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Resumen

La presente tesis analiza la configuracion del “problema indigena” y su solucion
educativa a través de la labor institucional de la Sociedad Indianista Mexicana,
organizacion cientifica y filantrépica que entre los afios de 1910 y 1914 congregd a una
serie de intelectuales, politicos y educadores con el objetivo de intervenir a la
denominada raza indigena. Se propone asi historiar la produccion de una denominacion
que doto de significado a una serie de corporalidades y comportamientos, al igual que a
la proyeccion de lo educativo como tecnologia de transformacion. Lo anterior supone un
abordaje epistemoldgico e institucional que permite entrelazar la configuracion de lo
indigena y la experiencia asociativa indianista.

Palabras clave: Sociedad Indianista Mexicana, problema indigena, educacion,

configuracion, raza.

Abstract

This thesis analyzes the configuration of “indigenous problem” and its education solution
through of the institutional work of the Mexican Indianist Society, scientific and
philanthropic organism that between 1910 y 1914 brought together a number of
intellectuals, politicians and educators with the object of intervene in the so-called
indigenous race. The research proposes to historicize the production of a denomination
that gave meaning to a series of bodies and behaviors, as well as that projection of
education as transformation technology. This proposal implies an epistemological and
institutional approach to intertwine the configuration of indigenous and the associative
experience of Indianist.

Keywords: Mexican Indianist Society, indigenous problem, education, configuration,

race.
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Introduccion

El problema indio que se toma ya en serio por los pensadores y
filantropos es un factor evolutivo que aparece en un momento histérico
supremo. La conciencia de haberse planteado el problema indio
cuando el pueblo hace un esfuerzo hacia la organizacion de la
democracia, es una revelacién de que la evolucion de los pueblos
obedece a leyes que todavia los socidlogos no pueden determinar pero
cuyos efectos son apreciados por todo el mundo.

Jesus Diaz de Ledn, 1911

Tal como refirié el médico y naturalista Jesus Diaz de Ledn en la conferencia citada, la
configuracion del “problema indio” (o “problema indigena”, como también fue llamado)
correspondié a un momento especifico que entrelazé procesos intelectuales, politicos y
organizativos hacia las ultimas décadas del siglo XIX y las primeras del XX. Si bien la
marca de lo indigena/indio ha sido histéricamente representativa de un sujeto otro,
distinto a un nosotros espafiol, criollo, blanco, mestizo o mexicano, lo cierto es que
también ha adquirido distintos matices conforme se han desarrollado relaciones de poder
y construido érdenes politicos y epistemoldgicos.

Hacia 1910 fue creada en la Ciudad de México, de la mano de personajes como
el abogado y linguista Francisco Belmar, el maestro Abraham Castellanos o el ya citado
Jesus Diaz de Ledn, la Sociedad Indianista Mexicana, organizacion cientifica y
filantrépica que refleja, quiza mejor que cualquier otro espacio, personaje o institucion
contemporanea, la configuracion del “problema indigena”. Esta asociacion congregé a
una serie de personalidades con el objetivo de establecer en conjunto soluciones a dicha
preocupacién. Entre las propuestas esgrimidas por los indianistas destaco la educacion
mediante la escolarizacion, cuestion que puso en el centro de sus discusiones la
formacion de un programa de ensefianza especializado para la poblacién indigena.

A diferencia de sus predecesores liberales del siglo XIX, para los indianistas la
educacion no podia ni debia ejecutarse por igual, pues, de acuerdo con sus
observaciones, las diferencias raciales que constituian lo indigena suponian la
consideracion de una escolaridad particular acorde a sus caracteristicas. Asi, a través
del caso indianista es posible observar en conjunto la configuracion mutua del “problema
indio” y de su educacién como parte de la agenda intelectual de educadores, cientificos
y politicos. Lo anterior permite comprender, por un lado, una continuidad en cuanto a la

produccién de lo indigena como sujeto, y, por el otro, un momento coyuntural que atiende



a la emergencia de una educacién particular disruptiva con la escolarizacion igualitaria
promovida por los liberales decimondnicos.

La presente tesis tiene por objetivo asi analizar la configuraciéon del “problema
indigena” entre los integrantes de la Sociedad Indianista y la propuesta educativa que,
frente a ello, proyectaron como su solucion, proceso que ha sido comprendido a través
de las siguientes interrogantes: ¢ qué fue lo indigena entre los indianistas?, ¢ cual fue el
proceso a través del cual lo indigena fue objeto de preocupacion?, ¢ por qué la creacion
de un proyecto educativo fue contemplada como la solucion al llamado “problema
indigena™?, squé implicd la educacion indigena? y ¢;qué fue institucionalmente la
Sociedad Indianista? A su vez estas preguntas permiten reconocer la forma en la que,
al identificar lo indigena, se generaron experiencias asociativas que, mas que responder
a una preocupacion social previamente consensada, contribuyeron a su produccion.

Cabe destacar que el “problema indigena” ha orientado en su devenir
investigaciones antropolégicas, histéricas, socioldgicas y educativas centradas en el
contexto mexicano, y sus explicaciones han variado conforme a los distintos parametros
intelectuales y académicos vigentes. Por ejemplo, hacia finales de los afios cuarenta del
siglo XX el socidlogo Lucio Mendieta y Nufiez (1949) sefialaba que éste obedecia
principalmente al conflicto racial y étnico presente entre la poblacién mexicana. Tiempo
después, con el arraigo del marxismo entre las ciencias sociales en la década de los
ochenta la antropodloga Elzbieta Nawotka (1982) afirmaria que el problema representado
por los indigenas respondia a una situacion histérica determinada por la limitacion de
éstos al acceso de los medios de produccion. Ya en el siglo XXl el levantamiento armado
del Ejercito Zapatista de Liberacion Nacional en enero de 1994 traeria nuevas
perspectivas de caracter histérico con relacion al “problema indigena”, tal como refleja
un breve articulo publicado por Juan Pedro Viqueira (2006), quien argumentd que ello
no era sino una falacia de las politicas nacionalistas del siglo XIX, anteponiendo a los
argumentos racialistas las premisas esbozadas desde las investigaciones genéticas.
Dicho cuestionamiento incluso ha generado nuevas interpretaciones en donde, tal cual
afirma el historiador Stephen Lewis para el caso de Chiapas en el siglo XX (2011), por
encima del “problema indigena” deberia debatirse la pertinencia de un “problema ladino”.

Estas contribuciones reflejan la continuidad del “problema indigena” como topico
de discusion entre la comunidad académica e intelectual, proceso que ha generado a su
vez una naturalizacion del mismo como hecho empirico incuestionable. Incluso, las

criticas efectuadas por trabajos como el de Lewis no escapan de dicha caracteristica,



pues si bien polemizan la problematicidad de lo estrictamente indigena, no cuestionan la
prevalencia de un “problema” entre dos grupos sociales/raciales/étnicos. En cuanto al
ejemplo de Viqueira, si bien este autor reconoce un proceso intelectual y epistemolégico,
ademas de social y politico, lo cierto es que la adjetivacion de “falaz” que otorga a la
discusion decimondnica resulta polémica al integrar una valoracién presentista poco
critica de las discusiones genéticas del siglo XX que, dicho sea de paso, también han
sido objeto de discusién entre los historiadores de la ciencia (Lopez Beltran y Garcia
Diester, 2013).

En contraste, la propuesta de esta investigacion recae en comprender la forma
en la que el “problema indigena” fue configurado como verdad. En este punto conviene
recuperar la propuesta de Michel Foucault (2007) en torno a las “problematizaciones”,
entendidas como la imbricacion de practicas discursivas y no discursivas historicamente
situadas, sobre las cuales han sido creados saberes y mecanismos de control que
buscan regular el comportamiento de los sujetos. El abordaje de las problematizaciones
supone entonces considerar en su conjunto conceptos, instituciones, regulaciones o
medidas administrativas, asi como los saberes que hicieron inteligible una determinada
preocupacién. Asi, siguiendo a Foucault, mas que abordar el desarrollo de los hechos
empiricos constitutivos del “problema indigena”, esta tesis propone comprender el
proceso a través del cual éste fue reconocido como una preocupacion intelectual que
reguld experiencias, particularmente las del indianismo como asociacion.

Sin embargo, tal como ha referido Kari Dehli (2014) al analizar la emergencia de
los nifios como sujetos de la practica psicoldgica, la propuesta del fildsofo francés puede
encontrar un punto de convergencia con una historia generalmente definida como social
si se considera que la configuracion de saberes estuvo sujeta a procesos institucionales
que requieren comprender la forma en la que determinados sujetos se organizaron. Con
base en lo anterior, esta tesis plantea entonces una historia epistemoldgica a la vez que
institucional del indianismo y del “problema indigena” como dos elementos en mutua
interaccion.

A través de esta investigacion se pretende reconocer asi la implementacién de
practicas institucionales, como la celebracion de un congreso y la integracion de una
asociacion, en estrecha relacién con el desarrollo de un horizonte intelectual racialista.
De esta manera, la tesis supone que la creacion del indianismo como practica asociativa

fue indisoluble de la configuracion de un “problema indigena” racializado que, lejos de



estar consensado entre los politicos, educadores y cientificos porfirianos, fue objeto de
discusion.

Siguiendo a Foucault, para Robert Castel (1994, y 2013) las “configuraciones
problematicas” plantean dificultades en su reconocimiento debido a su cualidad
normativa presente y poco interrogada entre quienes las enuncian y experimentan. En
la presente investigacion el planteamiento de Castel invita a cuestionar la esencialidad
provista en las practicas y saberes que moldearon la realidad indianista y la forma en la
que determinados sujetos interactuaron con otros, particularmente en lo que atane al
indigena como ente conflictivo y alterizado frente a un “nosotros” nacional, asi como la
capacidad transformadora de la educacién como herramienta del progreso.

Historiograficamente el reconocimiento de lo indigena en el siglo XIX ha sido
construido en gran medida (aunque no exclusivamente) a partir de la interaccion de dos
coordenadas intelectuales: por un lado la tradicion antropoldgica indigenista que
reconoce la presencia de sujetos identificados por caracteres étnicos y fenotipicos
prediscursivos; y, por el otro, los estudios agrarios que han planteado una constante en
el desarrollo social, econémico y politico de la poblacion mexicana y su relacién con el
Estado. La interseccion de estas tradiciones interpretativas ha dado lugar a una serie de
investigaciones que abordan lo indigena como un sujeto per se, reconocible a la mirada
historiografica por su posicion en una estructura econémica preminentemente agraria y
con base en la cual fueron desplegados distintos mecanismos de interaccion politica. A
su vez, a partir de dichos parametros la “educacién indigena” también ha sido
comprendida como una constante ubicable ahi donde fuese reconocida una cualidad
indigena, sin considerar su historicidad.

Sin embargo, algunas investigaciones, de las que esta tesis es deudora, han
expresado también una preocupacion por historizar la configuracién de lo indigena. Por
ejemplo Rita Segato (2007), Claudia Briones (2015) y Paula Lopez (2016, 2017, con
Acevedo 2018) han insistido en comprender la formacion de “identidades” considerando
las culturas nacionales en donde emergen. Este enfoque, a su vez, ha permitido también
poner en discusion la presencia del Estado como actor fundamental en la configuracion
de lo indigena, cuestidon que introduce nuevas interrogantes en torno a la forma que
diversas instituciones gubernamentales han operado, ya no como consecuencia de un
problema previo, sino como parte de su produccién misma. Asi, siguiendo a Paula Lopez
(2017: 17), la formacion de un “régimen nacional de alteridad” responde a la

configuracion mutua entre el Estado y los sujetos mediante el cruzamiento de procesos
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estatales, retéricas nacionales y practicas cotidianas. No obstante, aunque la presente
tesis recurre a preguntas similares a las propuestas por estas autoras, parte de su
premisa central implica prestar atencién a espacios civiles que, en dialogo con el Estado,
también contribuyeron en la produccién de alteridades, tal es el caso del asociacionismo
decimononico en el que emerge el indianismo.

Asimismo, otras investigaciones también han abordado indirectamente el
proceso de configuracion de lo indigena considerando la formacién de categorias
politico-administrativas bajo las cuales se busco ordenar a los sujetos (Giudicelli, 2010;
Loveman, 2014; Sa e Melo, 2018; y Galante y Giraudo, 2018). Estas investigaciones han
ofrecido pistas para comprender la manera en la que lo indigena ha emergido al interior
de un entramado discursivo que integra conceptos tales como “raza”, “etnia”, “clase” y
‘lengua”. En esta discusion destacan también algunos estudios que se han preguntado
por la creacion de categorias desde la historia de la ciencia: Laura Chazaro (2000, 2005,
y 2018) ha analizado la formacién del “tipo” poblacional mexicano mediante el proceso
de configuracion de la medicina y la estadistica como saberes ligados a los sistemas de
gobernanza decimononicos; por su parte, Miguel Garcia (2013, y 2017) y Haydeé Lépez
(2018) han investigado respectivamente la formacion disciplinaria de la antropologia
fisica y la arqueologia en el Porfiriato a través de la construccion de su objeto de estudio
y la identificacion de cuerpos y objetos que ello contrae. De esta manera, aunque la
presente tesis no aborda una historia disciplinar, retoma la premisa ofrecida por estas
autoras al examinar la emergencia de saberes institucionalizados, con base en los cuales
fueron identificados sujetos, integrando, a su vez, los debates presentes entre la
comunidad de educadores y maestros, muchas veces olvidados por la historiografia de
la ciencia.

Asi, el “problema indigena” es abordado en esta tesis como una preocupacion
intelectual cuya configuracion constante subyace en la interlocucién sostenida por
diversos actores y en la asociacion que dicho término contrajo con determinados cuerpos
y comportamientos considerados como indeseables y anormales, pero también
transformables y normalizables mediante la educacién. Siguiendo a Holly Case (2018),
las preocupaciones colectivas han sido una constante en la historia intelectual y politica
de occidente; sin embargo, en este vaivén a lo largo del siglo XIX los problemas
adquirieron la forma de “cuestiones”, es decir interrogantes publicas que exigieron la
creacion de una agenda intelectual para la elaboracién de una solucién puntual. De esta

manera, el “problema indigena” oscil6 entre la identificacion de un cuerpo concreto y una
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preocupacion publica abstracta que requeria soluciones en favor del orden nacional-
liberal.

Asimismo, la propuesta de esta tesis permite comprender la historicidad presente
en la educacién indigena, ya no como una actividad inherente a determinados sujetos,
sino como un ambito que correspondid a procesos intelectuales, institucionales y
politicos situados en los que también fueron configuradas identificaciones. Tal como
refieren algunos balances (Escalante, 2003; y Martin y Escalante, 2017), la historiografia
sobre el tema ocupa un lugar importante en la produccién académica mexicana, cuestiéon
qgue no es sino consecuencia de la preocupacion politica e intelectual que a lo largo de
los siglos XX y XXI ha generado el “problema indigena”. No obstante, conviene aqui
presentar una sintesis de los trabajos con los que esta tesis dialoga.

Una de las primeras interrogantes planteadas por la historiografia de la educacién
gira en torno a la produccion de politicas publicas destinadas a la escolarizacion de la
poblacién en el Porfiriato y los afios revolucionarios, tema en el que destacan los trabajos
de Milada Bazant (2006) y Engracia Loyo (2003), los cuales, si bien constituyen
monografias generales, integran algunas preocupaciones relacionadas con lo indigena.
No obstante, puede discutirse la propuesta de estas autoras si se considera que, es
precisamente ese enfoque en el Estado y en su cobertura administrativa, lo que genera
una narrativa progresiva donde el sistema de educacion publica esta destinado a ser
resguardado por parte de los gobiernos estatales y, particularmente, por el federal.

Por su parte, otras investigaciones centradas en la relacién entre la educacién
indigena y el Estado han recurrido en gran medida a preguntas provenientes de la
historia social. Entre ellas destacan los trabajos de Elsie Rockwell (2007), Carlos
Escalante (2014), Daniela Traffano (2012, y 2014) y Ariadna Acevedo (2015, y 2018),
quienes han introducido en la discusién un interés por comprender el funcionamiento de
las escuelas en espacios geograficos concretos, aspecto que también les ha permitido
visibilizar el papel activo que ha tenido la poblacién identificada como indigena. El
enfoque social y local de estas autoras en gran medida busca restituir los legados
educativos de los gobiernos estatales y municipales, frente a la historiografia que se
concentré preferentemente en la politica federal. Sin embargo, en estos trabajos la
condicién problematica que lo indigena adquiri® no ha sido abordada de manera
explicita, por lo que resta comprender la forma en la que ello fue configurado al interior

de las escuelas.
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Otro tipo de investigaciones son aquellas centradas en el periodo
posrevolucionario (1920-1940), mismas que probablemente constituyen el grueso de la
historiografia sobre la educacién indigena. Ello responde a que fue entonces cuando el
Estado mexicano disefid politicas publicas destinadas exclusivamente a la
escolarizacion indigena, aunque estas estuvieron circunscritas y limitadas a unos
cuantos proyectos e instituciones, en contraste con el grueso de la educacién rural que
buscaba incluir a la poblacién indigena pero no de forma exclusiva. Entre estos trabajos
destacan las investigaciones de Engracia Loyo (1996), Laura Giraudo (2007, y 2010),
Ariadna Acevedo (2015), Carlos Escalante (2017), y Marco Calderén (2018), los cuales
han realizado ejercicios similares al propuesto por esta tesis en tanto que se proponen
analizar espacios o instituciones especificas en los cuales la educacion indigena orientd
sus actividades.

Por ultimo destacan algunas investigaciones que pueden ser identificadas como
historias intelectuales de la educacion indigena. Estos trabajos van, desde el periodo
porfiriano (Bazant, 2011; y Acevedo, 2011), hasta el revolucionario (Loyo, 2006) y
posrevolucionario (Palacios, 1999; y Calderdn 2017), y en conjunto se preguntan por la
interlocucién que intelectuales, educadores y politicos sostuvieron con relacién a la
poblaciéon indigena y su educacion. Si bien esta tesis recupera algunas de las
preocupaciones presentes en toda la historiografia de la educacion resefiada, este
corpus de historia intelectual en particular es el que mas se acerca a las preguntas
planteadas en esta investigacion al abordar los diferentes caminos mediante los cuales
la escolarizacion y lo indigena fueron integrados en una misma discusion. Pese a ello,
estas investigaciones no se enfocaron en las discusiones sobre la raza como objeto de
estudio presentes en la comunidad cientifica, y, relacionado a ello, en comprender la
forma en la que fue identificado lo indigena como categoria escolar.

Asi, la historia propuesta por esta tesis recupera la formaciéon del problema
indigena y su solucion considerando los debates sostenidos por intelectuales y politicos
que los significaron. Lo anterior pone en el centro de la discusion el proceso comunicativo
construido mas alla de un espacio y tiempo inmediato en consonancia con las
circunstancias especificas de enunciacion discursiva (Bajtin, 2008: 255). Destaca en ello
el Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana, publicacion peridédica que, como su
nombre refiere, concentré la actividad discursiva de la asociacion. Como se podra
observar con mayor detalle en el segundo capitulo de esta tesis, el Boletin constituye

una representacion del conocimiento generado por los indianistas al tiempo que
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materializé sus discursos, cuestion que hace de éste la principal fuente primaria para
esta investigacion. Otros de los recursos empleados fueron diarios, documentos de
archivos institucionales, publicaciones cientificas y bibliografia de la época, los cuales
refieren los multiples espacios en los que la condicion problematica de lo indigena y de
su educacion fueron discutidos.

En lo que a los alcances institucionales de la Sociedad Indianista refiere,
conviene precisar desde esta introduccion que dicha organizacion tuvo una vida corta:
nacié en 1910 y para mediados de 1914 no existen ya registros de su actividad. Sin
embargo, siguiendo lo referido por algunos historiadores de la antropologia (Stocking,
1991; Rutsch, 2003), esta investigacion puede ser comprendida como una “antihistoria”,
es decir como una narrativa que busca traer a discusion un proyecto que
institucionalmente no trascendié en el terreno de las politicas publicas ni en el devenir
disciplinario del siglo XX mexicano, y por ello ha sido parcialmente ignorado por la
historiografia, no obstante que fue parte de las tensiones que guiaron las agendas
intelectuales posteriores.

Pese a las carencias historiograficas, la Sociedad Indianista es un tema presente
en distintas investigaciones que han aportado a su reconocimiento y visibilidad. Estos
estudios pueden ser divididos en dos tipos: la historiografia que ha hecho de la Sociedad
su objeto central de discusion, y aquella que ha referido al indianismo como parte integral
de otros procesos. En lo que al primer tipo respecta, estas investigaciones han abordado
el papel de la Sociedad Indianista como precursora del indigenismo posrevolucionario
(Bonfil, 1965), desde su propuesta filantrépica (Urias, 2001), como productora de un
conocimiento etnolégico (Urias, 2001), y mediante la publicacion de su Boletin
(Hernandez, 2014), ademas de un de un articulo realizado por Beatriz Urias (2010) en
donde la autora analiza la figura de Francisco Belmar y su papel al frente de dicha
organizacion. En cuanto al segundo tipo, la Sociedad Indianista es considerada como un
aspecto secundario a partir de su relacién con figuras intelectuales (Hernandez, 2010),
vinculada a la presencia de lo indigena entre las discusiones de las comunidades
cientificas decimonodnicas (Urias, 2000; Garcia, 2018), como parte de una serie de
politicas indigenistas (Comas, 1953), como antecedente de la educacion rural
implementada por el Estado en el siglo XX (Calderon, 2018), o bien dentro de una larga
historia centrada en las politicas sobre el lenguaje proyectadas en México (Brice, 1992).

En conjunto los distintos enfoques expuestos en ambos tipos de investigaciones

reflejan la diversidad de aristas que pueden ser rastreadas en la Sociedad Indianista. No
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obstante, conviene precisar en este punto las peculiaridades que esta tesis guarda con
relacién a dichas propuestas. En primer término esta investigacion plantea reconocer la
actividad indianista desde una temporalidad variable que integra, por un lado, la
participacion de la Sociedad en una historia de larga data ligada al reconocimiento de lo
indigena, y, por el otro, las peculiaridades que dicha organizacién tuvo en este proceso
considerando sus dinamicas institucionales e intelectuales a partir de los parametros
construidos en su propio tiempo. En segundo lugar se busca precisar el caracter
heterogéneo que esta organizacion tuvo en sus demandas, saberes y proyectos, pese
al consenso generado en torno a la problematica que lo indigena representaba y el papel
que frente a ello tenia la educacion. En tercer lugar se propone la comprension conjunta
del indianismo como experiencia asociativa y como saber, aspecto que integra en la
discusion, tanto su dimension epistemoldégica y discursiva, como institucional. Por ultimo,
como ya se ha referido, esta investigacion busca comprender al indianismo, a lo indigena
y a su educacion como un proceso en constante y mutua configuracion.

Con base en las preocupaciones expuestas lineas arriba, esta tesis esta
organizada en cuatro capitulos. El primero plantea una genealogia del “problema
indigena” considerando como eje de discusion las clasificaciones mediante las cuales
fueron comprendidos los sujetos asi identificados. Si bien comprender las multiples
dimensiones que lo indigena adquirié a lo largo del siglo XIX supone considerar una
pluralidad de espacios y discursos, el enfoque genealdgico ofrecido en este capitulo
presenta una seleccidon parcial que recupera unicamente aquellos elementos que, en
1910, estuvieron presentes dentro del “problema” enunciado por los indianistas.

El segundo capitulo de esta tesis ofrece al lector un analisis sobre la estructura
institucional de la Sociedad Indianista. Siguiendo a Joel Migdal (2011: 59) este apartado
pretende reconocer la actividad asociativa de los indianistas como una entre multiples
fuerzas sociales que interactuaron en la configuracion de categorias. Para ello se tendra
en cuenta la tradicion asociativa decimonénica de la cual los integrantes de la Sociedad
se valieron para exponer colectivamente sus demandas y posicionarse publicamente.

El tercer capitulo aborda la interlocucion generada en el Primer Congreso
Indianista de 1910, espacio disefiado por los integrantes de la Sociedad como parte de
los festejos por el Centenario de la Independencia. Este capitulo permite comprender la
forma particular en la que fue significado el problema indigena y su solucion entre los

indianistas considerando su contexto de enunciacion.
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El cuarto y ultimo capitulo analiza la actividad indianista a raiz del movimiento
revolucionario iniciado en noviembre de 1910. Particularmente, son destacadas dos
discusiones en las cuales los indianistas estuvieron presentes: la “cuestion agraria” y el
debate por la Ley de Instruccion Rudimentaria de 1910, primera en su tipo que, pese a
su practicamente nula aplicacién, constituyd un parteaguas al oficializar por primera vez
tras la Independencia de 1810 un sistema escolar especifico para la denominada raza
indigena.

Como es posible observar, los cuatro capitulos se encuentran ordenados
cronolégicamente con el objetivo de comprender, dentro del limitado espectro temporal
de la vida asociativa indianista, las situaciones que moldearon sus discursos y los
cambios que en ellos prevalecieron. En cuanto a la propuesta educativa desarrollada por
los indianistas, como sera posible observar en los dos ultimos capitulos, gran parte de
su labor recay6 en la discusion de un programa de ensefianza que orientara los saberes
que debian prevalecer entre la poblacion indigena. En este punto esta tesis recurre a las
propuestas elaboradas desde las investigaciones educativas (Dussel, 2007; Popkewitz,
2014) para entender cémo la elaboracion de curriculos escolares, en tanto documentos
prescriptivos, contribuyeron a configurar sujetos escolares, particularmente los
indigenas.

Asi, esta tesis plantea comprender la configuracion de lo indigena como problema
y la solucién educativa que ante ello fue proyectada en el caso particular de la Sociedad
Indianista Mexicana. De ninguna manera se pretende agotar todas las interrogantes
posibles, pues éstas, como lo indigena y su educacion, son producidas a partir de
situaciones histéricas particulares; sin embargo, considerando las inquietudes
presentes, esta investigacion contribuye a complejizar algunos de los preceptos
normativos que rigen algunas investigaciones académicas y que imperan en el terreno

de las politicas publicas.

16



Capitulo I: El marcador indigena en los debates decimonénicos

De acuerdo con Michel Foucault (1968) a lo largo del siglo XVIII el mundo occidental
atraveso por un proceso de reconfiguracion de su episteme, es decir del sistema de
conocimientos que dieron sentido al orden prevaleciente. En éste nuevas practicas
emergieron producto del desarrollo en el lenguaje de representaciones colectivas que
conglomeraron a los seres en categorias. La historia natural fue asi un saber
consecuente de este episteme, encargado de la sistematizacion e identificacion de los
sujetos mediante la atribucion de caracteres comunes.

Relacionado a ello, Maria de Fatima Sa e Melo (2018) ha abordado la
configuracion de categorias en la generacién de ordenes gubernamentales en
Iberoamérica. Para esta autora las categorias que designan sujetos constituyen
“marcadores de distincion social”, es decir conceptos politicos con base en los cuales
los cuerpos y comportamientos son identificados en una estructura jerarquica que, para
el caso de dicha region, sufri6 modificaciones a partir de los afios de 1808-1810 con la
instauracion de nuevos codigos constitucionales. Asi, en la presente investigacién los
marcadores o categorias son entendidos como denominaciones que hacen inteligibles
sujetos a partir de su distincion sobre otros. En este proceso, siguiendo a Claudia Briones
(2015: 34), el reconocimiento de un “otro” y de un “nosotros” fue parte nodal en la
produccién de lo nacional como politica normativa del Estado liberal mexicano,
propiciando, ademas de la utilizacion de categorias provenientes de los saberes
naturalistas, la emergencia de importantes marcadores de caracter juridico bajo los
cuales la élite politica buscé administrar y regir el hacer cotidiano de la poblacion.

Para el caso del siglo XIX, abordar la configuracion de lo indigena supone
reconocer su relacion con diversos sistemas de clasificacion expresados a través de
conceptos como raza, clase, lengua o nacionalidad. Estas clasificaciones representan
ordenamientos de la realidad a partir de los cuales son definidas las caracteristicas de
los sujetos enmarcados por categorias (Hacking, 1991: 181). Asi, para el caso aqui
abordado lo indigena supone un marcador sui generis debido a su constante presencia
en distintos sistemas de clasificacion, tal como refiere este primer capitulo. Asimismo, la
complejidad que esta interseccién trae subyace en comprender multiples ambitos que,
pese a mantenerse aparentemente ajenos entre si, coincidieron en reconocer la cualidad

problematica de “otro” en lo indigena.
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Este capitulo se encuentra dividido en cuatro apartados, los cuales buscan
mostrar como el desarrollo del marcador indigena en diversas comunidades intelectuales
y sistemas de clasificacion contribuy6 hacia finales del siglo XIX a su significacion como
problema. Teniendo como punto de partida el proyecto indianista implementado en 1910,
se busca analizar retrospectivamente las condiciones de posibilidad que permitieron el

desarrollo de lo indigena como sujeto de debate, de intervencién y de estudio.

Lo indigena entre la ciudadania, el pueblo y la clase

A la entrada del siglo XIX fueron creadas clasificaciones que generaron lenguajes
diversos, algunos de ellos, como en el caso de la estadistica, numéricos, y otros, como
en el caso de los estudios sobre las lenguas, fragmentaron unidades en multiples
denominaciones que generaron una cada vez mas amplia diversidad humana. Destaca
también en este periodo el papel de lo educativo como una herramienta primordial en la
construccién de sujetos, cuestion que suscitod diversos debates a su alrededor. Rastrear
el lugar de lo indio o lo indigena en un siglo por excelencia clasificatorio se torna asi en
una labor compleja; no obstante, esta multiplicidad de escenarios permite reconocer
aquellos espacios que contribuirian hacia finales de dicha centuria en la formacién del
“problema indigena”.

Inspirados por la Revolucion Francesa, el utilitarismo inglés y el laissez faire, la
élite intelectual y politica del México poscolonial promovié una cultura juridica de corte
iusnaturalista centrada en la igualdad como derecho universal de todo ser humano.
Desde las primeras actas constitucionales se hizo presente entre dicho sector la
necesidad de derogar las categorias estamentarias sobre las cuales se regia la vida
cotidiana novohispana, despojando al marcador indio del valor juridico que hasta
entonces habia tenido. Sin embargo, ello no implicé negar la existencia del grupo asi
denominado, pues, si bien los términos de indio o indigena no ocuparon espacio en los
documentos legislativos, si gozaron de una constante presencia en los discursos
enarbolados por la élite del pais. En torno a ello cabe destacar que los protagonistas de
la politica estatal del nuevo régimen fueron hombres educados en las instituciones
coloniales, por lo cual, pese a su distanciamiento con el sistema juridico precedente,
gestaron nuevos marcadores inspirados por la tradicion intelectual novohispana
(Loveman, 2014: 83). A decir de José Maria Luis Mora, uno de los mas importantes

politicos de la época, la direccion del pais debia estar a cargo de la poblacion “blanca”
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de origen espaniol, pues era ella quien poseia las cualidades intelectuales necesarias;
por su parte, el sector indio fue descrito en los siguientes términos:

El indio mexicano es de color bronceado como los de todo el continente de América, y
algo mas atezado que los de otros paises: su estructura, menor en algunas pulgadas
que la del blanco, abultada hacia los hombros y estrecha en las extremidades: su pie y
mano son pequefios y de color mas claro en las plantas y palmas que en el resto del
cuerpo, muy escaso de vello en toda su extension: el busto se halla en las mismas
proporciones; ancho en la parte superior de la frente y estrecho hacia su barba, que por
lo comun se halla muy desprovista de pelo, sino es en su extremidad y sobre el labio
superior [...]Tenazmente adicto a sus opiniones, usos y costumbres, jamas se consigue
hacerlo variar; y esta inflexible terquedad es un obstaculo insuperable a los progresos
que podria hacer: lo mismo han sido hasta la Independencia los mexicanos que los del
tiempo de Moctezuma, sus vestidos, alimentos, y hasta sus ritos y ceremonias se
hallaban en absoluta conformidad con los de aquella época; y si el trato barbaro y
opresivo que recibieron primero de sus antiguos sultanes y después de los
conquistadores no hubiera existido, el indio no seria el mismo que es ahora y habria en
su caracter muy grandes diferencias.’

Discursos como el anterior atendieron al empleo de la categoria de indio en el
periodo poscolonial. Pese a ello, como parte de su programa politico entre los liberales
fue impulsado un proyecto educativo centrado en la nocion de “igualdad”, a través del
cual se buscod derogar la segregacion de escuelas acorde a las identificaciones
estamentarias de origen novohispano e impulsar la generacién de sujetos civicos y
econémicos que contribuyeran al orden republicano. El Colegio de San Gregorio resulta
un ejemplo paradigmatico de las querellas liberales en torno a lo indio y su configuracién
a través de proyectos escolares. Fundado en 1586 por la Compania de Jesus, aquella
institucion estuvo destinada exclusivamente a la educacion de los principales y caciques
indios, y para 1824 los diputados integrantes del Congreso Constituyente debatieron
sobre el traslado de los bienes y rentas del Hospital de Naturales al Colegio. En este
panorama, para algunos participantes, como José Maria Luis Mora o Cirilo Gémez
Anaya, aquella institucidon debia desaparecer en un orden constitucional que habia
abolido distinciones entre los establecimientos de instruccidn. Asi, en la sesion del 11 de
octubre Gémez Anaya apoyaria la creaciéon de un hospital en el antiguo Colegio, donde,
en consideracion de su trayectoria, se deberian integrar algunos médicos que dominaran
las lenguas indias para atender los padecimientos de toda la poblacion.?

La propuesta de Anaya fue cuestionada por Juan Rodriguez de Puebla, abogado

y maestro egresado del Colegio de San Gregorio, quien refirid en dicha sesion que la

' José Maria Luis Mora (1984), “Una vision de la sociedad mexicana” en Andrés Lira (ed.), Espejo de
discordias. La sociedad mexicana vista por Lorenzo Zavala, José Maria Luis Mora y Lucas Alaméan, México,
SEP, p. 74-75.

2 3.A. (1824), “Soberano Congreso. Sesion del dia 11 de octubre de 1824”, Aguila mexicana, miércoles 13
de octubre de 1824, p. 1.
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presencia india no terminaria solo “porque las leyes lo manden”, pues ella recaia en
“habitos y en accidentes fisicos” que no se podian cambiar repentinamente. De esa
manera, mencionaba Rodriguez Puebla, la integracién de los indios a otros
establecimientos de instruccion traeria para ellos “burla y desprecio” entre sus
compaiieros.® Pese a la resistencia de Mora y Gémez, la actividad del Colegio de San
Gregorio continué hasta el afio de 1853, cuando, tras la muerte de Rodriguez Puebla en
1848, cerrod sus puertas definitivamente (Escobar, 1994: 64). Tal como refiere el caso del
Colegio de San Gregorio, si bien en los primeros afios poscoloniales la maxima liberal
fue el eje conductor de las politicas publicas, el marcador indio no fue descartado
consecuentemente, pues a su alrededor hubo debates centrados en el lugar que debia
ocupar al interior del orden republicano (Hale, 2005:134).

En estas discusiones generalmente la categoria de indio fue asociada por los
liberales con el periodo novohispano y consecuentemente con el “atraso”, funcionando
como una herramienta argumentativa para la legitimacion de su practica politica en tanto
detentora de progreso. Al respecto, Lorenzo Zavala sefialé en su Ensayo Historico de
las Revoluciones de México (1831) que “La fuerza de los habitos creados por tres
centurias” en los indios era un “obstaculo” para que en medio siglo “las luces y la

filosofia” se impusieran.* En este sentido, mas que representar la irrupcion tajante de un
nuevo orden cotidiano, el sistema juridico igualitario configurado por los liberales de la
primera mitad del siglo XIX implicé la creacion de un proyecto politico y econdmico con
perspectiva hacia el futuro.

Por su parte, si bien el Estado generd una igualdad juridica para su poblacion,
fue él mismo quien implementd mecanismos de discriminacion con base en la categoria
de ciudadano, misma que para entonces se habia consolidado como un referente
conceptual en las diferentes formas politicas constituidas desde Europa occidental
(Aljovin, 2009; y Brefia, 2009). Asi, si bien todos los “mexicanos” eran iguales al gozar
de la misma proteccién del Estado y de la derogacién de categorias estamentarias, en
la primera mitad del siglo XIX no todos poseyeron en las normas oficiales la condicion
de “ciudadano” que permitia el ejercicio electoral, pues ésta quedo restringida, a través
de los diversos coédigos constitucionales (federales y estatales), al cumplimiento de

ciertas rubricas que iban, desde una edad minima, hasta la propiedad privada de tierras

3 Idem.

4 Lorenzo Zavala (1984), “La sociedad mexicana antes y después de la Independencia” en Andrés Lira (ed.),
Espejo de discordias. La sociedad mexicana vista por Lorenzo Zavala, José Maria Luis Mora y Lucas
Alaman, México, SEP, p. 36.
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o el reconocimiento publico de la religion catdlica, entre otros aspectos mas. Esta
ciudadania fue configurada a partir de una mutua interaccion con categorias sexuales,
de tal forma que, mientras los hombres oficialmente eran los Unicos detentores de dicha
condicion, al poseer el atributo de sujetos publicos, las mujeres fueron relegadas de la
actividad politica electoral como sujetos de la vida privada.

Pese a ello, como han referido Paula Lépez y Ariadna Acevedo (2012), mas alla
de su talante normativo, la ciudadania fue configurada a partir de una serie de practicas
que vincularon a los individuos con el Estado. Con base en ella, por ejemplo, la poblacién
india o indigena de México desarroll6 peticiones individuales y comunitarias para
defender sus intereses territoriales o politicos (Annino, 2002: 81). Por su parte, ademas
de las nociones civicas impartidas en las escuelas, en el terreno educativo fueron
practicadas ceremonias publicas a través de las cuales se promovieron valores liberales
y relaciones entre los profesores, estudiantes y tutores con los ayuntamientos,
actividades que permitieron la creacion de nuevas ciudadanias (Roldan, 2010: 520). Ya
hacia la segunda mitad del siglo XIX, con la implementacion de la Constitucion de 1857,
la ciudadania y su consecuente participacion electoral debian estar delimitadas por una
mayoria de edad,’® asi como por un “modo honesto de vivir’, lo que, siguiendo a Marcello
Carmagnani y Alicia Hernandez (2002: 385), significé la implementacion juridica de una
categoria “organica” y no “censitaria”, cuya determinacion quedaba en manos de
autoridades locales bajo juicios valorativos no cuantificables. A la postre esto represento
la oportunidad de una practica ciudadana centrada en las municipalidades, desde las
cuales el sector identificado como indio impulsé sus demandas politicas (Traffano, 2012;
Reina, 2015; Acevedo, 2015; y Guardino 2018).

Esta ciudadania decimonodnica fue configurada en la norma con base en un
ejercicio de la soberania nacional sustentada por el “pueblo”. Lo anterior supuso la
emergencia de una nueva categoria polisémica con una amplia proyeccion politica desde
la cual se legitim6 el quehacer independentista, a la vez que se dio forma a un sector
mayoritario de la poblacién sujeto a la aplicacion de las normas liberales. De acuerdo
con Eugenia Roldan (2009), el concepto de “pueblo” fue empleado en la primera mitad
del siglo XIX de tres formas diferentes conectadas entre si: como conjunto de individuos
iguales ante la ley, como depositario de la soberania, y como poblacion en tanto

sinbnimo de nacion. En este sentido, el término de “pueblo” implicd la emergencia de un

5 De acuerdo con el articulo 34 de la Constitucién de 1857 la ciudadania era de 18 afios para los hombres
casados o 21 para los solteros.
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actor colectivo que englob6 bajo su denominacién a otras categorias empleadas
paralelamente en los discursos liberales, tal fue el caso de los indios o indigenas,
quienes ocuparon asi un papel ambivalente: por un lado, legitimaban un proyecto politico
republicano en tanto sujetos de la soberania, y, por el otro, fueron caracterizados
peyorativamente como ignorantes de su realidad politica a partir de la sinonimia que la
voz “pueblo” establecia en algunos discursos con palabras como “plebe” o “vulgo”
(Roldan, 2007: 270) .

Por su parte, siguiendo lo referido por Maria de Fatima Sa e Melo (2009: 1128),
la emergencia de este concepto dio pauta para el disefio de diversos proyectos
educativos en Iberoamérica, pues, de acuerdo con los discursos liberales, el correcto
desarrollo de un régimen representativo debia estar sustentado por las cualidades
intelectuales del “pueblo”. Al respecto, Ignacio Manuel Altamirano, una de las voces
publicas mas respetadas entre los politicos e intelectuales liberales de la segunda mitad
del siglo XIX, redactaria una serie de “bosquejos” publicados por El Federalista entre
enero y febrero de 1870 en torno a la denominada “educacién popular”. Entre sus
preocupaciones Altamirano planteaba una vinculacion entre la escolarizacion y el
desarrollo de un orden politico republicano, pues “la ignorancia del pueblo”, mencionaba,
era “una base insegura para las instituciones democraticas’.® De acuerdo con
Altamirano, en México y otras naciones de América la implementacion de un gobierno
representativo dio como resultado en sus primeros afios de vida independiente la
creacion de un orden oligarquico, cuestion que explicaba la situacion padecida por las
“masas” tras aquellas experiencias:

Triunfamos y fundamos republicas; pero la falta de instruccion se hizo sentir en
breve, y el elemento aristocratico de la antigua colonia, se opuso constantemente a
la organizacion del gobierno representativo popular [...] Las constituciones no
pudieron arraigarse, la federacién no se comprendio, y el pueblo ignorante y todavia
temeroso de las teorias nuevas, y apegado a los habitos de antiguo servilismo, se
dejaba arrebatar facilmente derechos que no comprendia, ni sabia apreciar, y
callaba, inclinandose ante el dictador que los soldados querian elevar sobre el
pavés, cada afio y cada dia. Asi el gobierno central sustituyd frecuentemente al
virreinato, y el soldado brutal, apoyado por las clases privilegiadas, volvié a atar al
pueblo al poste del esclavo.”

Cabe destacar que para el tixtleco, mas que el sufragio popular, el sustento de

las oligarquias recaia en la falta de una educacion vinculada a los debates legislativos

6 Ignacio Manuel Altamirano (1989), “Bosquejos, La escuela modelo”, Obras completas XV, Tomo I. Escritos
sobre educacion, México, Conaculta, pp. 116.
7 Ibidem, p. 118.
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contemporaneos, por lo que apelaria a la necesidad de que esos conocimientos fueran
impartidos a todo el pueblo desde la infancia.® Asi, lo indio o indigena no dejé de estar
presente en los “margenes” liberales (Das y Poole, 2008), a veces oculto entre otros
términos o a veces visible, pero siempre como una condicion negativa, ya sea por llevar
el signo del periodo colonial o por ser representante de lo no ilustrado.

De forma paralela a estas categorias, hacia mediados de siglo fueron realizados
diversos estudios destinados a explicar los primeros afios de México en su vida
independiente, al interior de los cuales es posible comprender la emergencia de un
sistema de clasificacion basado en los conceptos de “sociedad” y “clase”. Pese a su
vaguedad, el término de “sociedad” practicado a lo largo del siglo XIX gozd de una amplia
presencia entre los escritos de intelectuales y politicos. Este estuvo estrechamente
relacionado con la emergencia del “pueblo” como actor colectivo tras la Revolucion
Francesa y las gestas independentistas iberoamericanas, pues su empleo refirié a un
sujeto multitudinario y protagonista de la historia que entrelazaba comportamientos
politicos y cotidianos, instituciones, corporalidades y economias materiales.

En este periodo la sociedad fue cargada con una significacion teleoldgica que
apuntaba a la “civilizacion” como objetivo de la humanidad en su conjunto. Retomando
lo referido por Norbert Elias (2016: 57), la “civilizacién” ha sido una expresion de la
“autoconciencia de occidente”, de manera tal que, comprenderla implica conocer las
motivaciones y proyectos implementados por un determinado grupo humano en torno a
su condicion. En su Ensayo sobre el verdadero estado de la cuestion social y politica
que se agita en la Republica Mexicana (1842) Mariano Otero, al explicar el levantamiento
armado de 1841 contra el gobierno centralista de Anastasio Bustamante, refirié que la
civilizacion no era “mas que la espresion [sic] de esa ley de perfectibilidad que tiende a
elevar al hombre fisico y moral”, por lo cual, continuaba, ésta constituia “el conjunto de
todos los medios adquiridos para la satisfaccion de las necesidades fisicas y morales del
hombre”.° En este ambito, para los intelectuales de la primera mitad del siglo XIX la
civilizacién dependia en gran medida de las aspiraciones y deseos materiales que un
determinado grupo humano, entendido como “clase”, podia desarrollar, mismo que
estaba sujeto a la posesion privada de tierras y a su trabajo, a la profesién del culto y la

moral catdlica, asi como al acatamiento de las leyes liberales.

8 Ignacio Manuel Altamirano (1989), “Ensefianza constitucional. Un nuevo libro de texto”, Obras completas
XV, Tomo |. Escritos sobre educacion, México, Conaculta, pp. 194.
® Mariano Otero (1842), Ensayo sobre el verdadero estado de la cuestion social y politica que se agita en la
Republica Mexicana, México, Impreso por Ignacio Cumplido, p. 76.
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Con base en el parametro de la civilizacion es que intelectuales y politicos
liberales configuraron y jerarquizaron diferentes “clases”. Si bien, las clasificaciones de
la sociedad apuntaban en su mayoria a la creacion de tres grandes grupos: clase baja,
clase media y clase alta, su caracterizacion no fue univoca. Para el citado Otero, por
ejemplo, las clases dependian principalmente de “las relaciones que han establecido
entre ellas y los resultados de estas relaciones” como un ejercicio de disputa en el que
la “elevacion del uno es correlativa a la abyeccion del otro”.'® Por su parte, para Mora, la
poblacién mexicana fue clasificada segun su funcionalidad con relacién al orden liberal,
lo que le llevo a prestar atencién principalmente a la “clase privilegiada”."’

Dentro de estas clasificaciones la clase baja, en la que se incluia a lo indigena,
no gozo de grandes atenciones, pues se le atribuyd un papel pasivo sujeto a la actividad
economica y politica de otras clases para su transformaciéon. Asi, por ejemplo, de
acuerdo con Otero, en la revolucion de 1810 la “clase baja”, si bien tuvo una importante
participacién, estaba “aislada e ignorante, no podia moverse por si sola, y necesitaba
que una parte de sus amos la escitase [sic] contra la otra”.'? En este sentido, los escritos
elaborados en este periodo que partieron de una clasificacion de la sociedad
contribuyeron a la reproduccién de un sistema politico y econdémico donde la clase baja
fue marginada a través de una postura paternalista.

En comparacion, la “clase media” fue configurada como actor protagonista del
orden republicano. Este sector no padecia de los “vicios” que la opulencia habia
generado entre la clase mas acaudalada del pais, no obstante de poseer su mismo grado
de civilidad. Para Otero, por ejemplo, la clase media “constituia el verdadero caracter de
la poblacién”, y en ella “debia naturalmente venir & ser el principal elemento de la
sociedad”.”®. Afios mas tarde, un estudio publicado en los Anales del Museo Nacional
por Andrés Mateos en 1910 retomaria lo referido por Otero: “Hacia el afio de 1808 el
espiritu liberal se habia generalizado en la clase media, y la atrevida idea de un
movimiento revolucionario parecia animarse en un grupo de mexicanos ilustres”." Esta
cuestion supuso una continuidad en la configuracién de la clase media como centro
intelectual y politico del México decimondnico, misma que influyé en la forma en la que

por aquellos mismos anos la Sociedad Indianista se definié a si misma.

10 |bidem, p. 36.

" Mora, Op. cit., p. 93.

12 Otero, Op. cit., p. 52.

3 Ibidem, p. 57.

4Andrés Mateos (1910), “Estudio sintético sobre la Guerra de Independencia”, Anales del Museo Nacional,
Tomo Il, nim. 63, pp. 497.
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Por su parte, los debates educativos también contribuyeron a la configuracion de
la clase, sobre la cual se debatié en torno a la educabilidad de sus distintas categorias.
Al respecto, un articulo publicado en 1867 por Ignacio Ramirez preguntaba “; qué clase
de instruccidn debe proporcionarse a los nifos destinados para ser operarios, artesanos,
labradores, soldados, sirvientes, para desempefiar, en fin, todos los puestos asalariados
y dirigidos por las clases superiores?”," a lo cual respondia que

La instruccion de la clase que llamaremos operaria no sélo debe procurar la
formacion de buenos aprendices y oficiales, sino la posibilidad de llegar a la altura
de maestros y directores, la abyeccion de la clase pobre consiste en esas barreras
que por todas partes se le oponen para descubrir campos mas feraces en el
estrecho territorio por donde circula el astro de la fortuna. Condenados los pobres
a ser siempre pobres, a no tener escala ni sospechar jubilacion en la carrera que
han emprendido, y a no poseer grandes cantidades sino por los medios irregulares
del crimen y la guerra, que es otro crimen, pierden con el sentimiento de la dignidad
humana, el amor al trabajo y el respeto a las instituciones sociales. Ofrézcaseles
en vez de esta degradacion o de aquellas jerarquias humillantes de la India Oriental,
imitadas por las hermandades de la Edad Media, presénteseles un progreso
positivo y seguro en el sendero estrecho que recorre el simple jornalero, y lo
seguiran con fe y entusiasmo hasta llegar a la cuspide que las leyes y las
costumbres les habran prometido.®

La respuesta de Ramirez funcioné como un alegato en favor de la igualdad liberal
aplicada al ambito educativo. Cabe destacar que, si bien en él, como entre sus
contemporaneos, la clase fue enunciada como reconocimiento de los distintos grupos
sociales, su empleo no significé la existencia de distintas formas escolares. En este
sentido, mas que una educacion especial dependiente de la clase, para Ramirez la Unica
distincion debia recaer en el apoyo ofrecido por el Estado a los estudiantes de la “clase
indigena” u “operaria”:

El Gobierno debe mantener al alumno de la clase indigente. En los campos, el hijo
del agricultor indigena, y en las ciudades, el hijo del artesano, mal alimentado, mal
vestido, emprendiendo dia a dia dos viajes largos de ida y vuelta y sin los libros y
Utiles necesarios, puede asistir un mes, un afo a la escuela; pero tarde o temprano
desertara, aun cuando solo sea para ayudar a sus padres y parientes a ganar una
escasa subsistencia; medio millon de nifios se encontrara en esa situacion
deplorable."”

Hacia finales del siglo XIX, la sinonimia entre “clase” y “raza” cobré una
importante presencia en la prensa; dentro de este proceso la denominacién de “clase
india” o “clase indigena” partio de una clasificacion de corporalidades a las que les fueron

atribuidos comportamientos, como la supersticién y la falta de aspiraciones materiales,

15 Ignacio Ramirez (1960), “Instruccién Primaria”, Obras, tomo Il, México, Editora nacional, p. 73
16 |bidem, p. 174.
7 Ibidem, p. 175.
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derivados de su condicion histérica y bioldgica. A diferencia de la acepcion de clase baja
empleada en la primera mitad del siglo XIX, donde se argumentaba que la igualdad
juridica funcionaria como herramienta para su civilizacion, la clase indigena de este
periodo involucraba al Estado, a los empresarios y a las organizaciones civiles en su
proceso de conversién mediante proyectos educativos. Por citar un ejemplo, un articulo
de 1897 publicado por Isauro Garrido en El Xinantecatl/ mencionaba que era necesaria
la participacion de “legisladores, filésofos y filantropos” para el mejoramiento material de
la “clase india”."® Este cambio correspondié a una critica efectuada por los intelectuales
de la segunda mitad del siglo XIX sobre los preceptos juridicos emanados en los
primeros afios independientes, mismos que fueron juzgados como utdpicos por no
considerar las condiciones reales de la poblacion mexicana (Guerra, 2012: 384). Afios
después estas iniciativas serian retomadas por la Sociedad Indianista Mexicana, en
torno a la cual lo indio o indigena fue identificado con base en la interseccién de
diferentes clasificaciones.

El siglo XIX fue un periodo que intelectualmente expres6 una tensién entre el
individuo y el colectivo como actor protagonico del orden republicano, lo cual se vio
representado a través de términos como “pueblo” o “sociedad”. Este ultimo propicio la
emergencia de un sistema de clasificacion basado en “clases”. Aunque poco claro, su
empleo implicé el desarrollo de marcadores en otros espacios mas alla de los meramente
estatales (pero en estrecha vinculacion con ellos). Asi, lo indigena o indio paso6 a ser
parte de un todo “social”, aspecto que, pese a la distincion que el marcador implicaba, lo
hacia parte integral de un mismo proyecto, estableciendo una dinamica en la que

oscilaba entre lo ajeno y lo propio.

Muchas lenguas en una nacién

La principal discusion mediante la cual lo indigena fue identificado en el siglo XIX estuvo
relacionada a la configuracién de la nacién, a su homogeneidad y al conflicto que
suscitaba para los intelectuales la pluralidad de lenguas presentes en el territorio
mexicano. En este proceso los espacios educativos serian relevantes, pues en ellos la
igualdad liberal, representada en el concepto de “uniformidad” escolar, integraria a lo

indigena entre la poblacién escolar comun, con la unica particularidad de impulsar su

'8]sauro Manuel Garrido (1897), “La clase indigena”, El Xinantecatl. Seminario independiente de propaganda
liberal, Tomo |, Junio 6 de 1897, p. 2.
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castellanizacion. De esta manera, pese a que lo indigena no supuso una distincién
particular entre los impulsores de la educacion publica mas alld de la lengua, la
identificacion de este marcador como un problema comenzo a delinearse en gran medida
por el conflicto que ello suscitaba para la pretendida homogeneidad nacional.

En México el pueblo, como detentor de la soberania, fue también el fundamento
con el que la élite gubernamental promovi6 la articulacion de una “nacién”, entendida
como una comunidad politica participe de su propio gobierno. De acuerdo con Claudia
Briones (2015: 33), la nacién ha funcionado histéricamente a partir de la configuracion
de lo propio y lo ajeno mediante practicas de marcacién que normalizan jerarquias
politicas. En el terreno discursivo, el empleo de “nacionalidades” constituye el ejemplo
mas claro de estas practicas. Es asi como la denominacion de “mexicano” ha funcionado
en el reconocimiento de sujetos como parte de un espacio y grupo especifico en una
escala global, pero también al interior de la demarcacién nacional misma (Todorov, 2016:
207).

Las naciones decimononicas fueron consecuencia de los proyectos estatales que
buscaron afianzar una regulacion en el comportamiento de la poblacion sujeta a su
control (Corrigan y Sayer, 2007: 47). Sin embargo, el discurso empleado por la élite
gubernamental de México explico la nacion mediante un principio de ancestria colectivo
que coadyuvo en la emergencia del “nacionalismo”, entendido como experiencia politica
centrada en el cumplimiento de obligaciones publicas correspondientes a una
organizacion liberal. Este fue materializado a través de ceremonias publicas, dias
feriados, espacios y escritos literarios, entre otros aspectos mas. A diferencia del
criollismo dieciochesco, en donde la “patria” encontraba sus origenes en el pasado
prehispanico (Brading, 2011: 119), el nacionalismo de corte liberal promovid la
configuracion de una nacion mexicana que encontraba sus inicios en el movimiento
independentista iniciado en 1810. Al respecto, en un discurso civico pronunciado el 16
de septiembre de 1861 en la Alameda de México, Ignacio Ramirez, uno de los mas
asiduos promotores de la nacion, sefalaba que

si nos encaprichamos en ser aztecas puros, terminarémos [sic] por el triunfo de una
sola raza, para adornar con los craneos de las otras el templo del Marte americano;
si nos empefiamos en ser espafoles, nos precipitaremos en el abismo de la
reconquista; pero no! Jamas! Nosotros venimos del pueblo de Dolores,
descendemos de Hidalgo, y nacimos luchando como nuestro padre, por los
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simbolos de la emancipaciéon, y como él, luchando por la santa causa
desaparecerémos de sobre la tierra. [sic]."

En este sentido, alrededor de este nacionalismo liberal el marcador indigena fue
excluido como representante simbdlico; en su lugar, fue el “pueblo” quien dio cuenta de
una ancestria que legitimaba la presencia de la nacion mexicana y que, junto a la gesta
independentista, visualizaban al sujeto y a la coyuntura histérica que conformaban sus
origenes (Brading, 2013: 138). A decir de Ramirez, por ejemplo:

Siempre es el mismo pueblo que en tiempo de los aztecas caminaba a la voz
providencial de adelante! El mismo que se retird a las montafas y a los desiertos,
0 que vagaba taciturno por las ciudades, mientras duré la orgia del régimen colonial;
el mismo que con Hidalgo vino hasta el Monte de las Cruces a tomar posesion del
Valle de México; el mismo que sin dormirse bajo los laureles de la Independencia
emprende una larga peregrinacion en busca de la libertad y del progreso: a este
pueblo le grita adelante!?°

Cabe destacar que el reconocimiento de lo nacional no fue una actividad
exclusiva del Estado liberal, pues en él influyeron diversos grupos, principalmente
intelectuales y empresarios, que promovieron una autoidentificacion como “mexicanos”
(von Mentz, 2000). En esta labor, el asociacionismo contribuyd como espacio ciudadano
para la promocion de proyectos politicos que, en muchas ocasiones, fueron coincidentes
con las posturas estatales. Una de las principales herramientas empleadas por la élite
gubernamental para la creacion de una identificacion nacional entre la poblacion fue el
empleo de estadisticas y censos nacionales. En este proceso, como ha referido Laura
Chazaro (2000: 65), el Estado, al igual que organizaciones como la Sociedad Mexicana
de Geografia y Estadistica, implementaron un sistema de medicion basado en las
tradiciones estadisticas prusianas y humboldtianas a partir del cual emergi6 la “poblacion
mexicana” como una categoria derivada del sujeto “promedio” que habitaba el pais.

Hacia 1853 fue celebrado en Bruselas el primer Congreso Internacional de
Estadistica, en el cual Adolphe Quetelet, junto a otros estadistas europeos, buscaron
consensar un sistema de medicion que homogeneizara los trabajos realizados en
diferentes paises. Como resultado de esta reunion, asi como de sus posteriores
ediciones, se hizo presente entre los estadistas una preocupacién por la lengua como
sistema de clasificacion que podia expresar la pertenencia de un sujeto a una

determinada nacion (Loveman, 2014: 94). En México, la preocupacion por la variabilidad

19 Ignacio Ramirez (1988), “Discurso civico pronunciado el 16 de Septiembre de 1861, en la Alameda de
México, en memoria de la proclamacion de la Independencia”, Ignacio Ramirez, Obras completas de Ignacio
Ramirez “El Nigromante”, Tomo |, México, p. 136.

2pidem, p. 141.
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linguistica de la poblacién supuso su consideracién entre los censos levantados por
funcionarios locales y expertos, mismos que ademas dieron cuenta de diferentes
denominaciones idiomaticas. De forma paralela, en aquella época el interés por la
produccion de estudios sobre las lenguas desde una perspectiva geografica proliferé
entre estudiosos pertenecientes a paises con una amplia variabilidad lingUistica como
Alemania, Rusia, Suiza o México (Lameli, 2010: 570). Fue asi como en la década de los
sesenta connotados estudiosos como Manuel Orozco y Berra o Francisco Pimentel se
dieron a la tarea de realizar estudios geograficos del pais considerando la variabilidad
lingUistica de sus habitantes como sistema de clasificacion.

De acuerdo con Eric Hobsbawm (1998: 102), en los Estados decimononicos las
politicas publicas sobre el lenguaje funcionaron como herramientas para la
administracién de la poblacion a partir de la creacion de un sistema de comunicacién
oficial. No obstante, siguiendo a dicho autor, este sentido pragmatico fue articulado con
la creacién de una tradicion nacionalista sobre la cual la lengua fue significada como
representante de una determinada nacién. Adrian Balbi, en su Atlas Ethnographique du
Globe, publicado en 1826, referia que las lenguas eran el rasgo principal de una nacion,
pues éstas, por encima de otros aspectos como la raza, la historia, el gobierno o la
geografia, eran inalterables a través del tiempo.?' Las investigaciones realizadas por
Balbi gozaron de una amplia popularidad entre los estudiosos de las lenguas indigenas
de Meéxico, quienes elaboraron diversos trabajos dedicados al conocimiento de la
diversidad linguistica del pais, al tiempo que algunos promovieron la creacion de un
idioma nacional que, sobre el espafiol como base, integrara diversas voces indigenas
(Cifuentes, 1994: 210).

La creacion de un espafiol nacional gener6 un amplio debate que unié dos
tradiciones sobre el estudio de las lenguas: las investigaciones encargadas de la
gramatica espafnola y las filologias de las lenguas habladas por la poblacién indigena
que habitaba el pais, mismas que coincidieron en espacios como la Academia de la
Lengua de México o la SMGE (Cifuentes, 2002). Esta ultima sociedad fue sede de dos
de los mas importantes estudios sobre lenguas en el pais: la Geografia de las lenguas y
carta etnografica de México (1864), de Manuel Orozco y Berra, y el Cuadro descriptivo

y comparativo de las lenguas indigenas de México (1875), de Francisco Pimentel. En

21 Adrien Balbi (1826), L Atlas Ethnographique du Globe, Tomo |, Paris, Chez Rey et Gravier Libraires, p.
XIX.
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estos trabajos fueron creados sistemas de clasificacion sobre los habitantes de México
basados en diferentes parametros linguisticos.

Sin poder practicar ningun idioma de los descritos, Orozco y Berra prescindio de
la creacién de criterios gramaticales para su clasificaciéon y, en su lugar, eché mano de
las observaciones encontradas en trabajos previos para establecer similitudes entre
distintas lenguas, generando asi un sistema basado en once familias linguisticas,
ademas de 16 idiomas “sin clasificacion” y una lista de 62 “idiomas perdidos”.? Pese a
la ambigledad de su propuesta, la Geografia de las lenguas destaco en la época al
presentar por primera vez para el caso mexicano un amplio catalogo que recopilaba,
bajo una perspectiva geografica, la localizacion de mas de 750 “tribus” hablantes de
“lenguas indigenas”.?®

Por su parte el Cuadro descriptivo de Pimentel es quizd una de las
investigaciones mexicanas que mayor reconocimiento recibieron fuera del pais a lo largo
del siglo XIX. A diferencia de Orozco y Berra, Pimentel retomé investigaciones previas
influido por la escuela gramatical de Port-Royal, lo que le llevo a seguir ciertos principios
para su clasificacion: a) toda letra expresa un sonido, b) todo sonido equivale a una letra,
c) cada letra s6lo expresa un sonido simple o doble, y d) un mismo sonido no se puede
expresar en varias letras. Asi, el Cuadro de Pimentel representa una filologia
comparativa clasificada segun la afinidad morfolégica observada en las gramaticas, lo
que dio como resultado la existencia de cuatro grupos, 19 familias y 108 lenguas.?

Estas investigaciones fueron el principio de un nuevo sistema de clasificacion en
el que lo indigena pasd a ser el centro de la organizacidon misma mediante su
pluralizacion. A través de las observaciones realizadas en el campo gramatical y
filologico dicho marcaje fue fragmentado, a su vez, en numerosas categorias que
respondieron a las autoidentificaciones linglisticas generadas por los hablantes, al igual
que a la recuperacion de las clasificaciones coloniales conformadas en funcion de las
necesidades administrativas y de control politico de encomenderos y misioneros
(Giudicelli, 2010). Esto supuso la diversificacion del sujeto indigena a partir de un sistema

que, sobre una misma corporalidad, atribuyé diversas lenguas. Lo anterior fue visto por

22 Manuel Orozco y Berra (1864), Geografia de las lenguas y carta etnogréfica de México: precedidas de
un ensayo de clasificacion de las mismas lenguas y de apuntes para las inmigraciones de las tribus, México,
Imprenta de J.M. Andrade y F. Escalante, p. 62.

23 bidem, pp. 62-76.

24 Francisco Pimentel (1875), Cuadro descriptivo y comparativo de las lenguas indigenas de México, o
tratado de filologia mexicana, Tomo lll, México, Tipografia de Isidoro Epstein, p. 525.
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los formadores de la nacion como un obstaculo para la creacién de una lengua Unica
que se veia contradicha por multiples hablantes, todos ellos clasificados bajo lo indigena.

Relacionado a la nacion y a la lengua, de acuerdo con Holly Case (2018) el siglo
XIX fue discursivamente la “era de las cuestiones”, es decir un periodo en el que fue
desarrollado un patrén intelectual en varios paises donde diversos temas (la “cuestion
judia”, la “cuestion social”, la “cuestion oriental”, etc.) fueron configurados en forma de
problemas que debian ser resueltos. Estas cuestiones fueron representadas en debates
intelectuales que superaron las opiniones individuales con el objetivo de encontrar
(siempre sin éxito) soluciones puntuales. Esta era inicié en el mundo occidental entre los
anos de 1820 y 1830 como resultado de diversos factores: la expansion y politizacion de
la prensa, la ampliacion del derecho al voto, la emergencia de nuevos espacios publicos,
asi como de eventos internacionales como la independencia de Grecia, el levantamiento
polaco en la Rusia zarista, la revolucién belga, y la Revolucion de julio en Francia, entre
otros aspectos mas. En México la “era de las cuestiones” adquirio caracteristicas propias
cuando, una vez independizado, sus directores politicos e intelectuales se dieron a la
tarea de debatir en torno a la situacion nacional como resultado de la crisis social
experimentada. La formacion de una “cuestion nacional” adquirié diferentes matices
conforme pasaban los afios y en torno a ella se reunieron paulatinamente inquietudes
sobre el sistema de gobierno que debia ser implementado o la soberania frente a otros
paises. La emergencia de un sistema de clasificacion basado en la lengua estuvo
estrechamente ligado a esta cuestion, pues, frente a la diversidad de idiomas indigenas,
la “homogeneidad nacional” expresada en el castellano aparecia como un objetivo
deseable y distante.

Las “cuestiones” fueron también preocupaciones colectivas con base en las
cuales se crearon mecanismos para regular la experiencia cotidiana de los sujetos. Con
relacion a ello, la creacion de una politica sobre el lenguaje en México fue una
preocupacién que, pese a circundar en los primeros debates constitucionales, no cobro
fuerza hasta la segunda mitad del siglo XIX con los diversos proyectos educativos
esbozados por liberales radicales como Ignacio Ramirez o Ignacio Manuel Altamirano
(Brice, 1992: 114). Estos personajes estuvieron influenciados por los estudios
linglisticos de Orozco y Berra y Pimentel a la vez que impulsaron un proyecto
sociopolitico centrado en la homogeneidad linguistica como condicién de la igualdad v,
consecuentemente, de la nacion. Asi, siguiendo estas propuestas educativas, es posible

comprender las dinamicas de interaccion entre denominaciones linguisticas vy
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nacionales. En este sentido, los liberales de la segunda mitad de siglo fueron
coincidentes con sus predecesores al ver en la igualdad un objetivo a futuro, con la
excepcion de que fue entre estos ultimos cuando la “diversidad” linguistica fue el centro
de las discusiones. Para Altamirano, por ejemplo, mas alla de su valor entre los estudios
filolégicos, los idiomas indigenas no eran mas que un “enjambre de lenguas y dialectos”
cuya desaparicion, en favor del castellano, permitiria “la homogenizacién de la raza
conquistadora y de la raza vencida, homogenizacion que debia constituir fisiologica y
politicamente hablando la gran fuerza del pueblo”.?®

Esta preocupacién por la homogeneidad linguistica implicé consideraciones
particulares con relacion a la educacion publica que debia ser impartida. En una serie de
articulos publicados en octubre de 1882 en El Diario del Hogar, Altamirano sefalaria
como necesaria una reforma legislativa que hiciera obligatoria la educacion basica, asi
como un aumento considerable en los salarios de los profesores mediante el traslado de
la administracién escolar, de los ayuntamientos, a los gobiernos estatales. Aun mas
importante, para el tixtleco era necesaria la introduccién de cursos de lenguas indigenas
dentro de las escuelas normales, en los cuales los profesores no aprenderian sino los
conocimientos suficientes para “dar los equivalentes de las palabras espafiolas en el
idioma indigena”. Lo anterior no supuso un proyecto para impulsar la ensefianza de
aquellas lenguas, sino la introduccion de una herramienta “para facilitar el aprendizaje
del espafiol a los indigenas”, objetivo que, a su vez, seria correspondido por el “contacto
de los nifios indios con los nifios mestizos”.?® Aunque el proyecto esbozado por
Altamirano considero lo indigena como particular por la diversidad de lenguas que este
marcador contraia, ello no implicé la creacion de un programa educativo especial mas
alla del ambito linglistico, pues ante todo prevalecid un reconocimiento igualitario
inspirado por el iusnaturalismo ilustrado.

Siguiendo lo referido por Ariadna Acevedo (2011), hacia los ultimos afios del siglo
XIX los debates en torno a la castellanizacién de la poblaciéon indigena fue una
preocupacion presente entre personajes como Justo Sierra o Francisco Cosmes.
Mientras que para este ultimo el indio no podia ser educado, para Sierra no habia duda
de su capacidad intelectual, por lo cual, de manera similar a Altamirano, s6lo proponia

que los profesores aprendieran uno de sus idiomas para que lo usaran como base en la

25 |gnacio Manuel Altamirano (1989), “Instruccién publica. Generalizacion del idioma castellano”, Obras
completas XV. Escritos sobre educacion, Tomo |, México, Conaculta, p. 202.

26 |gnacio Manuel Altamirano (1989), “Instruccion publica”, Obras completas XV. Escritos sobre educacion,
Tomo |, México, Conaculta, pp. 225-226
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ensefianza del espafol. Pese a ello, refiere Acevedo (2011: 436), la castellanizacion al
interior de las escuelas no fue reglamentada a través de métodos oficiales, por lo cual,
ademas de la memorizacion de ciertas lecciones recitadas en eventos publicos, los
estudiantes indigenas no siempre desarrollaron un amplio dominio sobre el espafiol.

En gran medida, estas discusiones estuvieron enmarcadas por la celebracion de
los Congresos de Instruccion Publica en 1889 y 1890, en los cuales profesores,
intelectuales y politicos se dieron a la tarea de debatir sobre la unificacion de la labor
educativa en México a través de su centralizacion en el gobierno federal (Bazant: 2006:
22). Uno de los principales topicos que orientaron estos eventos fue el de la “uniformidad”
en la instruccién elemental, entendida como la aplicacion indistinta de un mismo
programa curricular, un mismo método de ensefianza y una misma administracion (la
federal), cuestion que traz6é un vinculo con la igualdad liberal constitucionalizada en
1857. Bajo dicho canon el marcador indigena estuvo relativamente ausente en los
debates de los congresos, pues los sujetos asi identificados quedaron enmarcados
indistintamente como parte de la poblacion que era objeto de la ensefianza unica
proferida. Sin embargo, en este debate destacé la participacion de Francisco Cosmes
como delegado por el estado de Guanajuato en 1889, quien cuestiono el proyecto de
“uniformidad”:

Ahora bien: dadas las diferencias de las razas que pueblan nuestro dilatado
territorio, de la capacidad intelectual de cada una de ellas, de las condiciones
socioldgicas en que se encuentran, de los climas en que viven, y, por ultimo, de los
recursos pecuniarios y politicos [que] cada Estado puede disponer 4,es conveniente
dar una forma unica a la ensefianza en toda la Republica, cuando en una entidad
federativa pueden producir malos resultados los métodos de educacion y los textos
que en otras los produzcan excelentes, cuando la precocidad de una raza
determinada exija que la instruccion comience para ella mas temprano que para
otras, cuando el Erario de un Estado puede carecer de los recursos necesarios para
dotar a las escuelas de utiles y elementos, que Estados mas ricos no tendran
dificultad en proporcionarles, cuando, por ultimo, la sanciéon de la ensefanza
obligatoria debe ser distinta, segun la localidad y segun el caracter e ilustracion de
los habitantes??’

La critica de Cosmes partié6 de una preocupacion por la centralizacion de la
administraciéon escolar que la “uniformidad” promovia, para lo cual argumentd que la
diversidad de la poblacion dificultaria la introduccidon de una ensefianza Unica. Si bien en

su momento el argumento del representante guanajuatense fue excepcional, hacia 1910

la Sociedad Indianista partiria de premisas similares.

27 Francisco Cosmes (1889), “Voto particular del Diputado Francisco G. Cosmes”, La escuela moderna,
Tomo |, num. 6, diciembre 31 de 1889,p. 90.
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La puesta en marcha de una politica de centralizacion escolar también contribuy6
a la institucionalizacién disciplinaria de la pedagogia, y viceversa, a través de la creacién
de las Escuelas Normales, asi como con la realizacion de los congresos. En este ambito,
diversos profesores e intelectuales se dieron a la tarea de elaborar manuales vy libros de
texto como el Tratado elemental de pedagogia (1887), escrito por Manuel Flores para
sus alumnos de la Escuela Normal capitalina, tecnologias que contribuyeron a la
sistematizacion de un saber pedagdégico. Asimismo, de manera similar a otras disciplinas
(Guevara, 2013), la emergencia institucional de la pedagogia porfiriana implico la
elaboracion de narrativas que, desde una perspectiva cronolégica progresiva,
constituyeron las primeras historiografias que dieron unidad y objetivo a la labor
pedagogica en México. A lo anterior responden, por ejemplo, los discursos elaborados
por personajes como Joaquin Baranda, Luis E. Ruiz y Abraham Castellanos,?® en los
cuales emergié nominalmente la “escuela moderna” como resultado de la introduccion
de la teoria pedagogica y del control estatal en el terreno educativo tras décadas de
“crisis”.

De acuerdo con Castellanos, por ejemplo, las escuelas en México podian
dividirse en dos: “antiguas” y “modernas”. Mientras las primeras estaban centradas en
‘la preponderancia de la educacién de la memoria, sobre todas las facultades”, las
segundas planteaban una “educacion armoénica”, lo que equivalia “al desarrollo fisico,
intelectual, moral y ético” de los estudiantes.?® La emergencia de la “escuela moderna”
implicé asi un nuevo espacio de discusion y el desarrollo de una nueva tecnologia que
fue decisiva en la configuracion de lo educativo como herramienta para subsanar los
problemas nacionales.

Entre los cambios atribuidos a la “escuela moderna” se encontraba otro de los
temas presentes en los congresos de educacion: la implementacion del sistema de
ensefianza colectivo, con el cual se pretendia sustituir a la educacion mutualista o
lancasteriana; no obstante, esta propuesta también contribuyo en la creacién de nuevas

categorias impulsadas por el proceso de escolarizacion porfiriano a través de las cuales

28 Joaquin Baranda (1900), “Discurso pronunciado al inaugurarse la Escuela Normal para profesores de
ensefianza primaria en la ciudad de México el 24 de febrero de 1887”, Joaquin Baranda, Obras, México,
Imp. De V. Agiieros Editor, pp. 25- 76; Luis E. Ruiz (1904), Tratado de pedagogia, México, Herrero Hermanos
Editores; Y Abraham Castellanos (1905), “Ligero estudio del desarrollo de la pedagogia en México” en
Abraham Castellanos, Pedagogia Rébsamen. Asuntos de metodologia general relacionados con la escuela
primaria, México, Libreria de la viuda de Ch. Bouret, pp. 13-126.

29 Abraham Castellanos (ed.) (1907), Reforma escolar mexicana. Seleccion y juicio sobre los trabajos de los
Congresos de Instruccién y Organizacion Legislativa del Maestro Rébsamen, México, A. Carranza y Comp.
Impresores, p. 69.
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se buscod controlar y administrar a la poblacion escolar (Granja, 2009: 219),
estableciendo asi una primera clasificacion basada en cuatro grados que dependian de
la “instruccion y el desenvolvimiento intelectual” de los infantes.®

Enrigue Rébsamen, uno de los protagonistas de la “escuela moderna”, publicé
en 1891 un informe relativo a la reorganizacion de la educacién primaria y normal de
Oaxaca, el cual retomaba los debates de los Congresos y planteaba una nueva division
de la ensefanza primaria: “elemental”’, constituida por cuatro grados y de caracter
obligatorio para nifios de cuatro a seis anos; y “superior”’, de valor complementario,
obligatoria solo para aquellos estudiantes que quisieran continuar su formacién en los
institutos literarios o en las escuelas normales.®' Esta graduacioén, a su vez, quedaria
sujeta a dos tipos de escuelas: las “perfectas”, con un maestro por cada afio, o las
“econdmicas” con un profesor por cada dos. Esta distincion segun el nUmero de docentes
se encontraba vinculada a una clasificacién correspondiente a los grados que una
determinada escuela podia ofrecer, dividiéndose en tres tipos: a) escuelas de “primera
clase”’, en donde se proporcionaria la instruccion primaria completa (elemental y
superior), con tres profesores en su forma econémica o seis en su version perfecta; b)
escuelas de “segunda clase”, que proporcionarian solo los grados elementales y
contarian con dos o cuatro profesores; y c) escuelas de “tercera clase”, mismas que solo
tendrian un profesor con un sistema de medio tiempo, en las cuales habria una reduccién
de materias que permitiera a los estudiantes atender sus necesidades laborales.

En el caso de lo indigena, el desarrollo de estas clasificaciones y categorias
contribuyé a su configuracion desde el ambito educativo. Asi, en su propuesta
Rébsamen referiria que el sistema de medio tiempo contribuiria a la ensefianza de
campesinos e indigenas, “‘que necesitan & veces de la ayuda de sus hijos para las
labores del campo, y aplaudiran una organizacion que concilia sus intereses particulares
con los que tiene el Estado en que se instruyan sus futuros ciudadanos”.®? Por su parte,
con relacion a las escuelas de tercera clase, el informe sefialé que, pese a la reduccién
de materias, se buscaba impulsar el estudio de la “lengua nacional”, principalmente en

los planteles donde la mayoria de los alumnos perteneciera a “la raza indigena”.®

30 Ibidem, p. 121.

3" Enrique Rébsamen (1891), Informe sobre la reorganizacion de la Escuela Practica anexa a la Normal de
Profesores del Estado de Oaxaca, Oaxaca, Imprenta del estado, p. 22.

32 Ibidem, p. 24.

33 Ibidem, p. 27.
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Las propuestas de Rébsamen que emplearon el marcador indigena fueron
esporadicas y poco comentadas entre sus contemporaneos. Asimismo, éstas partieron
de la igualdad liberal como eje rector de un sistema educativo que estaria sujeto al
control estatal y seria obligatorio para toda la poblacion. En cuanto a su aplicacion, mas
alla del estado de Oaxaca estas propuestas no tuvieron efecto; sin embargo, su
discusion repercutio entre los profesores, muchas veces participantes en los congresos,
quienes a lo largo del siglo XIX desarrollaron junto a los estudiantes dinamicas escolares
basadas en el aprendizaje de la lengua espaiola como herramienta para su vida politica
(Rockwell, 2002: 120).

La afirmacién de que los indigenas podian ser educados de la misma manera
que el resto de la poblacion fue compartida también por distintos politicos e intelectuales
alineados al régimen porfiriano (Stabb, 1959; y Powell, 1968), quienes apostaban por la
implementacion de politicas publicas que, en la practica, instituyeran la uniformidad
poblacional provista desde el liberalismo; aunque bien, como se vera en el apartado
siguiente, la emergencia de estudios cientificos de caracter racialista introduciria una
discusion en torno a lo indigena como sujeto particular y a su educacion.

La relacion entre la lengua y lo nacional fue un proceso que encontré en el terreno
educativo uno de sus principales escenarios. A través de éste fue reforzado el caracter
problematico que la diversidad linglistica enmarcada bajo lo “indigena” implicaba para
la “homogeneidad” nacional, no obstante que, a su vez, permitia su transformacion
mediante la escuela como espacio estatal. Paradojicamente, la construccién de una
identificacion nacional permitid la expresion mas frontal de lo indigena entre la
intelectualidad liberal al ser uno de los principales anclajes a partir de los cuales fue

definido lo propio.

La racializacion cientifica de lo indigena

Para la segunda mitad del siglo XIX la ocupacion estadounidense, sumada a otras
intervenciones extranjeras, dejé como resultado la separacion de diversos estados
fronterizos en la region norte del pais. Producto de dichos sucesos, la experiencia de
México como entidad independiente fue poco alentadora entre los intelectuales, politicos
y empresarios que vivieron aquellos afios criticos, quienes en torno a la “cuestion
nacional” argumentaron la falta de homogeneidad como explicacién para lo acontecido.

Al respecto, diversos autores han coincidido en que fue en esta segunda mitad del siglo
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XIX cuando el marcador indigena adquirié relevancia en los debates politicos e
intelectuales (Stabb, 1959; Powell, 1968; Raat, 1971; y Knight, 2013). Asi, Francisco
Pimentel, quien tras la segunda intervencién francesa fue colaborador del régimen
monarquico de Maximiliano de Habsburgo, publicé en 1864 su Memoria sobre las causas
que han originado la situacién actual de la raza indigena. Este estudio, ampliamente
leido en la época, ofrecid a sus lectores una explicacion sobre la condicién de la
poblacion indigena del pais considerando su relacion con el rumbo nacional, a partir de
lo cual concluia que “No es posible obedecer por mucho tiempo & un mismo gobierno y
vivir bajo la misma ley, si no hay homogeneidad, analogia, entre los habitantes de un
pais. Y ¢qué analogia existe en México entre el blanco y el indio?”.3*

Asimismo, el proceso de configuracion e imposicion de un Estado-nacion implicéd
también la emergencia de resistencias por parte de la poblacién que éste intentd
controlar. En este vaivén, los denominados indigenas disputaron frente al Estado el
control de sus actividades cotidianas a través de practicas politicas que iban, desde la
negociacion juridica, hasta la confrontacion armada, donde la identificacion nacional de
corte liberal fue desafiada y practicada a partir de contextos locales (Falcon, 2002).
Como resultado de dichas disputas, hacia mediados del siglo XIX diversos estados del
pais fueron sede de numerosos conflictos armados, mismos que gozaron de una amplia
resonancia entre diversos medios de comunicacion que dieron forma publica a la “guerra
de castas”. Originalmente, fue asi como se llamo al conflicto armado acontecido entre la
poblacion indigena de Yucatan y las cabecillas politicas que se disputaban el control de
dicho estado entre facciones de centralistas y federalistas en los afios cuarenta
(Florescano, 2012: 352), y pronto el término se diseminé entre la élite de toda la republica
como un temor latente por la insurreccion del sector indigena del pais motivada por un
odio generalizado hacia la poblacién blanca de origen espafiol.

Por su parte, la aparicién de grandes insurrecciones, como la liderada por Juan
Banderas entre los yaquis de Sonora durante la década de los veinte, o la rebelion
encabezada por Manuel Lozada, el “Tigre de Alica”, en Nayarit hacia los afos sesenta,
también contribuyeron a la configuracion de un temor publico sobre lo indigena como

sujeto de la violencia representado a través de la “guerra de castas”.?® En este marco, la

34Francisco Pimentel (1903), “Memoria sobre las causas que han originado la situacion actual de la raza
indigena de México y medios de remediarla”, Obras completas de D. Francisco Pimentel, Tomo Ill, México,
Tipografia Economica, p. 133.

35 Aunque bien, resulta necesario precisar que también hubo participacion indigena en los conflictos bélicos
al interior de los bandos liberales.
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percepcion de una falta de homogeneidad nacional, asi como el temor a la continuidad
de los levantamientos armados, fueron los elementos que contribuyeron a la emergencia
de lo indigena como una preocupacion intelectual en el ultimo tercio del siglo XIX. Para
Francisco Pimentel, una nacién era “una reuniéon de hombres que [profesaban] creencias
comunes, que [estaban] dominados por una misma idea, y que [tendian] a un mismo
fin”,% aspecto que hacia de lo indigena un obstaculo que fragmentaba el proyecto de
nacion mexicano. Asi, de acuerdo con la Memoria, el problema radicaba en la existencia
de dos tipos de habitantes:

El primero habla castellano y francés; el segundo tiene mas de cien idiomas
diferentes en que da a conocer sus ideas. El blanco es catodlico, ¢ indiferente; el
indio es iddlatra. El blanco es propietario; el indio proletario. El blanco es rico; el
indio, pobre miserable. Los descendientes de los espafoles estan al alcance de
todos los conocimientos del siglo, y de todos los descubrimientos cientificos; el indio
todo lo ignora [...] Hay dos pueblos diferentes en el mismo terreno; pero lo que es
peor, dos pueblos hasta cierto punto enemigos. De aqui estas palabras que suelen
escaparse aun a los hombres menos reflexivos, jla guerra de castas! Xichu,
Yucatan, han dado ya muestras de lo que puede ser la guerra de castas; pero sobre
todas las haciendas del norte, los Departamentos fronterizos. Esos indios tan
humildes y tan timidos, se vuelven feroces contra los blancos, no dan cuartel a
nadie; en lo moral como en lo fisico, la reaccion es igual a la accién. Es verdad que
la guerra de castas seria, como ha sido siempre, favorable a los blancos; pero no
por eso dejaria de traer todos los males consiguientes.’

En este proceso el sistema de clasificacion racial fue el principio de las
explicaciones sobre el comportamiento politico de la poblacién y de su corporalidad. Si
bien el término “raza” habia sido pronunciado desde tiempos novohispanos, fue en este
periodo cuando su significacion fue configurada a partir de su empleo por parte de la
comunidad cientifica del pais. Asi, el mismo afio en que fue publicada la Memoria de
Pimentel, Paul Broca edit6 sus Instructions générales pour les recherches
anthropologiques, documento promovido por la Sociedad de Antropologia de Paris
dentro del segundo tomo de sus Memories, y reimpreso en una segunda edicién en 1879
con un amplio alcance transnacional, que fue publicado con el objetivo de sistematizar
la observacion racial a través de la medicion antropométrica de los cuerpos. % Aquellas
instrucciones no fueron las primeras esgrimidas por la SAP, para el caso de México con
anterioridad habian sido elaboradas dos disposiciones: las primeras escritas en 1862 por

los médicos Louis-André Gosse, Ernest Auburtin, y Le Bret, asi como con algunas

36 Ibidem, pp. 133-134.

37 Ibidem, p. 134.

38 Paul Broca(1879), Instructions générales pour les recherches anthropologiques, Paris, Libraire de
L’Académie de Médecine.
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sugerencias del abate Brasseur de Bourbourg, por encargo de Edward Michaux,
médico-militar quien anunciaba una expedicién a suelo mexicano; y las segundas
redactadas en 1864 promovidas por la intervencién militar de Francia en México y la
creacion de la Comision Cientifica, Literaria y Artistica, que, en su seccidn de “ciencias
médicas”, impulsé el estudio de las “diversas razas” con base en una serie de
instrucciones preparadas por Armand de Quatrefages.

En México, las instrucciones fueron leidas y utilizadas por la comunidad urbana
de médicos y naturalistas que, basada en tradiciones cientificas locales, hicieron del
sujeto indigena su principal objeto de estudio a través de su racializacion, proceso
vinculado a la emergencia de la antropologia como disciplina independiente en espacios
como el Museo Nacional, las penitenciarias o las organizaciones cientificas hacia el
ultimo tercio del siglo XIX (Murcia, 2017:124). Para 1898 el doctor Jesus Sanchez
sefialaria en la Gaceta Médica de México que los estudios antropoldgicos permitirian la
observacién de “variaciones en algunas de las enfermedades que atacan a los indios”,
para lo cual proponia el estudio particular de la antropologia fisica o somatologia,
encargada de estudiar “comparativamente en las razas, las variaciones del esqueleto,
de los musculos y de las visceras”.*® Al igual que la clasificacion sexual (Viveros, 2008:
172), la raza aparecié entonces como un elemento determinante para la comprensién de
los seres humanos como entes bioldgicos, lo que implico, en el caso de los médicos
como Sanchez, la explicacion del comportamiento de los sujetos a partir de la
observacion y comprension de sus cuerpos.

Con la amplia socializacion del racialismo médico los seres humanos fueron
clasificados con base en categorias que representaban las cualidades corporales de los
sujetos, por lo cual fue comun el empleo de marcadores como “blanco”, “amarillo”,
“negro” o “cobrizo”, aludiendo a la pigmentacién de la piel, mismos a los que les fueron
atribuidos lugares de procedencia. Por ejemplo, para el naturalista aleman, Johann
Friedrich Blumenbach, cuyos trabajos fueron leidos en México, considerando la medicién
de los angulos faciales y de sus origenes geograficos, las razas podian ser clasificadas
en “caucasica o blanca”, “mongola o amarilla”, “americana o roja”, “malaya o cobriza” y
“etiopica o negra”.*® En este orden, la categoria de “indigena”, ampliamente utilizada en

el ambito naturalista desde principios de siglo (Ramirez, 2011: 1660), cobré6 mayor

39 Jesuis Sanchez (1898), "Relaciones de la Antropologia y la Medicina", Gaceta Médica de México, México,
Tomo XXXV, num. 10, mayo 15 de 1898, p. 195.

40 Johann-Friedrich Blumenbach (1820), Decas sexta. Collectionis suae Craniorum diversarum gentium
illustratae, Gottingae, Dieterich.
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presencia y su empleo gozo6 de la misma popularidad que la voz “indio”, hasta entonces
predominante.

En este proceso de clasificacion los comportamientos de los sujetos fueron
valorados con base en la normalidad corporalizada en la raza blanca, lo que implicd una
jerarquizacion racial que legitimaba, bajo un argumento cientificista, relaciones de poder,
tanto en las politicas publicas estatales, como en las dinamicas transnacionales. Desde
la raza el marcador indigena representd una patologia expresada en instrumentos de
medicion, asi como en la busqueda y recoleccién de restos éseos que funcionaron como
testimonio de su anormalidad (Chazaro, 2018: 174). En este sentido, por ejemplo, desde
la influencia del evolucionismo lamarckeano y su teoria de la adaptacion, el punto
numero seis de las instrucciones giradas para la expedicion de Michaux en tierras
mexicanas estaba destinado a la observacion de la deformacion artificial de craneos
entre los totonacos precolombinos, misma que, se sospechaba, pudo haber trascendido
hasta su actualidad y convertirse en la “conformacién craneal normal en este pueblo”.
Frente a ello, mencionaban las instrucciones, el “problema” merecia la atencién de los
corresponsales en tanto que afectaba “a la cuestion de la transmisién hereditaria de las
deformaciones craneales”.*! Por su parte, en el ya citado trabajo de Sanchez, el autor
referia que la raza indigena era portadora de “multiples causas fisiologicas y patolégicas,
siendo evidente que el alcoholismo y la miseria predisponen al organismo quitandole la
fortaleza indispensable para resistir las multiples causas que tienden a alterar la salud”.*?

Con relacion a estas patologias raciales, el médico Porfirio Parra las definia como
“una modificacion del estado normal, regida por las leyes bioldgicas”, de tal manera que
éstas eran una “amplificacion de la fisiologia, y ésta [a su vez] un caso particular de la
biologia”.** Influido por los estudios sobre la herencia elaborados por el médico francés
Prosper Lucas, para Parra estas patologias podian rastrearse a partir de la interaccion
de los individuos con el medio y de la transmision hereditaria; no obstante, a diferencia
de Lucas, quien proponia la existencia de la “inniedad” como una modificaciéon del ser
vivo desarrollada al momento de su gestacion, desde una tradicion aristotélica Parra
rechazaba toda transformacién que no fuera consecuencia de una fuerza predecesora.

En este sentido, de acuerdo con el médico chihuahuense, el principal condicionamiento

41 E. Auburtin, Le Brety L. A. Gosse (1962), “Instrucciones etnoldgicas para México, por E. Auburtin, Le Bret
y L. A. Gosse, con adiciones del abate Brasseur de Bourbourg”, Juan Comas, Las primeras instrucciones
para la investigacion antropolégica en México, México, UNAM, p. 22.

42 Sanchez, Op. cit., p. 194

43 Porfirio Parra (1897), "iLa ineidad es una fuarza antagonista de la herencia, o es una de las formas de
esa Ultima!", Gaceta Médica de México, AMM, México, Tomo XXXIV, nium. 21, noviembre 1 de 1897, p. 547.
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del hombre recaia en la herencia, misma que era dividida en dos tipos: una
conservadora, que se limitaba a transmitir las cualidades recibidas, y otra acumuladora,
que involucraba la transmision de modificaciones organicas verificadas por un organismo
hasta el momento en que se convertia en progenitor. Estos tipos de herencias podian
corresponder, a su vez, a casos de “atavismo”, mismos que podian transmitir las
patologias sin jamas ser eliminadas por sus descendientes.** Fue con base en la
transmisién hereditaria de caracter racial que el comportamiento de un determinado
grupo humano fue explicado a través del tiempo, lo que implico6 no sélo una
consideracion sobre su pasado, sino también sobre su futuro. En el caso de la raza
indigena, la presencia de una patologia hereditaria implico la elaboracion de
cuestionamientos en torno a su educabilidad. Asi, e influido por las discusiones de
médicos y naturalistas, el ya citado Pimentel planteaba la siguiente pregunta en su
Memoria: “; El indio es rudo, por naturaleza, é incapaz de adquirir instruccion?”.*

Dicha interrogante cobrd presencia en las discusiones de las comunidades
cientificas del momento, quienes frente a la posible perpetuidad del comportamiento
asociado a la raza indigena esbozaron una serie de posibles conclusiones. Estos
debates también integraron desde su propio lenguaje una consideracién sobre la
homogeneidad como modelo arquetipico de lo nacional. Por ejemplo, el aleman Carlos
von Gagern refirié en 1869 al interior de la SMGE que una de las principales causas que
“han retardado el desarrollo de México” debia encontrarse en la incompleta “amalgama”
de las razas que habitaban su territorio, situacion frente a la cual la poblacién caucasica
acabaria por imponerse ante el resto. De lo anterior, von Gagern concluia que no habia
lugar para lamentos por el “destino final de las razas inferiores”, pues éstas estaban
destinadas a desaparecer por el “cruzamiento repetido con la [raza] caucasiana”, por su
extincion gradual derivada de su “falta de vitalidad intrinseca”, o por causa de una
“exterminacion violenta”.*® Por su parte, para 1898, con base en una lectura darwinista
de los procesos evolutivos de las razas, Jesus Sanchez refirid que el estudio de la
antropologia permitiria comprender “el hecho de la extincion de ciertas razas inferiores”
entre las que se encontraba la indigena, pues éstas eran las “menos bien preparadas

para el combate por la vida”.*" Incluso, en su ya citada Memoria, Pimentel referia que la

44 Ibidem, p. 553

45 Pimentel, 1903, Op. cit., p. 129

46 Carlos Gagern (1869), "Rasgos caracteristicos de la raza indigena de México", Boletin de la Sociedad de
Geografia y Estadistica de la Republica Mexicana, SMGE, México, Segunda Epoca, Tomo |, p. 805.

47 Sanchez, Op. cit., p. 194
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educacion por si sola no era suficiente para resolver la situacion de dicha raza, pues
“‘ilustrado el indio, pero desenvolviéndose en él un talento maligno, su civilizacion traeria
males y no bienes”, ante lo cual proponia la “transformacion” de este sector mediante la
inmigracion europea:

La raza mixta respondemos seria una raza de transicion; después de poco tiempo

todos llegarian a ser blancos. Ademas, los europeos desde luego se mezclarian no

so6lo con los indios sino con los mestizos que ya existen, y forman la mayor parte

de la poblacién; asi es que desde luego resultaria ya una generacion de blancos en

ndmero [...] no es cierto que los mestizos hereden los vicios de las dos razas, si no

es cuando son mal educados; pero cuando tienen buena educacién sucede lo

contrario, es decir, heredan las virtudes de las dos razas.*®

Frente al conflicto que suponia la raza indigena, el mestizaje fue configurado
como su principal respuesta. Fue ello, a decir de Martin Stabb (1959: 406), una de las
principales caracteristicas del racialismo mexicano; aunque bien, la consolidacién de una
identidad oficial basada en el mestizaje no llegaria sino hasta el siglo XX con las politicas
posrevolucionarias (Zermefio, 2011). A su vez, esto también introdujo nuevas
interrogantes para los saberes racialistas de médicos y antropologos, quienes, como el
naturalista Alfonso Luis Herrera y el médico Ricardo Cicero, se preguntaban hacia finales
del siglo XIX sobre “los caracteres hereditarios de espafioles por una parte, y de indios
por otra, que existian en los mestizos”.*® Médicos, naturalistas y antropdlogos
vislumbraron asi un devenir sobre la raza indigena, mismo que moldeé comportamientos
practicados en las interacciones cotidianas. Con base en el estado patoldgico de este
sector, su continuidad fue problematizada en consideraciéon de los conflictos sociales
que ella podria traer. Asi, al explicar la intervencion francesa que vivia México en la
década de los sesenta, Pimentel preguntaba si “mientras que los indios estén
embrutecidos y degradados, mientras no tengan necesidades fisicas y morales, ideas
de patria, honor y deber, ¢ sera posible que formemos un verdadero pueblo?”.*°
Cabe destacar que esta configuracion racialista esbozada desde las

comunidades cientificas no estuvo exenta de cuestionamientos, pues, como ya se ha
referido en el apartado anterior, por aquellos afos en el campo de la educacién la
tradicion liberal de maestros e intelectuales pugné por la igualdad de los sujetos en la

creacion de un sistema escolar publico. En este punto, conviene retomar lo referido por

48 Pimentel, 1903, Op. cit., p. 145.

49 Alfonso L. Herrera y Ricardo E. Cicero (1897), "Estudios de Antropologia mexicana", La Naturaleza.
Periédico Cientifico de la Sociedad Mexicana de Historia Natural, SMHN, México, Segunda Serie, Tomo Il,
p. 465.

50 Pimentel, 1903, Op. cit., p. 135
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Deborah Poole (2004: 41), quien, en torno al concepto de raza decimondnico, senala
que éste ha poseido un significante “resbaladizo”, con usos ambiguos, producto de
diversas tradiciones intelectuales y tensiones politicas que reflejan las dinamicas en las
que fue empleado. Asi, al tiempo que médicos y antropélogos cuestionaban la educacion
de la denominada raza indigena, personajes como Altamirano entablaron una férrea
defensa en torno a su educabilidad:
Una biblioteca entera de historiadores imparciales y veraces se puede presentar
desmintiendo esas aseveraciones de la mas supina necesidad; un mundo de
hechos, de observaciones y de juicios puede aducirse para probar, que no son
improgresivas las razas indigenas, sino que deben su estado a la tirania o
imbecilidad de los gobiernos que por interés o descuido, las han conducido a
semejante degradacion.®’!

De esta manera, la configuracion del marcador indigena desde las comunidades
cientificas mexicanas debe ser comprendida en funcion de la tensién que dicho proceso
entablo frente a los discursos educativos de tradicion liberal. Aquella polémica, lejos de
tener bandos definidos, se desarrolld al interior de una simultanea participacién de
personajes en espacios cientificos y educativos, ya que, al tiempo que intelectuales
como Altamirano participarian en organizaciones como la SMGE, algunos médicos
comenzarian a ocupar espacios en el terreno educativo a través de la creacién de una
preocupacion higiénica en torno a las escuelas publicas (Ortega, 2019).

Por su parte, desde el ambito cientifico la racialidad indigena estuvo ligada a las
teorias evolucionistas desarrolladas entre la comunidad cientifica de México a partir de
la recepcion y discusion de autores como Darwin, Lamarck y Comte (Esparza, 2014: 39).
Este evolucionismo, a su vez, estuvo vinculado al concepto de “progreso”, el cual se
convirtié en un conductor de la actividad cientifica al ser referente en las motivaciones
de sus practicantes y en las observaciones empiricas realizadas en sus investigaciones
(Nisbet, 1981: 244). Incluso, entre los conceptos de evolucién y progreso fue establecida
una sinonimia como dos términos que aludian a un desarrollo lineal tendiente al
mejoramiento, con la distincion de que, mientras el primero fue empleado
mayoritariamente en discursos cientificos relacionados a los organismos biolégicos, el
segundo estuvo ampliamente vinculado al ambito politico. De esta manera, la evolucién
de los organismos y el progreso social fue una caracteristica atribuida a la raza blanca
y, en el caso de México, a la promocion y legitimacién de la politica liberal. Asi, si bien

los términos de “indio” o “indigena” fueron relegados de los textos constitucionales

51 Altamirano, “Instruccion publica. Generalizacion...”, Op. Cit., p. 205.
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decimononicos, su inclusion estuvo presente a través de la produccion de estudios
publicados por instituciones estatales como el Museo Nacional, desde la cual los
distintos gobiernos liberales impulsaron una definicion de lo “nacional” y de su poblacion
partiendo de la pertinencia de su liderazgo en el frente politico como condicién necesaria
para el progreso del pais.

La emergencia de la raza en el orden cientifico introdujo nuevas explicaciones e
interrogantes en torno a lo indigena, mismas que confluyeron con las preocupaciones
provenientes de ambitos gubernamentales y educativos. A diferencia del “pueblo” o de
la “clase baja”, la racializacién del marcador indigena implico el reconocimiento de un
sector especifico de la poblacion mediante la generacion de un saber centrado en el
cuerpo como base de sus clasificaciones. En este proceso la relacion entre lo indigena
y lo nacional adquiri6 una dimensién cientifica que legitimaba e impulsaba la

configuracion del primero como sujeto anémalo e indeseable, es decir, como problema.

La raza entre el cuerpo y la cultura

La configuracion de lo indigena como raza fue también un proceso de caracter
transnacional donde las exposiciones cientificas, asi como los congresos de
americanistas, funcionaron como espacios para su discusion y difusion (Tenorio, 1998:
133). En estos eventos los discursos racialistas estuvieron motivados por las polémicas
desatadas entre poligenistas y monogenistas en torno a los origenes de la humanidad y,
mas puntualmente, su ascendencia en América, asi como por los procesos abolicionistas
de distintos paises en donde la comunidad de sabios americanistas buscé perpetuar y
reforzar, ahora por la via cientifica, el control sobre distintos grupos racializados (Wade,
2000: 19).

La primera participacion de una delegacion mexicana en un Congreso de
Americanistas fue en su octava ediciéon, celebrada en 1890 en Paris, con una
representacion de Ignacio Manuel Altamirano como lider de la SMGE, quien, a propésito
de su proyecto nacionalista y de los debates sobre la raza, diria frente a los asistentes
que él encarnaba perfectamente el “tipo de la raza chontal” (citado en Giron, 2005: 364).
Aquel pronunciamiento implicé un claro desafio a las teorias sobre la inferioridad racial
de la poblacion mexicana. Asimismo, éste representd una inquietud de la época
sustentada en la doble condicién entre el ser hombre y el ser ciudadano (Todorov, 2016:

208), donde, al tiempo que la raza invitaba a la concepcion de un posible origen comun
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derivado de la especie humana, también funcioné como una experiencia fundamentada
en una comunidad politica nacional.

De manera similar a la postura profesada por Altamirano, la racializacion de lo
indigena fue un proceso que atravesé por matices nacionalistas en distintos personajes.
En este ambito, la escritura de la historia fue una herramienta que contribuy6 a la
creacion de una identificacion racial y, simultaneamente, nacional, tal como se observa
en la publicacion de México a través de los siglos (1884), magna obra de la historiografia
porfiriana donde Vicente Riva Palacio sefialaria que

La raza indigena, juzgada conforme a los principios de la escuela evolucionista, es
indudable que esta en un periodo de perfeccion y progreso corporal, superior al de
todas las otras razas conocidas, aun cuando la cultura y civilizacién que alcanzaba
al verificarse la Conquista fuera inferior al de las naciones civilizadas de Europa.®

Por su parte, tal como ha referido Mauricio Tenorio (1998), las reuniones y
exposiciones internacionales fueron por su alcance mediatico quiza las expresiones mas
claras sobre esta significacion nacionalista de la racialidad indigena. En ellas la
experiencia del progreso como realidad presente fue una de sus caracteristicas mas
distintivas, y fue en este ambiente cosmopolita donde la élite cientifica y politica
porfiriana encontré un espacio nodal para la configuracién de lo “mexicano” mediante la
exposicion de objetos arqueoldgicos y etnogréaficos identificados como indigenas. Estos,
al tiempo que reflejaban los conocimientos adquiridos por la ciencia mexicana como
ejemplo de civilidad, también representaban un pasado exético que distinguia a la nacién
de los paises europeos (Tenorio, 1998: 129).

Para 1895 México fue sede del Xl Congreso Internacional de Americanistas,
motivo por el cual el Museo Nacional y su seccion de antropologia fueron remodelados
de la mano de Alfonso Luis Herrera y Ricardo Cicero. Esta seccion estaba integrada por
craneos y esqueletos humanos provenientes en su mayoria de excavaciones
practicadas en Tlatelolco; también contaba con una coleccién de moldes en yeso de
“diversas razas”; varios estudios y cuadros estadisticos de autores mexicanos y
extranjeros; algunos objetos etnograficos (ropa, utensilios, armas) procedentes de varios
puntos de la republica, asi como dos armaduras y objetos japoneses; ademas de una
coleccion de cerca de 478 fotografias.®® Aunado a esto, para los asistentes al congreso

fueron publicados una serie de catalogos con informacién sobre los objetos expuestos

52 Vicente Riva Palacio (1984), “Las razas indigenas”, Roberto Moreno (ed.), La polémica del darwinismo
en México, México, UNAM, p. 247.

53 Alfonso L. Herrera y Ricardo E. Cicero (1895), Catalogo de la coleccién de Antropologia del Museo
Nacional (1895), México, Imprenta del Museo Nacional, p. VI-VII.
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tomada de las descripciones elaboradas por Francisco del Paso y Troncoso y por los
propios creadores de la seccion.

La exposicion de estos objetos contribuyé al desarrollo de un nuevo régimen de
observacion corporal basado en la raza como elemento de exhibicion cientifica
(Gorbach, 2008: 96). Asi, ligada a la practica antropolégica, la materializaciéon de razas
a través de huesos, moldes o fotografias definié la comprension del cuerpo como un
objeto regulable, medible y cognoscible. En dicho proceso, basados en los trabajos de
Samuel Morton y Paul Broca, los médicos y antropdlogos mexicanos como Herrera,
Cicero y Sanchez clasificaron la racialidad con base en medidas antropométricas que
dieron forma y cientificidad a lo indigena (Chéazaro, 2018: 187).

En el caso de las fotografias expuestas su comprension estaba centrada en la
lectura conjunta entre el catalogo y lo observado, de tal manera que, mientras la imagen
montada en el Museo Nacional otorgaba un cuerpo a la racialidad indigena, el catadlogo
estaba destinado a atribuirle un comportamiento mediante las descripciones en él
referidas. Asi, en el caso de los llamados “nahuas” o “aztecas”, se decia de ellos que en
nada se comparaban a sus antepasados prehispanicos, pues ahora integraban una raza
“‘degenerada”, sumida en el “alcoholismo, la idolatria, la vagancia y la ausencia de

civilizacion”.%*

“Mujer Nahua” “Hombre Nahua”
Autor desconocido, s.f., Fototeca Autor desconocido, s.f., Fototeca
Nacional Nacional

Por su parte, en aquella época la fotografia racial estuvo influenciada por los
trabajos de antropdlogos extranjeros como Frederick Starr, Carl Lumholtz, Ales Hrdlcka,

54 Ibidem, p. 6.
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y Ledn Diguet, entre otros, quienes, amparados por el Estado porfiriano, realizaron
diferentes expediciones entre 1890 y 1910 en diferentes regiones del pais. En su
mayoria en estas fotografias se retraté de frente y de perfil el rostro y pecho de los
sujetos sobre un fondo blanco, con la intencidon de capturar unicamente la forma de los
cuerpos asemejando un objeto de estudio inerte frente al observador. Las posturas
retratadas representaron la captura de la naturalidad de la raza indigena, misma que,
segun estos antropologos, estaba alejada de toda apreciacion estética del cuerpo a partir
de la ausencia de poses.

“Zapoteca, San Blas”, Frederick Starr,
1899, Indians of Southern Mexico

Sin embargo, la materializacién de un cuerpo indigena a través de diversas
tecnologias no fue un proceso controlado en su totalidad por el antropdlogo
decimondnico. La produccion de estas representaciones implico la puesta en marcha de
interacciones asimétricas donde los propios objetos de estudio emplearon tacticas que
influyeron en la forma en la que el conocimiento fue formado. Por citar un ejemplo, en su
Unknown Mexico (1902) Carl Lumholtz referia que en su expedicion por la Sierra Madre
Occidental la captura de fotografias fue un ejercicio complicado debido a la gran cantidad
de acompafiantes con los que contaba y que impedian la vinculacion con los sujetos que
pretendia retratar; para ello se vio en la necesidad de abandonar a todo su grupo y sélo
echar mano de algunos guias locales que le ayudaron a crear mejores relaciones.

Tal como menciona Elizabeth Edwadrs (1998: 24) el uso de tecnologias como la
fotografia contribuy6 a la produccion del objeto de estudio antropoldgico otorgando en el
campo de lo visual un realismo que reforzaba la capacidad de comprender el cuerpo
como algo medible y cognoscible. Aun mas, en la definicién del marcador indigena entre
las clasificaciones raciales la fotografia reforzé también su pluralizacion mediante su

conexion con los estudios sobre las lenguas. Asi, por ejemplo, en su Indians of Southern

47



Mexico. An Ethnographic album, publicado en 1899, Frederick Starr buscé elaborar una
taxonomia sobre la racialidad indigena partiendo de la asimilacion de corporalidades con
las lenguas habladas en determinadas regiones, para lo cual eché mano de los trabajos
realizados por Manuel Orozco y Berra, asi como de dos noveles figuras de la
antropologia y la lingiiistica mexicana: Francisco Belmar y Nicolas Leon.>® Aunado a lo
anterior, el establecimiento de nexos entre cuerpos y comportamientos, como en el caso
de la exposicion de fotografias del XI Congreso de Americanistas, dio pauta a la
configuracion de un nuevo sistema de clasificacién que contribuy6 a la pluralizaciéon de
la racialidad indigena mexicana.

El estudio del comportamiento de las razas implicé para médicos y antropélogos
la creacion de nuevos métodos mas alla de los antropométricos. En 1881, un afio
después de la muerte de Broca, un trabajo publicado en la Revue Scientifique por el
médico Gustav Le Bon cuestionaba las Insructions générales de la SAP. Este articulo
mencionaba que al examinar un individuo los viajeros solian recurrir a otros métodos
distintos a las mediciones recomendadas, pues por lo general éstos preferian “estudiar
las costumbres y el caracter de los individuos”.*® Lo anterior no supuso un cambio en la
orientacion de las investigaciones sobre las razas, sino el desarrollo de una practica
antropoldgica holistica que buscaba sistematizar la observacion de la relacion entre los
comportamientos humanos con sus cualidades anatomicas. Asi, sefialaba Le Bon,

Cuando queremos conocer las razas humanas actuales y deseamos tener una
nocion clara de las formas diversas que han revestido sucesivamente la familia, la
propiedad, la moral, las creencias, las instituciones las artes, la industria, etc., es
preciso estudiar dichas razas por medio de métodos enteramente distintos a los que
empleamos actualmente.®’

En las ultimas dos décadas del siglo XIX y la primera del XX fueron
reconsiderados los saberes antropoldgicos como consecuencia de la muerte de figuras
emblematicas como Paul Broca en Paris o la emergencia de nuevas secciones y
catedras dedicadas al estudio de la antropologia en el Museo Nacional mexicano. En
este proceso la etnologia fue institucionalizada a partir de 1906 cuando fue creado un
curso destinado a su estudio particular con el michoacano Nicolas Ledn como profesor.®®

Desde su formacion como médico, Ledn referia que la base de la etnologia y la

%5 Frederick Starr (1899), Indians of Southern Mexico. An Ethnographic album, Chicago, FS / Lakeside Press,
p.7.

5 Gustav Le Bon (1884), "La Antropologia actual y el estudio de las razas", La Naturaleza. Periédico
Cientifico de la Sociedad Mexicana de Historia Natural, SMHN, México, Tomo VI, 1884, p. 128.

57 Ibidem, p. 132.

%8 Cabe destacar que de 1908 en adelante el curso de etnologia seria impartido por Andrés Molina Enriquez.
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etnografia era la antropologia, pues las cuestiones raciales no podrian ser resueltas “sin
el conocimiento exacto del hombre fisico” (Citado en Rutsch, 2007: 109). No obstante,
la etnologia aparecia entonces como la ciencia encargada del estudio de las razas, lo
que implicaba en su practica un ejercicio comparativo que, en el caso de los indigenas,
pluralizd su presencia con base en la observacion de sus comportamientos,
denominandolos a partir de sus identificaciones linguisticas.

La antropologia etnoldgica practicada en el Museo Nacional estuvo ampliamente
influenciada por la publicacion en 1871 de Primitive Culture, obra del inglés Edward
Tylor. De acuerdo con Robert Young (2005: 42), en dicha investigacion fue desarrollado
un concepto antropolégico de “cultura” que diversificd a la humanidad, mismo que estuvo
estrechamente vinculado al de “raza”, pues a través de ambos sus empleadores
aludieron a diferencias histéricamente acumuladas. De acuerdo con Taylor, “la cultura o
civilizacion, en un sentido etnografico amplio, es aquel todo complejo que incluye el
conocimiento, las creencias, el arte, la moral, el derecho, las costumbres y cualesquiera
otros habitos y capacidades adquiridos por el hombre en cuanto miembro de la
sociedad”.®® Asi, la cultura adquirid un valor comparativo al ser referente del grado
evolutivo en que se encontraba un determinado grupo humano, frente a lo cual,
mencionaba Tylor, “la tarea del etnografo es clasificar tales detalles con la perspectiva
de descifrar su distribucion en la geografia y en la historia, y la relaciéon que existe entre
ellos”.®° Al igual que Tylor, en 1877 Lewis Morgan referiria en su Ancient Society (1877)
que la cultura poseia un matiz evolucionista, mismo que fue clasificado en “periodos
étnicos”, cada uno de los cuales, sefialaba, “posee una cultura distinta y exhibe modos
de vida mas o menos especiales y peculiares”.®' Estos periodos étnicos en su conjunto
describian el proceso evolutivo de la humanidad que iba, desde el salvajismo, pasando
por la barbarie, hasta la civilizacion.®?

Bajo la perspectiva comparativa que traia consigo la etnologia de aquellos afios
la configuracion de periodos étnicos permitié el establecimiento de filiaciones entre
diversos grupos mas alla de un espacio y un tiempo especifico. De acuerdo con Taylor,

por ejemplo, las comparaciones permitian establecer nexos entre “los antiguos suizos” y

5 Edward Taylor (1975), “La ciencia de la cultura”, J. S. Kahn (ed.), El concepto de cultura: textos
fundamentales, Barcelona, Anagrama, p. 29.

80 Ibidem, p. 34

61 Lewis Morgan (1877), Ancient Society, Researches in the lines of human progress from savagery through
barbarism to civilization, Chicago, Charles H. Kerr and Company, p. 14.

62 Dentro de este esquema, los estados de salvajismo y barbarie estuvieron divididos, a su vez, en tres:
inferior, medio y superior; mientras que el estado de civilizacién se dividia en dos: antiguo y moderno.
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los “aztecas medievales”, o los “ojibwa de América del norte” y los “zulties del Africa del
sur”.®® En cuanto a las razas indigenas de México, la mirada etnoldgica implicd su
diversificacion y explicacion mediante la comparacion de sus distintos estados evolutivos
y su coexistencia temporal. Asi, una investigacion realizada en Oaxaca por Elfego Adan,
alumno de Ledn, concluia que “Los cuicatecos estan muy lejos de haber alcanzado la
civilizacion de sus vecinos los zapotecas [...] Son por consiguiente un pueblo muy
atrasado”.%

Por su parte, como se observa en la cita de Adan, la voz “pueblo” también fue
utilizada en algunas ocasiones en sustitucion del término raza. Similar a la filosofia
positivista de Auguste Comte, el evolucionismo practicado por estos etnélogos partié de
una valorizacion idealista, por lo que las investigaciones antropoldgicas, segun Tylor,
debian estar centradas en “la historia no de las tribus y las naciones, sino de las
condiciones de conocimiento, la religion, el arte, las costumbres y otras semejantes”,®®
mismas que se verian traducidas, entre otros aspectos, en los comportamientos,
tecnologias y formas de organizacion. Derivado de ello, el estudio del folklore cobro
presencia entre los antropélogos de fin de siglo, particularmente, en el caso mexicano,
al interior de los cursos de etnologia dictados por Nicolas Ledn en el Museo Nacional.
De acuerdo con el michoacano, por “foclore” se entendia el estudio de “las creencias
tradicionales, las costumbres primitivas, usos y practicas usadas generalmente por el
comun del pueblo”.®® Esta definicion supuso la observacion del “pueblo” como un ente
colectivo tendiente hacia la evolucion que incluia, dentro de su conjunto, a la raza
indigena.” Como ha referido Edward Thompson (1995: 13), los estudios folkléricos
hicieron del “pueblo” una “reliquia” asimilada con caracteres no racionales atribuidos a
un tiempo pasado, muchos de los cuales, lejos de poseer una amplia trayectoria,
emergieron a partir de las dinamicas econdémicas y politicas decimondnicas. Esta
configuracion del “pueblo” y de la racialidad indigena como sujetos del pasado contribuy6
al desarrollo de relaciones de poder entre el antropdlogo y su objeto de estudio, donde
a este ultimo le fue atribuido un pensamiento folklérico sujeto al control y a la observacion
de la ciencia corporalizada en Nicolas Ledén y sus estudiantes. Asi, por ejemplo, el

historiador Valentin Frias, al seguir las instrucciones del curso de etnologia, referia que

63 Taylor, Op. cit., p. 32.

64 Elfego Adan (1907), Los cuicatecas actuales, p. 51 en AHMNA, serie: MNAHE, Caja 1, Exp. 8.

85 Taylor, Op. cit., p. 32.

66 Nicolas Ledn (1906), Catedra de etnologia del Museo Nacional de México. Notas de la leccion 562, México,
Imprenta del Museo Nacional, p. 1.

87 Ibidem, p. 3.
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Cierta vez, en una finca de campo, entraba yo a la huerta y al pasar cerca del ‘Cuaco’
0 ‘Guao’, me dijo el hortelano (que era un indio ladino) lleno de espanto: ‘Cuidado
siflor amo con esa yerba’. Yo que ya la habia visto, y mas que todo, convencido de
que a mi nada me haria, y si llenaria de espanto al indio, cogi un pufado de ella,
me froté con él la cara, manos y cuello, diciéndole al indio que nada me habia de
hacer; pero fue tal el espanto y admiracion de aquél, que quedd perplejo; y de alli
en adelante, me veia como ser sobrenatural, y a todo el mundo le contaba que yo
era ‘magico’ y que @ mi no me hacian los hechizos, y otras sandeces por el estilo.®®

Tal como refiere Johannes Fabian (2014), el tiempo ha sido un elemento
determinante en la produccién del conocimiento antropologico, pues a través de él sus
practicantes han definido la posicién que ocupan frente a su objeto de estudio. Esta
comparacion, expresada a través de periodos étnicos y del empleo de la dicotomia
ciencia-folklore, contribuyd a su vez en la significacion de lo indigena como un pasado
persistente considerando como normativa la percepcién de un progreso nacional. Fue
de esta manera que la practica etnologica planteo interrogantes centradas en explicar y
contrarrestar la distancia entre lo indigena, como pasado, y el presente cientifico y
nacional, cuestion que influiria en los debates sobre su educacion. Por ejemplo, en su
articulo de 1881 Gustav Le Bon referia que “Del conocimiento, no solamente anatémico
sino sobre todo intelectual y moral de las razas, se deducen consecuencias politicas y
sociales de suma importancia”®, por lo cual, mencionaba, “Las incertidumbres que hay
aun sobre cuestiones de gran interés, tales, por ejemplo, como la posibilidad de civilizar
a las razas inferiores y los medios que se deben emplear para conseguir esto, nos
prueban la absoluta necesidad de este orden de estudios”.®® Por su parte, al concluir su
investigacion sobre los Cuicatecos de Oaxaca, el ya citado Elfego Adan planteaba la
siguiente pregunta: “;Tendran éstos regeneracion por medio de la escuela? Los
profesores abrigan pocas esperanzas. Los Altamirano, los Juarez son quiza las ultimas
llamaradas de inteligencia de la raza indigena hoy en plena decadencia”.’”® Asi, con la
introduccion de la “cultura” entre las investigaciones racialistas también fueron creados
cuestionamientos sobre la poblacién indigena y su educacién. Estos se integraron a los
debates ya establecidos, entre los cuales la Sociedad Indianista Mexicana cobraria
relevancia hacia el afio de 1910.

A lo largo del siglo XIX el marcador indigena fue empleado al interior de diversos

sistemas de clasificacion, los cuales individualmente le asignaron distintos contenidos.

68 Nicolas Leon y Valentin F. Frias (1906), "Foc-lor mexicano", Memorias de la Sociedad Cientifica "Antonio
Alzate", SCAA, México, Tomo XXIV, p. 353.

69 e Bon, Op. cit., p. 141.

70 Adan, Op. cit., p. 51.
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Sin embargo, fue su presencia simultanea en diferentes espacios lo que genero la
configuracion del “problema indigena”. Fue asi como dicho marcador funcioné en la
identificacion de sujetos al mismo tiempo que representd una preocupacion intelectual
compartida por distintas comunidades en las que coincidié como un signo de lo “otro”.
El “problema indigena” es entonces resultado de un proceso historico que estuvo
ligado a la formaciéon de un orden nacional y liberal expresado en términos civicos,
juridicos, linguisticos, educativos y raciales. Un aspecto decisivo en su formacion fue,
hacia la segunda mitad del siglo XIX, el desarrollo de dos posicionamientos: mientras
que para los educadores y politicos de tradicion liberal lo indigena podia ser integrado a
la nacion mediante la “uniformidad” escolar y la anulacién de su diversidad linguistica,
para los cientificos racialistas éste significé un sujeto biolégicamente distinto cuya
asimilacion era una interrogante. Asi la homogeneidad nacional deseada por los liberales
contrastd con la raza diagnosticada desde el campo cientifico. En este proceso, la
formacion de la Sociedad Indianista Mexicana en 1910 no es sino la expresion del punto
mas algido en el que lo indigena fue definido como problema, pese a que también fue
entonces cuando adquirid una solucidn clara: la educacion como medio de

“regeneracion”.
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Capitulo II: La sociabilidad indianista en los albores porfirianos

En medio de un panorama politico en crisis, la Sociedad Indianista Mexicana fue creada
en 1910 de la mano del abogado vy lingiista Francisco Belmar. Aquella organizacién
representd una experiencia institucional concreta relacionada con la configuracion del
llamado “problema indigena”. Tal como refiere el primer capitulo de esta tesis, a lo largo
del siglo XIX lo indigena fue configurado como un sujeto “otro” mediante su integracion
a diversos sistemas de clasificacion, los cuales fueron recuperados por la Sociedad
Indianista. Asi, para los integrantes de esta organizacién el “problema indigena”
constituia una preocupacion simultdneamente definida por caracteres civicos, juridicos,
educativos, linguisticos y cientificos. Dicho aspecto se vio representado en la
composicion heterogénea de sus integrantes, quienes, provenientes de diversas
comunidades intelectuales, vieron en el asociacionismo una herramienta para la
creacion de una agenda comun.

La produccion de categorias de distincion ha sido una tarea estrechamente
relacionada con la labor estatal, ya sea mediante su integracién en los marcos juridicos
vigentes, o a través de su exclusibn como ejemplos de un desorden que debe ser
controlado (Das y Poole, 2008: 22). En el caso de lo indigena diversas investigaciones
han dado cuenta del papel activo del Estado en la regulacién de experiencias
individuales y colectivas englobadas bajo dicha denominacion (Loveman, 2014: Lopez
Caballero, 2017). Sin embargo, resulta necesario destacar la actividad civil que también
ha incidido en la produccion de marcadores de distincion. Al respecto, desde la teoria
politica Joel Migdal (2011) ha hecho hincapié en la presencia de diversos grupos sociales
que, en interaccién con el Estado, también contribuyen al desarrollo de patrones
cotidianos de dominacion y alterizacion.

Para el caso del siglo XIX el asociacionismo constituye una de las formas de
sociabilidad mas recurrente, consecuencia de la aparicién de un nuevo ambito publico y
de la ciudadania como experiencia politica regulada por el Estado. A diferencia de otras
sociabilidades, el asociacionismo se caracterizd por su caracter colectivo y formal,
mismo que permitid la generacion de proyectos estables y con amplia legitimidad
(Agulhon, 2009: 99). En México, la formacién de organizaciones de este tipo permitio la
persistencia de proyectos educativos, cientificos y politicos, entre otros, que lograron

trascender pese a la constante inestabilidad gubernamental.
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Asi, siguiendo lo referido por Migdal, el asociacionismo resulta un ejemplo
paradigmatico para comprender las practicas politicas presentes en determinados
grupos que, de forma paralela al Estado, también incidieron en la produccion de
categorias. Bajo este enfoque la Sociedad Indianista fue una organizaciéon que busco
intervenir en el panorama politico e intelectual porfiriano mediante la institucionalizacion
de intereses colectivos, proceso en el cual fue configurado de forma simultanea lo
indigena y el indianismo.

Este capitulo busca explicar las caracteristicas institucionales de la Sociedad
Indianista como resultado de la experiencia subjetiva que el “problema indigena” implico
para diversos sujetos, quienes, a su vez, contribuyeron mediante el asociacionismo a su
configuracion. El escrito retoma las principales premisas de la Sociedad, asi como las
trayectorias individuales de algunos de sus mas destacados personajes, aspectos que
permiten comprender el perfil particular desarrollado por los indianistas frente a otras
organizaciones. Asimismo, se da cuenta de su condicion asociativa y de los mecanismos
que emplearon para manifestarse publicamente frente al gobierno de Diaz. En sintesis,

este capitulo pretende reconstruir la emergencia institucional de la Sociedad Indianista.

Ciencia y filantropia en el proyecto indianista

El lunes 30 de mayo de 1910, luego de una labor de congregacion iniciada meses atras,
en la Ciudad de México fue constituida oficialmente la Sociedad Indianista Mexicana por
Francisco Belmar junto a otros notables personajes del escenario intelectual y politico,
como el senador Esteban Maqueo Castellanos, el diputado José Lorenzo Cossio o los
profesores Alberto M. Carrefio y Abraham Castellanos, con el “Unico y exclusivo objeto
del estudio de nuestras razas indigenas y procurar su evolucion”.! Al respecto, una nota
de El Imparcial sefialaba: “su plan es amplio, y no por su extension y complejidad
fracasara, porque todo esta previsto, y los mas utiles brazos de la Republica, estrecharan
la benefactora y humanitaria idea, cariiosamente, necesariamente, para hacerla viable
y eficaz”.? Aquella sociedad aparecié entonces con la promesa de transformar la vida
indigena de México para contribuir al tan anhelado progreso nacional, cuestion que, tal

como lo referia EI Imparcial, generd amplias expectativas entre la élite porfiriana.

! Francisco Belmar (1911), “Prélogo”, Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana, nim. 1, enero 1911, p.1.
2 El Imparcial (1910), “Por la raza doliente. Meritorios trabajos. Todos los elementos valiosos de la Republica
figuran en la Sociedad Indianista Mexicana”, El Imparcial: diario ilustrado de la mafiana, martes 31 de mayo
de 1910, p. 2.
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La formacion de esta sociedad se encuentra relacionada al paulatino crecimiento
de la preocupacion por la raza indigena entre intelectuales y politicos. Este, hacia 1906,
habia propiciado en estados como Chihuahua la planeacion de una “Ley para el
mejoramiento y cultura de la raza tarahumara” (Comas, 1953: 63; Calderon, 2018: 59),
la cual decretaba en su primer articulo la creacion de una “comision destinada a entender
todo lo tocante a la cultura, conservacion, instruccién y mejora de la raza tarahumara”,®
similar a la Sociedad Indianista formada en 1910.

La creacioén de la SIM hacia eco de las demandas elaboradas tiempo atras por
decretos como la ley de 1906 o por renombrados personajes como Ignacio Manuel
Altamirano, Francisco Pimentel o Ignacio Ramirez. Ademas, el indianismo anexaba un
cuestionamiento hacia la propia “clase” dirigente que, se decia, histéricamente habia
contribuido al deterioro de la raza indigena. Asi, Francisco Belmar sefialaba que “una de
las principales causas [de la “abyeccion” indigena] ha sido el egoismo de las razas
conquistadoras y que aun persiste en los Gobiernos secular y eclesiastico y en las clases
acomodadas, para quienes erréneamente la cultura del indio es perjudicial & sus propios
intereses”.* Aquel posicionamiento no era del todo novedoso; sin embargo, fue su
condicion colectiva lo que ha vuelto relevante a la Sociedad Indianista desde una mirada
historiografica.

Para los indianistas la poblacion indigena de México era una parte constitutiva de
la nacion mexicana debido a que su participacion en el proceso independentista, asi
como en la Guerra de Reforma y en las diferentes intervenciones extranjeras al lado del
bando liberal, era innegable y reflejaba sus actos patriéticos; no obstante, el problema
era el atraso evolutivo de aquella “raza desdichada” que ocupaba los escafios mas bajos
de la sociedad porfiriana y que poco hacia por mejorar su condicion. A decir de los
indianistas, los indigenas eran una parte de la sociedad “ignorante de sus propios
derechos y obligaciones, y, por ende, incapaz de ejercitar los primeros y de cumplir
debidamente las segundas”,® lo que hacia de ellos un grupo de parias que no contribuian
al “progreso” de México. Basado en el liberalismo economico de corte utilitarista, para
Jesus Diaz de Ledn, quien fuera presidente de la SIM, la raza indigena implicaba
también la existencia de un amplio sector social improductivo que representaba “el mas

grande” de los problemas econdémicos del pais, mismo que en tiempos de orden y

3 “Ley para el mejoramiento y cultura de la raza tarahumara”, citada en Juan Comas (1953: 66).

4 Belmar, op. cit., p. 1.

5 SIM (1910), “Circular de invitacion”, Boletin Preparatorio de la Sociedad Indianista, 10 de Junio de 1910,
p. 8.
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progreso demandaba una “fuerza viva, pero no pasiva” que aprovechara la creciente
industrializacion:

El campo del trabajo se ha ensanchado prodigiosamente y en él pueden emplearse
las actividades de unos millones de indigenas que soélo vegetan como la ostra,
pegados a la roca donde nacieran, porque, faltos de educacion, de aspiraciones y
de una preparacion adecuada a las necesidades de la época, no pueden invadir
paso a paso todos los centros de trabajo, de exploracion y de vida en todos los
ramos de la actividad humana.®

Influidos por las discusiones racialistas y educativas desarrolladas en la segunda
mitad del siglo XIX, para los integrantes de la Sociedad lo indigena representaba un
“problema” que demandaba una solucién. Dicho aspecto entablaba similitudes con las
propuestas que desde otros espacios personajes como Andrés Molina Enriquez o
Manuel Gamio refirieron en torno a los “problemas nacionales”, y que no fueron sino
parte de la llamada “era de las cuestiones” referida en el capitulo pasado (Case, 2018).
Con base en dicha problematizacién, la SIM disefi¢ un programa de accion centrado en
quince objetivos:

1-El estudio general de las razas indigenas de la Republica Mexicana, tanto en la
época precolombina como en el presente.

2-El estudio de los elementos étnicos de dichas razas.

3-El conocimiento y estudio de las lenguas indias en el sentido puramente
linglistico, su comparacion entre si y con las lenguas del Continente.

4-El estudio de la Arqueologia mexicana y conservacion de los monumentos
antiguos.

5-Procurar, bajo todos los aspectos, la educacion de la raza indigena, estudiar los
problemas de su capacidad 6 incapacidad para la civilizacion.

6-Exitar a todas las personas de la raza indigena y a los amigos de ella, para que
promuevan todo lo que crean conveniente para el desarrollo de nuestros pueblos
0 para exitar el fenomeno de la evolucion social necesario para la cultura del indio.
7-Celebrar cada dos afios un congreso en el lugar designado al efecto para
discutir los trabajos que se presenten relativos al objeto de la Institucion.
8-Publicar un Boletin quincenal que se ocupe de las cuestiones relativas al objeto
de la Sociedad, y otro periddico en la forma que se determine, cuyo objeto
exclusivo sea el proporcionar lectura adecuada a los individuos de la raza
indigena. Dicha publicacion se repetira profusamente entre los pueblos indigenas
para procurar que los indios se acostumbren a la lectura.

9-Procurar por todos los medios que estén al alcance la Sociedad, extender entre
la raza indigena el uso del idioma castellano.

10-El primer congreso se verificara en la Ciudad de México bajo el patrocinio del
Sr. Presidente de la Republica, el mes de septiembre del presente afio, si fuere
posible.

11-En la ultima sesion del Congreso se fijara el Estado y el afio en que debe
celebrar el siguiente congreso sus sesiones, sefialandose los temas que

6 Jesus Diaz de Ledn (1911), “Alocucion del Presidente de la Sociedad indianista Mexicana en la solemne
inauguracion del Primer Congreso Indianista, instalado por el Sr. Gral. Porfirio Diaz, Presidente de la
Republica”, Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana, nim. 1, enero 1911, p. 17.
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preferentemente deben tratarse.

12-Habra una junta permanente compuesta de un Presidente, Vicepresidente, dos

Secretarios, un Tesorero y dos vocales, quienes tendran la obligacién de tratar las

cuestiones relativas a la sociedad.

13. En cada uno de los Estados y Territorios de la Republica se formaran

sociedades correspondientes de la Central, las que organizaran los trabajos de los

Congresos segun las bases originarias.

14. En las cabeceras de los Distritos, Partidos 6 Cantones de los Estados, y en los

pueblos que se creyere conveniente, se organizaran otras sucursales

dependientes de la Sociedades de los Estados bajo las mismas bases que éstas.

15-Al expedir las invitaciones para el Congreso, se fijaran las bases y los temas

respectivos y la cuota con que se deba contribuir que no pasara de cinco pesos.’

Como es posible observar, los primeros cuatro puntos dan cuenta de un
programa de investigacion indianista que busco funcionar como diagndstico para la
comprension integral del problema indigena. Mechthild Rutsch (2007:107) menciona que
el interés por el estudio simultaneo de diversos ambitos de la antropologia estuvo
también presente entre los trabajadores del Museo Nacional, cuestion que advierte la
presencia comun de un enfoque “integralista” que afios después retomaria Gamio en su
investigacion de Teotihuacan. Sin embargo, los indianistas se distinguieron de otros
espacios cientificos de 1910 al integrar como aspecto central de su accionar una
marcada légica utilitarista, con base en la cual algunos integrantes de la Sociedad
cuestionaban la academizacioén del saber cientifico. Al respecto, una carta del diputado
Emilio Pardo sefalaba: “todos hablan del problema sociolégico que no ha podido ser
resuelto durante una centuria de vida nacional independiente; pero jcuan pocos han sido
los esfuerzos hechos para preparar si quiera, esa soluciéon tan anheladal!”. Asi, la labor
indianista se afirmaba como relevante en el propio campo cientifico, pues ella,
mencionaba Pardo, “puede contribuir eficazmente & esa regeneracion que es uno de los
clissés de la sociologia mexicana, sacandola del limbo de la declamacion, para colocarla en
un terreno practico propicio & la preparacion”.®
Por aquel entonces la ciencia practicada por los indianistas y sus

contemporaneos fue entendida como un saber cuyo desarrollo epistemoldgico se
encontraba apartado de cualquier injerencia politica. En ello influyd decisivamente el

arraigo del positivismo como doctrina intelectual, con base en la cual los fenédmenos

7 SIM (1910), “Bases de la Sociedad Indianista Mexicana”, Boletin Preparatorio de la Sociedad Indianista,
México, 1910. Viernes 10 de junio, p. 16.

8 SIM (1910), “Primer Congreso Indianista. Congreso del Centenario. Antecedentes Copia de las cartas
dirigida al Sr. Gral. Porfirio Diaz, Presidente de la Republica Mexicana, a los Srs. Ministros y otras personas,
y su contestacion relativas a la formacion de la Sociedad Indianista Mexicana”, Boletin preparatorio de la
Sociedad Indianista Mexicana, México, 24 de junio de 1910, pp. 28-29.
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empiricos debian ser explicados mediante el reconocimiento de caracteristicas logico-
matematicas, método que también tenia que ser empleado en la observacién de la
actividad humana. De acuerdo con Luz Fernanda Azuela (2010: 175), desde los primeros
dias independientes, y pese a las limitaciones impuestas por las numerosas crisis
econdémicas y politicas, en México el Estado echd mano de los saberes cientificos para
el establecimiento de politicas publicas, de ahi que los intelectuales positivistas
integraran en sus practicas motivaciones utilitaristas provenientes de la tradicion
cientifica ilustrada. De esta manera, la ciencia, si bien se pretendia neutral por sus
practicantes, era perfectamente compatible con la elaboracion de politicas publicas,
pues éstas no debian ser sino la aplicacion de observaciones empiricas previamente
realizadas. Influido por este proceso, el enfoque antropoldgico de los indianistas integro
motivaciones asistencialistas centradas en la educacion que pueden verse reflejadas en
los puntos cinco y seis de su programa. Asimismo, un discurso pronunciado por Jesus
Diaz de Leodn al interior de la Sociedad, sefialaba que

si los hombres de empresa cientifica, los eruditos y los americanistas en general
tienen un campo vastisimo en donde pueden consagrar toda una vida en provecho
de la ciencia, [con el indianismo] los hombres de sentimientos levantados, de
altruismo bien orientado, tienen un campo mas vasto ain donde cultivar la simiente
de la filantropia, cuyos frutos cosecharan las generaciones futuras, en la mayor
suma de bienestar conquistada con un trabajo honrado y una participacion activa

en obra del progreso.®
Lo anterior, como ha senalado Beatriz Urias (2001), supuso una praxis
institucional indianista que recuperaba la tradicion filantropica desarrollada a lo largo del
siglo XIX por diversas asociaciones. Cabe destacar que las practicas asistencialistas
hacia los sectores marginados fueron durante esta centuria una preocupacion
gubernamental que se vio traducida en la creacion de instituciones de beneficencia
publica (Arrom, 2010; y Lorenzo, 2011). En esta labor también las organizaciones civiles
tuvieron una amplia participacién. Por citar un ejemplo, Silvia Arrom (2007) ha analizado
el caso de la Asociacion de Sefioras de la Caridad en el ultimo tercio del siglo XIX,
organizacion de mujeres enfocada en la moralizacion de grupos econdémicamente
marginados a partir de valores catodlicos. Tal como refiere Arrom, esta asociacion refleja
un interés de la élite civil por ocupar espacios publicos en los que buscé construir su

propio proyecto politico mediante negociaciones y disputas con el Estado.

9 Diaz de Leodn, “Alocucion...”, op. cit., p. 16.
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Por aquellos afos la vinculacidon de saberes cientificos y practicas filantrépicas
fue una situaciéon recurrente principalmente en Estados Unidos, donde las grandes
corporaciones capitalistas desarrollaron fundaciones que empleaban investigaciones
para destinar sus recursos hacia objetivos especificos (Howe, 1980). En México y otros
paises de América Latina la ausencia de grandes capitales supuso la emergencia de una
“filantropia cientifica” a finales del siglo XIX desde los propios sectores intelectuales,
quienes mediante el asociacionismo configuraron su ambito de intervencién al tiempo
que buscaron financiamiento y apoyo politico. En este sentido el desarrollo de esta
filantropia implicé la intervencién de diversos espacios con base en preocupaciones que
combinaban valores religiosos, civicos y cientificos (Botey, 2008). En el caso de la
Sociedad Indianista, al tiempo que los estudios antropolégicos legitimaban su autoridad
y daban forma a lo indigena, los intereses filantrépicos proyectaron un programa de
intervencion mediante su educacion.

Las practicas filantrépicas basadas en asociaciones implicaron la
institucionalizacion de caridades individuales motivadas por una identificacion ciudadana
(Friedman, 2002). Asi, frente a lo indigena como “problema”, el programa indianista vio
en el ejercicio asistencial la integracién de una labor colectiva con objetivos nacionales
a la vez que humanitarios: “Es necesario, es urgente, es un deber de la humanidad,
despertar una raza adormecida, inyectarle nueva vida, virilizarla, regenerarla, redimirla,
restituirle & la nacion todas sus energias que por hoy son completamente inutil”.'” En ese
ambito, asi como los indianistas efectuaron una severa critica a la labor cientifica no
utilitaria, también cuestionaron desde su proyecto la inactividad de los filantropos con
relacion a la poblacion indigena, tal como lo demuestra una carta firmada por Benito
Vargas Barranco, quien, al analizar el programa indianista, sehalaba que

Sin aspiraciones el indio de esa region [Oaxacal], sin necesidades puesto que vive
desnudo, se tiende para recibir los rayos del sol hasta broncearse con sus ardores;
se aletarga & virtud de las constantes libaciones de pulque Tlachique y pasa asi los
dias inconscientemente hasta morir sin haber conocido la alta mision para la cual
fue creado; y la caridad, y la filantropia y el altruismo, no lo han visto ni siquiera al
soslayo para tenderle su mano protectora.'’

Siguiendo lo referido por Alan Kidd (2008: 187), la asistencia filantropica de la

SIM puso en marcha una “relacion de caridad” basada en una reciprocidad asimétrica

10 Paulo Colunga (1910), “Por los irredentos”, Boletin Preparatorio de la Sociedad Indianista, cuaderno sexto,
1° de agosto de 1910, p. 86.

! Benito Vargas Barranco (1910), “Estudios sobre las bases de la Sociedad Indianista Mexicana”, Boletin
Preparatorio de la Sociedad Indianista Mexicana, cuaderno octavo, septiembre 1 de 1910, p. 129.
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que reforzaba divisiones entre lo indigena y los indianistas. Esta relacion a su vez
significd para los integrantes de la Sociedad la oportunidad de obtener retribuciones en
distintos ambitos. Por un lado, la “regeneracion” racial implico para ellos un beneficio
establecido en términos de “progreso” y “civilizacion” nacional. Por el otro, su
participacién en esta dinamica supuso también la oportunidad de proyectarse a si
mismos como miembros relevantes del orden porfiiano, de manera que su
funcionamiento fue para sus integrantes un medio para relacionarse publicamente con
instancias gubernamentales, empresariales o cientificas.

En particulares situaciones, como la de Vargas Barranco, la conformacion de la
SIM supuso una reivindicacion de lo indigena que partia de su autoidentificacion como
integrante de dicha raza. De esta manera, esta organizacion representd en casos
aislados (pero significativos por ser endémicos de ella) la oportunidad de legitimarse
publicamente a través de un discurso colectivo que presentaba lo indigena como un
problema remediable:

Orgulloso porque siempre prediqué en desierto y bordé en inmenso vacio, y
sembrando asi en campo estéril, jamas tuve esperanza de recoger un fruto hasta
esta ocasion propicia en que se concede generoso asilo a mis anhelos por la
reivindicacion de la raza indigena de cuyo origen me congratulo ser, amandola no
s6lo por humanidad y convicciones sino porque es esa sangre la que siento latente
en mi."?

En otros casos la Sociedad Indianista funcioné también como una plataforma
politica, incluso para quienes no eran sus miembros. Tal fue el caso del Coronel Miguel
Ahumada, Gobernador de Jalisco, quien, aprovechando la presencia indianista en su
estado, pensiond a 6 niflos y 6 nifias para que ingresaran a la escuela normal “con el
objeto de formar buenos maestros de raza indigena que contribuyan mas tarde a la
educacion de nuestros hermanos”.”® Para algunos otros pertenecer a una sociedad de
caracter cientifico o filantropico ofrecia una personalidad aprobada publicamente, lo cual
se traducia en la adquisicion de prestigio frente a sus pares y les hacia ocupar
importantes puestos institucionales.

Cabe destacar que entre los indianistas fue desarrollada una autoidentificacion
como “clase media”, categoria a partir de la cual con anterioridad habia sido configurado

discursivamente el sector protagénico de la vida nacional. Asi, un escrito de Sylvio

12.8IM (1910), “Contestacién de las personas invitadas para formar la Sociedad Indianista Mexicana”, Boletin
Preparatorio de la Sociedad Indianista Mexicana, México, cuaderno cuarto, 1° de Julio de 1910, p. 58.

13 SIM, “Solemne Inauguracion de la Sociedad Indianista Jalisciense”, Boletin Preparatorio de la Sociedad
Indianista Mexicana, cuaderno undécimo, México, Octubre 15 de 1910, p. 182.
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Bonansea referia que “Hoy las diferencias sociales han disminuido en mucho, pues las
diferentes clases se han casi entrelazado, se acercaron por medio de la clase media, asi
que de grado en grado hay conexion desde el mas humilde labriego hasta el ciudadano
mas elevado en la escala social”.'* Fue con base en el empleo de este marcador que los
indianistas lograron distinguirse y legitimarse frente a la llamada “clase indigena”,
dependiente de su proyecto filantropico, y la “clase privilegiada”, a quien le fue
cuestionada su inactividad frente a los problemas nacionales. Por su parte, esta
distincién contribuy6 a la configuracion de un concepto de “sociedad” que involucraba a
indigenas e indianistas en un mismo entorno y que los hacia dependientes a los unos y
los otros.

La configuracién de un “problema” implic6 entonces el desarrollo de una
propuesta cientifica y filantropica. Pese a que estos elementos fueron recurrentes en la
época, el programa de intervencion centrado en lo indigena otorgd a la Sociedad
Indianista caracteristicas propias. Esta particularidad, a su vez, también fue
consecuencia del perfil heterogéneo de sus integrantes, quienes desde distintos ambitos

mostraron su interés por contribuir a la “regeneracion” de dicha raza.

Los indianistas

De acuerdo con una lista publicada en julio de 1910, en sus primeros meses esta
asociacion reportd 136 miembros de diferentes estados del pais (ver anexo 1), cantidad
que fue aumentando paulatinamente. Entre sus integrantes podemos encontrar a su lider
y fundador, Francisco Belmar, a Jesus Diaz de Ledn, quien fungié como presidente de
aquella organizacion, a Abraham Castellanos, por entonces ya un renombrado profesor,
al eminente intelectual oaxaquefio, Manuel Brioso y Candiani, a Félix Palavicini, quien
mas tarde ocuparia el cargo de Secretario de Educacion durante la presidencia de
Venustiano Carranza, asi como a Isabel Ramirez, la Unica mujer que pudo participar en
la fundacién de la Sociedad y quien por aquel momento se desempefiaba como asistente
del Museo Nacional.

En conjunto, los indianistas constituyeron una generacién nacida a partir de la

década de los sesenta del siglo XIX, con notables excepciones como el diputado Félix

14 Sylvio Bonansea (1913), “El desarrollo histérico de los pueblos y la necesidad de educar al indio iniciandolo
al arte agrario”, Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana, Tomo ll, nim. |, afio segundo, agosto de 1913,
p. 23.
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Maria Alcérreca, quien nacid en 1845, o el propio Diaz de Ledn, nacido en 1851. Por su
parte, algunos de los miembros mas jovenes de la Sociedad fueron Isabel Ramirez y
Félix Palavicini, quienes por aquella época contaban con 29 afios. Las trayectorias
profesionales e intelectuales de los indianistas se caracterizaron por pertenecer a una
generacion formada bajo el positivismo y el culto a la ciencia dentro de los institutos de
educacion superior, las cuales lograron consolidarse gracias a la estabilidad politica y
econdmica porfiriana, asi como por su participacion, en muchos casos, en la lucha
revolucionaria (Gonzalez, 1984). Ellos conocieron en su juventud el cenit porfiriano, y en
su madurez el ocaso, lo que hizo de su Sociedad una organizacion con perspectivas
politicas diversas que, no obstante, coincidié en su preocupacion por lo indigena como
problema nacional.

En su mayoria, la Sociedad Indianista estuvo compuesta por hombres formados
en el campo del derecho, aspecto comun en la época pues la formacion juridica funcioné
como el punto de partida para gran parte de las trayectorias politicas, burocraticas e
intelectuales (Guerra, 2012: 65). Sin duda alguna es Francisco Belmar, lider y fundador
de la Sociedad, quien representa con mayor nitidez a este grupo de indianistas. Oriundo
de Tlaxiaco, Oaxaca, Belmar nacié en 1859 y estudi6 en el entonces prestigioso Instituto
de Ciencias y Artes de Oaxaca, de donde se gradué como abogado a los 24 afos de
edad. Al terminar sus estudios este indianista trabajé como abogado y como profesor de
espafol y francés en la escuela Normal de aquel estado (Montes de Oca, 1919: 263).
Para 1888 ocupd el puesto de juez en el municipio de Ixtlan, y fue por aquellos afos
cuando publicé la Cartilla del idioma zapoteco serrano en 1890, el primero de mas de
cuarenta estudios que oscilaron entre investigaciones histéricas, etnologicas y
principalmente lingiiisticas.’® Fue en esta etapa de su vida profesional cuando, segun
refieren Maribel Alvarado y Francisco Barriga (2010: 9), Belmar adquirié interés por el
estudio de las lenguas indigenas al acercarse a los escritos elaborados por cronistas,
religiosos e historiadores coloniales.

Tiempo después Belmar migré a la Ciudad de México, donde fue nombrado en
1903 Magistrado del Tribunal Superior del Distrito Federal.'® Fue a partir de entonces
cuando el indianista vivio los mejores afos de su carrera como abogado y como hombre

de ciencia, publicando sus Investigaciones sobre el Idioma Amuzgo (1901) y un trabajo

15 Para una lista aproximada sobre la obra completa de Belmar, véase el trabajo de Ausencia Lopez Cruz y
Michael Swanton (2008).
6 AGN, Justicia, Secretaria de Justicia, 1904, nim. 728.
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sobre las Familias mixteca y zapoteca y sus relaciones con el otomi (1905), entre otros
estudios mas. Para 1908 Belmar paso a ser Magistrado de la Suprema Corte de Justicia
de la Nacion,'” puesto codiciado entre las carreras politicas porfirianas por pertenecer a
uno de los poderes de la Federacién y que bien podia significar la cumbre de la carrera
de un jurista (Guerra, 2012: 70). En ese mismo afio Belmar también fue comisionado por
el entonces Director del Museo Nacional, Francisco del Paso y Troncoso, para estudiar
las ruinas arqueoldgicas de Santiago Huatusco y escribir una memoria sobre ellas,®
aspecto que da cuenta de su relacién con uno de los principales institutos cientificos de
aquella época, vinculo que cinco afios después le llevaria a ocupar la catedra de
linguistica al interior de dicho Museo.

Para 1910 Belmar era ya una figura reconocida (principalmente en el campo de
la linguistica) dentro y fuera del pais, siendo miembro de organizaciones como la Société
de Philologie de Paris, la Societa Italiana d’Esplorazioni Geograpiche e Commerciali, la
Alianza Cientifica Universal de Meéxico, y la Sociedad Mexicana de Geografia y
Estadistica. En ésta ultima destacé al ocupar el cargo de Secretario Perpetuo, donde
goz6 de un amplio prestigio que le llevo a fundar, en el mismo afio de 1910, a la Sociedad
Indianista de México apoyado por sus relaciones consolidadas a través de su labor en el
ambito de la ciencia y como Magistrado.

Los estudios sobre lenguas realizados por Belmar estuvieron influenciados por
las tradiciones intelectuales geograficas e histdricas presentes en México, mismas que
le llevaron a desarrollar un paulatino interés por lo indigena y su relacion con la nacion.
A su vez, su participacién en el campo lingiistico le relacion6 con los debates sobre el
lenguaje en la educacidn publica, principalmente entre la poblacion indigena
monolingue, asi como por el origen del hombre americano, cuestion que pensaba podia
ser resuelta mediante investigaciones de corte filologico." Sin embargo, entre 1912 y
1914, ya iniciada la Revolucion, Belmar enfermé en diferentes ocasiones; asi quedo
registrado en las actas de la Sociedad de Geografia, donde se dijo que pasaba por una
“indisposicién violenta”.?° Tras la caida de Victoriano Huerta, el indianista, quien por

entonces seguia ocupando el cargo de Magistrado, fue identificado como simpatizante

7 AGN, Justicia, Secretaria de Justicia, 1908, nim. 717.

8 AGN, Justicia, Secretaria de Justicia, 1908, nim. 717.

19 Belmar, Francisco (1909), Importancia del estudio de las lenguas indigenas de México. Refutacion de las
ideas emitidas por el Lic. Francisco Pascual Garcia con motivo de la critica que hace a los estudios
lingliisticos del autor de este folleto, s.l., s.e.

20 Felix M. Alcérreca (1913), “Acta ntimero 43", Boletin de la Sociedad Mexicana de Geografia y Estadistica,
Quinta época, Tomo VI, 1913, p. 53.
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del gobierno golpista, perdiendo con ello afinidad dentro del entrante régimen carrancista
e iniciando asi un distanciamiento de la vida publica hasta su muerte el 11 de septiembre
de 1926 (Alvarado y Barriga, 2010: 12).

Los profesores fueron otro grupo con gran participacion dentro de la Sociedad
Indianista. Egresados en su mayoria de las escuelas normales fundadas a partir de las
experiencias pioneras de Xalapa en 1886 y de la Ciudad de México en 1887, los
profesionales de la docencia fueron un grupo en crecimiento durante el periodo porfiriano
con una gran presencia en el escenario politico e intelectual. Dentro de este sector se
encontraba la ya mencionada Isabel Ramirez, profesora de kindergarten y de educacion
primaria egresada de la Escuela Nacional de Profesoras. En aquel momento el
magisterio fue la unica profesion en la que las mujeres tuvieron una participacion
significativa, en gran medida debido a que no era considerada una labor cientifica y a
que las teorias pedagogicas pestalozzianas, por entonces en boga, atribuian a ellas una
sensibilidad natural para trabajar en dicho campo (Bazant, 1982: 291). Asi, para 1907,
de un total de 2 552 alumnos inscritos en las escuelas normales, 554 eran varones y
1998 eran mujeres, lo que equivalia al 21.7% y al 78.29%, respectivamente (Bazant,
1982: 394). De acuerdo con Mechthild Rutsch (2003), Ramirez fue una pionera en las
investigaciones arqueologicas realizadas dentro del Museo Nacional y la Escuela
Internacional de Arqueologia y Etnologia, pese a que su desempefio profesional en estos
espacios siempre estuvo determinado por criterios de productividad masculinos.

Entre los indianistas Ramirez ocupd el puesto de prosecretaria y para 1912
publico su primer trabajo, “Apuntes acerca de los monumentos de la Parroquia de
Tlanepantla”, en los Anales del Museo. Pese a que su labor en la Sociedad es difusa, la
presencia de su nombre en algunas de las actas de las reuniones celebradas revela una
participacion activa. No obstante, siendo la Unica mujer entre varones, su condicién fue
decisiva para que no gozara de un papel mas relevante. Tras la Revolucién, Ramirez
ocupd algunos puestos al interior del Museo en la seccién de folklore y en el
departamento educativo, hasta su muerte en 1943.

Dentro de los profesores indianistas fue Abraham Castellanos quien mayor
reconocimiento tuvo en la época y quien mas participacion manifesté al interior de la
Sociedad. Nacido en Nochixtlan, Oaxaca, al interior de una familia de agricultores en
1871, a la edad de seis afios Castellanos migrd junto con sus padres a la ciudad de
Orizaba, en Veracruz, donde ingres6 a la escuela primaria. En su juventud fundé una

escuela nocturna para adultos, mérito que le valié ser designado por el Ayuntamiento de
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aquella localidad como ayudante en una escuela para nifios. En 1887 Castellanos
marchoé a la ciudad de Xalapa, donde ingresé a la Escuela Normal de aquella entidad
que por entonces se encontraba bajo la direccion del célebre pedagogo suizo, Enrique
Rébsamen, de quien pronto se convirtié en su alumno. Tras concluir sus estudios, en
1891 el futuro indianista regreso al estado de Oaxaca, donde ocup0, entre otros puestos,
el cargo de Director de la Escuela Primaria Anexa a la Normal de Profesores. Fueron
estas tempranas experiencias como profesor las que llevaron a Castellanos a
involucrarse en los problemas pedagoégicos de la educacién publica porfiriana.

En 1897 Abraham Castellanos publicé su obra Organizacién Escolar, texto que
compilaba técnicas pedagodgicas para ser empleadas por los profesores, mismo que le
posicioné entre la comunidad de educadores como un referente nacional en la materia.
Asi, con Rébsamen nombrado Director de Ensefianza Normal del Distrito Federal en
1901, Castellanos fue llamado a la Ciudad de México para desempenarse como profesor
de metodologia aplicada de la Escuela Normal. A partir de entonces este profesor fue
visto como una autoridad en materia educativa dentro de todo el pais; su presencia fue
respaldada a inicios de siglo por la publicacion de obras como Asuntos de metodologia
general (Pedagogia Rébsamen) (1905) o Reforma escolar mexicana (1907). Por su
parte, en el afio de 1908 Castellanos ingresé a la Sociedad Mexicana de Geografia y
Estadistica, donde present6 estudios sobre la educacion de la raza indigena y sobre la
llamada historia antigua de México.?’

Tiempo después fue comisionado por parte del gobierno de Colima para
organizar la instruccion publica de aquel estado en 1912, momento en el que reforzé sus
ideas pedagogicas relativas a la poblacién indigena, las cuales se verian reflejadas en
su rechazo a la Ley de Instruccion Rudimentaria oficializada en 1911. Lo anterior le llevé
en el mismo afio de 1912 a ser elegido diputado de la XXVI Legislatura, puesto en el que
promovié la creaciéon de una ley de instruccion que modificara las premisas basicas de

la escolarizacion rudimentaria oficializada un ano atras.

21 Abraham Castellanos (1908), “La educacion de la raza indigena”, Boletin de la Sociedad Mexicana de
Geografia y Estadistica, Quinta época, Tomo lll, 1908, pp. 78-85. Y Abraham Castellanos (1910), “Sexto
discurso sobre la educacion nacional”, Boletin de la Sociedad Mexicana de Geografia y Estadistica, Quinta
época, Tomo 1V, 1910, pp. 20-25. Y Castellanos Abraham (1914), “Los Xicalancas y los Ulmecas”, Boletin
de la Sociedad Mexicana de Geografia y Estadistica, Quinta época, Tomo VII, 1914, pp. 540-542. Asimismo,
en el informe rendido por Genaro Estrada se menciona que Castellanos presentd ante a SMGE los trabajos
“El sistema cronoldgico de nuestros antepasados” y “El antiguo impero de los itzaes”: Genaro Estrada
(1918), “Trabajos leidos en el seno de la Sociedad Mexicana de Geografia y Estadistica, durante el afio
social de abril de 1916 a abril de 1917”, Boletin de la Sociedad de Geografia y Estadistica, Quinta época,
Tomo VIII, 1918, p. 481.
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Con el gobierno huertista, a diferencia de Belmar, quien continué en su puesto
como Magistrado, Castellanos fue hecho prisionero por rechazar al régimen golpista,
momento en el que escribid su célebre Al caer el sol (desde mi celda). Teogonias
mexicanas dedicadas a la nifiez, a los maestros y a los artistas (1914); no obstante, tras
el triunfo carrancista, fue liberado. A partir de entonces este indianista viajé a Yucatan,
donde ofreci6 algunas conferencias, y posteriormente a Nueva York, ciudad en la que
buscdé ampliar sus conocimientos en materia histérica, antropolégica y pedagdgica
(Meneses, 1998: 675). Cabe destacar que, por aquel entonces, Castellanos gozaba
también de reconocimiento entre los estudiosos de la historia en México, producto de la
publicacion de obras académicas vy literarias como E/ Rey lukano y los hombres del
oriente (1910) o Los dioses, la cronologia y la historia (1916), campo desde el cual,
pensaba, podia contribuir a la construccion de una cultura nacional cimentada en el
pasado prehispanico (Fell, 1989: 205). Incluso, tras su regreso a México en 1918, fue
nombrado profesor de la catedra de Historia General y Patria de la Escuela Nacional de
Bellas Artes,?? cargo que rechazd por haber aceptado previamente un proyecto,
financiado con capital privado, para organizar las escuelas de Pachuca con el llamado
método Rébsamen, labor que no logro realizar al morir en ese mismo afio.

Aunado a los profesores y abogados, la Sociedad Indianista también estuvo
integrada por un grupo importante de personajes provenientes del campo de la medicina.
Con el triunfo del liberalismo al frente de la politica nacional en el ultimo tercio del siglo
XIX, el proyecto gubernamental generd la institucionalizacion de mecanismos
disciplinarios para salvaguardar el orden social y expandir la injerencia del Estado sobre
la poblacién. En este contexto, de acuerdo con Elias Palti (2005: 313), los profesionales
de la salud, legitimados por su conocimiento cientifico, protagonizaron un proceso de
“medicalizacién de la politica mexicana” mediante la ocupacion de cargos publicos. En
este grupo destaca entre los indianistas Jesus Diaz de Ledn, quien fuera presidente de
la Sociedad, ademas de un importante miembro de la élite intelectual porfiriana y
revolucionaria. Nacido en el afio de 1851 en la ciudad de Aguascalientes, este médico
crecio al interior de una respetada familia de aquella entidad, aspecto que facilitd su
formacion al interior de importantes centros educativos. Al término de su instruccion
primaria, Diaz de Ledén migr6 a la ciudad de Guadalajara para ingresar al Seminario del

Sefior San José, institucion en la que recibié una sélida formacién catélica que mas tarde

22 AGN, Justicia, IPyBA, 1918, C. 29, Ex. 55.
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se veria reflejada en algunos de sus escritos dedicados a la filosofia de la religién. Afos
mas tarde, después de haber estudiado en el Liceo de Varones de aquella ciudad, fue
admitido en la Escuela de Medicina de Guadalajara, de donde se gradud en el afio de
1876.

Una vez que obtuvo el titulo de Médico Cirujano y Partero, Diaz de Ledn regreso
a la ciudad de Aguascalientes, donde trabajo como médico y como profesor de filosofia
en el Instituto de Ciencias de ese estado desde el afio de 1877. Entre otros aspectos, en
su ciudad natal este indianista promovio la fundacién del Liceo de Nifas (primero en su
tipo en la regién) y cred El Instructor, publicacién periédica de caracter miscelaneo que
buscaba difundir conocimientos utiles para la vida diaria principalmente entre el publico
femenino, ademas de E/ Campo, revista centrada en la divulgacion de temas relevantes
para la agricultura.

Por aquel entonces Diaz de Ledn ya habia iniciado una importante carrera
intelectual que le llevaria a escribir sobre numerosas cuestiones, como filologia hebrea,
latina y griega, filosofia, medicina, higiene, moral, religion y botanica, entre otros temas
mas. Destacan, por motivos que interesan a esta investigacién, entre su basta
produccion escrita de mas de cuarenta trabajos (muchos de ellos inéditos), algunos
estudios antropoldgicos como su Compendio de Etnografia General (1895), sus Estudios
de Etnologia Mexicana, publicado en 1911 como presidente de la SIM, o su Estudio
Positivo de los origenes de las razas humanas y los primeros factores del progreso
(1916), mismos en los que reflejo un interés por comprender el caracter racial de la
humanidad y, lo que creia, eran sus diferentes grados de evolucion.

En Aguascalientes Diaz de Ledn fue un hombre cercano a Alejandro Vazquez del
Mercado (L6épez, 2011), quien, a semejanza de Diaz en la presidencia, goberné aquella
entidad en multiples ocasiones a finales del siglo XIX y principios del XX, relaciéon que
llevo al indianista a ocupar el cargo interino de gobernador en 1891. Entre otros puestos
relevantes que ejercio en su ciudad natal, este médico fue Director del Hospital Civil de
Aguascalientes, Presidente del Consejo Superior de Salubridad, y diputado en el

congreso local y en el federal.?®

Sin embargo, desde 1904 este indianista se trasladé a
la Ciudad de México para trabajar como profesor de la Escuela Nacional Preparatoria,
momento a partir del cual entablé relaciones con la élite intelectual y politica capitalina.

Asi, para finales del régimen porfiriano, Diaz de Ledn ya era miembro de importantes

23 AHUNAM, JDL, OyT, Caja 11, Exp. 67
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organizaciones como la SMGE, donde integré varias comisiones hasta ser electo
presidente en 1914, afo en el que también fue nombrado vicepresidente de la Sociedad
Cientifica Antonio Alzate. Por su parte, ademas de su presidencia en la SIM, este médico
establecio vinculos con otras organizaciones filantrépicas, algunas de ellas fuera de
México, como la Societa Umanitaria dei Salvatori Italiani, la Reale Societa Didascalica
Italiana o la Société des Chevaliers Sauveteurs des Alpes Maritimes.

Para 1910, su relacion con el régimen porfirista y su amplia trayectoria intelectual
le llevd a ser nombrado Doctor ex oficio en la ceremonia de inauguracion de la
Universidad Nacional y director del recién creado Museo Nacional de Historia Natural.
Pese a su filiacion porfiriana, a diferencia de Belmar o Castellanos, el proceso
revolucionario no implicé para Diaz de Ledn problema alguno; antes bien, su relacion
con personajes relevantes de los gobiernos entrantes le permitié ocupar importantes
cargos, tal como lo demuestra su nombramiento en el periodo carrancista como
Consejero de Educacién Publica en la secretaria del también indianista Félix Palavicini,?*
y como director y profesor de la Escuela Nacional de Altos Estudios,?® puesto que
desempefd hasta su muerte en 1919.

En su mayoria, los miembros de la Sociedad Indianista pertenecieron a estas tres
comunidades, a los que se sumaron empresarios como el francés y coleccionista de
antigiedades, Auguste Génin, o ingenieros como el propio Félix Palavicini (ver anexo I).
Esta heterogeneidad fue nodal en la configuracién del problema indigena y su solucion
en la Sociedad, pues en su interior fueron entrelazadas preocupaciones civicas,
educativas y cientificas que respondieron a las diferentes comunidades de donde
provenian sus integrantes, cuestién que habilitd la presencia simultanea de polémicas
racialistas y escolares. Asimismo, las resefias biograficas también dan cuenta de las
distintas posiciones politicas sostenidas por los indianistas y su destino tras la revolucion,
aspecto que, como se vera en el ultimo capitulo de esta tesis, influyé en el rumbo
institucional de la Sociedad.

No obstante, destacan algunas generalidades que las trayectorias indianistas
compartieron previo al desarrollo de la Sociedad, como su capital cultural derivado de su
participaciéon como alumnos, y posteriormente como profesores, dentro de las escuelas
de instruccion primaria y superior del pais. De igual forma, antes de radicar en la Ciudad

de México, gran parte de las figuras indianistas, como Belmar, Brioso y Candiani, o

24 AHUNAM, JDL, Caja 14, Exp. 104.
25 AHUNAM, JDL, Caja 16, Exp. 160.
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Castellanos, fueron participes del circuito intelectual del estado de Oaxaca. En dicha
entidad, los indianistas ocuparon puestos publicos y desarrollaron un interés comun por
el estudio de las lenguas, asi como por la geografia e historia local (Hernandez, 2010:
36). Estos nexos permitieron el desarrollo de vinculos profesionales e intelectuales que
tiempo después contribuirian a su integracion en 1910 al interior de la Sociedad.

Cabe destacar también que algunos indianistas coincidieron en espacios propios
de la comunidad cientifica porfiriana tales como el Museo Nacional, institucion en la que
durante la primera década del siglo XX personajes como Isabel Ramirez 0 Ramén Mena
se desarrollaron intelectualmente. Incluso, tanto Belmar como Castellanos tuvieron
contacto con el Museo cuando, entre los afios de 1901 y 1902, vendieron individualmente
objetos arqueoldgicos a dicho instituto,? lo que indica los caminos a través de los cuales
se relacionaron con personalidades de dicha institucion, como Nicolas Ledn, Frederick
Starr o Genaro Garcia, quienes mas tarde fueron nombrados “socios honorarios” de la
SIM. Asimismo, ademas de las conferencias, cursos e investigaciones, estas
transacciones también permiten comprender la manera en la que circul6 el conocimiento
a través de los objetos (Chazaro, 2018) y la forma en la que estos indianistas
contribuyeron a la practica institucional del Museo y al proceso de emergencia de
disciplinas historico-antropologicas.

Dentro de este ambito la Sociedad Mexicana de Geografia y Estadistica cobra
especial relevancia, pues muy probablemente fue en su interior donde se consolidaron
las relaciones entre los indianistas. Una mirada a sus registros muestra que antes de
1910 ya se encontraban asociados a ella futuros indianistas como Félix Palavicini,
Manuel Brioso y Candiani, Enrique Santibafiez, Alberto M. Carrefio, Marcos E. Becerra,
José L. Cossio, José Montes de Oca, Esteban Maqueo y, por su puesto, Belmar,
Castellanos y Diaz de Le6n.?” Dentro de la SMGE Belmar aproveché su posicion como
Secretario perpetuo para reunir a los futuros indianistas que, por los afios de 1908,
comenzaron a utilizar el Boletin de aquella organizacion para publicar estudios sobre la
raza indigena o sobre los problemas educativos de México. Incluso, fue en el edificio El
Volador, ocupado por la SMGE, donde, una vez constituida, la SIM realizaria sus
sesiones, lo que da cuenta de un préstamo de espacios en la relacion entre ambas

organizaciones.

26 AGN, SIPBA, Cja. 149, Exp. 37; y AGN, SIPBA, Caja. 150, Exp. 2.

27 Luis M. Calderén (1908), “Informe anual que rinde la secretaria de la SMGE sobre los trabajos de la misma
sociedad del 28 de abril de 1908 al 27 de abril de 1909”, Boletin de la Sociedad de Geografia y Estadistica
1908, Quinta época, Tomo lll, p. 233.
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Pese a la participacion de los indianistas en escenarios cientificos como el Museo
Nacional y la SMGE, todos los miembros de esta organizacién fueron personajes que
alternaron sus investigaciones sobre lo indigena con sus actividades laborales en
espacios publicos y gubernamentales como las escuelas, o, en el caso de Belmar, los
tribunales juridicos. Lo anterior fue nodal en la configuracién del proyecto indianista, pues
la participaciéon simultanea de los integrantes de la Sociedad en espacios burocraticos y
cientificos integré cuestionamientos compartidos que dio como resultado la generacién
de un saber sobre lo indigena identificado como cientifico a la vez que abiertamente
intervencionista.

Las trayectorias indianistas fueron divergentes, cuestion significativa pues revela
en lo indigena una preocupacion comun en distintos espacios que trascendié las
borrosas fronteras profesionales de la época. A su vez, esta diversidad de
posicionamientos permite reconocer las multiples aristas que adquirio la identificacion de
un “problema”, cuestion que hizo de la Sociedad una organizacion heterogénea tanto por
sus miembros como por sus observaciones. Sin embargo, es posible rastrear algunos
espacios comunes en los que los indianistas coincidieron y que funcionaron como rutas
para su integracion institucional. Destaca en esto ultimo el vinculo de sus integrantes

con el asociacionismo.

La tradiciéon asociacionista y la organizacion institucional de los indianistas

La Sociedad Indianista se levantd en el aino de 1910 sobre la base de experiencias
asociativas previas, impulsada por una comunidad hibrida de filantropos, politicos,
cientificos y maestros que, desde su experiencia frente a lo indigena, asumieron una
posicion que los llevé a institucionalizarse como método de intervencion para el
“problema” que los sujetos asi identificados representaban. En este ambito, fue la propia
tradicion asociacionista la que delineo el caracter institucional del proyecto indianista. De
acuerdo con Maurice Agulhon (1994, y 2009), el asociacionismo constituyé una forma
particular de sociabilidad emanada en los inicios del siglo XIX que estuvo definida por su
caracter voluntario y por su formalizacion representada a través de normas e
instituciones. Esta sociabilidad emergié con la difusion en Europa y América de una
cultura republicana y el desarrollo de nuevos espacios publicos, proceso en el cual
funciond como herramienta para la practica ciudadana y para la articulacion de

voluntades politicas frente al Estado (Forment, 2013; y Orduia, 2014).
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En México y el resto de América Latina el asociacionismo se caracterizo por su
constante intervencion en el ambito educativo a través de numerosas organizaciones
que negociaron y conciliaron sus proyectos con los gobiernos centrales (Lopez, 1994;
Caruso y Roldan, 2011; y Jaramillo, 2014). En este rubro destaca sin lugar a duda la
Compafiia Lancasteriana, asociacion que de 1822 a 1890 se encargd de promover la
escolarizacion de la poblacion a través del método de ensefianza mutua. Su estabilidad
y presencia fue tal que incluso en 1843, bajo el gobierno centralista de Antonio Lopez de
Santa Anna, fue transformada en una oficina de educacién publica para hacerse cargo
de la administracion de todas las escuelas del pais; aunque bien, mas tarde en 1845
ésta regres6 a formar una asociacion civil. A diferencia de otros paises de América
Latina, la amplia aceptacién del método de ensefianza lancasteriano en México obedecio
en gran medida a que éste fue introducido a través de la Compafia como asociacion,
cuestion que brindd un soporte institucional que, en muchas ocasiones, gozé de mayor
estabilidad que la propia administracion publica (Caruso y Roldan, 2011: 40). Asi,
siguiendo a Elsie Rockwell y a Eugenia Roldan (2013), el caso de la Compafiia
Lancasteriana refiere que, si bien hubo desde los primeros anos independientes un
interés estatal por la formacion de ciudadanias, lo cierto es que éste también fue
compartido por sectores civiles que, organizados en asociaciones, influyeron en la
puesta en marcha del sistema educativo mexicano.

Asimismo, a lo largo del siglo XIX mexicano las comunidades cientificas también
hicieron uso del asociacionismo para colectivizar sus experiencias. Entre ellas destaca
la Sociedad Mexicana de Geografia y Estadistica, organizacién a la que, como ya se ha
referido, pertenecieron los principales indianistas. Fundada en 1833, esta asociacion
constituye la primera en su tipo en todo el continente americano, teniendo a su cargo la
elaboracion de los principales estudios geograficos y estadisticos del pais, al igual que
lingUisticos, tal como refieren las investigaciones de Orozco y Berra y Pimentel
expuestas en el capitulo anterior. Esta organizacién fue el centro de la produccion
cientifica mexicana, razén por la cual fue apoyada financiera y politicamente por los
gobiernos liberales y conservadores por igual. Pese a que en los ultimos afios porfirianos
fueron creados institutos oficiales de investigacion, como el Instituto Geoldgico o el
Observatorio Meteoroldgico y Astrondmico, la SMGE siguié gozando de relevancia al
congregar en su interior a las principales figuras del escenario cientifico, muchas de ellas
excluidas de los espacios estatales. De esta manera, el asociacionismo cientifico fue un

ambito nodal en la organizacién de demandas politicas por parte de la comunidad

71



cientifica, asi como una herramienta para su legitimacion publica como componente
imprescindible dentro de los distintos proyectos gubernamentales puestos en marcha
(Carrillo, 1994; y Azuela, 1996).

Asi, para 1910 la Sociedad Indianista fue creada con base en una importante
tradicion asociacionista, a partir de la cual sus integrantes expresaron un proyecto
cientifico, educativo y filantrépico de intervencion, no sélo ante la poblacion indigena,
sino también frente al Estado porfiriano. En su institucionalizacion, el proyecto indianista
conglomeré una base organizacional rigida y colectiva, asi como un control
administrativo distribuido jerarquicamente. La Sociedad fue fundada con un cuerpo de
seis cargos destinados especificamente para la administracion de sesiones que,
pretendian, fueran celebradas quincenalmente. El primero de estos fue la presidencia,
que estuvo bajo el resguardo de Jesus Diaz de Ledn; a continuacion, siguieron los
puestos de primer y segundo vicepresidente, mismos que representaron José L. Cosio
y Antonio Hernandez, respectivamente; en cuarto lugar estaban los secretarios Abraham
Castellanos, Luis G. Vazquez, Julio de Arriola y José Pallares; posteriormente el cargo
de prosecretario fue ejercido por Isabel Ramirez, Hermenegildo Esperanza, Fausto
Orozco y Ramon Mena; y, por ultimo, hubo 19 vocales entre los que destacan Manuel
Brioso y Candiani, Augusto Génin, Francisco Fernandez del Castillo y Luis Lopez Masse.

No obstante, pese a que este cuerpo administrativo estuvo presente a lo largo de
las sesiones, su funcionamiento ocupd un puesto secundario en la organizaciéon general
de la Sociedad. Como se menciona en el punto nimero doce de las bases de la SIM, el
principal 6rgano administrativo de aquella organizacion fue la Junta Permanente, misma
que estuvo integrada por seis personajes: Francisco Belmar, quien ocupé el cargo de
Presidente; Esteban Maqueo Castellanos, como Vicepresidente; Antonio Marquez y
Manuel H. San Juan, primer y segundo Secretario, respectivamente; y como primer y
segundo Vocal estuvieron José Lozano y Vivanco y José Romero. Formalmente, esta
Junta tuvo cuatro facultades: a) la administracion general, b) el nombramiento de socios
honorarios, protectores, activos y colaboradores, c) la organizacion del Congreso
Indianista, y d) el nombramiento de presidentes para las Juntas Corresponsales de los
estados. Desde este cuerpo de funcionarios la Sociedad organizé y controld sus
actividades y su financiamiento, proveniente en mayor medida de las donaciones de sus
integrantes; entre ellos, destaca la figura de Belmar, quien, amparado por su posicién e
iniciativa, ocupé un puesto creado como vitalicio que (pese a la corta vida de la Sociedad)

representd su primacia por encima del resto de los indianistas.
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En este sentido, la Junta reflejaba una organizacién centralizada que, no
obstante, desarrollé un plan de accion basado en un principio federativo, similar al puesto
en marcha en 1851 por la SMGE cuando en su reglamento aparecieron las “juntas
auxiliares” (Lozano,1991:162). De acuerdo con lo mencionado en los puntos trece y
catorce de las bases de la SIM, esta asociacion implemento la creacion de sociedades
corresponsales desde las cuales busco expandir su margen de actividad mas alla de la
Ciudad de México. Desde sus inicios, el proyecto indianista fue bien recibido en diversos
estados, logrando la creacion de sociedades filiales en Colima, Morelos, Querétaro,
Hidalgo, Guanajuato, Oaxaca, Veracruz, Tlaxcala, Puebla, Yucatan, Guerrero y Jalisco;
aunque bien existen muy pocos o nulos registros de estas sucursales, con excepcion de
las tres ultimas, de donde se cuenta la participacion de personajes relevantes como
Felipe Carrillo Puerto en Yucatan, o Wistano Luis Orozco en Jalisco.

A su vez, la Sociedad Indianista buscé que estas filiales crearan juntas
cantonales en diversos pueblos, mismas que estarian bajo el resguardo de la
administracion de las juntas auxiliares. Cabe destacar que, de acuerdo con la Sociedad
central, se recomendaba que las juntas cantonales estuvieran dirigidas por profesores
de instruccion primaria, “por ser los que mas directamente estan en contacto con los
nifos indigenas, [y] los que mejor pueden hacer el estudio antropoldgico que se
pretende”.?® En este sentido, la figura del maestro representaba la parte mas baja de la
cadena jerarquica indianista, pues las escuelas en las que éstos laboraban funcionaban
como observatorios de lo indigena, a partir de los cuales las juntas auxiliares, asi como
la Sociedad Central, podrian procesar informacion y, posteriormente, promover la
creacion de programas de intervencion mediante la educacion. Esta visualizacion de los
profesores como practicantes de la antropologia y de las escuelas como observatorios
de lo indigena, si bien insipiente, cobraria mayor relevancia en los afios venideros,
cuando personajes como Manuel Gamio o Moisés Saenz integraron a sus equipos de
trabajo investigadores formados en la docencia (Calderén, 2018: 95).

La creacion de estas sociedades filiales no obedecio a la composicién poblacional
de las regiones en las que se instalaron, sino al apoyo politico que se hizo presente en
ellas; mas que crear juntas en localidades con un amplio sector identificado como
indigena, los indianistas erigieron organizaciones auxiliares y cantonales en lugares

donde su proyecto fue bien recibido. La Sociedad Indianista Jalisciense, oficialmente

28 SIM, “Circular de Invitacion”, Boletin Preparatorio de la Sociedad Indianista Mexicana, 17 de Junio de
1910, p. 11.
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creada el 11 de septiembre de 1911 con mas de 50 miembros, fue con seguridad la mas
importante organizacion filial de la SIM, cuyo funcionamiento quedo a cargo de Francisco
Escudero como Presidente, de Felipe Valencia como Vicepresidente, de José Montes
de Oca como Secretario, y de Manuel Martinez Gracida como Tesorero (ver anexo II).
Esta filial logré crear doce juntas cantonales en municipios como Autlan, Sayula, Chapala
o Ciudad Guzman, las cuales llegaron a contar hasta con 40 miembros entre los que se
encontraban politicos locales, maestros e incluso curas, mismos que desde sus
organizaciones buscaron recolectar informaciéon para crear un mapa estadistico de la
poblacién indigena de aquel estado.?® En sintesis, estas sociedades filiales representan
la expansién del proyecto indianista en regiones geograficas concretas.

La organizacion jerarquica y centralizada de la Sociedad Indianista es quiza un
elemento que contribuye a complejizar la comprension de su funcionamiento colectivo y
su integraciéon individual. A diferencia de las instituciones estatales, donde sus
funcionarios vieron al interior de las mismas una oportunidad laboral y financiera que en
muchos casos los llevd a participar en ellas (Lorenzo, 2011:113), la sociabilidad
indianista implicé la puesta en marcha de voluntades que no buscaron una remuneracion
economica. Sin duda, como ya ha sido referido anteriormente, una y otra forma de
organizacion partieron de un principio caritativo acorde a los valores civicos y morales
que rigieron a la élite porfiriana; no obstante, la Sociedad trajo para sus integrantes la
oportunidad de intervenir en la planeacién de un proyecto de nacion a través de la
configuracion de lo indigena en tanto problema, sin la necesidad de colaborar
formalmente en un organismo gubernamental, aspecto relevante si se considera que la
burocracia porfiriana fue un sector cerrado que dependié en gran medida del control
personal de Diaz (Guerra, 2012: 81).

Asi, de forma general, la sociabilidad funcioné como una practica ciudadana
desde la cual diversas comunidades implementaron frente al Estado dinamicas de
negociacion que fragmentaron el espacio publico a partir de la exposicion de intereses
que pugnaron por imponerse (Palti, 2005: 311). El desarrollo de una sociabilidad
institucionalizada se vio reflejada en diversas actividades que fueron, desde la edicion
de wuna publicacion periddica, hasta la participacion en diversos eventos
conmemorativos, mismas que en conjunto contribuyeron a la configuracion del

indianismo, del “problema indigena” y de su solucion educativa.

29 José Montes de Oca (1911), “Sociedad Indianista Jalisciense. Asamblea general verificada el dia 25 de
septiembre de 1910”, Boletin de la Sociedad Indianista, nium. 2, febrero 1911, p.2.
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El Boletin de la SIM y las practicas indianistas

Durante el siglo XIX las publicaciones periédicas funcionaron como el principal medio de
comunicacion entre las élites intelectuales. De acuerdo con Hilda Sabato (2008: 397), de
forma interconectada a la expansion asociacionista la prensa peridédica fomento en las
ciudades latinoamericanas la organizacion de diversos sectores de la poblacién
mediante la materializacion impresa de discursos y proyectos. En el caso de la SIM, la
publicacion de su Boletin constituyé una de sus actividades mas constantes y hoy en dia
es la principal fuente de informacién para reconstruir su actuar.

Mas que un aspecto secundario, esta publicacion fue pieza nodal en el desarrollo
del indianismo al funcionar como una “tecnologia de papel” con base en la cual se
organizo y transmitié su conocimiento (Hess y Mendelsohn, 2010; Achim, 2018). Fue a
través del Boletin que las multiples narrativas individuales de los indianistas (no siempre
coincidentes) lograron ser articuladas en una edicion conjunta que marco los parametros
institucionales de la Sociedad frente a otros espacios y comunidades. De esa manera,
esta organizacion configur6 mediante su publicacion una representacion colectiva,
siempre en disputa y cambiante, del indianismo, asi como de su objetivo: lo indigena.

Publicado por primera vez el 10 junio de 1910 con el titulo de Boletin Preparatorio
de la Sociedad Indianista Mexicana, éste consistid en un cuadernillo rectangular de
aproximadamente 25 centimetros de alto por 20 centimetros de ancho, que fue
registrado a partir del 20 de agosto como “articulo de segunda clase”. En su primer mes
de publicacion fueron impresos tres “cuadernos” diferentes el 10, 17 y 24 junio, para
posteriormente aparecer los dias primero y quince de cada mes, aspecto que ofrecio a
sus consumidores una representacion del indianismo como un proyecto persistente y en
constante actividad.

Dichos boletines tuvieron en su interior impresos comerciales que probablemente
contribuyeron a su financiamiento. Estos anuncios publicados pertenecieron a empresas
relacionadas con miembros de la Sociedad, como los productos farmacéuticos del doctor
Antonio Marquez, la barra de abogados de Esteban Maqueo y Manuel Uruchurtu, o bien,
la Compania Nacional Mexicana de Dinamita y Explosivos del también indianista
Auguste Genin. Tiempo después se sumo el patrocinio de la Cerveceria Moctezuma,
perteneciente a Philippe Suberbie, y de la cigarrera E/ Buen Tono de Ernesto Pugibet.
Estos patrocinios constituyen a su vez testimonios sobre la relacion establecida entre los

indianistas y diversos empresarios de la comunidad francesa en México, quienes a la
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postre contribuyeron con donativos para el financiamiento de la Sociedad. Si bien esta
publicacion tuvo por objetivo la difusién del proyecto indianista, lo cierto es que su
empleo también implicé para los integrantes de la Sociedad la oportunidad de publicitar
sus actividades y negocios personales. En este sentido, el conocimiento indianista y su
difusion a través del Boletin no estuvieron exentos de una dinamica comercial resultado
de las interacciones econdémicas que individualmente los miembros de la Sociedad
desplegaron.

Por su parte, al interior del Boletin fueron publicadas notas informativas
relacionadas con la actividad de la Sociedad, lo que hizo de éste una representacion del
caracter institucional que poseia el proyecto indianista. Asi, por ejemplo, fue una
constante encontrar en su interior las actas levantadas con relacion a las sesiones
celebradas, no solo de la Sociedad central, sino también de las estatales, ademas de las
notas referentes a la planeacion y posterior realizacién del Congreso indianista. La
impresion de esta informacion en un soporte material destinado a la propagacion de su
contenido fomentd una identificacion indianista mediante la difusidon de un itinerario entre
los integrantes, contribuyendo a la construccién de interacciones y a su centralizacion.
Asimismo, el Boletin contd con un tiraje de 1000 ejemplares, cantidad que revela las
expectativas y limitaciones de su consumo, al igual que el principal mecanismo a través
del cual fue desarrollada también una identificacion del indianismo entre quienes no eran
miembros de la Sociedad. A lo anterior se sumaba también el caracter gratuito de sus
primeras publicaciones, el cual tuvo por objetivo “hacer una propaganda eficaz de la idea
que se persigue”, estrategia empleada para la expansion indianista mas alla de los
circulos letrados de la Ciudad de México, pues el Boletin logré circular al interior de la
Republica en regiones donde la Sociedad tenia actividad.

Esta tecnologia fue un espacio prolifico para la presentacién de disertaciones y
propuestas que dieron sentido a la accion indianista; no obstante, de manera continua
también fueron impresas algunas notas tomadas de otras publicaciones periodicas que
atendian a los intereses de la SIM con relaciéon a lo indigena o al propio desarrollo
asociativo de la organizacion. En este punto, cabe destacar que la expresion del
indianismo a través del Boletin implicé de forma simultdnea una materializaciéon del
“‘problema indigena” mediante la impresion de estudios destinados a dar cuenta de dicha
raza y de sus posibles soluciones. La imbricacion del indigena y del indianista en una
misma publicacion implicd asi la representacion de fronteras entre el sujeto de

preocupaciéon y los mecanismos de su intervencion. A lo anterior se sumé el caracter
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publico de esta tecnologia, misma que contribuy6 a la configuracion de lo indigena como
una preocupacién general que interesaba a la poblacion mexicana si se deseaba
alcanzar el progreso nacional.

No se sabe si en diciembre de 1910 el Boletin fue publicado, por ahora los
ejemplares encontrados con relacién a dicho afo s6lo tienen continuidad hasta el
cuaderno 12 correspondiente al 6 de noviembre. Para 1911 dicha publicacién rest6 de
su titulo el adjetivo “Preparatorio”, cambiando su nombre por el de Boletin de la Sociedad
Indianista Mexicana, cuestion que simbolizd entre sus lectores el afianzamiento de la
asociacion tras haber celebrado con éxito el Congreso Indianista en octubre y noviembre
de 1910. De manera analoga, editorialmente esta nueva version organizo sus ediciones
en “numeros”, contando en su primer tomo, correspondiente al aino de 1911, con doce
publicaciones mensuales.

Este primer tomo del Boletin represento en la vida asociativa de la SIM una nueva
etapa a través de una editorial que reflejaba un proyecto ya no pugnante por su
conformacion, sino por su continuidad. A diferencia de su version “preparatoria”, con un
formato sencillo que no poseia informacion relacionada a su edicion, esta publicacion
contaba con Pedro Almeira como editor y tuvo un costo de 25 centavos. Lo anterior
implico en la Sociedad la oportunidad de trascender la mera difusion de su proyecto para
configurar en el Boletin un articulo con valor monetario, insertado en el mercado de las
publicaciones periddicas, como herramienta para el financiamiento de su asociacion.

En las paginas del Boletin fue comun encontrar semblanzas biograficas de
miembros destacados entre sus pares por su trayectoria intelectual, politica o financiera,
en las cuales su filiacion con la Sociedad contribuyd a su presentacion publica en tanto
sujetos de la filantropia o la ciencia, asi como a la configuracion de una identificacion
indianista. Una nota titulada “Protectores de la Sociedad Indianista Mexicana” exponia
ante los lectores de aquella publicacién las trayectorias de los senadores Antonio V.
Hernandez, Demetrio Sodi y Francisco Carvajal, mismos que fueron calificados como
“altruistas” y de quienes se dijo, entre otros halagos, que destacaron en sus trayectorias
académicas como algunos de “los mas aventajados alumnos”.*® Por un lado, estas
biografias contribuyeron a acrecentar el prestigio publico de los personajes a quienes
hacian referencia, y, por el otro, con ellas el Boletin generd representaciones

hagiograficas que configuraron valores cercanos al indianista arquetipico. Incluso, fue a

30 SIM (1911), “Protectores de la Sociedad Indianista” en Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana, num.
1, Enero 1911, p. 69.
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través de esta tecnologia que los indianistas construyeron una emotividad colectiva que
los identificd a partir de la publicacién y lectura asociativa de textos literarios (Hernandez,
2014: 291), tal como da cuenta el siguiente fragmento de “Himno Patrio”, poesia escrita
por Manuel de la Parra:

Es la estirpe vencida y esclava

de un dolor que su ensuefio socava,

de la inercia clavada en la cruz.

Su ideal ha perdido el aliento, y hoy es fuerza que un magico acento
la despierte al amor y a la luz.

Los que anhelan la nueva conquista
adelantan, clavada la vista

en la cumbre sofada del bien;

Su amor es ser del indio |a egida,
elevar el nivel de su vida,

siendo asi su constante sostén.®'

Gran parte de los escritos publicados en el Boletin fueron transcripciones de
discursos pronunciados en ceremonias publicas y en las reuniones de la Sociedad,
cuestion que supuso actos emotivos que, siguiendo lo referido por Isabel Lustosa (2000),
funcionaron como productores de eventos mediante la incitacion a la accion sobre lo
indigena. Al respecto, un escrito de Francisco Escudero ilustra lo anterior: “El problema
de la redencién del indio se haya en el fondo de todos los que frecuentan el alma
nacional, asi es que por ello, amén de por los deberes de humanidad, urge resolverlo”.*2
El Boletin contribuy6 asi al desarrollo de la practica indianista mediante un lenguaje que
apelaba a valores nacionalistas y humanitarios, mientras hacia del problema indigena
un asunto de indole colectiva.

Ligado a esta intencion performativa, a partir del nimero 7, correspondiente al
mes de julio de 1911, fue inaugurada en el Boletin una seccién dedicada especialmente
al estudio de las lenguas indigenas de México, aspecto que fue ligado por los indianistas
al problema educativo que decian responder: “comenzando a despertarse el interés para
la regeneracion del indio y sintiéndose la necesidad de difundir el habla castellana, sera
de mucha utilidad para los maestros tener por lo menos base de donde partir para la

ensefianza de ella”.®® Por su parte, en esta edicién también comenzé a imprimirse de

3" Manuel de la Parra (1911), “Himno Patrio”, Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana, nim. 1, Enero
1911, p. 113.

32 Francisco Escudero (1911), “Conferencia leida por el Lic. Francisco Escudero ante la ‘Sociedad Indianista
Jalisciense’ el dia 29 de Enero de 1911”, Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana, num. 8, Agosto 1911,
p. 61.

33 SIM (1911), “Lenguas indigenas”, Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana, nim. 7, julio 1911, p. 50.
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forma anexa el “Método para aprender el idioma zapoteco-serrano”, elaborado por el
profesor Alberto Alvarez y Francisco Belmar, mismo que constituyd un minucioso manual
explicativo con algunos ejercicios para su mejor comprension. En este sentido, la
investigacion e intervencion sobre las lenguas fue un tema predilecto entre los indianistas
como Belmar, quienes hicieron del Boletin una herramienta de apoyo para los maestros
en la educacion indigena.

Sin embargo, para 1912 la publicacion del Boletin fue suspendida por causa de
los conflictos revolucionarios, iniciando su segundo ano hasta el mes de julio de 1913.
El contenido de estas nuevas publicaciones reflejé una organizacioén en crisis al interior
de la Sociedad Indianista. Pese a los constantes esfuerzos de sus principales miembros,
hubo un creciente uso de textos que previamente habian sido presentados en otras
publicaciones periddicas, cuestion que refiere a los recursos empleados por los
indianistas para sostener su proyecto frente a la precariedad de escritos. Este segundo
afno tuvo seis numeros publicados hasta diciembre. Un afo después, en 1914, fue
inaugurado en enero el tercer tomo del Boletin bajo condiciones similares a sus ultimas
ediciones, del cual sdlo se tienen registrados dos numeros antes de su desaparicion
definitiva. En este ultimo afio la publicaciéon presenté algunos textos cortos realizados
exclusivamente para la Sociedad, de tal manera que, si bien hubo actividad indianista
hasta principios de 1914, lo cierto es que en esta etapa el Boletin reflejé un periodo
critico del cual la asociacion no pudo recuperarse. En total, desde su version
“preparatoria” hasta sus mas tardias publicaciones existen registros de 31 numeros del
Boletin, los cuales testimonian la historia de la Sociedad Indianista Mexicana (ver anexo
IV). Esta tecnologia fue un recurso mediante el cual los indianistas construyeron su
organizacion institucional, al tiempo que configuraron identificaciones sobre si mismos,
sobre el “problema” que decian responder y sobre su solucion.

En este proceso, la creacion de lo indigena en el Boletin también implico el
empleo de imagenes que otorgaron cuerpos al proyecto indianista en su conjunto. En su
version “preparatoria” el Boletin conté con una portada sencilla que soélo contenia el titulo
de la publicacion, su lugar y fecha de impresion. Sin embargo, tiempo después, con su
primer numero correspondiente al afio de 1911, en la portada fue empleada una
fotografia del estudio de Pedro Guerra que retrataba una mujer de pie con un terno
yucateco sobre un fondo blanco. En el nUmero cuatro, correspondiente al mes de abril
de 1911, fue sustituida dicha imagen por un retrato fotografico de Emilio Pimentel, quien

por entonces atravesaba sus ultimos dias como gobernador de Oaxaca. Posteriormente,
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la imagen femenina volvié a ocupar la portada del Boletin hasta el nimero cuatro del
segundo tomo, en el afio de 1913, donde fue empleada una fotografia con dos nifios
descalzos, mujer y hombre, portando un morral dentro de lo que parece ser una
habitacion; por su parte, el pie de la imagen se referia a los retratados como “Indios
Trikes de Copala”. Para el tercer tomo, el numero dos de 1914 dio cuenta del ultimo
cambio registrado en la portada del Boletin; en esta ocasion, de manera similar a la
primer imagen empleada, fue impreso un retrato del estudio de Pedro Guerra con una
mujer joven que, de acuerdo con el pie de la foto, era una “zapoteca de Tehuantepec”;
en la imagen la mujer porta un ostentoso vestido de tehuana, apoyada a su costado

derecho por un mueble o pilar corto sobre el que descansa un florero.

Imagen 1: Portada num. 1, Tomo |, Imagen 2: Portada num. 4, Tomo |l,
enero 1911 octubre 1913

Boletin de la Sociedad Indianista Boletin de la Sociedad Indianista
mexicana Mexicana,
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Imagen 3: Portada num. 2, Tomo llI,
febrero 1914
Boletin de la Sociedad Indianista

Estos retratos de estudio estuvieron influenciados por la tradicion decimondnica
de los tipos raciales popularizados a través de su impresion en postales, las cuales
fueron consumidas por viajeros europeos como recuerdos de sus travesias o como
representaciones de lugares exoticos y lejanos para quienes las adquirian en el “viejo
mundo” (Poole, 2004: 42). Con base en éstas fue desarrollado por viajeros, eruditos y
exploradores un coleccionismo de imagenes postales que contribuyo a la circulacién de
un saber transnacional basado en la filiacion de cuerpos racializados y lugares
geograficos. Si bien el estudio “Fotografia Artistica Guerra”, de Pedro Guerra Jordan y
su hijo Pedro Guerra Aguilar, se caracterizo, entre otros aspectos, por sus retratos, quiza
una de las mayores influencias que los indianistas recibieron para la edicion de estas
portadas fue también el catalogo visual coordinado por Manuel Martinez Gracida en el
tomo V de su magna obra Los indios oaxaquefios y sus monumentos arqueoldgicos,
trabajo conocido por la Sociedad,* donde el autor plasmé una visidn romantica y
cientificista que configurd “tipos” indigenas susceptibles de ser intervenidos por las
politicas publicas para el progreso de la nacién (Hernandez, 2010: 105).

34 SIM (1910), “En la Sociedad Mexicana de Geografia y Estadistica”, Boletin Preparatorio de la Sociedad
Indianista Mexicana, 1 de octubre de 1910, cuaderno décimo, pp. 167-170.
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En el Boletin estas imagenes funcionaron como introducciones visuales en las
que fue empleado un discurso centrado en lo indigena como objeto ambivalente. Asi,
mientras los nifios “trikes”, vestidos con ropa desgastada y pies descalzos, representaron
lo indigena en tanto sujeto de la “degeneracion”, las mujeres de la primer y ultima portada
simbolizaron el objetivo de la Sociedad: su “regeneracion”, donde el vestido portado
funciond en la identificacion de una comunidad politica (Poole, 2005: 138): la indianista,
al atender la posibilidad de una raza indigena, aristocratizada, que fortalecia el
nacionalismo practicado en la época mediante su singularizacion con relacion a sus
similes europeos. Asimismo, estas imagenes compartian un marco estético que podia
verse traducido, entre otras cosas, en la implementacién de posturas por parte de los
cuerpos retratados. A diferencia de las fotografias antropoldgicas de frente y de perfil,
las mujeres fotografiadas en las portadas del Boletin introducian en lo indigena poses,
lo que, siguiendo a Suren Lalvani (1993: 449), implicd la puesta en marcha de
parametros estéticos centrados en la asimetria del cuerpo como representacion del ocio
en tanto actividad aristocratica.

Las poses también fueron implementadas en los retratos de los miembros
indianistas impresos en el Boletin, como la portada de Emilio Pimentel. Estas imagenes
usualmente acompafaban textos cuya autoria pertenecia a la persona retratada y tenian
un pie de pagina que contribuia a su identificacion. Su impresion varié entre un formato
cuadrangular y uno ovalado, ambos de distintos tamafios que podian ir desde pequefias
impresiones de cinco centimetros de ancho por seis de alto, hasta los doce centimetros
de ancho por dieciséis de alto. Las imagenes fueron retratos que, en su mayoria,
capturaban solo el plano medio (cabeza y pecho), sobre un fondo obscuro, sin
aditamento alguno y con el rostro ligeramente inclinado hacia un costado. A través de
éstas los integrantes de la Sociedad lograron su corporalizacién en el Boletin, formando
una identificacion visual en donde el traje masculino también contribuia a reforzar una
distincion entre ellos y lo indigena. En algunas ocasiones también fueron publicados
retratos colectivos que atendieron al caracter asociativo de aquella organizacion. Estas
imagenes, remitidas a la redaccion por los propios fotografiados, fueron tomadas en
estudios profesionales con la intencion de conmemorar la creacion de una sociedad filial,
por lo que representaron actos fundacionales que pretendian ser preservados para su

memoria institucional.
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Imagen 5: Portada num. 4, Tomo |,
abril 1911
Boletin de la Sociedad Indianista
Mexicana

Imagen 6: Junta Directiva, SIJ
Boletin de la Sociedad
Indianista Mexicana
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Desde las fotografias de mujeres y nifios indigenas, hasta los retratos de
miembros de la Sociedad, en el Boletin se configurd una visualizacion del proyecto
indianista que contribuyd a una mejor recepcién de sus intereses a partir de la superacion
de las fronteras de lo escrito. Asi, gran parte de la actividad indianista quedo sujeta al
alcance mediatico que dicha tecnologia tuvo, donde, siguiendo a Roger Chartier (1994),
sus lectores encontraron un dispositivo que organizé y produjo la significacion de lo
indigena y del indianismo.

Ademas de la organizacion asociativa y el Boletin la Sociedad realizd otras
actividades que estuvieron vinculadas con su proyecto de regeneracién racial, mismas
que atendieron problemas inmediatos en espera de la consolidacién de un programa de
intervencion educativo. Asi, por ejemplo, en visperas de la celebracién del Centenario,
el presidente de la Sociedad Indianista Jalisciense, Felipe Valencia, pidié a la camara de
diputados de su localidad que condonara los adeudos por la contribucién predial de las
propiedades pertenecientes a la poblacion indigena del estado, a fin de que ésta lograra
conservar la posesion de terrenos.®® En estas actividades los indianistas intervinieron en
el panorama publico de su momento a través de negociaciones con instancias estatales.
Con relacion a la propuesta de Valencia, el Congreso del estado de Jalisco condond los
adeudos a través de su decreto numero 1248,% aspecto de nodal relevancia pues
supuso una forma de reconocimiento juridico en torno a lo indigena como sujeto
particular de la poblacidén, misma que contradijo la politica liberal impulsada a lo largo
del siglo XIX.

Otra actividad desarrollada a partir del proyecto indianista fue la promocion de
espacios escolares, ambito que guardd un profundo interés entre los integrantes de la
Sociedad pese a su casi nula materializacion. Sin embargo, en Yucatan, la Sociedad
corresponsal de aquel estado puso en marcha la Academia Comercial y Técnica,*
centro escolar dedicado a la educacioén de la poblacién indigena y obrera de la localidad
que ofrecia clases nocturnas los lunes, martes y sabados.

Aunado a estas actividades, los indianistas promovieron su presencia como

protectores de la raza indigena frente a diversos actos que amedrentaban su

35 Felipe Valencia (1910), “Iniciativa del Sr. Diputado Dr. Felipe Valencia”, Boletin Preparatorio de la
Sociedad Indianista Mexicana, cuaderno undécimo, Octubre 15 de 1910, p. 189.

36 SIM (1910), “Decreto de la legislatura del Estado de Jalisco”, Boletin Preparatorio de la Sociedad Indianista
Mexicana, cuaderno undécimo, Octubre 15 de 1910, pp. 189-190.

37 SIM (1910), “Por la Sociedad ‘Indianista Yucateca™, Boletin Preparatorio de la Sociedad Indianista
Mexicana, cuaderno duodécimo, noviembre 6 de 1910, p. 235.
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participacion en la vida publica. Asi lo refiere una nota en la que se informa sobre la
publicacion de un “manifiesto” en Jalisco destinado a la poblacion indigena, donde se
informaba que “existe en esa ciudad una Sociedad protectora de ellos”,* luego de que
en un desfile conmemorativo por el Centenario dicho sector fuera atacado por los
espectadores. Por su parte, a lo anterior también se sumé la promocién de diversas
conferencias en las que se invitaba a toda la poblacion a participar con su asistencia;
lamentablemente, hasta ahora no se han encontrado registros sobre a la realizacion de
estos eventos, por lo que resulta imposible conocer las dinamicas desarrolladas en su
interior.

Para los indianistas aquellas acciones contribuian a la solucién del problema
indigena, su practica implico el desarrollo de un régimen de control que busco restringir
las actividades de la poblacién asi considerada de acuerdo con los intereses y valores
promovidos desde la SIM. El proyecto indianista supuso entonces una participacion en
el espacio publico a través de diferentes acciones, mismas que reflejaron tensiones

politicas entre diversos sectores sociales.

Los indianistas frente al régimen porfiriano

La relacion de la Sociedad frente al Estado porfiriano fue mas alla de la simple
colaboracion o del antagonismo institucional, pues a partir de ella se configuraron puntos
de encuentro entre actores civiles, con intereses colectivos que necesitaron de apoyo
gubernamental, y el propio Estado, que buscé expandir su control en un contexto donde
el régimen porfiriano comenzo a ser cuestionado aun por sus propios subordinados. La
presencia de indianistas que, a la par de ser integrantes de dicha organizacién también
fueron funcionarios publicos, como el propio Belmar, da cuenta de un complejo
panorama donde estos personajes vieron en la via asociativa la oportunidad de atender
un problema descuidado, a su entender, por el régimen de Diaz.

Para 1910 el gobierno porfiriano atravesaba por una crisis politica incitada por el
atisbado retiro del general tuxtepecano al frente del gobierno federal. A la movilizacion
electoral se sumaba la inconformidad de profesionistas y de trabajadores marginados

ante un gobierno que hacia caso omiso de sus demandas, ademas de los resabios

38 José Montes de Oca (1911), “Sociedad Indianista Jalisciense. Sesién ordinaria de la Junta Directiva,
celebrada el dia 26 de octubre de 1910”, Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana, num. 2, febrero 1911,
p. 4.
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econdémicos adquiridos a partir de la crisis financiera de 1907-1908. Fue en este
panorama donde la Sociedad Indianista se erigio, aspecto que de inmediato le llevd a
tomar una posicion (quiza sin percatarse de ello) frente a dichos sucesos. Tan s6lo un
afio atras, en 1909, la contienda entre diversos grupos politicos era una constante hasta
que Bernardo Reyes, lider de los llamados “reyistas”, fue designado por Diaz para una
mision diplomatica en Europa, misma que representd su inclinacién por el grupo de
jovenes positivistas encabezados por Ramoén Corral y José lves Limantour que
popularmente fue conocido como los “cientificos”.

En este ambiente, institucionalmente los indianistas optaron por establecer
vinculos con el grupo de Corral y Limantour, asi como con el propio Diaz, figura en
decadencia pero que aun representaba al pater familias de la nacion mexicana. Muy
probablemente esta inclinacion partié de la afinidad intelectual y generacional de los
indianistas que, al igual que muchos de los “cientificos”, pertenecian a una élite formada
en los institutos de educacién superior y enarbolaban al positivismo como estandarte
intelectual; aunque bien, esta relacion también pudo deberse a una maniobra politica de
la Sociedad que buscé hacerse del respaldo del grupo mas fuerte en la esfera
gubernamental.

Fue asi como al momento de su creacion la SIM contaba con una extensa lista
de mas de sesenta socios honorarios y protectores compuesta por importantes
personalidades del ambito politico mexicano, entre las que destaca el propio Porfirio
Diaz, quien recibié el cargo de Presidente Honorario, al igual que “cientificos” como
Ramoén Corral, nombrado Vicepresidente Honorario, José lves Limantour, Enrique Creel,
Justo Sierra, Emilio Rabasa, Alejandro Vazquez del Mercado o Emilio Pimentel. Esta
lista reflejo la inclinacion politica de la Sociedad Indianista al momento de su emergencia,
pero también la forma en la que configurd su presencia en el escenario porfiriano, tal
como lo demuestra una carta enviada por Belmar a Diaz fechada el 18 de marzo de
1910:

He concebido el proyecto de formar una Sociedad Indianista Mexicana, que tenga
por unico y exclusivo objeto el estudio de nuestras razas indigenas y procurar su
evolucion [...] Pero creo de mi deber someterla también a su respetable opinion por
lo que ocurro a Vd. con tal objeto, esperando me perdonara. No he vacilado en
hacerlo porque sé que Vd. No solo quiere al pueblo en general, sino también a la
raza indigena la que Vd. conoce también por haberla gobernado en Tehuantepec,
en Ixtlan, y haberla tratado en otros puntos por ella habitados.*

39 SIM, “Primer...", op. cit., p. 17.
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Una vez recibida la carta, Diaz respondio el 30 de marzo de 1910 a su “estimado
amigo” Belmar, manifestando su simpatia y apoyo por “todo cuanto en honor 6 beneficio
de la raza se haga”.** De la misma manera ministros y gobernadores expresaron un
importante apoyo que hizo de aquella organizacién un proyecto con un soélido respaldo
politico al momento de su fundacion. Al respecto, Beatriz Urias (2010) ha propuesto la
hipotesis de un posible arraigo protestante en Francisco Belmar, mismo que ejercié una
influencia decisiva en la postura politica de la SIM. Sin embargo, siguiendo a Jean-Pierre
Bastian (1990, y 1993) -de quien también parte la propia Urias-, para finales del Porfiriato
los protestantes constituyeron un sector que rechazé al gobierno de Diaz y que se mostro
renuente a las ideas positivistas, cuestion que, aunada a la compleja heterogeneidad de
posturas politicas entre los indianistas ya referida, dificulta la corroboracién de dicho
planteamiento.

Pese a sus vinculos, la justificacion indianista que condicion su propia existencia
institucional implic6 una critica al propio gobierno porfiriano, pues, como se ha
mencionado lineas arriba, para los integrantes de esta organizacién era de nodal
importancia poner en marcha un proyecto de intervencidon que asistiera a los sectores
marginados por las politicas publicas liberales. Si bien dentro de este ambito el gobierno
porfiriano fue descrito por los indianistas como distinto a sus antecesores, lo cierto es
que las criticas esbozadas facilmente pudieron abarcar la in-accion del Estado
encabezado por Diaz. Con relacion a ello, Benito Vargas Barranco sefialaba que en
algunas regiones

no tiene ya el indio un palmo de terreno, pues que los capitalistas, los hombres de
las diversas situaciones oficiales han ido monopolizando la propiedad para venderla
al extranjero, quedando el infeliz indio legitimo tradicional propietario, sin un pufio
de lo que fue su legitimo patrimonio [...] todavia asi, expropiado y enagenadas las
tierras al americano 6 al inglés si la propiedad fuese cultivada utilizando las energias
de la raza que nos ocupa, se proporcionaria un trabajo seguro al indigente indio y
la Nacion, a la manera que Argentina, se levantaria hasta el auge de su grandeza.
Pero nuestros gobernantes se han preocupado mas de la ostentacion en los
grandes centros levantando palacios en que se han consumido como en una
voragine millones y millones, sin preocuparse de abrir los verdaderos veneros de la
riqueza patria que son en primer término la agricultura y seguidamente la mineria.*'

Cabe destacar que las criticas mas fuertes al régimen liberal y porfiriano no
fueron lanzadas por las principales figuras indianistas, quienes manifestaron demandas

mesuradas. No obstante, la emergencia de la SIM como un espacio abierto para la

40 Ibidem, p. 18.
41 Vargas, Op. cit., p. 128.
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discusion politica resulta un proceso significativo, no por su singularidad, sino por
representar una experiencia colectiva que se posicioné frente a lo indigena y frente al
Estado a partir de la configuracion de un “problema” pendiente. Para algunos indianistas
lo anterior funciond discursivamente como un cuestionamiento hacia un régimen que se
suponia legitimado por el progreso y la industrializacién. Disposiciones que en décadas
anteriores habian sido simbolos de una practica liberal, eran ahora, con los indianistas,
parte de un sistema juridico y econémico que debia ser reconstruido:

posible es que en el desenvolvimiento del programa de Uds. haya necesidad de
prescindir de ciertos conceptos verbales, que nos han enamorado tanto y que, si no
me engafio, han causado mayores males que los mismos que se quiso remediar.
Citaré, por ejemplo, la abolicién fulminante, si puedo llamarla asi, de la propiedad
comunal, obra de la Reforma, concebida al calor de muy generosos ideales y de
teorias econdmicas muy ortodoxas, sin duda; pero causa de verdaderos desastres,
que exacerbaron la miseria del indio y le obligaron & descender un escaléon mas en
la semi-barbarie en que vive, para verglienza de las clases dirigentes de este pais,
cuya fuerza-acaba de decirlo un distinguidisimo diplomatico extranjero- esta,
precisamente, en el gran elemento trabajador indigena, apto para casi todas las
tareas, sobrio, docil y resignado.*?

La Sociedad Indianista Mexicana representd entonces una sociabilidad compleja
que buscé estrechar vinculos con el gobierno porfiriano, al tiempo que pronuncié un
discurso critico de sus politicas publicas. Lejos de ser opositores del régimen, los
indianistas apuntaron al mismo objetivo: el progreso nacional; aunque bien, su condicion
autdbnoma como asociacion les permitié desmarcarse del mismo. Quiza sin pretenderlo,
aquellos cuestionamientos indianistas hacia la condicion indigena contribuyeron a
ensanchar la crisis politica.

La creacion de la Sociedad Indianista obedecio, por un lado, a las discusiones de
diferentes sectores politicos e intelectuales que configuraron en lo indigena un sujeto
particular frente al resto de la poblacion, aspecto que se vio traducido en el heterogéneo
perfil de sus integrantes; y, por el otro, a la recuperacién de una larga tradicion
asociacionista y decimonodnica que permitid la integracion voluntaria de diferentes
individuos como herramienta para el desarrollo de un proyecto nacional en dialogo con
el gobierno porfiriano. Siguiendo lo referido por Joel Migdal (2011: 64), este dialogo entre
diversas fuerzas politicas fue mas que el pronunciamiento de criticas aisladas, pues en
él se produjeron acuerdos sobre el orden nacional y sus sujetos, particularmente en torno

a la configuracion del “problema indigena”.

42 SIM, “Primer...", op. cit., p. 29-30.
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Capitulo lll: El “problema indigena” entre el Centenario de la Independencia

y el Congreso Indianista

Dentro de la actividad asociativa de los indianistas la celebracion de un congreso
representd uno de los puntos mas sobresalientes en su agenda. El Primer Congreso
Indianista fue realizado en 1910 a propdsito de los festejos por el Centenario de la
Independencia, aspecto que influyé en el desarrollo de la Sociedad y que le vinculd con
otros escenarios politicos e intelectuales de su momento. En este evento los indianistas
pronunciaron discursos a través de los cuales configuraron un problema y su solucion
mediante su identificacion con lo indigena y su educacion.

Comprender el “problema” de los indianistas supone considerar tres aspectos
mutuamente influenciados: el reconocimiento de lo indigena como sujeto particular a
partir de sus cualidades raciales y el conflicto que ello introdujo en los debates sobre su
educacion dentro de un sistema escolar “uniforme”, con el cual los integrantes de la
Sociedad dialogaron; la experiencia asociativa de los indianistas; y las condiciones bajo
las cuales éstos pronunciaron sus discursos. Este capitulo tiene por objetivo analizar
este ultimo aspecto, considerando los festejos por el Centenario de la Independencia y
la celebracion del Congreso Indianista como los principales escenarios en los que la
Sociedad participd publicamente en la configuracion de un “problema indigena”. A su vez
estas condiciones fueron un gran aliciente para el desarrollo de un programa educativo
que funcionara como “solucion” a dicha preocupacion, pues, entre los multiples rituales
conmemorativos practicados en 1910, la planeacién de una “educacion indigena” supuso
una herramienta para contribuir al tan anhelado progreso nacional.

La conmemoracion del Centenario fue una practica ritual que expresé tensiones
y negociaciones entre el Estado porfiriano y diversos actores civiles, como la SIM, de ahi
que la primera parte de este capitulo busca explorar la participacion indianista al interior
de los festejos de 1910 impulsados por el gobierno federal. Sin embargo, este capitulo
centra su atencion en la realizacion del Congreso Indianista, evento que coincidié con
otros congresos en los cuales fueron reflejadas distintas condiciones para la produccion
de un conocimiento sobre lo indigena. Por ultimo el texto concluye mostrando los
principales temas del Congreso Indianista: la raza, el lenguaje y su relacién con la mente,
y la educacion, a través de los cuales fue identificado entre los indianistas el “problema

indigena” y su solucion educativa.
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La participacion Indianista en el Centenario de la Independencia

El afio de 1910 ha sido particularmente significativo para la historiografia mexicana, no
sélo por marcar el inicio de la hoy conocida Revolucién, sino también por ser motivo del
Centenario de la Independencia. Hacia finales del siglo XIX, bajo el control politico de
Diaz, el Estado mexicano promovid la construccién de una identificacion nacional basada
en una narrativa historiografica que hacia de México una entidad cuya génesis se
encontraba en el lejano pasado prehispanico, transitaba por el periodo colonial y se
desenvolvia y alcanzaba su mejor definicion con las politicas liberales del siglo XIX. A
esta narrativa correspondid, por ejemplo, la publicacion del ya referido México a través
de los siglos; pero también la celebracion de numerosas conmemoraciones civicas que
tenian por objetivo generar una experiencia nacional entre los no lectores, mismas que
se vieron traducidas en fechas feriadas y en la creacion de espacios y monumentos
publicos (Weeks, 1987: 104). En este proceso, la celebracion del Centenario de la
Independencia supuso la continuacion de la configuracion de una memoria oficial, misma
que cobro singular importancia en un contexto donde la continuidad de Diaz al frente de
la silla presidencial era objeto de criticas y especulaciones.

Las conmemoraciones porfirianas representaron actos rituales de caracter
publico donde fueron configuradas comunidades a la vez que episodios historicos. La
produccién de estos momentos implico a su vez la creacion de periodos que tenian como
punto de partida la fecha objeto de rememoracién y como final el evento mismo de la
conmemoracion, cuestion que estuvo sustentada por una experiencia colectiva del
tiempo donde el pasado fue empleado para legitimar el presente. Frangois Hartog (2007:
98), siguiendo a Reinhart Koselleck (1993), ha denominado como ‘régimen de
historicidad moderno” a una expresion particular del tiempo basada en la tension entre
el “campo de experiencia”, como un pasado recuperado en el presente, y el “horizonte
de expectativa”, como el resultado de dicha experiencia vislumbrada hacia el futuro,
donde estos parajes estan distanciados por un camino unico hacia el progreso en el que
el ayer es comprendido como una herramienta para la explicacion de la actualidad y de
su porvenir. Este régimen de historicidad fue desarrollado en Europa a partir de la
Revolucion Francesa de 1789, y en México fue configurado tras la gesta independentista
iniciada en 1810, donde el tiempo adquiri6 significacion a través de la “nacion” como su
eje rector (Yturbe, 2016: 24).
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El régimen de historicidad moderno fue nodal en el desarrollo de las
celebraciones porfirianas y, mas especificamente, en los festejos del Centenario, donde
fue expresado un tiempo lineal que entrelazaba el pasado, el presente y el futuro a través
del “progreso” como condicion teleoldgica de la nacion mexicana. De esta manera, la
conmemoracion de 1910 fue una expresion ritual impulsada por el Estado donde el
tiempo presente represento la epitome de un siglo plagado de conflictos en los que el
“orden” y el “progreso” fueron impuestos de la mano de Diaz como normativas de la
nacion en su conjunto. Entre el Estado y la élite porfiriana éste fue un momento cumbre
para la experimentacion del desarrollo material y econdémico; a su vez esto ofrecia la
oportunidad de un devenir en el que México, en tanto pais independiente, lograria
equiparar el progreso observado en Europa y Estados Unidos, proceso que no suponia
un futuro inmediato, pero si un rumbo que debia seguir recorriéndose.

Tan solo en la Ciudad de México el Centenario fue motivo de la fundacion de
exhibiciones, teatros, escuelas, prisiones y hospitales, asi como de monumentos patrios
y museos que en conjunto buscaron ofrecer al observador local y al extranjero el
progreso mexicano contraido a tan sélo un siglo de la emancipacion colonial (Tenorio,
1996: 77). Operativamente en el Centenario de la Independencia el régimen porfiriano
buscd la institucionalizacién de culturas politicas mediante un mecanismo de educacion
informal que hacia uso del ocio para elaborar normas de interaccién entre la poblacion y
el Estado (Beezley y Lorey, 2001: Xl). En este sentido, el ritual conmemorativo del
Centenario debe comprenderse a partir de su uso como herramienta de legitimacion
estatal en un periodo de incertidumbre politica.

Sin embargo, ello no implicé que los festejos del Centenario fueran una actividad
acaparada por el gobierno porfiriano; antes bien la participacion de distintas instancias
da cuenta de tensiones entre diversos actores que, si bien buscaron emular la iniciativa
federal, negociaron la significacién de la conmemoracion (Beezley, et.al., 1994). Asi,
pese a que el festejo fue un evento dirigido por la Comisiéon Nacional del Centenario,
fueron numerosas las iniciativas individuales que intentaron relacionarse a él (Ponce y
Matabuena, 2009: 13), ademas de las diferentes actividades llevadas a cabo fuera de la
Ciudad de Meéxico, donde las “juntas patridticas” funcionaron en ocasiones como
asociaciones civiles que, aprovechando la situacion, buscaron proyeccién y participacion
politica frente al resto de la poblacion (Coronado, 2014: 76).

Un ejemplo de lo anterior fue el llamado Concurso Cientifico y Artistico del

Centenario, organizado en la Ciudad de México por la Academia Central Mexicana de

91



Jurisprudencia. Esta institucion promovié una serie de presentaciones publicas con
diferentes miembros de organizaciones cientificas, artisticas, juridicas y literarias,
quienes expusieron diversos trabajos con el objetivo de que “la intelectualidad nacional
tuviese también su expansion”. De acuerdo con lo referido por el Programa del Concurso,
el objetivo de aquel evento era “revelar, en comprensiva é interesante sintesis, los
progresos realizados en nuestro pais sobre cada rama de la ciencia y sobre las diversas
formas del arte, durante la centuria que nos ha precedido”.! En el Concurso la
conmemoracion del Centenario fue impulsada por un sector intelectual de la Ciudad de
México que, valiéndose de su capital cultural, construyé genealogias del progreso
mexicano desde sus respectivos campos de conocimiento. De esta manera, entre enero
y febrero de 1911 fueron presentados 40 trabajos en la Escuela Nacional Preparatoria,
de los cuales cerca de 30 fueron publicados con apoyo de la Secretaria de Instruccion
Publica y Bellas Artes (Mayagoitia, 2001: 35-39).

Sin embargo, la conmemoracién del Centenario implicod para las organizaciones
participantes en el Concurso la oportunidad de construir historias que legitimaran su
presencia a partir de su contribucion al progreso. Tal fue el caso de la recién formada
Sociedad Indianista Mexicana, que fue invitada, pese a su novel existencia, gracias a
que algunos de sus miembros participaban en la Academia Central, y fue Jesus Diaz de
Ledn quien finalmente y en respuesta a dicho evento escribié Concepto del Indianismo
en México. En su escrito, Diaz de Ledn dio cuenta del “problema indigena” de México y
la posicion que, frente a él, tomaba el indianismo como herramienta para su solucion.
Este trabajo estuvo ampliamente vinculado con la emergencia que por entonces estaban
teniendo los estudios sociolégicos de la mano de médicos y abogados que encontraron
en filésofos positivistas, como Herbert Spencer, explicaciones del orden politico basadas
en un determinismo biologicista y evolucionista sobre el comportamiento humano
(Chézaro, 2009: 72).

En Concepto del indianismo Diaz de Ledn referia que todo organismo
desempefiaba un papel biolégico que atravesaba por las fases de nacimiento, desarrollo,
reproduccion y transformacion o difusion en materia césmica. En este proceso, los
organismos mas simples, como las celdillas, protagonizaban agrupamientos que daban

como resultado transformaciones morfoldgicas y organismos complejos como el homo

' Academia Central Mexicana de Jurisprudencia (1911), Programa del Concurso Cientifico y Artistico del
Centenario, México, ACMJ, p. 4.
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sapiens, “Ultimo eslabdn conocido en la cadena de perfeccionamiento de los seres”.?
Siguiendo a Gustave Le Bon,® Diaz de Ledn sefialaba que esta complejizacion de los
organismos bioldgicos también operaba en la vida colectiva del “hombre”, pues a su
entender, todo ser vivo “no [era] en realidad sino un agregado de celdillas, una sociedad
de individuos diferentes”.* De esta manera las celdillas, asi como los individuos,
construian jerarquias segun la funcién que adquirian dentro de un organismo colectivo,
dependiendo principalmente de su importancia en la “vida intelectual’.® Esta
estratificacion supuso una forma de legitimar, mediante su naturalizacién, la participacion
de intelectuales dentro del orden porfiriano, cuestion que estuvo vinculada a la
autoidentificacion indianista como “clase media”.

En este proceso de complejizacion, de acuerdo con el meédico indianista, el
individuo era seguido por familias, y éstas a su vez por tribus, las cuales daban pauta a
la organizacién nacional mediante un Estado. Las naciones aparecian en Concepto del
Indianismo como “organismos étnicos” con leyes fisicas, biolégicas y psiquicas
particulares. Por su parte, la raza funcionaba como un principio de identificacion
mediante los caracteres fisicos y las aptitudes especificas manifestadas por el ser
humano a partir de las “influencias del medio en el que vive, de la naturaleza de la
alimentacién de que puede disponer y de la intensidad de los estimulos que la solicitan
a funcionar de cierta manera”. ® Asi, sobre una misma raza era posible el desarrollo de
diferentes naciones, las cuales dependian en gran medida del papel del lenguaje como
un elemento de primer orden en la evolucién de los organismos:

el lenguaje se va desarrollando por el instinto que pone en juego el aparato de la
fonacién [...] Es pues una funciéon que pone en comunicacion al hombre con los
demas séres de su especie y le sirve para ensanchar sus relaciones con el medio
exterior. Es pues un factor necesario para el perfeccionamiento del individuo y de
la raza; el estimulo mas poderoso para estrechar los vinculos de la familia y de la
sociedad.”

La aglutinacion de individuos mediante el lenguaje permitia, de acuerdo con este
discurso, el desarrollo de colonias, las cuales constituian “patrias”, es decir el “esfuerzo

de adaptacién hecho por un organismo y la suprema aspiracion de conservar esos sitios

2 Ibidem, p. 7.

3Gustave Le Bon (1912), Leyes psicolégicas de la evolucién de los pueblos, Madrid, Imp. de Antonio G.
Izquierdo.

4 Diaz de Leon (1911), Concepto del indianismo en México, México, Tipografia de la viuda de F. Diaz de
Leédn, p. 9.

5 Ibidem, p. 7.

8 Ibidem, pp. 10-11.

7 Ibidem, p. 15.
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que van guardando no solo los restos de las familias que alli han vivido sino los recuerdos
del pasado y las energias convertidas en casas, palacios, jardines [y] bosques”.® Esta
definicion de patria también estaba sustentada por los postulados econdémicos del
fisiocrata Frangois Quesnay,® de quien dedujo el indianista que el dominio y trabajo de
la tierra eran la Unica fuente de riqueza para los seres organizados. Aplicada esta teoria
al caso mexicano, Diaz de Ledn referia que la nacidn estaba compuesta por una
multiplicidad de razas que en tiempos prehispanicos habian estado sometidas al “imperio
azteca”, el cual no habia impuesto su lengua y sus caracteres étnicos, iniciando desde
entonces un estancamiento en la evolucion de aquellos organismos.

Para Diaz de Ledn la evolucién era una condicion indispensable en la continuidad
vital de los organismos: “puesto que la energia no es estacionaria, es preciso que haya
transformaciones constantes de materia y por lo tanto de energias”.® Lo anterior ofrecia
una explicacion a la prevalencia de la raza blanca sobre la indigena, que, sefialaba el
indianista, no habia logrado continuar con su complejizacion organica. La “complejidad”
fue una nocién recuperada del evolucionismo lamarckeano a la cual se integr6 en el
trabajo de Diaz de Leodn la nocion de “lucha” proveniente de la vertiente darwinista como
mecanismo de adaptacion y de la influencia malthusiana que en ella privé desde el
“control poblacional” (Hall y Kirdina-Chandler, 2017: 555). De esta manera la
colonizacioén del territorio americano por la raza europea fue explicada como una lucha
entre dos organismos distintos, en torno a la cual, la carencia de un lenguaje comun, vy,
por ende, de una solida organizacion por parte de la raza indigena, influyé en su
derrocamiento y en la continuidad de su situacion.

En este orden, segun referia Diaz de Ledn, la evolucion fue una experiencia
normativa que, al tiempo que explicaba la prevalencia de la raza blanca, hacia de lo
indigena una patologia que debia ser subsanada para beneficio del organismo nacional.
Asi, siguiendo los trabajos de médicos como Rudolf Virchow o Pietro Siciliani," el
indianista apel6é a la existencia de “perturbaciones” que daban cuenta del llamado
“problema indigena”. La patologizacion de la raza indigena funcion6 como argumento

para explicar la revolucion de 1810, que era, antes que nada, una “revolucion fisioldgica”,

8 Ibidem, p. 16.

® Frangois Quesnay (1888), “Maximes générales de gouvernement économique d'un royaume agricole”, F.
Quesnay, Oeuvres économiques et philosophiques, Paris, Jules Pelman & Cie., pp. 329-337.

10 Diaz de Ledn, Concepto..., Op. cit., p. 8.

" Rudolf Virchow (1868), Patologia celular basada en el estudio fisiolégico y patolégico de los tejidos,
Madrid, Imprenta Espafiola; Y Pietro Siciliani (1885), La nuova biologia. Saggio storico-critico in servigio
delle scienze antropologiche e sociali, Milan, Fratelli Dumolard.
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pues, de acuerdo con el indianista, “Ella obedecia a la necesidad de integracién y por
consiguiente era una manifestacion del funcionamiento de un organismo que lucha por
su propio perfeccionamiento”.'? Cien afios después, la necesidad de una solucién al
problema indigena aun persistia entre la nacion mexicana. Frente a ello, la participacion
de los Indianistas en los festejos del Centenario contribuyé a su legitimacién como
continuadores de aquella revolucion, ya que su “funcion social”, sefialaba Diaz de Ledn,
respondia “4 una necesidad del medio” como factor evolutivo.' Asi, la formulacién de un
problema indigena persistente al interior de los rituales conmemorativos del Centenario
implicé a su vez la oportunidad de generar una solucién mediante la accion indianista y
la proyeccién de un futuro progresivo.

Cabe destacar que, tanto el trabajo de Diaz de Ledn, como la actividad indianista
en general, estuvieron relacionados intelectualmente con Los grandes problemas
nacionales, obra publicada en 1909 por Andrés Molina Enriquez en la cual el concepto
de “problema” adquirié una significacion socioldgica. Si bien estudios como Concepto
del indianismo o Los grandes problemas nacionales consideraron necesaria la
permanencia del Estado porfiriano para pacificar el pais, la prevalencia de revueltas y
rebeliones frente al gobierno de Diaz, asi como los conflictos suscitados en torno a la
industrializaciéon y la privatizacion de las tierras, dio pauta a la configuracion de
“problemas” publicos.

No obstante, a diferencia de Diaz de Ledn, con Molina Enriquez lo indigena fue
asimilado como sujeto de preocupacion a partir de los conflictos suscitados por la
desaparicion de tierras comunales durante el siglo XIX. A lo anterior, Molina Enriquez
sumaba una preocupacion en torno al “problema de la poblacién”, mismo que estaba
vinculado a la produccion de alimentos, a la relacion del “esfuerzo humano” con el
ambiente y a su “construccion social”." En este esquema, el autor establecio distinciones
con base en la “raza” como compuesto bioldgico, y en la “clase” como agregado de
individuos segun su actividad laboral y fuerza econdmica. Asi, a su entender, en México
un 15% de sus habitantes eran “extranjeros y criollos”, un 50% eran “mestizos” y un 35%
eran “indigenas”. Estos grupos, a su vez, eran clasificados con base en las categorias
de “clases privilegiadas” y “clases trabajadoras” o “bajas”, éstas ultimas compuestas en

su totalidad por indigenas.'

12 Diaz de Leon, Concepto..., Op. cit., p. 19.

13 Ibidem, p. 4.

4 Andrés Molina Enriquez (1997), Los grandes problemas nacionales, México, Era, pp. 279-299.
15 |bidem, p. 306.
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Entre la obra de Molina Enriquez y el proyecto indianista es posible comprender
la influencia de las discusiones racialistas sostenidas en espacios cientificos desde el
ultimo tercio del siglo XIX; sin embargo, estos trabajos integraron emergentes
inquietudes politicas que cuestionaron la funcionalidad del régimen porfiriano y que
lograron trascender mas alla de la revolucién iniciada en 1910 (Bonfil, 1967). Siguiendo
esta discusion, afios después, en Forjando Patria (1916), Manuel Gamio plantearia la
necesidad de una “nacionalidad definida”, para lo cual la poblacion indigena debia ser
transformada mediante un programa antropoldgico que tenia por objetivo “hacer
coherente y homogénea la raza nacional, unificando el idioma y convergente la cultura”.'®
Asi, Concepto del indianismo fue una obra que transitdé entre una preocupacion
generalizada y un momento especifico que permitio la emergencia de actores y espacios
publicos.

La participacion indianista en la conmemoracion del Centenario también se hizo
presente a través de numerosos actos que, si bien hacian uso de la narrativa estatal, la
resignificaron acorde a sus intereses y posicionamientos. Por ejemplo, en Yucatan la
Sociedad corresponsal de aquel estado organizé una manifestacion donde su
presidente, Rafael Gracida, pronuncié un discurso que apuntaba a la exaltacion de la
figura indigena de Juarez:

Si consideramos quien luché y sostuvo esa constitucion, con la firmeza de su
caracter, que asombrd al mundo entero por su genio, no podremos menos que
confesar que en la Republica el que sabe dirigir sus energias llega a la meta de sus
aspiraciones. Ese luchador fue un joven indigena de pura sangre, que cultivo su
talento que siempre vencio, porque tenia la clarividencia de su genio. Ese indigena
ocupo la primera Magistratura de su estado natal primero, y después la primera de
la Republica, su nombre, le conoceis figura esculpido en nuestros corazones al lado
de los Hidalgo, Matamoros, Rayén, Diaz, Escobedo, es Juarez.'”

La exaltacion de Juarez como héroe patrio cobrd singular relevancia a lo largo
del régimen porfiriano, en donde fue creada una narrativa historiografica que le hizo
pieza central del liberalismo mexicano y, por ende, de la nacion, cuestion que se vio
consagrada en 1906 con los festejos por el centenario de su natalicio y, mas tarde en
1910, con la creacion del “Hemiciclo a Juarez en la Alameda Central (Weeks, 1987:100).
Entre los indianistas la rememoracién de un panteén nacional permitié crear figuras

arquetipicas que representaran la “regeneracion” de la raza indigena. En este orden,

16 Manuel Gamio (1916), Forjando patria (pro nacionalismo), México, Libreria de Porria Hermanos, p. 14.
7 Rafael Gracida (1910), “Alocusion del Sr. Rafael Gracida”, Boletin Preparatorio de la Sociedad Indianista
Mexicana, 1 de octubre de 1910, cuaderno décimo, p. 180.
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también Cuauhtémoc fue otro de los personajes retomados, asi lo refiere una nota donde
se informa que el 21 de septiembre fue realizado en el paseo de la Reforma una
manifestacion para “honrar la memoria del llustre Cuauhtémoc”, quien en aquel entonces
se distinguia “por su patriotismo y valor’.”® No obstante, resalta sobre dicho
acontecimiento la forma en la que fue comunicado por la SIM:
La Sociedad Indianista Mexicana, llena de fe consagra también un recuerdo al
héroe azteca, y llena también de esperanzas para el porvenir trabajara, no para
levantar un monumento material, sino para sacar de su abyeccién a los
descendientes de esos valientes hijos de Anahuac, por medio de otros monumentos
y manifestaciones efectivas; por medio del taller y el trabajo. '

Asi, para los indianistas, mas que el vituperio hacia un pasado prehispanico
promovido por el régimen porfiriano, era necesario establecer “manifestaciones
efectivas” que atendieran los problemas de la poblacion indigena de su momento. Pese
a dicha critica, en aquella ceremonia la Sociedad tuvo en Prisciliano Maldonado a su
representante, quien, dicho sea de paso, participdé con un discurso, cuestion de notoria
relevancia pues da cuenta de limites imprecisos entre los rituales conmemorativos del
Estado y los de los indianistas.

La participacion indianista en el Centenario fue entonces compleja y ambivalente,
pues, mientras reproducia una narrativa similar a la estatal, también expuso de forma
critica sus inquietudes. Al respecto, una nota de El Imparcial informoé a sus lectores sobre
un viaje realizado por el Gral. Sanchez Rivera a San Luis Potosi, el cual tenia por objetivo
trasladar a algunos indigenas de aquella entidad para que participaran en el desfile
histérico preparado por la Comision del Centenario. Frente a ello, Francisco Belmar no
dudo en hacer publico su posicionamiento en representacion de la SIM:

Hubiéramos deseado que el H. Sr. Gral. Sanchez Rivera no hubiera tenido
la idea de traer a nuestros indios para exhibirlos como algo raro en el desfile ideado
por el Sr. Casarin, pues si éste puede tener la importancia de dar a conocer,
naturalmente de una manera muy imperfecta, la indumentaria antigua de nuestras
razas aborigenes, la del Sr. Gral. Sanchez Rivera, esta destituida de todo interés
histérico 6 social. En efecto que interés puede despertar el desfile de indios de la
Huasteca Potosina? Su belleza varonil nos va a dar a conocer el estado de adelanto
en que se encuentran? Las eminentes personalidades extranjeras tendran un
elemento mas para juzgar el estado que guarda el indio en la Huasteca Potosina, y
las eminencias cientificas que concurran al Congreso de Americanistas no tendran
necesidad de ver a esta pobre raza exhibiéndose en las fiestas del Centenario,

18 SIM (1910), “Manifestacion conmemorativa”, Boletin Preparatorio de la Sociedad Indianista Mexicana, 24
de septiembre de 1910, cuaderno noveno, p. 148.
19 jdem.
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porque ellos las han estudiado con bastante juicio, conocen sus costumbres,
examinan sus lenguas, y conocen también el estado de atraso & que han llegado.?

Los indianistas delinearon un discurso critico de la practica estatal con base en

lo indigena como sujeto en disputa por su nacionalizacion. Mas que su exhibicién, para
los integrantes de la Sociedad era necesario contribuir al progreso de aquella raza que,
pese a su “atraso”, habia sido participe en el rumbo de México desde su independencia
y constituia una parte considerable de su poblacién y, por ende, de la nacion. De acuerdo
con Pnina Abir-Am (1999: 31), las conmemoraciones han sido también espacios en los
que se producen conocimientos historiograficos que transforman lo ya sabido en torno
al acontecimiento rememorado. Desde el plano de la experiencia temporal misma, la
narrativa indianista producida en el Centenario expresé la relacién entre la identificacion
de lo indigena como un pasado persistente en el presente y la experiencia del progreso
generada por la propia conmemoracién. Este cruzamiento trajo consigo una
fragmentacion del presente nacional producido por el Estado porfiriano al introducir en
los festejos demandas en favor de la poblacion indigena, asi como un alegato decisivo
en la busqueda de una solucion al “problema” que dicho sector representaba si se queria
continuar con el progreso. Seria esa misma solucion el tema central del Congreso
Indianista, en donde la “regeneracion” racial encontré una respuesta a través de la

educacion.

El Primer Congreso Indianista

De forma paralela a estas actividades, la celebraciéon de diferentes congresos también
ofrece un ejemplo de las relaciones establecidas entre el Estado y diferentes sectores
civiles en los festejos del Centenario. Al respecto, una cita de Genaro Garcia, por
entonces un connotado intelectual y coleccionista que dirigié la Crénica oficial de las
fiestas del primer Centenario de la Independencia, mencionaba que

El espiritu publico, vibrante de entusiasmo, que durante los festejos de septiembre
congregd a mexicanos y extranjeros en manifestaciones jubilosas, se hizo notar
también en el seno de diversas agrupaciones por el deseo de dar a conocer la suma
de esfuerzos impendidos en importantes labores cientificas y literarias y de discutir

20 Francisco Belmar (1910), “El Gral. Sanchez Rivera fue a traer a los indios para el desfile histérico, a la
Huasteca Potosina”, Boletin Preparatorio de la Sociedad Indianista Mexicana, 24 de septiembre de 1910,
cuaderno noveno, p. 155.
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problemas de varios 6rdenes en congresos y asambleas convocados para celebrar
el Centenario.?'

La realizacién de congresos en el Centenario, de manera similar al Concurso,
implicé para sus organizadores la oportunidad de hacer publicas las acciones realizadas
por sus diversas comunidades en sus respectivos campos de conocimiento, asi como
una forma de centralizar personalidades a fin de construir colectivamente agendas de
actividades que, a futuro, continuaran contribuyendo al progreso nacional. Asi, entre
septiembre y noviembre de 1910 la ciudad de México fue el punto de encuentro del
Primer Congreso Nacional de Estudiantes, el IV Congreso Médico Nacional, el Primer
Congreso Nacional de Educacion Primaria, el XVII Congreso Internacional de
Americanistas, ademas del Primer Congreso Indianista.

El Congreso de Americanistas fue sin lugar a duda el evento mas relevante entre
todos debido a su amplia proyeccion transnacional, cuestion que le vali6 un amplio
respaldo por parte del gobierno porfiriano. Cabe destacar que la edicién de este XVII
Congreso fue dividida en dos sedes: Argentina, en mayo de 1910, y México en
septiembre del mismo afio; dos paises que, en los meses referidos, festejaban el
centenario de sus respectivas independencias. En su edicion mexicana, este congreso
impulsé importantes innovaciones en el escenario antropologico al dividir el entonces
Museo Nacional en dos: el Museo de Historia Natural y el Museo de Arqueologia, Historia
y Etnologia, sede de la reunién americanista. Por su parte, aunado a ello, fue en el mismo
ano de 1910 cuando, influenciados por los festejos del Centenario y por la realizacion de
dicho congreso, fue creada en la capital la Escuela Internacional de Arqueologia y
Etnologia Americana, institucion que expreso un interés transnacional por la emergente
antropologia mexicana (Rutsch, 2007: 253). A decir de Jesus Bustamante (2005), la
realizacion de estos congresos americanistas (tanto el de 1895, como el de 1910)
significé un importante impulso a la practica antropologica mexicana a través del
reconocimiento cientifico que estos legaron y que, consecuentemente, generaria
importantes lazos con comunidades cientificas de diversos paises.

En México el Congreso inicid sus actividades presidido por Eduard Seler el
viernes 9 de septiembre y acabo el miércoles 14 del mismo mes. Un dia después los

asistentes presenciarian los festejos del Centenario en un acto simbdlico que

21 Genaro Garcia (1991), Cronica oficial de las fiestas del Primer Centenario de la Independencia de México
publicada bajo direccion de Genaro Garcia, México, Centro de Estudios de Historia de México, p. 57.
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entrelazaba la ciencia con el progreso nacional. Entre los participantes nacionales los
indianistas se hicieron presentes, destacando Francisco Belmar, quien fuese nombrado
quinto vicepresidente y que, junto a Abraham Castellanos y otros americanistas mas,
participoé en la comision encargada de publicar la resena oficial de las actividades de
dicho congreso. Por su parte, también colaboraron otros indianistas como Jesus Diaz de
Ledn, Félix M. Alcérreca, Francisco Escudero, Alberto Carrefio, Isabel Ramirez y Ramon
Mena.

En su discurso inaugural Justo Sierra, en tanto representante del Estado y de la
intelectualidad porfiriana, elabord una narrativa apologética de la practica arqueoldgica
mexicana. Aquel discurso reflejé6 un viraje en la postura que previamente habia
manifestado cuando en 1880, a propdsito de las expediciones realizadas en Yucatan por
Desiré Charnay, el 10° Congreso de la Union entabld un debate sobre la regulacion de
excavaciones y extracciones de objetos, en donde Sierra se posicion6 en favor de la
continuidad de los trabajos realizados por el francés (Rutsch, 2007: 65). Para 1910 el
entonces Secretario de Instruccion Publica y Bellas Artes manifestd un celo nacionalista
en el cual, por encima de todos los saberes americanistas, México debia posicionarse
como “la capital arqueolégica del continente americano”:

Colecciones de antigiedades mexicanas existen en los principales museos del
mundo, y algunas valiosas yacen reservadas en poder de afortunados anticuarios
0 aficionados, y casi substraidas a la curiosidad cientifica. Hacer pasar estas
colecciones a manos del Estado, unico que puede realmente ofrecerlas a la
investigacion de los doctos, es un propodsito firme de la actual administracion.
Nuestro programa es, y creo que merecera vuestra aprobacién, impedir a todo
trance la dispersion de nuestras reliquias arqueoldgicas , reteniéndolas en nuestro
pais, como lo hacen los egipcios, los griegos, los italianos; pero dentro de nuestro
pais abrir de par en par las puertas de nuestros depdsitos, admitir, sin mas
restricciones que las que impone la necesidad de hacer cumplir con nuestras leyes,
admitir toda inspeccién de nuestros monumentos, toda exploracion de nuestra tierra
mexicana amasada, sin metafora casi, con polvo de la historia.??

Esta nacionalizacion de las piezas arqueolégicas elaborada por Sierra busco
fortalecer la presencia del Estado como protector de la materialidad prehispanica y de la
practica arqueoldgica. Lo anterior correspondié a una experiencia de progreso que, de
acuerdo con la conmemoracion del Centenario, hacia de la contemporaneidad porfiriana
un escenario prolifico para el desarrollo de la ciencia nacional. Sin embargo, la presencia
estatal en este congreso no estuvo exenta de criticas por parte de los indianistas. Una

breve carta publicada en el Boletin de la SIM y firmada por personajes como Zelia Nuttal,

22 fdem.
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Andrés Molina Enriquez o Ignacio del Castillo, ademas de los indianistas Isabel Ramirez,
Francisco Belmar y José L. Cossio, referia que, durante su realizacion, Leopoldo Batres,
por entonces Inspector de Monumentos Arqueoldgicos, ocupd ilegitimamente el puesto
de Secretario General sin aprobacion alguna, desaparecié el cargo de Presidente e
impuso a su yerno, Alfonso Pruneda, como secretario, ademas de estropear las
elecciones de la Junta Directiva del Congreso.?®

Entre los americanistas y los indianistas lo indigena fue un objeto de estudio
comun; sin embargo ambas comunidades también tuvieron notables diferencias.
Mientras que las principales figuras americanistas se desempefiaban profesionalmente
en instituciones de educacion superior y de investigacion cientifica en Estados Unidos y
algunos paises europeos, en México la institucionalizacién gubernamental de la
investigacion era un proceso apenas incipiente, por lo que los estudios mexicanos fueron
desarrollados principalmente en el amateurismo respaldado por las sociedades
cientificas (Saldana y Azuela, 1994: 150). Por su parte, pese a que también hubo
motivaciones politicas como las ya mencionadas, en el congreso de los americanistas
su realizacion pretendio responder a intereses netamente eruditos; y fue, siguiendo a
Juan Comas (1974: 21), hasta mediados del siglo XX cuando el americanismo cobro
mayor interés por la aplicabilidad politica y econdémica de sus conocimientos.

En sintesis, pese a la participacion comun de algunos individuos en ambos
congresos y su interés sobre lo indigena, en el indianismo y en el americanismo el
conocimiento fue producido bajo circunstancias distintas, aunque en estrecha relacion.
Casi un mes después de haber celebrado el evento americanista fue realizado del 30 de
octubre al 4 de noviembre el Primer Congreso Indianista. Este evento buscd tratar “todos
los puntos que tuviesen por objeto el conocimiento mas amplio de las razas indigenas y
de los medios mas adecuados para alcanzar su emancipacion de las cadenas de la
ignorancia y de su adaptacion a las condiciones actuales del progreso”.?

Pese a que en comparacion con la reunion americanista el proyecto de la
Sociedad gozaba de menor relevancia en el terreno académico, los indianistas

construyeron una legitimidad publica mediante una narrativa que hacia de su labor la

23 SIM (1910), “Décimo Septimo Congreso de Americanistas”, Boletin Preparatorio de la Sociedad Indianista
Mexicana, 1 de octubre de 1910, cuaderno décimo, p. 174.

24 Jesus Diaz de Ledn (1911), “Alocucion del Presidente de la Sociedad Indianista Mexicana a la solemne
inauguracion del Primer Congreso Indianista, instalado por el Sr. Gral. Porfirio Diaz, Presidente de la
Republica”, Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana, nim. 1, enero 1911, p. 15.
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combinacién necesaria de “estudio y accion” para el progreso nacional.®® Lo anterior
permiti6 que el Congreso de la Sociedad contara con la simpatia y participacion de
importantes miembros de la élite politica, entre los que destacaba el propio Porfirio Diaz,
asi como ministros de su gabinete, embajadores y gobernadores de los estados.
Ademas, este evento contd con la participacion de mas de 130 asistentes de diferentes
estados y organizaciones, cantidad que permite comprender la capacidad de
convocatoria que tuvo el Congreso indianista (ver anexo lll).

Dentro de las festividades por el Centenario de la Independencia lo indigena fue
un tema presente, ya sea por su empleo narrativo en los discursos nacionalistas, o como
objeto de estudio. Siguiendo lo referido por Steven Shapin (1999: 281), la coexistencia
de diferentes comunidades en un mismo espacio supone el despliegue de distintas vias
de legitimacion publica que contribuyan a su distincion mediante el reforzamiento de los
bordes discursivos e institucionales construidos entre ellas. Asi, en medio de esta
multiplicidad de usos en torno a lo indigena, el congreso organizado por la Sociedad
Indianista destacé por hacer de los sujetos asi identificados un “problema” pendiente que
necesitaba ser solucionado. Conviene precisar que una de las particularidades del
Congreso Indianista fue el heterogéneo perfil politico, profesional e intelectual de sus
participantes, representado en exposiciones que estuvieron a cargo de profesores de
enseflanza primaria, funcionarios gubernamentales y académicos, que fueron, desde
experiencias docentes y burocraticas, hasta estudios sistematizados de historia, de
filologia o de pedagogia.

El Congreso Indianista, al igual que el resto de los eventos conmemorativos, fue
un acto ritual que suponia la continuacion de la labor independentista iniciada en 1810.
De acuerdo con Jesus Diaz de Ledn en su discurso inaugural, su celebracion tenia por
objetivo despojar a la raza indigena de “las cadenas de la ignorancia”, ya no con las
armas, sino a través de la filantropia y la educacion. De esta manera, el evento indianista
centro su atencion en la “regeneracion” de la raza indigena, cuestion que a su vez implicé

la exposicion sistémica de las causas que le habian llevado a su “degeneracion”.

25 José Montes de Oca (1910), “Exposicion del Sr. Delegado de la Sociedad Indianista Mexicana”, Boletin
preparatorio de la Sociedad Indianista Mexicana, Cuaderno undécimo, México, Octubre 15 de 1910. p. 203.
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La raza degenerada

De acuerdo con Daniel Pick (1989), el desarrollo de teorias sobre la degeneracion de los
seres humanos fue un proceso que cobrd mayor presencia a partir de la segunda mitad
del siglo XIX a través de personajes como los médicos Bénédict Morel, Gustav Le Bon y
Cesare Lombroso, el historiador y filésofo Hippolyte Taine, el escritor Emile Zola o el
socidlogo Emile Durkheim, entre otros. Estos autores, siguiendo lo referido por Pick,
explicaron la emergencia de patologias sociales como consecuencia de la “civilizacion”,
las cuales estuvieron representadas en grupos econdmicamente marginados (Pick,
1989: 176). Estas teorias degeneracionistas fueron introducidas en México de la mano
de diversos médicos que estuvieron becados por el gobierno porfiriano para estudiar en
Francia y que participaron en los debates racialistas (del Castillo, 2006: 72). De esta
manera, siguiendo lo referido por Beatriz Urias (2001: 217), hacia los ultimos afios
porfirianos la Sociedad Indianista fue receptora de estos debates, en donde lo indigena
fue definido indiscutiblemente como raza particular y como sujeto de la “degeneracion”.

No obstante, en abierta polémica con algunas afirmaciones de médicos y
antropdlogos sobre el atavismo presente entre los indigenas, en el conjunto de sus
presentaciones los indianistas refirieron que la “regeneracion” de la raza “degenerada”
era posible. En parte, dicha premisa fue sostenida a partir de la lectura de nuevos autores
entre los intelectuales mexicanos. Uno de ellos fue el anarquista y gedgrafo ruso Piotr
Kropotkin. Si bien sus textos politicos tuvieron una amplia influencia entre los anarquistas
ligados al Partido Liberal Mexicano, éste también fue un autor recurrente entre
naturalistas y gedgrafos a partir de sus trabajos publicados en revistas inglesas como
The Times, Nature y The Nineteenth Century (Girén, 2003: 193). Kropotkin fue heredero
de las discusiones sobre el darwinismo acontecidas en la Rusia zarista, donde la nocién
de “lucha” fue cuestionada entre algunos intelectuales por ser vinculada a los valores
liberales de la Europa occidental (Hall y Kirdina-Chandler, 2017: 557). Para este
anarquista la “lucha” entre especies referida por Darwin no bastaba para explicar los
procesos humanos, pues ademas de ella habia un combate colectivo frente al ambiente,
por lo cual, mencionaba, era el “apoyo mutuo” el principal fundamento de la evolucion.
Los trabajos de Kropotkin fueron citados entre los indianistas, quienes recurrieron al
“apoyo mutuo” para argumentar la creacion de un programa de intervencion para la raza
indigena que enfrentara su “degeneracion”. Asi, en su ya citado discurso inaugural,

Jesus Diaz de Leon referiria lo siguiente:

103



jQué empresa mas colosal que la de formar la conciencia moral y civica de una
raza envilecida por muchos siglos de esclavitud material bajo el azote del
encomendero, de esclavitud formal bajo el yugo de la ignorancia, la supersticion y
la miseria; si, la miseria moral por falta absoluta de aspiraciones, la miseria fisica
por una alimentacion cada dia mas insuficiente debido a un desnivel completo en
los medios de adaptacion en la lucha por la vida moderna; y si el verdadero simbolo
del progreso en sus manifestaciones socioldgicas debe ser el de la ‘ayuda mutua’
como la ha demostrado Kropotkin, el patriotismo generoso se revelara en nuestro
medio, tendiendo la mano a esa raza para que pueda salvarse de la degeneracion
y la disolucién que la amenaza, no obstante de haber dado pruebas de gran
resistencia con el solo hecho de conservarse durante siglos contrarrestando con
sus energias innatas tantas y tantas causas de aniquilamiento que solamente le
han agotado, pero no extinguido.?

Con base en el evolucionismo kropotkineano Diaz de Ledn expresd una
racialidad indigena vinculada a la nacién mexicana y a su progreso, lo que represento
en el plano nominal la enunciacién de un pronombre posesivo: “nuestra raza indigena”.
De esta manera, para los indianistas, si bien la nacion mexicana habia sostenido luchas
externas frente a otros paises, su evolucidon quedaba supeditada en su interior al apoyo
mutuo y a la regeneracién de la raza indigena.

De manera similar a lo referido en el discurso inaugural, los indianistas que
participaron en el Congreso ofrecieron una explicacion del problema indigena, algunos
de ellos desde una perspectiva histérica que se sumoé a la mirada médica profesada por
personajes como Diaz de Ledn. Para éstos, la evolucién de la raza indigena fue
constante hasta la conquista y colonizacion europea sobre América, iniciando entonces
un proceso de “degeneracion” que alcanzaba su actualidad. Tal fue el caso del diputado
José Lorenzo Cossio, quien el jueves tres de octubre pronuncié uno de los discursos
mas criticos en contra de los regimenes liberal y porfiriano. De acuerdo con este
personaje, el origen de la degeneracion indigena se encontraba en su propia historia,
pues, mencionaba, desde la conquista y colonizacion europea aquella raza fue
degradada a través de asesinatos que terminaron con “los mejores y mas ilustrados
elementos, que eran conservadores de las ciencias y las artes”; ademas, a ello se
sumaba la creacion de encomiendas donde el espainol “no explotaba la tierra sino al
indio”.?’

La degradacion de la raza indigena persistio hasta 1910, pues “Las leyes

[sefialaba Cossio] amparan al indio teéricamente pero en los pueblos el encomendero

26 Ibidem, p. 17.
27 José L. Cossio (1911), “Discurso del Sr. Lic. José L. Cossio”, Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana,
num. 1, enero 1911, p. 19.
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no ha hecho mas que cambiar de nombre”.?® En el discurso de aquel indianista el
“problema” que el indigena representaba no fue consecuencia de una naturaleza
corporalizada, sino de las interacciones raciales a las que habia sido sometido: “La
educacion objetiva, el ejemplo, que el blanco ha dado al indio durante cuatrocientos
anos, ha sido el de la traicion, la infamia, el asesinato, el robo, la mala fé, la violacion de
toda ley divina y humana: en una palabra, de la injusticia”’.?® Asi, la raza blanca fue
responsabilizada como causante del “problema indigena”, cuestidon que supuso la
necesidad de efectuar un cambio, no sélo entre la poblacion “degenerada”, sino también
entre caucasicos y mestizos, mismo que fue promovido, a la vez que ejemplificado, por
la Sociedad Indianista.

Consciente de que su participacion era polémica, Cossio buscd mesurar sus
criticas a fin de no contribuir a “equivocos ¢é interpretaciones”. Cabe destacar que hacia
los ultimos afios porfirianos las condiciones laborales a las que estuvieron sometidos los
trabajadores en las haciendas del sur de México, en gran medida identificados como
indigenas, se caracterizaron por la insalubridad, la violencia fisica y el control econémico
(Katz, 1982: 28). Asi, y a pesar de las abstinencias referidas por aquel indianista, al
concluir su presentacion realizé un enfatico sefialamiento en contra de los “enganches”
que degradaban a gran parte de la raza indigena, en los cuales, denunciaba, muchas
veces estaban involucrados “los encargados de hacer cumplir y respetar la ley”.*° De
esta manera, mas alla del compromiso indianista, en el discurso de Cossio la principal
responsabilidad de la regeneracién indigena debia recaer en el gobierno porfiriano.*’

Por su parte, Francisco Salazar, por entonces profesor de la Escuela Normal de
Oaxaca, hizo uso del Congreso Indianista para exponer la situacién particular de su
estado. En su trabajo, Salazar centré su atencién en las posibilidades que mixtecos y
zapotecos tenian para asimilarse a la civilizaciéon. Sin embargo, y apoyado por la Historia
antigua de Francisco Xavier Clavijero, desde su perspectiva la civilizacién no era un
prondstico objetivo de la humanidad en su conjunto que pudiera medirse con exactitud y
compararse entre paises, pues “lo que en unos pueblos considerase como un acto de
alta civilizacién, [mencionaba Salazar] en otros puede tomarse como salvajismo”.*? Con

base en ello, para este indianista la conquista espafiola perdia toda justificacion, pues

2 jdem.

29 Ibidem, p. 20.

30 Ibidem, p. 21.

31 jdem.

32 Francisco Salazar (1911), “;Son aptos los indios de Oaxaca para asimilarse & la civilizacién moderna?”,
Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana, num. 1, enero 1911, p. 51.

105



lejos de contribuir al progreso de estas razas, su introduccion en el suelo americano
supuso un retroceso para los avances que habian realizado: “Durante la dominacién de
los espanoles, parece que los indios se olvidaron no solamente de la civilizacidon que les
legaron sus antepasados, y de las artes y ciencias que aquellos conocieron, sino hasta
de su origen”.®

La postura de Salazar guarda importantes similitudes con lo referido en 1916 por
Manuel Gamio, quien, influenciado por el “relativismo cultural” que Franz Boas
desarrollaba por aquellos afios en Estados Unidos, al definir el concepto de “cultura”
refirid que era “insensato, que cualquier pueblo considere su ‘cultura’ o ‘Kultur’ o ‘culture’
superior a la de los demas y procure imponérselas de grado o por fuerza”.3* Si bien, para
1910 la antropologia boasiana gozaba de una importante presencia en las discusiones
americanistas, su influencia entre los intelectuales mexicanos llegaria hasta con la
aparicion de la Escuela Internacional de Arqueologia y Etnologia Americana (Rutsch,
2014: 238). Mas que una influencia boasiana en Salazar, pero en estrecha relaciéon con
la postura de Gamio, aquella presentacion en el Congreso Indianista obedecié entonces
al desarrollo de un caracter nacionalista entre los estudios raciales, proceso que, como
se ha referido en el primer capitulo, fue gestado desde afos atras por personajes como
Ignacio Manuel Altamirano o Vicente Riva Palacio.

Considerar la configuracion de un marcador de distincion racial desde una
perspectiva histérica, como la de Cossio, Salazar y otros indianistas, permite
comprender una postura que, a la vez que empatizé con la conmemoracién del
Centenario como experiencia del progreso nacional, expuso una narrativa critica de los
gobiernos liberales mediante la persistencia de una racialidad degenerada, disruptiva
con el presente y consecuente de las malas politicas publicas. La operacion
historiografica desarrollada por los indianistas en su Congreso de 1910 produjo asi un
pasado que daba explicacién al “problema indigena” de su presente.

A este ambito historiografico se integré la participacion de Ricardo Garcia
Granados en la tercera sesién del Congreso. Como otros intelectuales de su tiempo, este
indianista form6 su comprension de la historia de México a partir de la influencia del
positivismo comteano. Si bien hacia 1908 Garcia Granados participd en misiones
diplomaticas como representante de la Secretaria de Relaciones Exteriores, su postura

politica con relacién al gobierno de Diaz fue distante (Gonzalez, 2007: 38); no obstante,

33 Ibidem, p. 52.
34 Gamio (1916), Op. cit., p. 184.
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aquella labor le permitié esbozar una serie de reflexiones en torno al papel que la raza
poseia en las relaciones internacionales. Asi, al abordar su presentacién, Garcia
Granados enfatiz6 en la importancia de las teorias raciales vigentes en diferentes paises,
pues de ellas, mencionaba, dependia gran parte de la posicion de México entre las
naciones y su porvenir como entidad independiente.® De esta manera, apoyado por las
investigaciones de Alfonso Luis Herrera y Daniel Vergara Lope,* en su exposicion este
indianista cuestioné las premisas de Cesare Lombroso®” en torno a la “rarefaccion” del
aire en las altiplanicies como la Ciudad de México y sus consecuencias en la
reproduccion y evolucién de la raza blanca. Aunque aceptaba la influencia de las teorias
de Darwin y Lamarck, para Garcia Granados era necesario no hacer de ellas “falsas
analogias™:
Es en efecto, un error el pretender derivar de una manera absoluta el desarrollo
psicolégico de los pueblos en la evolucion biologica de la materia como lo han hecho
Spencer y sus discipulos, convirtiendo asi la historia de la Humanidad en un simple
fendmeno del desarrollo cosmico, sujeto a las invariables leyes que observamos en
la Naturaleza.®®
La participacion de Garcia Granados en el evento indianista fue la continuacion
de su discurso de ingreso a la Sociedad Mexicana de Geografia y Estadistica
pronunciado en agosto de 1909, el cual un aio mas tarde integraria parte de su ensayo
El concepto cientifico de la historia. En aquella disertacion Garcia Granados esbozo6 una
fuerte critica en contra del conde Joseph Arthur Gobineau y sus seguidores, quien,
partiendo de una clasificacioén linglistica, en su Ensayo sobre la desigualdad de las razas
humanas (1853-1855) hacia eco de las investigaciones antropométricas de los médicos
Johann F. Blumenbach y Gustaf Retzius para concluir que la “raza aria”, vinculada a la
“sangre germanica”, poseia cualidades “superiores” al resto de los grupos raciales. Asi,
apoyado por las premisas del geégrafo aleman Friedrich Ratzel, quien tiempo atras habia
pasado una temporada en México,*® Garcia Granados refirid que, ademas de la
racialidad bioldgica, lo que establecia una distincion entre un grupo y otro era la

“civilizacion”. Lo anterior, no implicaba un rechazo en torno a la vertiente naturalista de

35 Ricardo Garcia Granados (1911), “Raza, clima y relaciones internacionales”, Boletin de la Sociedad
Indianista Mexicana, num. 1, enero 1911, p. 81

36 Alfonso L. Herrera y Daniel Vergara Lope (1899), La vie sur les hauts plateaux. Influence de la pression
barométrique sur la constitution et le développement des étres organisés. Traitement climatérique de la
tuberculose, México, Imprimerie de |. Escalante.

37 Cesare Lombroso (1899), Le crime, causes et remédes, Paris, Scleicher Fréres Editeurs.

38 Garcia Granados (1911), Op. cit., p. 81.

39 Friedrich Ratzel (2009), Desde México. Apuntes de viaje de los afios 1874-1875, México, Editorial Herder.
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la raza como elemento de clasificacion humana, sino la introduccion del estudio de la
historia como parte de sus explicaciones:

No hay, en efecto, superioridad invariable de raza alguna a través de los siglos, y
en vista de que las diversidades entre los hombres, no son en primer término
antropoldgicas, sino producto de la cultura, no hay motivo para rechazar la idea de
que cualquiera de las razas existentes ¢ por formar, se pueda elevar a la mayor
altura de civilizacion. Las razas se levantan y descienden conforme a la eficacia 6
deficiencia de sus condiciones sociales, asi como a las circunstancias historicas, y
asi vemos, comenzando con los tiempos antiguos, a los persas sobreponerse a los
medas; a los griegos y macedonios sobreponerse a los persas; a los romanos
sobreponerse a los macedonios u griegos, y en fon, a los germanos sobreponerse
a los romanos. Durante la Edad Media el Imperio Germano, el Imperio Bizantino y
los Califatos de Bagdad, Damasco y Cordoba, se disputan el predominio del mundo
cuyo centro era el Mediterraneo; en tiempos modernos se vio pasar el centro de la
supremacia universal, de Espafa & Francia y de ésta a Inglaterra, para que al fin,
en nuestros dias, se lo disputen a esta ultima, Alemania, los Estados Unidos, Rusia
y el Japén. ;Dénde estd, pues, la superioridad de raza?*

Asi, Garcia Granados recurrié a la raza como sistema de clasificacion para
distinguir lo indigena del resto de la poblacién mexicana, no obstante que se pronuncio
en contra de las teorias sobre su inferioridad atavica que tiempo atras habian suscitado
debates entre los cientificos mexicanos. Dicha postura estuvo inmersa en una tensién
transnacional en torno a la legitimidad del control politico de algunos paises sobre otros,
ambito en el cual el estudio de la historia supuso una alternativa frente a las
investigaciones médicas y antropométricas que naturalizaban jerarquias humanas. Para
julio de 1911 las preocupaciones de este indianista fueron compartidas por numerosos
cientificos, politicos e intelectuales reunidos en el Primer Congreso Universal de las
Razas celebrado en Londres, evento organizado desde 1907, tras la Segunda
Conferencia de la Haya, por el profesor Felix Adler. De acuerdo con sus documentos
preliminares, con la realizacion de dicho congreso sus organizadores pretendian generar
un espacio para la discusién y conciliacion de los conflictos interraciales suscitados entre
diferentes paises:

El objetivo del Congreso sera discutir, a la luz de la ciencia y la conciencia moderna,
las relaciones generales que subsisten entre los pueblos de Occidente y los de
Oriente, entre los llamados pueblos blancos y los llamados pueblos de color, con
miras a fomentar entre ellos una comprension mas completa, sentimientos mas
amigables y una cooperacion mas sincera. Las cuestiones politicas estaran
subordinadas a este fin integral, en la firme creencia de que, una vez que se

40 Ricardo Garcia Granados (1909), “La cuestion de razas e inmigracion en México”, Boletin de la Sociedad
Mexicana de Geografia de Estadisticas, Quinta época, tomo lll, p. 333.
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establezca el respeto mutuo, las dificultades de todo tipo se aprobaran con simpatia
y se resolveran facilmente.*!

De acuerdo con Vanderlei de Souza y Ricardo Ventura (2012), la celebracién de
este congreso obedecio a la conservaciéon, mediante la pacificacion, de un statu quo
colonial que se vio afectado por los conflictos bélicos suscitados en Asia y Africa como
la guerra de los Boeres o la primera guerra sino-japonesa. Entre los indianistas fue Felipe
Valencia quien asistié al evento en representacion de la Sociedad, aunque no participd
como conferencista. Pese a ello, para éstos el Congreso Universal legitimé los
argumentos de su Congreso al poner en el centro de las discusiones los vinculos entre
diferentes razas y su influencia en su constitucion. Asi, por ejemplo, en una conferencia
ofrecida por Francisco Belmar ante la Asociacion Cristiana de Jovenes, a propdésito de
dicho congreso refirié que “Cuando vemos esta pobre raza [indigena] vegetando en sus
pequeinos pueblos, cuando estudiamos sus habitos y caracter, no podemos dejar de
sentir algo extrafio que nos hace confesarnos culpables en parte, por su abyeccién y
atraso”.*? En ello coincidio también Jesus Diaz de Ledn, quien al pronunciar un discurso
frente a los alumnos de la Escuela Nacional de Jurisprudencia, motivado por el evento
de Londres mencioné que “Mientras las razas que se creen mas fuertes y mas
inteligentes no practiquen la justicia con las razas inferiores todo lo que se diga y todo lo
que se proyecte sera un bordado en el vacio”.*

Entre la reunion de Londres y la indianista prevalecieron preocupaciones locales
y transnacionales que son indicativas del papel que por aquel entonces ocupaba la raza
como explicacién de las interacciones politicas entre los sujetos, asi como de los
principales mecanismos desarrollados para su discusion: los congresos. Para los
indianistas la realizacion del Congreso Universal legitimaba la importancia de su
programa asociativo y reforzé un argumento clave presente a lo largo de su reunion: el
problema indigena poseia un origen compartido que quedaba plasmado en

observaciones historicas.

41 URC (1911), First Universal Races Congress, London, s.e., 1911, p. 11. Traduccién del autor: “The object
of the Congress will be to discuss, in the light of science and the modern conscience, the general relations
subsiting between the peoples of the West and those of the East, between so-called White and so-called
coloured peoples, with a view to encouraging between them a fuller understanding, the most friendly feelings,
and a heartier co-cooperation. Political issues of the hour will be subordinated to this comprehensive end, in
the firm belief that, when once mutual respect is established, difficulties of every type will be sympathetically
approached and readily solved”.

42 Francisco Belmar (1911), “Conferencia sobre la raza indigena en México”, Boletin de la Sociedad
Indianista Mexicana, num. 5y 6, mayo y junio de 1911, p. 35.

43 Jesus Diaz de Ledn (1911), Necesidad de favorecer las relaciones entre las diversas razas del mundo,
proponiendo los medios de lograr una buena armonia entre ellas, Aguascalientes, Imp. y Encuadernacién
de R. Rodriguez Romo e hijos, p. 28.
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En el congreso de los indianistas la clasificacion racial construida con anterioridad
desde los estudios médicos y antropométricas fue reformulada mediante la integracion
de observaciones histéricas que cuestionaron todo determinismo bioldgico. Lo anterior
fue nodal en la configuracion del “problema indigena”, pues otorgé la posibilidad de una
solucién mediante la implementacion de politicas publicas que impulsaran su desarrollo
evolutivo. Esta configuracion de la raza desde una mirada historiografica guardo relacion
con la experiencia conmemorativa que implicaron los festejos por el Centenario. De
acuerdo con Mario Rufer (2010: 14), hacer del Estado-nacion una constante en las
narrativas historiograficas ha implicado construir un “espacio silencioso de referencia”
para la configuracion de normas epistemoldgicas. Asi, la conmemoracion de 1810 y su
horizonte de expectativa contribuy6 a la significacion del “problema indigena” entre los
miembros de la Sociedad, pues con base en ella fue identificada la presencia de sujetos
cuyo signo era el de un pasado persistente. La explicacion de la degeneracion indigena
se encontraba en su historia, una que era compartida por otros grupos raciales y que los
hacia parte de un mismo destino. En este vaivén otro argumento fue implementado en
favor de su “regeneracion”, aspecto que contrastd con lo hasta entonces referido por los

intelectuales liberales: la lengua.

El lenguaje y la mente

Entre los indianistas el “lenguaje” fue objeto de preocupacion en torno a sus diagnosticos
sobre la raza indigena y su relacién con la vida nacional, cuestion que adquirié relevancia
hacia la segunda mitad del XIX cuando la homogeneidad lingtiistica fue comprendida
como condicion del progreso. El propio Diaz de Ledn, en su ya citado Concepto del
Indianismo, mencionaba que el lenguaje era “una condiciéon para la formacion de
agregados sociales [como la nacion]”, pues sin éste no se lograria la “aglutinacion de las
inteligencias”,** cuestiébn que introducia una explicacion biologicista a las
preocupaciones sobre la homogeneidad nacional. Sin embargo, mas que su
desaparicion, segun la Sociedad, la heterogeneidad de idiomas debia ser atendida a
través de la castellanizacion de la raza indigena, aspecto que dio pauta al estudio de sus
lenguas como método para su preservacion. En este panorama, en la sesion del lunes

31 de octubre, Ramoén Mena pronuncié ante los asistentes del Congreso Indianista un

44 Diaz de Leon, Concepto..., Op. cit., p. 15.
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discurso sobre la lengua popolca presente en el estado de Puebla, cuyo objetivo estuvo
centrado en “salvar del olvido uno de los mas antiguos idiomas del Nuevo mundo en la
region mexicana”.* Lejos de apoyar el monolingiiismo entre la raza indigena, el estudio
de Mena funcioné como un registro que, de forma paralela al “problema”, hacia de la
lengua objeto de conocimiento sobre la humanidad. Al igual que las motivaciones que
impulsaron diversos estudios antropologicos, aquella presentacion planteaba la
desaparicion de lo indigena, por lo cual, mencionaba el indianista, “se ha querido recoger
cuanto antes el dato; porque el idioma desaparecera bien pronto, y tanto, que los nativos,
muchos lo ignoran y los mas, lo conocen imperfectamente, siendo preciso recurrir a los
ancianos”.*

Sin lugar a duda entre los indianistas fue su lider y fundador, Francisco Belmar,
quien mas destacod en la época por sus estudios sobre las lenguas indigenas. Al
momento de realizarse el Congreso, Belmar contaba ya con una numerosa obra
destinada principalmente al estudio lingliistico de la poblacién indigena de Oaxaca.*’ De
forma paralela a los trabajos indianistas, en aquella época Belmar estuvo preparando su
Glotologia indigena mexicana, obra cumbre de su labor filolégica cuya publicacion,
programada en un principio para 1914, se vio entorpecida por la Revolucion hasta 1921.
En gran medida las investigaciones de este indianista contribuyeron a la pluralizacion de
lo indigena aludida en el primer capitulo a través del empleo de denominaciones basadas
en identificaciones linguisticas. Este proceso cobré un fuerte impulso en el periodo
porfiriano mediante la creacién de distintas catedras de linguistica indigena en espacios
educativos. Jesus Sanchez, por ejemplo, sefalaria en los Anales del Museo Nacional
que “ninguna persona ilustrada podra poner hoy en duda la importancia, cada dia mas
grande, que tiene el conocimiento de los idiomas indigenas de América, para el estudio

de la Etnografia, la Historia, y la Arqueologia de este continente”.*®

45 Ramén Mena (1911), “Apuntes para el idioma popolca”, Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana, nim.
1, enero 1911, p. 23.

48 jdem, p. 23.

47 Francisco Belmar (1890), Cartilla del idioma zapoteco serrano, Imprenta de Lorenzo San-German,
Oaxaca; Francisco Belmar (1892) Ligero estudio sobre la lengua mazateca, Guenduldin y Comp., Oaxaca;
Francisco Belmar (1897) Lenguas indigenas del estado de Oaxaca. Ensayo de la lengua Trike, Imprenta de
Lorenzo San- German, Oaxaca; Francisco Belmar (1899), Idiomas indigenas del estado de Oaxaca. El
Chocho, s. n., Oaxaca; Francisco Belmar (1900), Lenguas del estado de Oaxaca. Estudio de El Chontal, s.
n., Oaxaca; y Francisco Belmar (1901), Lenguas del estado de Oaxaca. Estudio del Huave, s. n., Oaxaca.
48 Jesus Sanchez (1886), “Lingliistica de la Republica Mexicana”, Anales del Museo Nacional, Tomo lll, 1°
época, p. 279.
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Pese a todo, Belmar y los estudios sobre las lenguas indigenas no estuvieron
exentos de ser cuestionados,* y en 1909 el indianista publico en su defensa un ensayo
titulado Importancia del estudio de las lenguas indigenas de México, el cual tiempo
después seria impreso con algunas modificaciones como prefacio de su Glotologia. Tal
cual referia su titulo, particularmente el discurso de aquella publicaciéon centré su
atencion en la importancia sobre el estudio de las lenguas indigenas de México,
argumentando que con su realizacion era posible, entre otros aspectos, conocer los
“origenes primitivos de las naciones” y evitar equivocaciones y falsas filiaciones.*
Siguiendo dicha premisa, entre los estudiosos de las lenguas indigenas, como Belmary
los indianistas, éstas fueron configuradas como objeto de estudio para el conocimiento
de un determinado grupo racial, no solo por su origen, sino también por lo que ella
revelaba en torno al estado evolutivo de sus conocimientos:

nuestras lenguas indigenas son un monumento vivo de la historia de nuestras
razas; por su estudio llegamos a la interpretacion de su calendario, sabemos que
atlacahualco, el primer mes de los mexica, significa la cesacion de las aguas, y en
ello vemos el adelanto del pueblo azteca quien observa el curso de los astros y
conocia los procedimientos de la naturaleza.®!

De acuerdo con Belmar, el lenguaje era “todo lo que da cuerpo al pensamiento y
lo hace aprehensible de cualquier manera”; ®? y entre sus distintas formas el indianista
centr6 su atencidon en la “lengua”, misma que designaba “la expresién de los
pensamientos por la palabra segun los principios comunes & todas las gramaticas”.®®
Asi, para Belmar la diferencia entre el “lenguaje” y la “lengua” recaia en que, mientras el
primero designaba una cualidad general de la humanidad, la segunda era una
manifestacion particular que dependia de un determinado pueblo (en suma, “lengua” era
sinénimo de “idioma”). Esta distincion permitio al indianista desarrollar una teoria general
del “lenguaje” como manifestacion de la mente, al tiempo que logré hacer inteligible dicha
expresion con base en su corporalizacion segun los hablantes de una determinada
‘lengua”. Trasladada a las discusiones indianistas, esta distincion hizo de la lengua una
representacion de la raza que compartia espacio con las propuestas médicas y

antropométricas.

%9 Una critica a la labor linguistica de Belmar puede encontrarse en: Francisco Pascual Garcia (1909), “La
cuestion de limites entre los Estados. Los limites entre Oaxaca y Puebla”, El Tiempo, martes 23 de marzo
de 1909, p. 1.

50 Francisco Belmar (1909), Importancia del estudio de las lenguas indigenas de México, s.l., s.e., p. Il.

51 Ibidem, P. IX.

52 Francisco Belmar (2011), Glotologia indigena mexicana, México, INAH, p. 119.

53 Ibidem, p. 120.

112



Cabe destacar que la raza y el lenguaje fueron dos aspectos cuya relaciéon habia
sido planteada por Ernest Renan desde mediados del siglo XIX en su obra De I'Origene
du Langage (1848), donde la primera adquiri6 un doble significado: como elemento
natural exteriorizado a través del cuerpo, y como ambito cultural en donde la lengua fue
su principal representante. A esta relacion se sumé a finales de aquella centuria la
introduccion de la “mente”, “psique” o “intelecto” como objeto de estudio, cuestién que
se vio reflejada en la publicacién de obras como Les lois psychologiques de I'évolution
des peuples (1894) y La psychologie des foules (1895), de Gustav Le Bon, donde fue
configurada una clasificacion racial con base en la “constitucion mental” que se veia
expresada en las instituciones, las lenguas, las creencias, las artes y los “transtornos
politicos” de los sujetos.* Entre los indianistas la comprension de la lengua como
expresion mental de las razas hizo de los estudios linguisticos una herramienta para la
comprension de su evolucion y civilizacion mediante analisis morfoldgicos. Asi, en su
Glotologia Belmar clasificaria las lenguas indigenas en tres grandes familias: la
nahuatlana, la zapotecana y la mayana, entre las cuales rechazé rotundamente, como
lo habia hecho desde sus primeras investigaciones, la presencia del monosilabismo,
pues aquello representaba la incapacidad de elaborar abstracciones entre los hablantes,
sinbnimo de una mente poco civilizable.

La exposicion de Belmar en el Congreso Indianista, como su titulo lo indica, fue
un “Estudio sobre la raza mixe 6 ayook”, trabajo precedido por una investigacion
presentada en el Xlll Congreso de Americanistas, publicada en 1902.%° De acuerdo con
Belmar, el estudio de las lenguas indigenas, como expresiones de la mente, permitia
responder a una de las principales interrogantes desarrolladas a lo largo del Congreso
Indianista: la posible evolucién y civilizacion de la raza indigena. Asi, con base en la
observaciéon morfoldgica de los verbos mixes, Belmar referia que sus hablantes habian
desarrollado un sistema fonético y silabico propio. Lo anterior permitié al indianista
concluir su exposicion sefialando que los mixes revelaban “aptitudes para la civilizacion,
no obstante su estado estacionario”, por lo cual la Sociedad debia “trabajar para sacarlos
de su estado y contribuir & los grandes fines de la civilizacién moderna. *® Asi, vinculada
a la inteligencia, entre los indianistas la lengua sumé argumentos en favor de la

regeneracion indigena al tiempo que contribuyé a la configuracién de su racialidad.

54 Gustav Le Bon (1912), Leyes psicologicas de la evolucién de los pueblos, Madrid, Imp. de Antonio G.
Izquierdo, p. 15.

%5 Francisco Belmar (1902), Estudio del idioma Ayook, Oaxaca, Imprenta del comercio.

%6 Ibidem, p. 61.
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De forma simultanea a los estudios linguisticos la configuracion de la “mente”
como caracteristica racial de lo indigena también se vio favorecida por los debates
educativos en torno a la sistematizacion de la escolarizacion en México, en los cuales
los indianistas también fueron participes. La escuela porfiriana trajo consigo el
cruzamiento de saberes médicos, pedagdgicos y psicoldgicos en torno a los cuales
fueron creados nuevos marcadores (Castillo, 2006; y Granja, 2009). Uno de ellos fue el
“retraso mental”, categoria que expresaba una patologia en el cuerpo y en la mente de
los sujetos con base en la estandarizacion de un tipo normativo representado a través
de mediciones anatdémicas, registros escolares y pruebas psicologicas. El “retraso
mental” significé para los directores de la educacién publica un problema que debia ser
controlado a fin de potenciar el proyecto escolar porfiriano.” A raiz de ello fueron
implementados diversos organismos entre los que destaca el Servicio Higiénico Escolar
y la creacion en 1909 de su Departamento de Antropometria, el cual tenia por objetivo
detectar a los nifios “intelectualmente anormales y retardados” (Granja, 2009: 229).

Asi, la emergencia de espacios médico-pedagodgicos y el cruzamiento de distintos
saberes disciplinarios trajo consigo una asociacion entre mente y cuerpo que no estuvo
limitada a la infancia y a su clasificacion, pues también tuvo repercusiones en los
estudios racialistas (Lopez Carrillo, 2017: 125). Entre los indianistas la “mente” también
se vio configurada a partir de estas influencias, con base en las cuales la solucién al
“‘problema” racial que los congregaba suponia la implementacion de un programa
educativo particular que respondiera a las cualidades intelectuales de la poblacién
indigena. Al respecto, Abraham Castellanos sefialaba que

Ademas de la literatura escrita de la antigliedad, tenemos la literatura moderna de
las razas que viven en la montafna. Esas razas vivas nos expresan su modo de
sentir la naturaleza, como los idiomas indios el procedimiento para la expresion de
las ideas. Todo nos da a conocer la psiquis de estos pueblos, ricos de imaginacion
y de inteligencia [...] Esto significa, sefores, que antes de preparar un plan
educativo para las razas indias, se debe fijar la atencién en su naturaleza psiquica,
adaptando a los libros para la educacion en esos rasgos caracteristicos de la raza.
Si no se procede de esta manera, los esfuerzos son casi inutiles porque el indio no
puede amar lo que no siente.*®

57 Conviene precisar que por aquellos afios en Francia Alfred Binet y Théodore Somon publicaron Les enfat
anormaux (1907), obra que propuso una medicién de la inteligencia entre los nifios con base en una serie
de ejercicios. Si bien, las pruebas de Binet y Simon no fueron implementadas en México con regularidad
hasta los afos veinte, su desarrollo en la primera década del siglo XX revela una preocupacion generalizada
en varios paises por comprender la “mente” o “inteligencia” como herramienta para la administracion escolar.
58 Abraham Castellanos (1913), “Pro patria”, Abraham Castellanos, Discursos a la nacién mexicana sobre la
educacion nacional, México, Libreria de Ch. Bouret, p. 9.
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En los indianistas la “mente”, “psique” o “inteligencia”, como fue llamada en
distintas ocasiones, fue un objeto de estudio y de intervencion emanado del cruzamiento
de tradiciones linguisticas, médicas y pedagodgicas. En el Congreso su enunciacion
supuso un punto de partida para comprender las caracteristicas del “problema” al que
decia enfrentarse la Sociedad, pero también otorgd las bases para su solucion. La
respuesta estaba en la mente, era ahi donde debian centrar sus esfuerzos
regeneradores y la escuela aparecia como una herramienta imprescindible. Si se trataba
de una raza indigena, debia entonces implementarse una educacion igualmente

indigena que respondiera a sus circunstancias histéricas y mentales y las transformara.

La educacion y la regeneracion indigena

El desarrollo de proyectos en favor de la educacién indigena fue un fenédmeno que,
paradojicamente, emand de los debates en torno a la unificacion de la ensefianza publica
en todos los establecimientos escolares tras los congresos de instruccién de 1889 y
1890. Pese a que para la primera década del siglo XX la uniformidad escolar seguia
presente entre las demandas de la SIPBA, algunos intentos por fragmentarla fueron
puestos en marcha; por ejemplo, en 1906 fue formalizada dentro del Consejo Superior
de Educacion, érgano consultivo de la SIPBA, una comision de educacién indigena
presidida por Ezequiel Chavez con el objetivo de evaluar la viabilidad de una “educacion
rural” en haciendas, ranchos y rancherias, la cual, no obstante se pronunci6é en contra
de la elaboracion de medidas particulares que promovieran “leyes de indias” (Bazant,
2005: 6). Para 1910 la celebraciéon del Congreso Nacional de Educacién Primaria y el
Congreso Indianista retomaron estas polémicas en torno a la uniformidad de la
educacion publica.

El Primer Congreso Nacional de Educacion Primaria, celebrado del 13 al 24 de
septiembre en la Escuela Nacional de Artes y Oficios para Hombres, también guardé
importantes similitudes con su homologo indianista. Aunque con menor trascendencia
que los congresos de instruccién publica celebrados previamente, este evento busco
centralizar informacién para comprender las condiciones de la educacién primaria en los
estados de la Republica a través de la labor magisterial. Pese a ello, conté con
renombradas figuras del ambito educativo como Gregorio Torres Quintero, Isaac

Ocheterena, Justo Sierra y Ezequiel Chavez.
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En este Congreso los gobiernos estatales enviaron delegados con el fin de
atender dos temas en su agenda: a) informes sobre las escuelas primarias de las
entidades de la Republica, y b) definir las bases para la convocatoria del siguiente
congreso; sin embargo, su realizacion reanimd entre los profesores los debates
acaecidos en décadas anteriores en torno a la centralizacion de la ensefianza (Arnaut,
1998: 84). La celebracion del Congreso Indianista también se vio influenciada por dicha
polémica, destacando en este rubro la participacion de Félix Palavicini, quien, en una
sesion presidida por el propio Justo Sierra, pronuncié uno de los discursos mas criticos
en contra del proyecto centralizador de la SIPBA. De acuerdo con Palavicini, aquella
polémica residia en la “centralizacién” de la ensefianza, cuya incitacion podia ser
rastreada en la “prensa metropolitana, sin suficiente seriedad y sin profundo analisis”,
destacando que entre los profesores y las autoridades escolares de los estados no habia
tenido efecto.®® Aquella afirmacién, al tiempo que atenuaba las criticas en contra de
Sierra, también desprestigid entre los espectadores los proyectos centralistas
impulsados desde la Secretaria de Instruccion.

Cabe destacar que para 1910 Palavicini ya era un personaje reconocido en el
ramo educativo, sobre todo a partir de 1906, cuando, siendo profesor de la Escuela
Anexa a la Normal de México, fue becado por el propio Sierra para realizar estudios de
pedagogia en Europa. Asi, e inspirado por sus observaciones realizadas en Francia y
Suiza, en el Congreso este indianista refirid que sus argumentos eran principalmente de
caracter pedagdgico, pues en materia legal estaba claro que en una republica federal no
podia existir una “escuela nacional”, “es decir, una instituciéon de reglas fijas, de
preceptos definidos y reglamentos uniformes”.®® Desde dicho ambito Palavicini
argumento que la ensefianza podia aspirar a la “unidad” en cuanto a las reglas cientificas
que le condujeran, pero no a la “uniformidad”, pues en ello era indispensable el criterio y
la libertad individual de los profesores.

En torno a esta polémica, Palavicini hizo eco de la postura prevaleciente entre
los estudiantes y egresados de las normales estatales, quienes constantemente se
pronunciaron en contra de las escuelas manejadas por el gobierno federal,

argumentando que, mucho antes que la capital, entidades como Veracruz, Puebla y

59 Feélix Palavicini (1911), “La federacion y la escuela. La iniciativa particular dentro del programa general,
expansion y unidad en las ideas; variedad de los métodos”, Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana,
num. 1, enero 1911, p. 95.

60 Palavicini (1911), Op. cit., p. 95.
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Oaxaca ya habian creado sus propias Normales (Arnaut, 1998: 63). Incluso la critica de
Palavicini fue explicita al cuestionar la labor de la SIPBA en la Ciudad de México:

¢,Como educa este Distrito Federal, que envia nifios, jay! y también nifias, @ mudar
los dientes a la Colonia Penitenciaria de las Islas Marias, entre perdularios y
repugnantes hatairas? ¢Por qué no hay leyes obreras para los accidentes de
trabajo y para el retiro por vejez? Cuando se habla de proteccién a los obreros
desde los banquetes, en que las copas rebosan de vino espumoso, nosotros
pensamos en las sucias buardillas y en las viudas y en los huérfanos, tristes,
enfermos y desamparados.®’

Abraham Castellanos también contribuyd a la discusion sobre la centralizacion
de la ensenanza publica. Este indianista pronuncié un discurso en la sesién vespertina
del lunes 31 de octubre sobre la creacién de un libro de lectura para la educaciéon
indigena propuesto recientemente por el politico chihuahuense Enrique C. Creel. En su
disertacion Castellanos enfatizé que, mas que un libro de lectura, para la educacion
indigena era necesario el incremento de maestros con una sélida formacion pedagdgica.
Con base en ello, para este indianista, lejos de federalizar la ensefianza, era prioritario
impulsar la formacién profesional de los maestros:

Si todavia no tenemos en plena capital de la Republica segun declaraciones cuasi
oficiales maestros competentes que sepan lo que es el fonetismo puro, si todavia
en plena Capital de la Republica no tenemos maestros suficientes que conozcan el
arte de aplicarlo con los nifios que hablan el esparfiol, como pretendemos ensefiar

& la Republica entera sin tener mentores que guien.®?
Asi, los discursos indianistas aportaron a los debates sobre la centralizacion de
la educacion publica una mirada pedagogica que favorecia la formacion de maestros y
su libertad en la ensefianza segun las condiciones de sus estudiantes. Fue quiza en el
ambito educativo donde mayor constancia tuvieron las criticas al gobierno porfiriano
entre los indianistas, muchos de ellos profesores de educacién basica o de las escuelas
normales que aprovecharon el Congreso para exponer sus carencias economicas y la
falta de 6ptimas condiciones en las escuelas. A lo anterior se sumaban los conflictos
suscitados en el seno de las familias identificadas como indigenas, quienes en su gran
mayoria necesitaban de la fuerza de trabajo de todos sus miembros para su
mantenimiento, aspecto que contravenia la obligatoriedad escolar estipulada desde la
SIPBA. Pese al ambiente conmemorativo, entre los miembros de la Sociedad la

educaciéon aparecié6 como un tema en disputa que reflejaba los puntos fragiles del

81 Ibidem, p. 99.
62Abraham Castellanos (1911), “Séptimo discurso sobre la educacion nacional. El problema de la raza
indigena”, Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana, nium. 1, enero 1911, p. 66.
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progreso nacional; pero también fue al mismo tiempo ese ethos conmemorativo el que
visualizaba en la escolarizacion una de las principales herramientas para el devenir
futuro de la nacion.

Asi como los debates racialistas desarrollados por médicos y antropdlogos
influyeron en los indianistas, las polémicas educativas también constituyeron parte nodal
en su organizacion. De esta manera, al tiempo que el “problema indigena” design6 un
grupo particular de indole racial, la defensa en torno a su civilizacion permitié la
emergencia de un proyecto educativo alterno al resto de la poblacion como su solucion.
Frente al diagndstico de una raza “degenerada” los indianistas apostaron por su
“regeneracion”, es decir, por su reincorporacién al rumbo evolutivo de los organismos y
por su integracion a la nacion mediante la creacion de un proyecto escolar que atendiera
en su programa de ensefianza, en su estructura material y en su desarrollo mismo las
cualidades identificadas en lo indigena. Dicho concepto no era novedoso entre los
estudios racialistas, practicamente desde el momento mismo en que se hablé de
atavismo surgieron dudas relacionadas a él. Sin embargo, entre los indianistas la
‘regeneracion” destacd por ser el objetivo mismo de su practica y ya no una
incertidumbre sobre el destino de lo indigena al interior de la nacidon. Asimismo, otra de
las cualidades que tuvo el término fue su asimilacion con la escolarizacion como método
evolutivo, cuestion que hacia de éste el motivo a la vez que el camino. “Regeneracion”
es entonces una de las expresiones mas claras de la educacién racializada propuesta
por la Sociedad.

Al respecto, el indianista José Maria Alcérreca mencioné en el Congreso que la
regeneracion indigena era posible a través de la creacién de “escuelas rurales”, las
cuales deberian atender a “especiales circunstancias”, tales como “los antecedentes
locales, al clima, a la forma de alimentacién, a la organizacion del usual trabajo U
ocupacion local, y a la prevencion refractaria de los educandos, a quienes se quiere
atraer”.%® La postura de Alcérreca fue comun entre los asistentes al Congreso, aunque
con notables excepciones como la del entonces senador Miguel Bolafios Cacho, quien,
frente al “problema indigena”, cuestionaba la utilidad de la escuela por si sola. Asi,
siguiendo lo referido por este indianista, la respuesta estaba en las leyes positivas de la
evolucién: “sucumbir 6 adaptarse al medio”; en otras palabras: “si [el indio] no ha de

acercarse a la raza conquistadora y ha de odiarla por siempre, que en vez de muchas

63 Félix Maria Alcérreca (1911), “Por la raza”, Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana, num. 1, enero
1911, p. 77.
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rinas halla s6lo una batida, y que quede eliminada la raza inferior, puesto que es
inadaptable & la raza directora mas fuerte y mas apta”.% De esta manera, la propuesta
de Bolanos Cacho consistia en el empleo de la violencia para la reclusion de la raza
indigena en los centros escolares. En este orden, entre algunos de los indianistas la
racialidad indigena implicd también una posible suspensién del derecho en favor de la
creacion de una excepcionalidad juridica que permitiera su control:
Entre su modo de ser actual, cercano a la bestialidad dentro de la libertad escrita,
y una esperanza de mejoramiento dentro de una relativa tirania, optamos por lo
ultimo. Entre la desaparicion de la raza indigena dentro de las garantias
constitucionales, nominales para ella, y su resurreccion, tal vez no lejana, olvidamos
la Constitucion Federal y resueltamente nos colocamos al lado del indio. ‘Ser o no
ser’ este es el problema del indio. Cuando la raza indigena no sea, entonces podra
-efectivamente- sentarse en el banquete del progreso, incluso el de la libertad
individual.®®
La configuracion de una educabilidad particular fue también consecuencia de la
lectura de teorias pedagdgicas de autores como Johann H. Pestalozzi, Jean-Jacques
Rousseau o Friedrich Frobel, entre otros, quienes en México constantemente fueron
citados por expertos como Enrigue Rébsamen, Enrique Laubscher, Abraham
Castellanos o Gregorio Torres Quintero. Con base en la lectura de estos autores, los
pedagogos y educadores mexicanos produjeron al infante como sujeto escolar, creando
en torno al mismo un programa educativo que decia responder al “desarrollo natural de
la nifiez” (Ducoing, 2013: 154). Asi, de acuerdo con Rébsamen, la aplicaciéon de un
método de ensefianza debia estar determinada por dos elementos: “el sujeto, o sea el
alumno, y el objeto, o sea, la materia que se le ensefia” (Citado en Ducoing, 2013: 163).
Premisas similares fueron empleadas en los debates en torno a la uniformidad de la
educacion, produciendo en dichas disputas sujetos escolares que contravenian la
maxima federal de la ensefianza unica. Como ya se ha referido en ejemplos pasados,
entre los indianistas como Castellanos aquellas teorias permitieron la emergencia de un
cuerpo y una mente racializada como principios de cualquier proyecto educativo:

Conocida la teoria general de la educacion; aplicada a todas las razas, como
doctrina cientifica solamente, es necesario conocer ciertas particularidades
etnoldgicas, para comprender las tendencias psiquicas. Conocidas las tendencias
psicolégicas de la raza, el educador ya sabe cémo procedera para hacer y formular
una educacion integral, acomodada a cada una de las regiones, utilitaria, y en
armonia con el medio social en que se desenvuelva.®®

64 Ibidem, p. 72.

65 |dem.

66 Castellanos (1913), “Primer discurso a la nacion mexicana. La educacion de la raza indigena”, Abraham
Castellanos, Discursos a la nacién mexicana sobre la educacién nacional, México, Libreria de Ch. Bouret,
p. 23.
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Incluso, en algunos casos como el de José Lorenzo Cossio, la influencia de estas
teorias pedagogicas en el Congreso permitid la propuesta de una educacion indigena
con base en condicionantes sexo-genéricas. De acuerdo con este indianista, los
hombres indigenas poseian un “caracter conservador” que obstaculizaba todo intento de
escolarizacién, por lo cual proponia centrar su atencién en las mujeres, “consideradas
como una carga para la familia porque no [tenian] manera de ganar dinero”.?” De esta
forma, la mujer indigena seria “superior al hombre” en el matrimonio y, al ser “la directora
de la familia”, incentivaria la educacién entre todos los nifios, cuestion que influiria en el
padre, quien “queriendo reconquistar la supremacia en la direccion de la familia”
promoveria el estudio entre sus hijos.®® La relacion entre la condicién de mujer y la
educacion planteada por Cossio estuvo influenciada asi por las teorias pedagdgicas de
Pestalozzi y Frébel, quienes asociaron un “instinto” maternal con la practica docente. En
paises como Inglaterra este vinculo hizo de las profesoras madres sustitutas que debian
ensefar a los infantes de los sectores trabajadores los conocimientos necesarios que
sus progenitoras no podian ensefarles (Steedman, 1985: 160); y entre los indianistas
como Cossio este cuestionamiento hacia la maternidad asociada a la pobreza adquirié
caracteristicas raciales que hicieron de las mujeres potenciales sujetos educables, sobre
los cuales debia comenzar la “regeneracion”. En torno a esta distincion, conviene
destacar que en el Congreso la consideracion de diferencias sexo-genéricas no fue un
tema presente mas alla de la propuesta de Cossio, cuestion que advierte una racialidad
indigena centrada en lo masculino, donde lo femenino soélo fue integrado a partir del
matrimonio y del rol educativo que debian ocupar las mujeres.

Asimismo la discusién sobre una educabilidad indigena en el Congreso trajo
consigo la elaboracién de distintos programas de ensefanza que decian responder a
situaciones socioldgicas particulares y a las consecuentes caracteristicas mentales de
los sujetos. De esta manera, al tiempo que dichos programas fueron la base de una
planeacion futura sobre lo indigena, también contribuyeron a su configuracion, pues en
ellos se vieron representados caracteristicas atribuidas a dicha raza mediante el
condicionamiento de comportamientos y experiencias escolares (Popkewitz, 2014: 11).

Por aquel entonces el programa de ensefianza de la escuela primaria impulsado

por la SIPBA estaba dividido en dos etapas: “elemental” y “superior”, cada una con cuatro

67 José L. Cossio (1911), “La regeneracion social del indio por la mujer”, Boletin de la Sociedad Indianista
Mexicana, nim. 1, enero 1911, p. 80.
68 Ibidem, p. 81.
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afos. En su primera etapa este programa contaba con 12 materias: moral practica,
lengua nacional (escritura y lectura), nociones de ciencias fisicas y naturales, nociones
de historia patria, canto, labores manuales, instruccidén civica, lecciones de cosas,
aritmética, nociones practicas de geometria, nociones de geografia, dibujo y gimnasia
(Meneses, 2002: 453); mientras que la primaria superior estaba dividida en “general”’ y
“‘especial’, con 16 y 14 materias respectivamente, las cuales, ademas de incluir
conocimientos avanzados sobre algunos de los cursos elementales, consideraban
lecciones de economia politica, zoologia, francés, inglés, fisiologia e higiene, algebra y
quimica, entre otras (Meneses: 2002: 616). Resulta necesario destacar que dicho
programa no siempre fue practicado por todos los centros escolares; sin embargo, su
condicion normativa ofrece algunas pistas relativas al capital cultural que las escuelas
deseaban fomentar entre sus estudiantes al combinar conocimientos utilitarios, civicos y
disciplinarios que atendieran al proyecto porfiriano de industrializacion.

En este ambito, los indianistas consensaron que un programa de tal magnitud era
impracticable entre la raza indigena, no obstante que fueron multiples y no siempre
coincidentes sus propuestas en torno al numero y tipo de materias que su ensefianza
debia tener. Para el senador Miguel Bolafios Cacho, por ejemplo, bastaba con que se
impartieran lecciones de lectura, escritura y aritmética, pues, a su entender, éstas habian
sido las Unicas conocidas por los “hombres mas cultos de la naciéon” en su formacion
escolar.?® Por su parte, para el profesor Marcos Becerra la propuesta de Bolafios era
insuficiente, ya que los estudiantes formados en dicho programa “se instruian realmente,
ora en las relaciones del hogar, ora en la sociedad en la que vivian, ora al entrar a la
escuela profesional”.’”® Asi, Becerra sefialaba que la educacion indigena debia
considerar la ensefianza de la lengua castellana como una materia imprescindible, al
igual que algunas lecciones de geografia, historia, moral, historia natural e instruccion
civica. Pese a ello, este indianista advertia sobre los peligros de un programa
apresurado, por lo que proponia que su resolucion fuera el tema principal del Segundo
Congreso Indianista.

Las propuestas de los indianistas también plantearon como necesaria una
formacion civica, entendida segun Castellanos como “el conjunto de las emociones

vitales de los pueblos”, pues en ella se encontraba la clave “de esta moral que hace

69 Miguel Bolarfios Cacho (1911), “La educacion del indio”, Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana, num.
1, enero 1911, p. 74.

70 Marcos E. Becerra (1911), “Asignaturas que debe comprender la ensefianza primaria de los indios”,
Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana, num. 1, enero 1911, p. 91.
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respetar al hombre, que acata el buen gobierno, que forma la base de las leyes
equitativas, y por fin, que regula los intereses econémicos de toda una nacionalidad
moderna”.”" Incluso Jests Diaz de Ledn, muy probablemente influenciado por la
propuesta proudhoniana de una educacién para el pueblo como condicion de toda

2

democracia,’® sefialaba en su ya referido discurso inaugural la necesidad de una

“demopedia” que superara el espacio escolar. Desde su propuesta, esta formacion debia
centrar su atencion en los “sentimientos del indio”, “inspirandole un amor sano a la patria
[y] haciéndole comprender lo que significa la educacién de la familia en la evolucion del
progreso”, de tal forma que, educados los padres en la importancia del culto patriético,
las generaciones subsecuentes asistirian con mayor facilidad a la escuela.”

Estas premisas en torno a la educacién patridtica recuperaban el vinculo de
tradicion decimonodnica entre la ciudadania y un nacionalismo de corte liberal, con base
en el cual lo indigena constituia un potencial ciudadano. Ello contribuyé a la
configuracion del “problema indigena”, pues la aparente ausencia de valores y
comportamientos politicos liberales en esta raza afectaba la pretendida homogeneidad
nacional. Vista a la luz de los festejos por el Centenario, la ciudadania inconclusa de la
raza indigena quedaba circunscrita en su significacion como resquicio de un pasado que
debia transformarse en favor del progreso que comenzaba a ser experimentado, pero
sobre el cual aun habia un largo camino por recorrer como nacién. De esta manera, la
ensefanza civica aparecia como una materia nodal en la educacion indigena, pues a
través de ella se lograria la incorporacién conductual al todo nacional.

Entre las nociones propuestas para la ensefianza indigena, el médico Manuel
Uribe y Troncoso destacé la creacion de un curso sobre higiene. Aquella propuesta, bien
recibida entre los congresistas, recuper6é algunas preocupaciones emitidas por los
profesionales de la salud desde 1882 cuando, por iniciativa del Consejo Superior de
Salubridad, fue celebrado en la Ciudad de México el Congreso Higiénico Pedagdgico
(Carrillo, 1998). Por aquel momento Troncoso se encontraba al frente del ya referido
Servicio Higiénico Escolar, cuestion que le permitié intervenir en los debates educativos
de la SIM. Siguiendo lo referido por Michel Foucault (1996: 100), la educacién higiénica
propuesta por este personaje estuvo relacionada con la introduccién de la nocion de

“salubridad”, misma que vinculaba la salud de los organismos con el medio ambiente, y

7" Abraham Castellanos (1913), “Quinto discurso. La educacion civica”, Abraham Castellanos, Discursos a
la nacién mexicana sobre la educacion nacional, México, Libreria de Ch. Bouret, p. 65.

2 Pierre J. Proudhon (2008), El Principio Federativo, Buenos Aires, Libros de Anarres.
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que permitio el ejercicio de un micropoder centrado en la creacion de una administracién
de la geografia poblacional con base en criterios definidos desde el ambito médico. Asi,
los médicos ocuparon un papel relevante en la configuracion de espacios y cuerpos, los
cuales en el terreno escolar se vieron traducidos en la creacion de salones, uniformes,
inspecciones y cursos (Chaoul, 2012). Si bien, como se ha referido en otros apartados,
la influencia del medio en la conformacion de los caracteres raciales fue una constante
entre las observaciones de meédicos y antropélogos en la segunda mitad del siglo XIX,
con la introduccidon de la higiene fueron disefadas diversas propuestas para la
redistribucion geografica y la recreacion espacial de los asentamientos indigenas. Asi,
la propuesta de Uribe y Troncoso partié de sus observaciones sobre las habitaciones
indigenas que, mencionaba, carecian del espacio y ventilacion suficiente para el
resguardo de una familia:

Segun las reglas de la Higiene cada persona necesita 25 metros cubicos de aire
para que su permanencia en un espacio cerrado, durante las horas consagradas al
suefio, no sea nociva a la salud. Si la altura del techo es de 5 metros, cada individuo
debe disponer de 5 metros cuadrados de superficie de piso. Por esta cifra se vé que
si la respiracion es posible en las casas de nuestros indigenas durante la noche, es
solo gracias a la libre comunicacién del aire exterior con el interior a través de los
intersticios de las paredes del techo. En los climas célidos, y en el Sur de nuestra
republica el género especial de construcciones poco abrigadas, tiene sus ventajas;
pero en los climas frios, ademas de los inconvenientes que acabamos de senalarle
desde el punto de vista de la promiscuidad [la agrupacién de mujeres, hombres,
nifios y animales en un mismo rincon], la propagacion de las enfermedades
transmisibles constituye un peligro muy importante.”

De esta manera lo indigena represento la persistencia de espacios insalubres,
aspecto que estuvo vinculado a su patologizacion, pues en el caso de la urbe citadina,
mencionaba Uribe y Troncoso, los integrantes de dicha raza morian “barridos
despiadadamente por las enfermedades infecciosas, por el alcoholismo [y] por las malas
condiciones de su existencia”.”® Asi, este médico contemplaba la integracion de un curso
de higiene dentro del programa de ensefianza discutido entre los indianistas, a través
del cual se esperaba que los indigenas aprendieran a modificar sus viviendas con base
en las normas higiénicas de ventilacion.

Uno de los topicos mas sobresalientes en los programas de ensefianza
propuestos en el Congreso fue la introduccién de cursos especiales para el desarrollo

laboral de la raza indigena en el campo. La planeacién de estos cursos aporté una

74 Manuel Uribe y Troncoso (1911), “Higiene de las habitaciones indigenas”, Boletin de la Sociedad Indianista
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comprension econodmica a la configuracion del “problema indigena”, pues ellos
respondian al caracter improductivo atribuido a dicha raza con relacion al progreso y la
industrializacién nacional. Estas observaciones y propuestas también se vieron
influenciadas por la obra de Molina Enriquez, quien por encima de cualquier significacion
vio en lo indigena al sujeto de la tenencia comunal y a un potencial propietario.”®Asi, y
de forma vinculada a la ciudadania inconclusa mencionada lineas arriba, Alberto Carrefio
sefalaba que “El indio en México, debido al abandono en que se le ha dejado, dista
mucho de ser un ciudadano, desde el punto de vista politico; [y] dista mucho de ser un
buen elemento de trabajo, desde el punto de vista econémico”.”’

En este orden, los cursos referidos asociaban en lo indigena una economia
agraria naturalizada a través de las explicaciones raciales. Por citar un ejemplo, en su
presentacion Félix Maria Alcérreca sefialaba: “nuestra raza indigena es esencialmente
agricultora, acerquémosle a ella todos los elementos posibles, para el mejor desarrollo
de ese manantial de riqueza”.”® Para este indianista, ademas, era necesaria la creacion
de “colonias agricolas”, similares a las propuestas por Kropotkin en su obra Fields,
factories and workshops (1910), quien mencionaba que su implementacién, basada en
métodos cientificos, permitiria un mayor control en la calidad de la tierra y en la variedad
de cultivos. De esta manera, segun Alcérreca, la creacion de granjas modelo permitiria
una educacion intelectual y econdmica entre la raza indigena.”

La proyecciéon de una educacion agraria, como refiere el ejemplo de Alcérreca,
estuvo relacionada con el disefio de espacios escolares que respondieran a las
caracteristicas raciales conglomeradas en lo indigena. En este orden, dentro de su
propuesta de reclutamiento forzoso, Miguel Bolafios Cacho proponia la creacion de
“granjas escolares” en las cabeceras de los distritos, mismas que, obedeciendo a las
normas higiénicas, tendrian, ademas de salones, dormitorios, jardines y una granja, todo
ello enmarcado por muros que impedirian la desercién de los alumnos y una sola puerta
de entrada y salida que “aseguraria la reclusion y el orden”.®° Por su parte, para el
profesor Leandro Martinez las escuelas indigenas debian estar construidas en centros
geograficos, y en su funcionamiento tenian que incluir dormitorios, comedores y cocinas

para que los alumnos de diferentes localidades pudiesen permanecer toda la semana;

6 Molina (1997), Op. Cit., p. 193.

7 Alberto M. Carrefio (1911), “El problema indigena”, Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana, num. 1,
enero 1911, p. 100.
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7 Alcérreca (1911), Op. cit., p. 80.

80 Bolarios (1911), Op. cit., p. 73.

124



ademas, mencionaba el profesor, en estas escuelas era necesario proveer de ropa a los
alumnos, asi como de tiendas especiales para su abastecimiento a bajo costo.®' Incluso,
referia Martinez, era necesario crear horarios especiales ajustados a las condiciones
laborales de las familias campesinas, de tal forma que los periodos vacacionales
correspondieran a los tiempos de siembra y cosecha de las localidades.®

Las iniciativas indianistas levantaron amplias expectativas entre los asistentes al
Congreso. Al calor de los festejos del Centenario su pronunciamiento implicd la
posibilidad de intervenir en el régimen porfiriano mediante la creacion de un programa
de ensefanza especial para la raza indigena, mismo que expresaba un futuro progreso
y que complementaba simbdlicamente lo iniciado en 1810 por los proceres
independentistas. Para la sesion del jueves 3 de noviembre las propuestas emitidas por
los congresistas tuvieron tanta resonancia que fue necesaria la creacion de una comision
dictaminadora. Integrada por Félix Maria Alcérreca, Marcos Becerra y Antonio Marquez,
aquella comisién se dio a la tarea de evaluar las aportaciones de los participantes en el
Congreso con el objetivo de presentar algunas conclusiones. La primera de ellas
reafirmaba la premisa basica sobre la cual fue formada la Sociedad Indianista: “Los
indios son aptos para adaptarse & nuestra civilizacion actual”;®® sin embargo, gran parte
de las iniciativas de los congresistas fueron calificadas como “prematuras”, pues éstas,
o carecian de los estudios suficientes, o dependian de la intervencion inmediata de leyes
y financiamientos oficiales que estaban fuera del alcance de los integrantes de la SIM.
Con todo, la comision acordd que la base para la regeneracion indigena era la
educacion, misma que debia responder a las “inclinaciones” de dicha raza.®* Aquellas
discusiones desarrolladas a lo largo del Congreso no pasaron inadvertidas entre la élite
politica porfiriana, y un afo después fue oficializada la Ley de Instruccion Rudimentaria,
misma que sera examinada en el siguiente capitulo.

La “regeneracion” indigena implicd para los indianistas la creacion de un
programa de ensefanza particular que atendiera las condiciones raciales del sector asi
identificado. El hipotético programa, lejos de expresar un consenso y claridad, fue

desarrollado al interior de un debate por definir lo indigena y lo que debia ser. Pese a
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ello, algunas propuestas tuvieron una recepcién comun. La mas importante de todas fue,
sin lugar a duda, encontrar en la escolarizacion la solucion al problema racial que los
congregaba, cuestion que enfatizaba el caracter central que adquirié lo educativo a lo
largo del siglo XIX 'y que hizo del marcador indigena una representacion transitable con
destino a un tipo normativo: el del ciudadano patriético y productivo.

Los discursos indianistas fueron habilitados en gran medida por el momento
simbodlico de 1910 y la experiencia temporal que produjo su ritualizacion. La
“degeneracion” racial y su “regeneracion” fueron entonces parte de un discurso que
articulé una mirada critica sobre el devenir historico de las politicas liberales y porfirianas,
con una expectativa de progreso que vio en la educacion la soluciéon a un problema
pendiente. Este proceso se vio reflejado en objetos de estudio que representaron nuevos
horizontes del espectro racial: la historia y la mente, en torno a los cuales lo indigena fue
configurado como sujeto de la educacién, no soélo por su singularidad con relacion a
categorias holisticas como “pueblo” o “sociedad”, sino también por su posibilidad de
civilizacion. Asi, la educacion indigena entre los indianistas englobd, por un lado, la
creacion de un proyecto escolar basado en una condicion racial particular; y, por el otro,
la aceptacion de una racialidad dinamica, sujeta a cambios promovidos por agentes

externos a su constitucion biologica.
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Capitulo IV: La experiencia de la Revolucion y el ocaso de la Sociedad Indianista

Con el inicio del movimiento revolucionario de 1910 las relaciones entre intelectuales y
politicos sufrieron una reestructuracion. Aquel proceso, lejos de ser explicito y
polarizado, estuvo sujeto a las dindmicas de negociacion que diversos actores
individuales y colectivos implementaron frente a la inestabilidad estatal, por lo que
numerosos posicionamientos politicos estuvieron sujetos al vaivén revolucionario. A
menos de un afo de haberse fundado, la Sociedad Indianista Mexicana no estuvo exenta
de dichas tensiones; sin embargo, para los integrantes de esta organizacion aquella
coyuntura también signific6 una oportunidad para poner en practica algunas de las
propuestas elaboradas en su congreso. Si bien la asonada revolucionaria trajo algunas
complicaciones institucionales para los indianistas, lo cierto es que su labor fue activa en
los primeros afos de aquel conflicto.

El presente capitulo aborda la actividad indianista tras la realizacién de su
congreso. Se considera que la configuracion del “problema indigena” y de su solucion
educativa no se vio entorpecida tras el levantamiento armado, sino que fue reforzada a
la luz de nuevas inquietudes intelectuales y politicas. Con ello se toma en consideracion
la emergencia de términos que llenaron lo indigena de nuevos contenidos, haciendo de
dicho marcador un medio para la identificacion de sujetos raciales, a la vez que
despojados y analfabetos. Asimismo este capitulo integra a la actividad institucional de
la Sociedad las acciones realizadas individualmente por sus integrantes, cuestion que
permite reconocer la produccion de lo indigena y de su educacion mas alla de los
espacios creados ex profeso por dicha organizacion.

Para 1910 los politicos y juristas cercanos a Diaz se mostraban criticos de las
leyes afianzadas en la Constitucion de 1857, pese a que ésta fue reconocida como uno
de los pilares del régimen. Personalidades de gran renombre como Emilio Rabasa o
Justo Sierra referian que la carta magna liberal era impracticable en México debido a su
caracter “metafisico”; en contraposicion, para éstos era necesario implementar una
“politica cientifica” que, teniendo como base el conocimiento bioldgico, histérico, social,
y economico de la poblacion, permitiera una reforma para la creacion de nuevas leyes
que respondieran a las circunstancias nacionales (Hale, 2011, 25). En gran medida a
ello corresponde que para ese mismo afio la relacion entre las comunidades cientificas

y el gobierno federal gozara de un auge hasta entonces inusitado.
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Con la revolucion, la emergencia de saberes como la sociologia o la pedagogia
incidirian en la produccién de nuevas explicaciones sobre el acontecer nacional que
correspondian al pretendido particularismo de los impulsores de la “politica cientifica”,
aunque no necesariamente en favor de su proyecto estatal. Tras la caida de un régimen
hostil hacia el periodismo disidente, la enunciacion de estos saberes criticos mediante
debates publicos fue un fendbmeno circunscrito a un nuevo panorama intelectual y politico
que apostaba por la libertad de expresion como ejemplo de los cambios revolucionarios
(Cruz, 2013: 21). Relacionado a ello, este capitulo recupera dos de las principales
discusiones de la época en torno a las cuales el problema indigena continué siendo
configurado: la “cuestion agraria”, que contribuy6 a la explicacion de los acontecimientos
revolucionarios, senté las bases para las principales interpretaciones historicas y
sociolégicas de México a lo largo del siglo XX, e inspir6 la Ley Agraria de 1915; y la
polémica por la Ley de Instruccion Rudimentaria de 1911, en torno a la cual pedagogos,
educadores y politicos debatieron la pertinencia de un programa escolar especializado
destinado a la poblacién indigena del pais. Aunque estas discusiones ya han sido
abordadas por diferentes autores (Loyo, 2003; Loyo, 2006; y Kouri, 2009), hasta ahora
no se ha considerado la articulacién mutua entre ambas y la forma en que ello contribuy6
a la producciéon de lo indigena y de su educacion. Asimismo, existe un vacio
historiografico con relacion a la participacion que la Sociedad Indianista tuvo en estas
polémicas, particularmente en lo que a la ley de 1911 atafie, cuestion relevante si se
considera que los integrantes de dicha asociacion fueron piezas nodales, tanto para su
creacion, como para su derogacion. El capitulo finaliza explicando el deterioro de la
Sociedad Indianista, proceso que implica reconocer dinamicas institucionales e
intelectuales que marcaron el devenir de dicha organizacion hasta el afio de 1914,

cuando desaparecio.

La “cuestion agraria” y el “problema indigena”

La “cuestion agraria” constituye una explicacion del devenir histérico y sociologico de
México como nacion formulada a partir de debates intelectuales y politicos. Aunque no
existe un consenso en torno a ella, su trascendencia ha sido de tal magnitud que gran
parte de las investigaciones académicas y de las politicas publicas producidas en el siglo
XX han tenido como eje de discusion los conflictos suscitados por la tenencia de la tierra,

la formacion de latifundios y el papel que frente a ello ha tenido el Estado. En este
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proceso el “indigena”, asi como el “campesino”, el “pueblo” o el “pequefio propietario”,
ha sido identificado historiograficamente como el principal agraviado por el despojo de
tierras y por el abuso de los grandes propietarios, cuestién que también le ha hecho ser
el punto de partida para la implementacion de leyes y reformas, sobre todo frente a un
Estado posrevolucionario que, tras décadas de conflictos armados, buscé consensar su
legitimidad entre la poblacion.

La “cuestion agraria” ha sido configurada por los practicantes de las ciencias
sociales como un objeto de estudio que designa un hecho empirico analizable a lo largo
del basto espectro temporal que historiograficamente es denominado como “historia
mexicana”. Sin embargo, como discusion intelectual originalmente ésta surgié de forma
paralela a los conflictos revolucionarios iniciados en 1910 como su explicacion misma, y
fue a razon de ella que los distintos bandos en pugna buscaron implementar leyes. Al
respecto Emilio Kouri (2009) ha ofrecido algunas pistas sobre su emergencia a través
del analisis de Los grandes problemas nacionales de Andrés Molina Enriquez, obra
pionera en el campo de la sociologia mexicana en donde la posesién de la tierra y su
reestructuracion legal constituyen el centro de sus explicaciones y propuestas a futuro.
Asimismo, entre los politicos e intelectuales en pugna diversas preocupaciones
precedentes a Los grandes problemas y al conflicto revolucionario mismo fueron
asimiladas con lo agrario, configurando asi nuevas perspectivas que trascendieron a lo
largo del siglo XX, tal es el caso del “problema indigena” elaborado por los indianistas.

La experiencia revolucionaria fue para los integrantes de la Sociedad Indianista
un proceso en el cual su participacion no quedd al margen, antes bien los conflictos
bélicos desatados obligaron a la SIM a desarrollar un nuevo programa en donde la
denominada poblacion indigena fue el centro de sus actividades. Asi, por ejemplo, en el
contexto de la guerra revolucionaria algunos pobladores de Oaxaca y Veracruz fueron
aprisionados en la Ciudad de México acusados de rebeliéon. Una vez liberados el
licenciado Cuberto Castellanos pidié a los indianistas su apoyo para que dichos
pobladores pudieran subsistir y regresar a sus hogares." Frente a ello, en la SIM fue
nombrada una comisiéon para pedir al entonces Ministro de Gobernacion, Emilio
Vazquez, apoyo economico destinado a la causa mencionada. Por su parte, aunado al

monto aportado por el Ministro, una lista de veintiséis indianistas? también contribuyo

1 SIM (1911), “Trabajos de la Sociedad Indianista. Indigenas de Tuxtepec y otros pueblos de Oaxaca y
Veracruz”, Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana, num. 5y 6, mayo y junio 1911, p. 38.

2 Los mencionados en la lista son: Julio Arriola, Francisco Belmar, Manuel Brioso y Candiani, Hermenegildo
Esperanza, Ramon Mena, Candelario Mejia, Félix Palavicini, José Romero, Wistano Velazquez, Eduardo
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monetariamente, logrando en su conjunto asistir al auxilio de los recién liberados. Entre
las nuevas preocupaciones indianistas destacaron las denuncias por el despojo de
tierras, sobre las cuales fueron publicadas en el Boletin diversas notas informativas que
hicieron de lo indigena el sujeto por excelencia de dichos agravios y que reflejaron la
participacion de la Sociedad en la configuracion de una cuestidon agraria ligada al
problema racial que decian enfrentar.?

Cabe destacar que desde mediados de siglo, en el Congreso Constituyente de
1856, voces como las de Luis de la Rosa, Ponciano Arriaga, Ignacio Vallarta, José Maria
Castillo y Velasco e Isidoro Olvera generaron una polémica por la Ley de
Desamortizacion de Bienes de Manos Muertas y la formacion de latifundios, a la que
mas tarde se sumo el estudio de Francisco Pimentel, Economia aplicada a la propiedad
territorial en México de 1866. Tiempo despues, con la promulgacion de las leyes de 1883
y 1894 para el deslindamiento de territorios baldios, fue iniciada una discusion entre
abogados y politicos por la titulacién y enajenacion de tierras. Entre ellos destacé
Wistano Luis Orozco, futuro miembro de la Sociedad Indianista Jalisciense, quien, un
ano después de ser implementada la Ley Sobre Ocupacion y Enajenacion de Terrenos
Baldios, escribio y publicé su obra Legislacion y jurisprudencia sobre terrenos baldios
(1895), misma que desde el ambito juridico busco explicar los vinculos entre la creacion
de leyes agrarias y la formacién de latifundios en el Porfiriato.

Sin embargo, no fue sino hasta los ultimos afios porfirianos cuando la titulacion y
enajenacion de tierras fue un tema recurrente y central entre los circulos intelectuales y
politicos. Influenciado ampliamente por el trabajo de Orozco, en 1909 Andrés Molina
Enriquez publicdé Los grandes problemas nacionales, una de las obras con mayor
trascendencia a lo largo de la primera mitad del siglo XX. De acuerdo con Emilio Kouri
(2009: 256), fue Molina Enriquez quien por primera vez establecié una conexion explicita
entre los rasgos raciales de la poblacion mexicana y la explicacion de los efectos de las
politicas desamortizadoras. Asi, siguiendo lo referido por su autor, en Los grandes
problemas nacionales fue planteada una relaciéon “entre las condiciones en que un

agregado humano ejerce el dominio territorial, y las condiciones de desarrollo que ese

Beaven, Marcos E. Becerra, Juan H. Cornyn, Demetrio Marquez, Horacio Soberanes Rivera, Isidro Rojas,
José L. Cossio, Agustin B. Caballero, Serapio Rendoén, Gaspar Rivera, Francisco Carbajal, Jesus Diaz de
Ledn, Abraham Castellanos, José M. Gljosa, José Lozano Vivanco, Esteban Maqueo Castellanos y

Fernando L. Ordériez.

3 S.A,, “Los indios de Metztitlan, Estado de Hidalgo”, Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana, nim. 5y
6, mayo y junio 1911, pp. 38-39; y Varios Vecinos de la Vega, “El asunto de Metztitlan”, Boletin de la
Sociedad Indianista Mexicana, num. 9, septiembre 1911, pp. 79-80.
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agregado alcanza”.* Con base en dicha observacion Molina Enriquez plante6 diferentes
periodos de “dominacion territorial” sujetos a un proceso evolutivo segmentado en las
siguientes categorias: “falta absoluta de toda nocion de derecho territorial”, “nocion de la
ocupacion, pero no de la posesiéon”, “nocion de la posesion, pero no de la propiedad”,
“nocién de la propiedad” y “derechos de propiedad territorial, desligados de la porcién
territorial misma”. De esta manera, sefialaba Molina Enriquez, en México se encontraban
todos los periodos con excepcion del ultimo, siendo los “criollos sefiores”, los “criollos
nuevos” y, en menor medida, los “mestizos” los mas adelantados; mientras que el resto
de los periodos eran ocupados por “mestizos rancheros” y mayoritariamente por la
poblacion “indigena’.

Apoyado de las observaciones realizadas por Gaspar Melchor de Jovellanos,®
Molina Enriquez denunciaba que en México la propiedad privada obedecia
principalmente a la “gran propiedad” de las haciendas, la cual constituia un problema
agrario pues su persistencia era “mas por espiritu de dominacién que [por] propdsitos de
cultivo”.® Paralelamente, sefialaba el abogado y socidlogo, la pequefia propiedad estaba
expuesta a las crisis agricolas de las cosechas de temporal, y su crecimiento quedaba
supeditado a los litigios territoriales sostenidos frente a las grandes haciendas y su
capital. De esta manera, e influenciado por la escuela histérica de jurisprudencia
alemana, Molina Enriquez proponia la creacion de leyes que respondieran a los
procesos histéricos y evolutivos correspondientes a los organismos sociales en los que
pretendian ser implementadas (Kouri: 2009: 297).

Con relacion a la “cuestion agraria”, Los grandes problemas fue una obra
fundamental en su emergencia: por un lado, al igual que Orozco, Molina Enriquez fue
enfatico en cuestionar la funcionalidad de las leyes porfirianas; por el otro, establecio
una conexion entre la tenencia y la condicion evolutiva de los sujetos, lo que dio como
resultado la emergencia de una escala normativa segun la cual debia reconsiderarse la
reglamentacién de titulos y la reparticion de tierras. En sintesis, con Molina Enriquez lo
agrario supero las fronteras de lo juridico y se instauré como una explicacién sociologica
del devenir pasado y futuro de México.

Aunado a estos trabajos, la “cuestion agraria” también fue configurada a partir de

la popularizacién del programa politico desarrollado por los zapatistas en el Plan de

4 Andrés Molina Enriquez (1997), Los grandes problemas nacionales, México, Ediciones Era, p. 151.

5 Gaspar Melchor de Jovellanos (1845), “Sobre la ley agraria”, Obras de Don Melchor Gaspar de Jovellanos,
Madrid, Tipografia de D. F. de P. Mellado, pp. 25-250.

6 Molina, Op. cit., p. 158.
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Ayala de 1911. Este en sus articulos seis y siete centraba su propuesta en la
reorganizacién de la tenencia agraria a través de la restitucion de tierras usurpadas y de
la expropiacion de haciendas con miras a su reparticion. La recepcioén del programa
zapatista estuvo mediada por distintas practicas bélicas implementadas por sus
adherentes muchas veces identificados como indigenas, las cuales iban, desde la
violencia indiscriminada, hasta un control en su ejercicio acorde a sus postulados, por
ello en los primeros dias de la insurreccion suriana distintos intelectuales locales, como
el tendero Pablo Torres Burgos, el abogado Abraham Martinez o el médico Juan Andrew
Almazan, fungieron como interlocutores del zapatismo frente a la prensa citadina y al
gobierno central ( Avila, 2001: 27).

Si bien, la “cuestién agraria” no adquiri6 un papel central en la agenda
institucional de la Sociedad Indianista, individualmente sus integrantes establecieron
nexos entre ella y el problema indigena, mismos que ofrecieron explicaciones conjuntas,
tanto del estado racial de los sujetos asi denominados, como del presente nacional y del
conflicto revolucionario. José Lorenzo Cossio, por ejemplo, colabord con Francisco |.
Madero en la Primera Comision Agraria Ejecutiva del Tribunal de Infracciones Fiscales,
y al calor de las disputas de 1911 publicé su estudio ;Como y por quiénes se ha
monopolizado la propiedad rustica en México?, breve ensayo comentado por otros
indianistas con un extenso anexo documental. En este trabajo, Cossio buscé analizar
los procesos de monopolizacién de tierras considerando el despojo padecido por los
pequeios propietarios. Aquella inquietud, a su vez, pretendia contribuir a la explicacion
y solucién del conflicto armado iniciado en noviembre de 1910. Asi, de acuerdo con el
indianista, el movimiento revolucionario encontraba sus origenes en las disputas por la
tenencia de la tierra, posicionandose en favor de una reforma agraria.’

Cabe destacar que en el analisis de Cossio la monopolizacion de la tierra fue una
consecuencia de las politicas agrarias implementadas por el gobierno porfiriano.® En su
demanda este indianista asimilo el despojo porfiriano con la conquista espafiola sobre la
raza indigena, no sin aclarar que sus contemporaneos fueron “moralmente inferiores”:
‘los primeros aumentaron el territorio de su patria, los segundos han vendido & su

Patria”.® Un afio antes en el Congreso Indianista Cossio habia denunciado que hasta

7 José L. Cossio (1911), ¢ Cémo y por quiénes se ha monopolizado la propiedad ristica en México?, México,
Tipografia mercantil, p. 4.

8 Ibidem. P. 13.

9 Jdem. Tiempo después, en 1914, tan sélo una afio antes de ser creada la Ley Agraria de Venustiano
Carranza (apoyada por el también indianista, Félix Palavicini), Cossio publicé dos breves ensayos mas:
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entonces el indigena era “oprimido, vejado y despojado poco menos que en la época
colonial”," por lo que su publicacién de 1911 integraba a su explicaciéon una continuidad
histdrica en la condicion de dicha raza basada en su posesién sobre la tierra.

Siguiendo la linea argumentativa planteada por los indianistas, el ingeniero José
Covarrubias publicé en 1913 un articulo en El Imparcial que fue reproducido en el Boletin
de la Sociedad. En su escrito Covarrubias plante6 una correspondencia entre la
“cuestion agraria” y el “problema indigena” al sefialar que ambas preocupaciones
poseian una solucién comun.'" Para este personaje la raza indigena constituia la
totalidad del peonaje de las haciendas y estaba sometida a la “servidumbre” debido al
“atraso en la evolucion” de la agricultura mexicana, de ahi que la escolarizacion era
insuficiente como solucion pues el problema recaia “en las miserables condiciones
econdmicas” en las que se encontraba y que poco contribuian a su educacién.' Frente
a dicho diagnostico, la propuesta de Covarrubias, aunque poco desarrollada, centré sus
argumentos en la “libertad” laboral como método para la civilizacion de los indigenas, lo
que equivalia a suspender la servidumbre a la que estaban sometidos en las haciendas:
“Cuando el medio es de libertad, todo el que cae en él vive libre y prospera; cuando por
el contrario ese medio es de servidumbre, todo el que cae en él esta en peligro de llevar
cadenas”.”® A través de estudios como el de Covarrubias los trabajadores de las
haciendas fueron racializados e identificados con lo indigena. Lo anterior introducia a su
vez nuevas perspectivas para la solucion del “problema indigena” centradas en sus
condiciones econdmicas, agrarias y laborales, mismas que se sumaban a las
particularidades promovidas para su escolarizacion.

Un mes después de la publicacion de Covarrubias el Boletin presenté un discurso
del doctor Sylvio Bonansea enunciado ante los miembros de la Sociedad. En aquella
exposicion el indianista retomaba las discusiones del Congreso de 1910 referentes a la
imparticion de una educacion agraria entre la raza indigena, proponiendo la creacion de
un Ministerio de Agricultura, Industria y Comercio. Aquella premisa estaba
estrechamente relacionada con los debates sobre la “cuestion agraria” y la Revolucion,

pues, mencionaba Bonansea, “en estos dias es de moda sostener que la salvacién de

Monopolio y fraccionamiento de la propiedad rustica'y Apuntes para el estudio de la propiedad, en los cuales
refrendd su postura en favor de una reforma agraria que contrarrestara la monopolizacién de la tierra.

10 José L. Cossio (1911), “Discurso del Sr. Lic. José L. Cossio”, Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana,
num. 1, enero 1911, p. 19.

1 José Covarrubias (1913), “La solucion de la Cuestion Agraria incluye del Problema Indigena”, Boletin de
la Sociedad Indianista Mexicana, Tomo Il, nim. I, afio segundo, julio de 1913, p. 9.

12 jdem

13 jdem.
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México esta en resolver el problema agrario, asi como la muerte de la agricultura quiere
decir la muerte de la Nacion, de tal manera que, para salvar a la Nacion hay que fomentar
la Agricultura”.’* De acuerdo con este indianista era necesario fomentar el “arte” de la
industria pues ésta era la principal herramienta para el progreso tecnolégico, lo cual sélo
podia lograrse mediante la formacion del “capital hombre”, el mas importante entre todos
los recursos. La premisa de Bonansea recupero las discusiones en torno a la educacion
agraria desarrolladas en el Congreso Indianista, pero esta vez a la luz de nuevas
preocupaciones emanadas del conflicto revolucionario que enfatizaban, de manera
similar al escrito de Covarrubias, el caracter econémico de lo indigena y su posicion
laboral dentro de un esquema nacional.

La emergencia de la “cuestién agraria” introdujo nuevas consideraciones para el
“‘problema indigena” configurado por los indianistas, quienes, mas alla de su
preocupacion comun por el papel que dicha raza comenzaba a tener en el conflicto
armado, no definieron una postura institucional con relacion a la tenencia, titulacion y
reparticion de tierras. Mas que dos tépicos claramente definidos, comprender lo indigena
y lo agrario en este vaivén supone reconocer entonces una diversidad de voces que no
siempre fueron coincidentes, pero que mantuvieron una interlocucion en torno a la
posesion de la tierra y a las caracteristicas de los sujetos que fueron vinculados a ella.
En este proceso lo indigena culminaria representando el sujeto de la tenencia comunal,
asi como de los despojos y agravios, a través de explicaciones historicas que apelaban
a su posicionamiento al interior de un entramado definido como “social” e integrado por
diferentes razas, asimiladas también como clases, que fueron estructuradas con base
en su posesion sobre la tierra.

Quiza uno de los ejemplos mas claros de lo anterior fue la implementacién, por
parte de Venustiano Carranza en enero de 1915, de la Ley Agraria. De acuerdo con este
decreto, los “pueblos indigenas” habian sido privados de las tierras, los montes y las
aguas que les habia concedido el gobierno colonial por causa de las enajenaciones
ilegales, asi como de las leyes de deslindamiento implementadas por el gobierno de
Diaz, frente a lo cual no tuvieron otro recurso que “alquilar a vil precio su trabajo a los
poderosos terratenientes, trayendo esto como resultado inevitable, el estado de miseria,

abyeccién y esclavitud de hecho, en que esa enorme cantidad de trabajadores ha vivido

14 Sylvio Bonansea (1913), “El desarrollo histérico de los pueblos y la necesidad de educar al indio iniciandolo
al arte agrario”, Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana, Tomo ll, nim. |, afio segundo, agosto de 1913,
p. 23.

134



y vive todavia”."® Ante dicha situacion, la Ley Agraria anulaba los deslindamientos y las
enajenaciones implementadas desde 1856 y presentaba un plan para la restitucion de
tierras a “las clases pobres”, mismo que tiempo después influiria en la creacion del
articulo 27 de la Constitucion de 1917.

Otra de las influencias que ha tenido la “cuestion agraria” y su relacion con el
“problema indigena” ha sido, hacia la década de los treinta, la configuracién de una de
las categorias centrales del régimen posrevolucionario: el “campesino”, misma que
integré en su significacion algunas cualidades que hasta entonces eran atribuidas a la
raza indigena, tal fue el caso de su “civilizacién” como problema que debia ser remediado
por la educacién (Palacios, 1999: 15). Lejos de sustituirse, entre el “campesino” y el
‘indigena” fue expresada una tension entre dos marcadores que apuntaban a la
identificacion de una otredad que por momentos coincidié en el reconocimiento de un
cuerpo comun.

Asimismo, a la postre la “cuestion agraria” también ha funcionado como el marco
analitico de una historiografia centrada en las relaciones entre el Estado decimondnico
y lo indigena. El proceso a través del cual ha sido naturalizada como un hecho empirico
incuestionable constituye una interrogacion pendiente para esta investigacion. Sin
embargo, la génesis de estos estudios puede ser rastreada hasta las primeras
publicaciones que, al calor del curso revolucionario, ofrecieron explicaciones a la
situacion nacional; aunque fue después del conflicto armado cuando historiadores como
Frank Tannenbaum (1929) o Jesus Silva Herzog (1960) consolidaron dicha vision al
explicar la denominada Revolucion Mexicana. Estas investigaciones, desarrolladas por
reconocidos historiadores como Moisés Gonzalez Navarro (1954), Jean Meyer (1973),
Thomas G. Powell (1974), Luis Gonzalez y Gonzalez (1996), Manuel Ferrer (1999), o
Miguel Leodn-Portilla (2011), se han caracterizado por profesar un enfoque nacional
donde, de manera generalizada, se ha apelado a una interpretacion que tiende a reforzar
la polaridad entre lo indigena y lo estatal como dos ambitos excluyentes. Este enfoque
ha sido cuestionado explicitamente por el ya citado Emilio Kouri (2009, y 2017), quien
ha interrogado a la “cuestion agraria” como eje explicativo del fraccionamiento de las
tierras durante el siglo XIX, al igual que por diferentes estudios centrados en dinamicas
locales donde las interacciones entre lo indigena y lo estatal son parte de multiples

procesos de mutua configuraciéon (Lopez Caballero, 2017; Acevedo, 2018; y Guardino,

15 “Ley Agraria de 1915”, Legislacién preconstitucional de la Revolucién Mexicana, (Recuperado de:
http://congre- sojal.gob.mx/BibliotecaVirtual/libros/LegislacionPrecosntitucional1915.pdf).
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2018). Asi, fue gracias a la Revolucion y a los debates intelectuales generados por sus
intérpretes que el problema indigena logré trascender a lo largo del siglo XX. En este
proceso los indianistas también fueron participes en otro gran debate: el de la instruccion

rudimentaria y la oficializacion de la educacion indigena.

La Instruccion Rudimentaria

Vinculada a la “cuestion agraria”, con el inicio de la Revolucion la educacion indigena
cobrdé mayor relevancia entre educadores, politicos e intelectuales que intentaron definir
las bases de un nuevo proyecto de nacién. Tal como se observa en el discurso de
Bonansea, en este vaivén la interlocucion generada también contribuyé a la
configuracion de nexos entre lo agrario y lo indigena mediante programas escolares que
apuntaban a una formacion laboral, ademas de intelectual y moral. En este proceso
destaca la Ley de Instruccion Rudimentaria de 1911 al representar la oficializacion de la
educacioén indigena y de una serie de caracteristicas racializadas que le fueron atribuidas
a los sujetos asi identificados.

Aunque la Instrucciéon Rudimentaria ha sido un tema presente en diversas
investigaciones (Arnaut, 1998; Meneses, 2002: Loyo, 2003; Bazant, 2005; y Loyo, 2006),
destaca en ellas la casi nula consideracion que han tenido los indianistas al interior de
su narracion, pese a que fueron parte nodal en los debates que dicho decreto motivo.
En gran medida esta omision corresponde a una historiografia centrada
preminentemente en el Estado como ente homogéneo y como proveedor escolar,
cuestion que oblitera diversos proyectos, como el indianista, que circundaron los debates
por lo indigena y por la educacion nacional. Por su parte, en su generalidad estos
trabajos han retomado la Ley de 1911 como un antecedente de las politicas
posrevolucionarias, aspecto que integra un signo teleolégico polémico si se busca
historizar el sentido de la instruccién rudimentaria. Asi, ademas de visibilizar la presencia
de la SIM, los siguientes apartados constituyen un aporte en dicha historiografia al
considerar este decreto como parte nodal en la configuracion de un proyecto educativo
particular para la poblacién indigena.

Al igual que la “cuestion agraria”, la ley de 1911 trajo consigo la produccion de
nuevas denominaciones que estuvieron estrechamente ligadas a lo indigena. Entre ellas
la mas evidente fue el adjetivo “rudimentario”, mismo que orientd una serie de

materialidades, cuerpos y espacios reunidos en torno a los debates y las politicas
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escolares. Este concepto estuvo vinculado a la configuracion de una “escuela moderna”
entre pedagogos y politicos durante el Porfiriato, y funcion6 como una categoria que
explicitaba un tipo de escolaridad. Asi, por ejemplo, la “escuela moderna” se
caracterizaba por una “educacion integral”’, es decir por la congregacion de una
formacion civica, moral, estética, intelectual y fisica que se veia representada a través
de un abanico amplio de asignaturas; mientras que la “instruccion rudimentaria” supuso
para sus promotores una formacién pragmatica, limitada a los conocimientos de lectura,
escritura y aritmética en lugares donde el modelo integral no podia ser implementado
por la precariedad de recursos humanos y financieros.

En este proceso los conceptos de “educaciéon” e “instruccién” empleados en los
diferentes modelos escolares también fueron indicativos de sus distinciones. De acuerdo
con el pedagogo y médico Manuel Flores, por educacion debia entenderse “el
perfeccionamiento de las facultades, realizado artificial y deliberadamente”, lo que
equivalia a una actividad centrada principalmente en el desarrollo intelectual y fisico de
los sujetos; mientras que el término de “instruccion” aludia a la adquisicion puntual de un
determinado conocimiento.'® Por su parte, para el indianista Abraham Castellanos la
distinciéon entre un término y otro recaia en el tipo de ensefanza que podia (y debia) ser
implementada por los profesores; asi, mientras la “educacion” implicaba “ejercitar las
facultades para fortalecer naturales aptitudes 6 para crearlas”, la “instruccion” quedaba
limitada a “la recitacion inequivoca de conceptos hechos, de palabras cultas y aun de
valor cientifico, pero nunca del idioma del nifio”.'"” Ambas posturas integraban a la
“‘educacion” y a la “instruccidon” dentro del campo semantico de la escolaridad mexicana,
y, pese a las diferentes perspectivas, también coincidian en la subordinacién del
segundo término al primero, ya sea como parte de los métodos de ensefianza o como
definicion misma de la labor educativa. En el debate por la ley de 1911 estos términos
no siempre fueron claros; sin embargo, tener en cuenta la distincion planteada permite
reconocer desde el ambito discursivo y conceptual la posicion que ocupaba la instruccion
rudimentaria dentro del sistema escolar de aquellos afios.

Lo rudimentario fue entonces una herramienta complementaria a lo moderno
dentro de los debates educativos. En el terreno escolar se vio representado a través de

espacios disefiados en zonas rurales en los cuales, por encima del sexo y de la edad,

6 Manuel Flores (1887), Tratado elemental de Pedagogia, México, Secretaria de Fomento, p. 11

7 Abraham Castellanos (ed.) (1907), Reforma escolar mexicana. Seleccion y juicio sobre los trabajos de los
Congresos de Instruccién y Organizacion Legislativa del Maestro Rébsamen, México, A. Carranza y Comp.
Impresores, p. 115.
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entre los sujetos operd una distincién racial y linguistica. Mas alla de los discursos
pronunciados por diferentes personalidades, la escasez de fuentes impide rastrear la
actividad cotidiana de las pocas escuelas rudimentarias que fueron creadas y conocer
asi sus particularidades con relacion al resto de los establecimientos educativos del pais.
Asimismo, en general lo rudimentario fue una identificacion en disputa que emergié en
el seno de un sistema educativo en transformacion, de ahi que para la mirada
historiografica resulta improbable establecer una distincion tajante entre los distintos
tipos de practicas escolares. Su caracter polémico refiere que, mientras algunos vieron
en la ley de 1911 una respuesta al problema indigena y a su educacién, otros no dudaron
en expresar su inconformidad y oposicion por un sistema escolar que, afirmaban, sélo
agravaria los males nacionales. Asi, de manera similar a la cuestion agraria, la Ley de
Instruccion Rudimentaria y sus efectos solo pueden ser comprendidos en funcion del
caracter dinamico que supuso su interlocucidén, como un debate en torno al cual fue
disputada la configuracion de diversos tipos de espacios, programas y sujetos escolares.
Con base en los escritos producidos por politicos como Alberto Pani, educadores como
Gregorio Torres Quintero e indianistas como Abraham Castellanos, los tres apartados
siguientes exponen de manera individual algunos de los debates suscitados en torno a
la Ley de 1911 y en los cuales los indianistas estuvieron presentes: la centralizacion de
la ensefanza, el programa de estudio de la instruccidén rudimentaria y sus sujetos de
aplicacion, cuestiones que, en conjunto, permiten comprender las caracteristicas que la

“educacion indigena” adquirio tras el inicio del movimiento revolucionario.

La centralizacion de lo rudimentario

Dos meses antes de su renuncia Diaz busco revertir la asonada revolucionaria mediante
la implementacion de algunos cambios en su gabinete. Uno de ellos fue el nombramiento
de Jorge Vera Estafiol al frente de la Secretaria de Instruccion Publica y Bellas Artes,
quien fue encargado de elaborar una ley que atendiera las demandas educativas
planteadas por diversos sectores politicos e intelectuales como la Sociedad Indianista.
En respuesta a ello el 30 de mayo de 1911 fue aprobada por el Congreso de la Unién la
‘Ley de Instruccion Rudimentaria”, con base en la cual deberian crearse en toda la
Republica escuelas no obligatorias en las que, en dos afos, los estudiantes, nifios y
adultos, aprenderian a leer, a escribir y a contar. De acuerdo con el segundo articulo de

la ley, “Las Escuelas de Instruccién Rudimentaria [tenian] por objeto ensefar
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principalmente a los individuos de la raza indigena, a hablar, leer y escribir, en castellano;
y & ejecutar las operaciones fundamentales y las mas usuales de la aritmética”."® Lo
anterior, por un lado, implicé el reconocimiento juridico de lo indigena como categoria
racial al hacer de los sujetos asi identificados el centro de sus disposiciones, y, por el
otro, supuso la oficializacion federal de un programa de ensefianza especializado, dos
aspectos que irrumpian en la tradicion igualitaria del liberalismo iusnaturalista.

Tal como referia su articulo ocho, esta normativa no afectaba el funcionamiento
de las leyes federales y estatales que estuviesen vigentes en materia educativa. Como
ya se ha referido en la introduccién de este capitulo, su creacion en gran medida estuvo
influenciada por los debates intelectuales en torno a la habilitacién de leyes especificas
que respondieran a la identificacién de caracteristicas particulares entre la poblacion;
pero también fue un intento de conciliar el sistema politico federal constitucionalizado
con la tendencia centralizadora del gobierno de Diaz, tal como explicitaba su primer
articulo que facultaba al Ejecutivo de la Union para la creacion de escuelas rudimentarias
en toda la Republica. Asi, de acuerdo con Engracia Loyo (2003: 19), con la promulgacién
de la Ley de Instruccion Rudimentaria el agonizante régimen porfiriano buscé apaciguar
el avance revolucionario mientras continuaba con la centralizaciéon de la actividad
educativa.

Vera Estanol fue un abogado cercano a Porfirio Diaz que manifestd en repetidas
ocasiones su atencion y afinidad hacia el proyecto asociativo de los indianistas hasta
ingresar a sus filas en 1913, por lo cual la creacion de esta ley obedecié en gran medida
a laiinfluencia que ejercié la SIM tras la realizacion de su congreso. Pese a ello, la postura
de los indianistas frente a la ley de 1911 no fue del todo coincidente, prevaleciendo entre
éstos una comprension del “problema indigena” desde el ambito racial, lo que suponia
la creacion de un proyecto educativo que superara el programa de ensefianza de las
escuelas rudimentarias y atendiera a las circunstancias particulares, histéricas e
intelectuales, de la poblacion asi denominada. Al respecto, Miguel Bolafios Cacho sefial6
que

La Sociedad Indianista desde 1910 dio los primeros pasos para el estudio de la
educacion indigena, y en nuestro Boletin se encontraron también las primeras ideas
de las Escuelas Rudimentarias. Sin embargo emitimos algunas ideas en contra de
dichas escuelas, puesto que no basta que sean rudimentarias, si la forma no es
adecuada 4 las necesidades de cada pueblo.'®

83.A. (1911), “Ley de Instruccién rudimentaria”, Diario Oficial de los Estados Unidos Mexicanos, tomo CXIV,
nam. 40, jueves 15 de junio de 1911, p. 456.

% Miguel Bolafios Cacho (1913), “La escuela rudimentaria y el Gobierno de Oaxaca” en Boletin de la
Sociedad Indianista Mexicana, Tomo Il, nim. |, afio segundo, julio de 1913, p. 14.
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Cinco dias antes de ser aprobada la Ley, Francisco Ledn de la Barra fue
nombrado presidente interino de la Republica, quien a su vez sustituy6 a Vera Estanol
al frente de la SIPBA por Francisco Vazquez Gémez. En los meses que cubrieron este
interinato no fue aplicada la Ley de Instruccion Rudimentaria hasta la llegada de
Francisco |. Madero a la presidencia, quien, siguiendo el proyecto porfiriano de
centralizacion, en abril de 1912 proyecto la creacion de 500 escuelas rudimentarias con
el apoyo de 300 mil pesos asignados oficialmente. Para septiembre de ese mismo afio
el gobierno federal reportaba 12 escuelas rudimentarias funcionando, y contaba con la
propuesta, por parte de instaladores, de la creacién de 580 mas; sin embargo, para ese
ano fiscal el presupuesto fue recortado a 160 mil pesos, con los cuales, indicaba Madero,
sélo podian ser creadas cincuenta escuelas.?® Asimismo, Francisco Diaz Lombardo,
secretario de la SIPBA en los primeros meses del gobierno maderista, cred una Seccién
de Instruccion Rudimentaria con el indianista Manuel Brioso y Candiani al frente, misma
que tendria continuidad con la llegada de José Maria Pino Suarez a la vicepresidencia
de la Republica y a la secretaria de la SIPBA en el mismo afio de 1912.

Relacionado al proyecto centralizador inscrito en la Ley de 1911, fue el también
indianista Félix Palavicini uno de sus mas notables detractores, quien atribuia los inicios
de una ley para la educacion indigena a las discusiones sostenidas por los integrantes
de la SIM en su congreso de 1910. Si bien para Palavicini el precepto de 1911 habia
trascendido por ser “la primera ley que los criollos se veian obligados a expedir en favor
de sus compatriotas los abatidos indios”, en esencia, sefalaba, era una “ley de ocasion”
resultado de una “nerviosidad politica” que ignoraba las propuestas que los educadores
habian ofrecido en el Congreso Indianista.?’

Para Palavicini la referida ley debia ser reformada en su totalidad, de manera tal
que la instruccién rudimentaria fuera obligatoria y contara con un limite de edad.
Asimismo, el indianista denuncié en esta legislacion un “atentado” contra el sistema
federativo,?® proponiendo una reforma en la que el subsidio federal destinado a las

escuelas rudimentarias fuera entregado a los gobiernos estatales, quienes a su vez

20 Francisco |. Madero (1926), “Francisco I. Madero. Abril 1° de 1912. 4° periodo del 25° Congreso de la
Unién” en SEP, La educacion publica en México a través de los mensajes presidenciales, México, SEP, p.
170.

21 Felix F. Palavicini (1912), “El problema nacional y las deficiencias de la instruccion rudimentaria”, Boletin
de la Sociedad Mexicana de Geografia y Estadistica, Quinta época, tomo V, p. 356.

22 Ibidem, p. 354.
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deberian administrarlo con base en los criterios pedagdgicos de un cuerpo burocratico
formado Unicamente por educadores.

Al respecto, la continuidad en la celebracion anual del Congreso Nacional de
Educacion Primaria fue una herramienta empleada por el gobierno maderista para
generar un consenso en torno a la centralizaciéon de la ensefianza publica (Magallanes,
2017). En su segunda edicion, celebrada en la Ciudad de México en 1911, la
centralizacion del sistema de educacion primaria fue uno de los temas propuestos por
sus organizadores, y a efecto de ello fue creada una comision especial integrada por los
delegados de Chihuahua, Jalisco, Veracruz y la Ciudad de México. Sin embargo, lejos
de generar un consenso, los representantes de los estados hicieron del segundo
Congreso una tribuna para manifestar su inconformidad. Pese a dicha negativa, el
representante capitalino, Miguel Rodriguez y Cos, argumentd que solo a través de la
centralizacion podria lograrse la “redencion de la clase indigena que no hablaba el
castellano” (Citado en Arnaut, 1998: 98). Tiempo después los organizadores del
Congreso emplearon su argumento para solicitar a la Camara de Diputados que las
escuelas rudimentarias fueran establecidas en regiones con una alta concentracion
indigena, destinandose para ello un aumento presupuestario de un millén de pesos
(Arnaut, 1998: 104).

En respuesta a los acontecimientos de este segundo congreso, una nota
publicada en el Boletin de la SIM mencionaba que la centralizacion de la ensefianza
primaria traeria para la raza indigena graves consecuencias. Su publicacion fue una
continuidad en la postura de los indianistas manifestada en su Congreso de 1910, en
donde personajes como el propio Palavicini cuestionaron la labor educativa
implementada por el gobierno porfiriano en el distrito y los territorios federales. Con
relacion a la propuesta de Rodriguez y Cos, la nota del Boletin mencionaba que, si bien
los indianistas valoraban su interés en favor de la educacion indigena, la presencia del
gobierno federal solo contribuiria a la desaparicién de aquella raza.

En cuanto a los propios gobernadores de los estados, por lo general éstos se
mantuvieron al margen de la discusion, con excepcién de Venustiano Carranza de
Coahuila, quien veia en la ley de 1911 un atentado contra la soberania de su entidad, y
José Trinidad Alamillo de Colima, quien, como podra observarse mas adelante, estuvo
influenciado por las recomendaciones pedagoégicas de Abraham Castellanos. Asimismo,
para agosto de 1912 el indianista Miguel Bolafios Cacho fue nombrado gobernador de

Oaxaca, y bajo dicho cargo el 4 de julio de 1913 promulgd un decreto para promover la
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educaciéon rudimentaria en su entidad. Aunque Bolafios Cacho coincidia con la
implementacion de una educacién especial para la poblacién indigena, su resolucion fue
también una maniobra politica para contrarrestar la injerencia del ejecutivo federal en su
estado. Asi, con base en este decreto el oaxaquefio aceptaba la creacién de escuelas
rudimentarias con el subsidio federal, pero su designacién geografica quedaba sujeta al
proyecto educativo del gobierno estatal, cuestién que le permitiria intervenir en su
administracién. Por su parte, inspirado por el programa de la SIM, con la aplicaciéon de
su decreto Bolafios Caché buscd contribuir a la “redencion intelectual de la raza
indigena” haciendo obligatoria su asistencia y exentando a todos los individuos asi
identificados del impuesto personal de capitacion, siempre y cuando acreditaran
conocimientos de lectura y escritura.?

Elinicio de la Revolucion de 1910 trajo consigo importantes cambios en la tribuna
politica de México. Sin embargo, en el terreno educativo con la llegada de Madero a la
presidencia de la Republica el proyecto porfiriano encontré continuidad, al menos en
cuanto a la centralizacion de la administracion escolar refiere. Esta persistencia puede
verse expresada con claridad en la propia Ley de Instruccién Rudimentaria, la cual, pese
a ser oficializada hacia el final del régimen porfiriano, fue parte de un programa asentado
por lo menos desde la década de los ochenta. Pero también hubo una continuidad en
cuanto a los detractores de la centralizacion, siendo la Sociedad Indianista un sucinto
ejemplo, que, paraddjicamente, habia influido en el disefio de la normativa de 1911. De
esta manera la ley de Instruccién Rudimentaria tuvo una recepcion compleja que no solo
dependié de los preceptos escolares en ella inscritos, pues también estuvo sujeta a una
larga historia de tensiones politicas entre partidarios de sistemas de gobierno centralistas

y federalistas.

El programa de ensefanza de la instrucciéon rudimentaria

Una de las voces mas criticas de la ley de 1911 provino de la propia SIPBA maderista.
El ingeniero Alberto Pani, quien se desempefié como subsecretario de Instruccion en los
primeros meses de la presidencia de Madero, se mostré publicamente inconforme con
el contenido de esa ley, no obstante de apoyar la creacion de un sistema escolar

rudimentario. De esta manera, a mediados de 1912, con Pino Suarez al frente de la

23 Bolafios Cacho (1913), Op. cit., p. 14.
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SIPBA, Pani publicé un folleto titulado La instruccion rudimentaria en la Republica, a
traves del cual expuso su postura e invitd a sus lectores a su debate con el objetivo de
elaborar una reforma para la Ley de 1911. Entre los principales problemas que Pani
encontraba estaban “el nivel mental y la naturaleza de la poblacién, la estrechez del
presupuesto y las imperfecciones de la ley”.%*

En cuanto a los defectos generales de la ley de 1911, Pani dudaba que la
poblacion indigena lograra aprender a leer y a escribir en castellano en un plazo de dos
afnos. Asimismo, para el subsecretario, el reducido programa de ensefianza rudimentario
impediria generar la disciplina necesaria entre la raza indigena. Cabe destacar que al
momento de la pronunciacién de Pani, las distintas insurrecciones revolucionarias se
habian extendido por diversas regiones del pais, frente a las cuales, de manera similar
a los discursos decimonodnicos sobre las guerras de castas, lo indigena fue identificado
como detentor de la violencia. De esta manera, mencionaba el subsecretario, las
escuelas mal disefiadas podrian funcionar como “excelentes fabricas de zapatistas”,?®
por lo que en su funcionamiento debian ser contemplados aspectos raciales como “el
atavismo, el medio [0] la lucha por la vida”, con base en los cuales la ensefianza
rudimentaria aportaria al mejoramiento econémico de sus estudiantes y evitaria que
fueran “una amenaza para el régimen social”.?®

El programa de ensefianza rudimentario fue ampliamente discutido entre los
interlocutores de la ley de 1911. Al igual que en el Congreso Indianista de 1910 la
promocién de asignaturas fue un elemento clave en la configuracion de la escolaridad
indigena, pues ellas representaron al mismo tiempo cualidades raciales previamente
observadas y expectativas formativas en torno a los sujetos de su aplicacion. En este
punto la disputa por el programa de ensefianza rudimentario fue entonces una expresion
de la tension que suponia el lugar de lo indigena en los distintos proyectos politicos en
pugna.

Al respecto, la propuesta de Pani recaia en la creacion de un programa de
ensefanza de tres afios en los que, ademas de las clases, deberian utilizarse libros y
periédicos que continuaran la labor educativa fuera de las escuelas. Ademas, el folleto
proponia la ensefianza de nociones de geografia, las cuales generarian entre los

indigenas una ‘relacion mas estrecha con la naturaleza”, al tiempo que permitirian

24 Alberto J. Pani (1912), La Instruccion rudimentaria en la Republica, México, SIPBA, p. 8.
25 Ibidem, p. 20.
26 Ibidem, p. 22.
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“borrar [en ellos] los limites estrechos del terrufio”. Coincidente con los indianistas, para
Pani era necesaria una ensenanza civica, por lo cual proponia la introduccion de clases
de historia: “esta asignatura [sefialaba], inyectando patriotismo a los escolares por la
ensefianza de nuestras tradiciones e inculcandoles, al mismo tiempo, sus deberes de
ciudadania, es de una trascendencia nacional indiscutible”. Entre las asignaturas
propuestas destacaba la ensefianza del “dibujo y los trabajos manuales”, misma que,
por un lado permitiria el desenvolvimiento estético de los estudiantes, y, por el otro,
atenderia al desarrollo econémico de las regiones, por lo que su implementacién debia
“estar en perfecta consonancia con la produccion industrial predominante o susceptible
de implantarse y desarrollarse en cada localidad”.?”

La imparticion de una ensefianza utilitaria para el desarrollo econémico y laboral
de los sujetos fue una preocupacion presente entre los criticos de la ley de 1911. Para
algunos, como Pani, la educacion rudimentaria debia incluir conocimientos ligados a las
“‘industrias” locales, lo que dejaba la puerta abierta a una gama amplia de posibilidades
situadas de acuerdo con el contexto laboral de los sujetos; para otros esta pluralidad se
veia subordinada a una formacion centrada en el trabajo agricola como asignatura
general. Mas alla de estas especificidades, lo cierto es que la preocupacion de este
momento por una formacion laboral y econdémica estuvo ligada a la “cuestion agraria”
desarrollada de manera paralela a los debates educativos, pues ella orienté el perfil que
debia poseer lo indigena y al cual habia estado ligado histéricamente de acuerdo con
las narrativas emergentes.

La filiacion entre la “cuestion agraria” y los debates por la ley de 1911 no fue
reconocida abiertamente por alguno de sus participantes, como si lo fue en los proyectos
educativos posrevolucionarios (Palacios, 1999). Probablemente lo anterior obedecié a
que, desde un sentido conceptual, la “cuestién agraria” aun no se habia consolidado
entre las agendas intelectuales; y también porque su enunciacién introducia un sentido
politico critico del orden porfiriano en el que muchos de los interesados por la instruccion
rudimentaria participaron. Sin embargo, con el inicio de la Revolucién fue configurada
una asociacion permanente de lo indigena con el trabajo agricola que ya habia sido
advertida por los indianistas en su congreso, misma que implicitamente estuvo presente

entre los criticos de la ley de 1911 y de su programa de ensefianza.

27 Ibidem, p. 25.
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Asi, con relacion a la ensefianza de trabajos manuales, el subsecretario Pani
planteaba la creacion de “Escuelas Practicas Industriales o Agricolas”, en las cuales se
perfeccionaria y aumentaria la produccién de diferentes actividades econdmicas. Estas
escuelas continuarian la labor iniciada por las rudimentarias, fomentando entre la
poblacién indigena la creacion de “profesiones técnicas” a fin de mejorar sus condiciones
economicas. Por aquellos afios la “ensefianza agricola” y la “educacion técnica” fueron
dos conceptos que, pese a estar relacionados, comenzaron a distinguirse el uno del otro.
Alejandro Negrete (2020) sefiala que la principal diferencia entre ambos términos radico
en que, mientras la primera planteaba una formacion asociada a la posesion de la tierra,
la segunda estuvo orientada como parte de un perfil vocacional que a la postre traeria
consigo a otro de los principales actores del régimen posrevolucionario: el obrero. De
esta manera, la proyeccién de escuelas agricolas al interior de los debates por la ley de
1911 reforzod la asociacion entre lo indigena y lo agrario mediante su profesionalizacion,
cuestion que permite dilucidar también un vinculo con la educacion técnica.

De manera simultanea, el folleto apelaba a la creacién de “Escuelas Normales
Regionales”, en las cuales el magisterio formado provendria de las mismas localidades
indigenas, atendiendo asi “no solo a las condiciones de cada Entidad Federativa, sino a
las de cada raza y cada localidad”.?® De esta manera, la postura de Pani recuperaba las
premisas indianistas en torno a la consideracion de los caracteres raciales y regionales
como base para la creacién de programas de ensefianza.

El folleto publicado por Pani respondia en gran medida a las consignas
maderistas que apelaban discursivamente a una apertura en la opinion publica tras
décadas porfirianas de censura mediatica. Por ello, su publicacion estuvo acompafada
de una invitacion a sus lectores para que manifestaran por distintos medios su opinién:
“El publico, por su parte, esta obligado a prestar su contingente de ideas, expuestas con
sinceridad y franqueza, para que no fracase el procedimiento, nuevo entre nosotros, de
participacion del pueblo con el Gobierno en el estudio de las cuestiones de elevado
interés nacional”.?® A este llamado respondieron profesores, cientificos y miembros de
asociaciones, entre otros sectores mas, quienes a través de cartas o de articulos
periodisticos profesaron su interés en la educacion rudimentaria. Asi, en agosto de 1912
Pani pidié un permiso para dejar, sin goce de sueldo, su cargo de subsecretario por tres

meses, a fin de estudiar los comentarios hechos a su folleto y concretar de esa manera

28 Ibidem, p. 28.
2 Ibidem, p. 3.
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un proyecto de reforma para la ley de 1911. Si bien en un principio le fue otorgado dicho
permiso, pronto éste fue revocado por efecto de las tensiones entre Pani y Pino Suarez,
impidiendo la creacion de un proyecto de reforma, a lo que tiempo después se sumo a
su obstruccién el cuartelazo de Victoriano Huerta y la caida del gobierno maderista.

Sin embargo, las opiniones ofrecidas al folleto de Pani contribuyeron a la
polémica por la instruccion rudimentaria. En su mayoria éstas fueron favorables a la
postura del entonces subsecretario, coincidiendo en la proyeccioén de una reforma a la
ley de 1911 que expandiera el programa de ensefianza y que modificara su aplicacion.
Por ejemplo, el profesor Lisandro Calderdn, quien se encontraba al frente de la Direccion
General de Instruccion Primaria de Chiapas, sefalaba en una carta fechada el 28 de julio
de 1912 que antes de elaborar cualquier ley destinada a la poblacion indigena, era
necesario realizar estudios experimentales de los diferentes estados de las razas que
poblaban la Republica. De acuerdo con Calderdn, la “evoluciéon mental del hombre” podia
dividirse en tres fases: la primera, con un “conocimiento Unicamente de la propia
personalidad”; la segunda, con un “conocimiento del mundo exterior con el auxilio de los
sentidos”; y la tercera, donde prevalecia una “interpretacion por el entendimiento de los
fendmenos que los sentidos han dado a conocer”.® En general, sefialaba el profesor,
los nifios indigenas se encontraban en la primera fase, de ahi que el programa de
ensefianza de las escuelas rudimentarias no conseguiria favorecer ni dirigir su
evolucion.®'

Los indianistas no estuvieron ausentes entre las respuestas ofrecidas al folletin
de Pani. En una carta fechada el 5 de agosto de 1912 Félix Maria Alcérreca se manifesto
en favor de la ley de 1911, pese a las criticas del subsecretario, pues su aplicacion,
sefalaba, contribuiria a la castellanizacion de la poblacion indigena: “Puede
considerarse esa ley de circunstancias excepcionales y, con todas sus deficiencias,
llenar un objeto esencialmente fundamental en nuestra organizacion politica y social’; de
ahi que, a su entender, “querer mas en los momentos actuales seria obstruccionar la
idea”.®? No obstante, en su escrito Alcérreca coincidia con Pani al concluir que la
ensefanza rudimentaria deberia incluir lecciones de cultivos agricolas o de cria de
ganados, con el objetivo de que las escuelas contribuyeran a las necesidades

econdmicas de sus estudiantes.

30Ljsandro Calderon citado en Alberto J. Pani (1918), Una encuesta sobre educacion popular, México,
Departamento de Aprovisionamientos Generales p. 54.

3" Ibidem, p. 57.

32 F¢lix Maria Alcérreca citado en Ibidem, p. 44.
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Por su parte, el también indianista Alberto Maria Carrefio, quien por entonces se
desempefaba como profesor de la Escuela Superior de Comercio y Administracion,
manifestd su apoyo a la reforma pretendida por Pani. Para Carrefio, la creacion de
escuelas rudimentarias contribuia al proyecto de educacion indigena trazado por él y
otros indianistas; de igual manera, apoyaba la creacion de escuelas practicas o de la
introduccion de asignaturas de trabajos manuales que, en caso de no conseguir
financiamiento para las primeras, pudieran substituirlas. Por ultimo, siguiendo las
premisas de Pani y de algunos indianistas como Abraham Castellanos, en su escrito
Carrefio se manifesté en favor de cursos especiales para los profesores de las escuelas
rudimentarias, pues en ellos, mencionaba, “radica tal vez el verdadero problema de
redimir a los indios y a todos los que forman la masa de nuestro pueblo inculto”.>®

Entre los indianistas la creacion de una educacién rudimentaria correspondia a
sus esfuerzos por el desarrollo de un sistema escolar que atendiera a las necesidades
particulares de la raza indigena. Pese a ello, en su generalidad los integrantes de la SIM
se manifestaron inconformes con el programa de ensefianza oficializado por la ley de
1911. En este punto destaca la participacion de Abraham Castellanos en el debate por
las escuelas rudimentarias, quien desde una perspectiva prominentemente pedagdgica
se caracterizo por ser uno de sus mas asiduos criticos. Siguiendo el canon del liberalismo
decimononico, para este indianista México solo podia aspirar a ser una nacién mediante
la formacion igualitaria de ciudadanos. De esta manera, en una conferencia ofrecida en
febrero de 1911 en la inauguracion de la Sociedad Indianista de Cuernavaca, y siguiendo
las resoluciones pedagdgicas emitidas desde los congresos de instruccion publica de
finales del siglo XIX, Castellanos se posicionaba en favor de la imparticion de una
educacion integral para la raza indigena que contribuyera al “desarrollo arménico” de sus
facultades fisicas, intelectuales, morales, éticas y estéticas. Para este indianista, sin
importar la raza, la educacién debia ser integral, “lo mismo para el indio que para el
mestizo o para el blanco”,* lo que no significaba la creacién de un programa de
ensefanza unico sino la continuidad del modelo pedagodgico imperante. Asi, para
Castellanos lo que debia distinguir la educacion indigena de otros programas no era la
reduccion de su contenido sino la forma de su aplicacién y la consideracion de ciertos

conocimientos sobre otros en funcién de las cualidades raciales y geograficas de los

33 Alberto Maria Carrefio citado en Ibidem, p. 69.
34 Abraham Castellanos (1913), “Octavo discurso. La educacion integral del indio”, Abraham Castellanos,
Discursos a la nacién mexicana sobre la educaciéon nacional, México, Libreria de Ch. Bouret, p. 95.
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estudiantes. Por ejemplo, para la educacion fisica de la raza indigena el indianista
proponia la creacion de “tlachos”,* los cuales, ademas de ejercitarla, le proporcionaria
recuerdos de su pasado: “Es el juego del tlacho el recuerdo de la antigua astronomia, y
explicaciones correspondientes, una poderosa ayuda para la educacion fisica”.>® Similar
a ello, el resto de las asignaturas impartidas debian depender de las observaciones y
modificaciones de los profesores, quienes tendrian ademas la labor de formar una
“literatura genuinamente nacional” mediante la recuperacion de narraciones
prehispanicas que desarrollaran el intelecto y la moral de la raza indigena. Ejemplos
como los anteriores contribuyeron a la configuracion de una racialidad con base en una
perspectiva historica compleja, en donde la cualidad problematica de lo indigena como
pasado persistente se entrelazé con un proyecto de nacién que recurrio al “pasado
antiguo” para representar su especificidad y sus origenes.

Con el decreto de mayo de 1911 Castellanos no vacil6 en descalificar el
funcionamiento de las escuelas rudimentarias, por ello proponia que la SIPBA, en
colaboracion con la Secretaria de Fomento, crearan una oficina directora para la
educacion de la raza indigena, la cual quedaria a cargo de la construccion y
administracion de escuelas que obedecieran a las doctrinas pedagégicas “modernas”.®
Por su parte, para este indianista era importante también la integracion de los profesores
del Museo Nacional, quienes deberian ofrecer conferencias que ayudaran a los maestros
de las escuelas indigenas en el conocimiento de sus estudiantes.®®

Para los primeros meses de 1912 Castellanos fue contratado por el gobernador
de Colima, José Trinidad Alamillo, para organizar el sistema de instruccién publica de
aquel estado. En sus recomendaciones Castellanos contravino la creacion de escuelas
rudimentarias en dicha entidad, argumentando que su funcionamiento no redimiria a la
raza indigena. Fue asi como en febrero de 1912 este indianista promovié su propio
modelo de educacion indigena mediante la gestion de propiedades para la creacion de
“granjas escolares” en las municipalidades de Suchitlan, Coquimatlan, Ixtlahuacan y
Tecoman.* En estas escuelas, ademas de la ensefianza de la lectura, la escritura y de

la aritmética, los estudiantes recibirian nociones practicas de trabajo agricola mediante

35 Espacio destinado a la practica del Tlachtli o juego de pelota.

36 Ibidem, p. 97

37Abraham Castellanos (1913), “Por la patria y por la raza”, Abraham Castellanos, Discursos a la nacién
mexicana sobre la educacion nacional, México, Libreria de Ch. Bouret, p. 170.

38 Ibidem, p. 171.

39 Ibidem, pp. 159-160.
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el cultivo de plantas y frutos locales, los cuales, una vez cosechados, serian distribuidos
equitativamente entre los nifios.

Por su parte las recomendaciones de Castellanos apuntaban a la implementacion
de un programa de ensefanza que entrelazara el desarrollo integral de las facultades de
los estudiantes al mismo tiempo que les proporcionara habilidades practicas y utilitarias
para su vida cotidiana, teniendo como base su conocimiento racial. Por citar un ejemplo,
en cuanto a la ensefianza de la historia, la postura del indianista se mostro critica del
método cronoldgico, posicionandose en favor de un sistema que impartiera lecciones
sobre el devenir de los trabajos manuales practicados en una determinada localidad a
fin de contribuir al mejoramiento de su produccion; de esta manera, mencionaba, “la
pequeina industria tomara otra direccion, y de inconsciente, tradicional y empirica, se
transformara en consciente, tradicional y racional, es decir: nuestras pequefas industrias
caminaran hacia el progreso”.*® La propuesta esbozada por el indianista ante el
gobernador de Colima centré su atencién en la formacion de una educacion utilitaria para
la poblacion indigena, con base en la cual las escuelas rudimentarias fueron descartadas
por ser consideradas como ineficientes para su regeneracion, poniendo en el centro de
la discusion una vez mas a la raza como sistema de identificacion.

Otra de las respuestas que confronto el articulo primero del decreto de 1911 fue
una iniciativa de ley presentada el 9 de noviembre de 1912 ante la Camara de Diputados.
Esta iniciativa estuvo firmada por trece delegados de Oaxaca, entre los que se
encontraban los indianistas Prisciliano Maldonado y el ya mencionado Abraham
Castellanos. Conviene destacar aqui la tradicion intelectual oaxaquefia que influyo entre
estos diputados, misma que, como se ha referido en el segundo capitulo de esta tesis,
por aquel entonces estuvo presente en personajes como Francisco Belmar, Manuel
Brioso y Candiani o el propio Castellanos, quienes expresaron una inquietud por hacer
de lo indigena un objeto de estudio mediante investigaciones antropolégicas, linglisticas
y arqueoldgicas (Poole, 2004; y Hernandez, 2010).

Entre los cambios pretendidos por los diputados fue planteada la creacion de una
“‘educacion integral rudimentaria®, la cual estaria dividida en dos tipos: la “elemental”,
con tres afos obligatorios para nifios y nifias de seis a once afios, cuyo objetivo era el
desarrollo fisico, intelectual, moral y civico de los educandos; y la “educacion

complementaria” de un afio, que seria opcional para aquellos estudiantes que desearan

40 Ibidem, p. 165.
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desarrollar sus habilidades manuales en las industrias locales.*'

Por su parte las
escuelas rudimentarias quedarian divididas en dos tipos: de “organizacion econémica’,
en las que cada maestro tendria dos grupos a su cargo; y las de “organizacién completa”,
con un profesor por cada afo escolar.

Como es posible observar, la propuesta de los diputados proyectd una
escolarizacién poco coincidente con la ley de 1911, en donde nominalmente el término
“‘educacion” supuso un cambio en los objetivos del sistema rudimentario hacia una
formacion “integral”. En cuanto al programa de ensefianza, esta iniciativa aumentaba la
carga de asignaturas, introduciendo, ademas de las lecciones de escritura, de lectura y
de aritmética, nociones de ensefianza intuitiva y cultivo de las plantas, de geometria y
dibujo, de moral practica, de geografia local y nacional, de educacion civica, de ciencias
fisicas y naturales, de historia patria, de canto coral y de ejercicios fisicos. Mientras que
en los primeros dos cursos principalmente se impartirian asignaturas de caracter practico
y moral, el ultimo afio introduciria nociones civicas e histéricas para una formacion
nacionalista, aspecto que revela una jerarquizacion de los conocimientos priorizando su
valor utilitario. Por su parte, en cuanto a la educacién complementaria, el programa de
ensefianza introducia nociones de geografia universal, de geometria aplicada, de
historia, de dibujo y de trabajos manuales, estas ultimas cuatro con una orientacion a la
aplicacion de las industrias locales, lo que supone una adaptacion de la ya referida
propuesta en solitario de Castellanos.

Cabe destacar que, al igual que la ley de 1911, esta iniciativa hacia de la raza
indigena el sujeto explicito de su aplicacion. Asi, desde su primer articulo sehalaba que
“‘Es obligacion del Ejecutivo Federal establecer en toda la Republica escuelas de
educacion integral rudimentaria para la raza indigena, de acuerdo con los Gobiernos de
los Estados, sirviendo de base el censo de la poblacion indigena en cada Estado”.*? En
este orden, la identificacion de una racialidad indigena recaia en el registro de censos
donde la lengua adquiria un papel preponderante.

Sin embargo, para febrero de 1913 el cuartelazo de Victoriano Huerta trajo una
vez mas a Vera Estanol al frente de la SIPBA, quien de inmediato respaldé la ley que
habia creado en 1911. Asimismo, a su llegada a la presidencia Huerta encarcel6 a los

diputados opositores al golpe de Estado, entre los que se encontraba Castellanos, por

41Abraham Castellanos, et. al. (1913), “Iniciativa de Ley sobre Educacion integral rudimentaria presentada
por la diputacion del Estado de Oaxaca” en Abraham Castellanos, Discursos a la nacién mexicana sobre la
educacion nacional, México, Libreria de Ch. Bouret, p. 176.

42 |bidem, p. 175.
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lo que aquella iniciativa no logré oficializarse. Pese a ello, el cuarto Congreso Nacional
de Educacién Primaria, celebrado en octubre de 1913 en San Luis Potosi con una
escasa participacion debido a los conflictos revolucionarios, planted entre sus asistentes
la discusion de tres temas: “I-De qué medios debe valerse la escuela para estrechar los
lazos de la familia mexicana”, “ll-La inamovilidad del profesorado” y “lll-Los fines,
programas u organizacion de la escuela rudimentaria”. Con relacion a este ultimo, la
comision encargada de dictaminar las resoluciones recomendo la creacion de un nuevo
programa de ensefianza que considerara el desarrollo de las facultades fisicas, morales
e intelectuales de los estudiantes. Asi, e inspirada por el programa de ensefianza de la
escuela elemental porfiriana y por las criticas indianistas, la comision sefald que la
instruccion rudimentaria deberia ser fomentada preferentemente en “las comarcas
pobladas por individuos de la raza indigena”, y su programa de ensefianza deberia
contar con asignaturas de lengua nacional, de aritmética, de “conversaciones familiares”
(mediante la cual los estudiantes tendrian conocimiento de los recursos y productos
locales), de historia, de obligaciones civicas y morales, asi como de nociones
elementales de dibujo, de ejercicios fisicos y de canto (considerando como obligatorio el
himno nacional), todas ellas en un lapso de tres afos (Meneses, 1986: 138).

La presencia de distintas propuestas y criticas frente al programa de ensefianza
oficializado en la ley de 1911 refleja otra de las polémicas que suscitd. En ésta los
indianistas también fueron participes, contribuyendo asi a la definicion de lo indigena y
su devenir mediante la prescripcién de los conocimientos que podia y debia poseer.
Destaca en este debate el interés por hacer de la ensefianza “rudimentaria” un sistema
escolar de caracter utilitario. Por un lado, ello aportaba una posible solucion a las
crecientes insurrecciones armadas; y, por el otro, recuperaba un ya asentado interés por
hacer de los indigenas un sector economicamente productivo bajo los canones liberales.
En este debate los saberes pedagodgicos que motivaron las propuestas curriculares
echaron mano de la raza como sistema de clasificacion. Con base en ella los creadores
de la ley de 1911 trazaron parte de sus objetivos al identificar lo indigena como el
principal sujeto de su aplicacién. Aunque poco tiempo después, con la interlocucion
sostenida por los indianistas, fue la propia distinciéon racial uno de los principales
cuestionamientos hacia dicha ley, pues entre ellos ésta obedecia a caracteres histéricos
y economicos que el programa de ensefianza propuesto ignoraba. No obstante, no
pasaria mucho tiempo antes de que el lugar de lo indigena como centro de la instruccion

rudimentaria fuese discutido.
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El problema y los sujetos de la instruccion rudimentaria

Para los primeros meses del gobierno huertista se reportaban 181 escuelas
rudimentarias en funcionamiento, cuya concurrencia aproximada era de diez mil
alumnos, de los cuales 1500 eran adultos.*® Pese a que dichas cifras mostraban un
avance en la aplicacion de la ley de 1911, estaban lejos de llenar las expectativas de
Huerta y Vera Estafol. A su proyecto se sumoé Gregorio Torres Quintero, reconocido
profesor y pedagogo quien en el segundo Congreso de Educacién Primaria habia
participado como presidente de su mesa directiva y, tras la llegada de Pino Suarez a la
SIPBA, habia sustituido a Brioso y Candiani al frente de la Seccion de Instruccion
Rudimentaria. Al respecto, en diciembre de 1912 fue celebrado en la capital el Primer
Congreso Cientifico Mexicano, evento organizado por la Sociedad Cientifica Antonio
Alzate en el que Torres Quintero presenté un estudio que apoyaba la ley de 1911 como
respuesta a las criticas de sus detractores. Meses después, con el regreso de Vera
Estafiol al frente de la SIPBA, aquella presentacion fue publicada con el titulo La
instruccion rudimentaria en la Republica.

En su ensayo Torres Quintero afirmd que el problema central de la ley de 1911
no era de orden pedagdgico sino econdmico, por lo cual se posicion6 en favor de la
intervencion directa del ejecutivo federal, pues so6lo de esa manera, afirmaba, se
reunirian los recursos suficientes para la creacién de escuelas rudimentarias. En cuanto
al programa de ensefianza éste afirm6 que era una “extension” del sistema escolar
presente en “los campos”, con el cual se buscaria atender una necesidad: “la lengua
nacional, incluyendo la lectura y la escritura”.** Como muchos de los intelectuales
liberales del siglo XIX, este pedagogo vio en la heterogeneidad linguistica un problema
nacional, de ahi que en La instruccion rudimentaria uno de sus principales argumentos
en favor de la ley de 1911 se centraba en la posibilidad de castellanizar a la raza indigena
y desaparecer la multiplicidad de idiomas asociados a ella. Sin embargo, el énfasis
puesto por Torres Quintero en “la lectura y la escritura” revelaba una preocupacion un
tanto diferente a la de sus predecesores decimonoénicos, la de llevar la “luz’ al

“analfabeto”.*®

43 Victoriano Huerta (1926), “General Victoriano Huerta. Abril 1° de 1913. 2° periodo del 26° Congreso de la
Union”, SEP, La educacién publica en México a través de los mensajes presidenciales, México, SEP, p. 176.
44 Gregorio Torres Quintero (1913), La instruccién rudimentaria en la Repblica, México, Imprenta del Museo
Nacional de Arqueologia, Historia y Etnologia, p. 6.

Ibidem, p. 5.
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A diferencia de la educacién indigena proyectada por los indianistas, en donde la
base de su organizacién pedagdgica y administrativa partia de consideraciones raciales
y las lenguas fueron toleradas en tanto expresiones del intelecto, o de la propia ley de
1911 cuyo articulo dos enfatizaba en la castellanizacién de la raza indigena, para Torres
Quintero la instruccién rudimentaria, si bien permitia esto ultimo mediante la ensefianza
de lalecturay la escritura, era una necesidad presente entre la poblacidn no escolarizada
en general. Asi, en cuanto a la iniciativa presentada por los diputados oaxaquenios, el
pedagogo menciono que: “Bueno es pedir aun prescribir que no se olvide a los indios;
pero es malo pedir para ellos solamente, como si ellos fuesen los Unicamente
necesitados y aquellos de los que la Patria espere mas”.*® Aunque Torres Quintero
rechazaba una educacioén particular para la poblacion indigena, su defensa de la ley de
1911 no estuvo exenta de emplear una clasificacion racial, pues para él el mestizo
también debia ser parte de la instruccion rudimentaria: “; Acaso la raza mezclada vale
menos que la indigena pura? ;Cual de las dos se considera que preste mayor
contingente a la civilizacién nacional?”, interrogantes a las que respondia:

Sin que nadie pueda decir que ningun individuo o grupo deba estar exento de
ilustracion, es indudable que el mexicano de raza mezclada siente mas necesitado
de ella que el indio serrano. El indio no siempre es espontaneo en reclamar
instruccion, él mismo no siente el afan de ella. Al contrario, hay que llevarsela, hay
que imponérsela. Muchas porciones de la raza indigena ignoran que la escuela
existe.*

Por entonces ‘“indigena” y “analfabeto” fueron dos marcadores de distincion
estrechamente relacionados. En determinados momentos, ambos fueron empleados
como sinénimos en respuesta del aparente desconocimiento del castellano (y, por ende,
de su lectura y su escritura) por parte de los denominados indigenas; y en otros estas
categorias fueron distinguidas, no obstante que continuaron guardando nexos a partir de
su interseccién en determinadas corporalidades al interior de los debates por la ley de
1911. Ligado a la denominacion de “analfabeto”, de acuerdo con Marino Miranda (2020)
el analfabetismo surgié como un problema publico apoyado por el empleo de censos, los
cuales contribuyeron a su inteligibilidad mediante la expresion numérica de datos que
representaban la situacién educativa del pais.

A lo largo del siglo XIX la estadistica se consolidd como un saber cientifico

mediante el cual fueron elaboradas politicas publicas a través de la configuracion de

46 |bidem, p. 44.
47 Ibidem, p. 44.
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categorias (Hacking, 1975: y Chazaro, 2000). En este proceso destaca en México el
censo de 1895 por ser el primero de alcance nacional; y cinco afios después fue
realizada otra estadistica, misma que sirvi6 de base para muchos de los estudios
elaborados a propdsito de la ley de 1911. Aunque también hubo un censo en 1910,
muchos de los intelectuales, politicos y educadores involucrados en la instruccion
rudimentaria descartaron sus resultados argumentando que, en visperas de la
Revolucion, su desarrollo fue obstruido.*®

De acuerdo con Ana Medeles (2018: 83), el empadronamiento generado por los
censos contribuy6 a que el Estado porfiriano impusiera su control y soberania territorial.
Asi, ligado al proyecto de centralizacion del sistema escolar publico, en la estadistica de
1895 aparecié por primera vez un conjunto de categorias destinadas a ofrecer un

diagnostico sobre la “instruccion elemental” del pais: “saben leer y escribir”, “saben solo
leer”, “no saben leer ni escribir’ y “no saben leer ni escribir por ser menores de edad”,
las cuales cinco afos después volverian a ser implementadas con especificaciones en
las dos ultimas: “no saben leer ni escribir de 12 afios en adelante” y “no saben leer ni
escribir los menores de 12 anos”. Por su parte, a diferencia del censo de 1895, donde
se clasificé a la poblacion “segun el idioma habitual” (lo que supuso la introduccion de
una multiplicidad de categorias acorde a las denominaciones linglisticas), en la
estadistica de 1900 sélo fueron publicadas las siguientes categorias: “hablan castellano”,
“hablan alguna lengua indigena” y “hablan algun idioma extranjero”, cuestion que supuso
la generalizacion de una serie de idiomas a través de la denominacion “indigena”.*® Asi,
en 1900 del total de la poblacién calculada en 13, 607, 259 habitantes, el censo indicaba
que 347, 903 sélo sabian leer, 6, 784, 624 no sabian leer y escribir de 12 afios en
adelante y 4, 129, 142 no sabian leer y escribir siendo menores de 12 afios;*® mientras
que del total de la poblacion, sélo 2, 078, 914 eran hablantes de lenguas indigenas.®
Entre algunos de los interlocutores de la ley de 1911 las categorias generadas

por los censos fueron empleadas a través de un cruzamiento. Siguiendo la estadistica

“8 Entre quienes si utilizaron el censo de 1910, destaca el ya referido trabajo de Pani.

4% No obstante, en las instrucciones generales giradas para los empadronadores se mencionaba que en la
realizacién de la encuesta debia especificarse el idioma nativo, fuese extranjero o indigena, lo que revela
que en la publicacion de resultados el cimulo de identificaciones lingliisticas recaudado fue reducido a las
tres categorias referidas. De igual manera, las mismas indicaciones sefialaban que, en caso de que una
persona hablara en espafiol y en idioma indigena, debia ser registrada preferentemente como hablante del
castellano. Secretaria de Fomento, Colonizacion e Industria (1905), Censo de 1900, México, Tipografia de
la Secretaria de Fomento, p. 103.

50 bidem, pp. 74-76.

51 Ibidem, p. 71.
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de 1900, Torres Quintero calculd entonces que para 1910 habia cerca de 11, 750 996
“analfabetos” en el pais y 1, 922, 276 “indigenas que no saben espanol”, lo cual si bien
hacia de los ultimos parte de la primera categoria, no constituian el total de la poblacion
analfabeta. Asi, aunque las estadisticas establecieron distinciones entre las
identificaciones, su caracter numérico les otorgd una significacion concreta con marcos
definidos que permitié su entrelazamiento acorde a las preocupaciones vigentes.

A diferencia del marcador “indigena”, cuyo pronunciamiento obedecidé a
diferentes clasificaciones (raciales, juridicas o linguisticas, entre otras), la configuracién
del “analfabeto” y del “analfabetismo” se vio favorecida por el vinculo directo que ambos
términos planteaban con relacién al lenguaje educativo. De esta manera, si bien en un
principio lo indigena fue el sujeto particular de la educacién rudimentaria, paulatinamente
comenzo a ser integrado dentro de una nueva categoria educativa: el analfabeto.

Relacionado a este proceso en agosto y septiembre de 1911 Jesus Diaz de Ledn
publicé en el Boletin de la SIM un ensayo titulado “Los problemas de la ensefianza
elemental en la raza indigena”. En este estudio, como su hombre lo indica, el indianista
abordd la educacion de la raza indigena considerando el caracter problematico que
representaba para la nacion la pluralidad de idiomas. Similar a lo realizado por Torres
Quintero tiempo después, Diaz de Ledn empled el censo de 1900 para conocer el total
de la poblacion indigena de México, misma que, indistintamente también fue identificada
como analfabeta. Sin embargo, para el indianista estos datos carecian de una serie de
consideraciones que, de integrarse, modificarian su resultado: a) la lejania de los lugares
en los que habitaba la raza indigena, b) la desconfianza natural y atavica que
caracterizaba a esa raza por temor a la leva, c) los malos tratos de las autoridades y d)
el problema lingiistico que dificultaba la comunicacion entre los indigenas y el
empadronador.>> Con base en estos cuestionamientos el indianista contabilizé dicha
raza en 3, 001, 287 individuos, es decir entre la tercera y la cuarta parte de la poblacion
total del pais. Por su parte, a fin de tener una mejor comprension del problema, Diaz de
Ledn propuso la implementacién de nuevas categorias en los censos: “analfabetas que
so6lo hablan espafiol”’, “analfabetas que hablan su lengua particular y el espafiol”’ y “los
que soélo hablan una lengua indigena con exclusidén del castellano”, derivadas de la

combinaciéon de identificaciones linglisticas y educativas.®® Asi, el empleo de las

52 Jesus Diaz de Leon (1911), “Los problemas de la ensefianza elemental & las razas indigenas” en Boletin
de la Sociedad Indianista Mexicana, nim. 8, agosto de 1911, p. 55.

53 Jesus Diaz de Leon (1911), “Los problemas de la ensefianza elemental & las razas indigenas” en Boletin
de la Sociedad Indianista Mexicana, nim. 9, septiembre de 1911, p. 71.
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estadisticas permitié a Diaz de Leon llegar a conclusiones similares a las que un afio

después presentaria Torres Quintero, pues, si bien todo “indigena” era “analfabeta”, no

todo “analfabeta” era “indigena”.®*
Resumen.

1. Mexicano, lo hablan................ 636,020
B Gtecor Y s 224,693
3. Maya, SRR 211,880
4. Otomi, . =« ST e e 205,052
5. Mixteco, * ol AR S 164,286
6. Totonaco, * S s i« < S 74,292
7. Mayo, e 8 e 4 it + e s 57,121
8. Tzotzil, 8 LIRS e 51,009
9. Mazahua, “ £ e oo wis sin oot dia ANESEUNINEY
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13. Mizxe, 2 N oo SR 33,567
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15. Chontal, AT . s T
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Resumen de las principales lenguas indigenas, JDL,
Boletin de la Sociedad Indianista, septiembre 1911

De acuerdo con Diaz de Ledn, en México habia cerca de 52 lenguas indigenas,
de las cuales 23 eran las mas importantes por la cantidad de sus hablantes. Con base
en dichas observaciones el indianista proponia que, antes que atender la alfabetizacion,
era necesario ensefar a la poblacién indigena del pais la lengua espafiola: “Cuando los
tres millones de analfabetas indios sepan espafiol, la solucion del problema de la
ensefianza & los analfabetas, en general, serd mucho mas facil’.>® Por ello, el estudio
proponia formar maestros que dominaran algunas de las 23 lenguas indigenas para su
castellanizacion, quienes ademas deberian contar con algunas cartillas linguisticas y
morales patrocinadas por el gobierno federal y por la SIM; a su vez, mencionaba el
indianista, esta labor contribuiria a la preservacion de las lenguas y las razas:

Este proyecto ademas de favorecer un movimiento en pro del cultivo de las lenguas
que deben guardar aun muchos secretos y preparar muchas sorpresas al lingtiista,
determina una resurreccion, digamoslo asi, de las razas, de la historia del pasado,
y servir de estimulo para que en México se difundan los conocimientos
arqueologicos y linglisticos que hoy por hoy se aumentan, por desgracia, entre los

comerciantes extranjeros.

54 Conviene precisar que, tal como refiere Ariadna Acevedo (2011: 94) para el caso de Puebla, entre los
hablantes de lenguas indigenas la habilidad de leer y escribir si estuvo presente en un porcentaje que
dependidé segun las municipalidades.

55 Ibidem, p. 73.

%6 Ibidem, p. 75.
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Asi, mas alla de las leyes, con el debate por la instruccion rudimentaria sus
interlocutores fueron definiendo el sujeto mismo de su aplicacion, proceso que, a
diferencia de las discusiones por la centralizacion o por el programa de ensefianza, no
fue del todo explicito. La presencia simultanea del “indigena” y del “analfabeto” entre los
interlocutores de la ley de 1911 planteé entre dichas denominaciones fronteras no
siempre claras. En gran medida ello obedecio a que tampoco existia un consenso sobre
las caracteristicas del problema que estaba destinado a solucionar la instruccién
rudimentaria. Mientras que para algunos pedagogos como Torres Quintero se trataba de
enfrentar el “analfabetismo”, para los indianistas el “problema indigena”, en su sentido
racial, lingUistico y econdmico, constituia la base de todas sus discusiones, por lo que la
alfabetizacion, si bien importante, no era el unico ni el primero de sus objetivos. En esta
polémica, los indianistas reafirmaron su papel irruptor al apoyar la continuidad de los
idiomas indigenas sin romper con el esquema de nacion desarrollado a lo largo del siglo
XIX, lo que dio como resultado su posible coexistencia con el castellano en un mismo
hablante.

Incluso tampoco hubo un consenso sobre el propio “analfabetismo”. Por ejemplo,
en su respuesta al folleto de Pani, Ezequiel Chavez mencioné que, antes que educar al
“analfabeto”, era necesario comprender el “problema del analfabetismo”, definido como
el “estado social caracterizado por la ignorancia absoluta que domina en las masas
populares en todo lo que se relaciona con los preceptos fundamentales de la instruccion
rudimentaria”. Esta, por su parte, no debia quedar limitada a la lectura, la escritura y la
aritmética, pues tenia que incluir nociones de geometria, moral y preceptos de educacién
manual para las industrias regionales. De esta manera, mas que un problema centrado
en el desconocimiento practico de la lectura y la escritura entre los pobladores, con
Chavez el analfabetismo refirid un problema abstracto que tenia por referente normativo
la formacion moral y utilitaria de los sujetos.®” Esta definicién, a su vez, permitio la
elaboracion de nuevas categorias en torno al “analfabeto”, con las cuales también se
busco hacer inteligible el sujeto de la instruccion rudimentaria. Asi, Chavez proponia el
empleo en los censos de los siguientes términos: “analfabetos puros”, menores de edad
que no asistian a la escuela; “analfabetos rezagados o retrasados”, adultos que no
sabian leer y escribir y que en su mayoria eran “inconscientes de su condicion por su

ignorancia”; y “analfabetos evolucionantes”, personas que sabian leer pero no escribir;

57 Ezequiel Chavez citado en: Pani (1918), Op. cit., p. 88.
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a las cuales se integraba en la propuesta del ex subsecretario una nueva clasificacion:
“analfabetas indigenas”, grupo constituido por “indios puros” que habian “conservado la
integridad de la raza y que no hablaban espafiol”.*® En este punto las denominaciones
de “indigena” y “analfabeto” fueron integradas en una nueva categoria que correspondia
tanto a caracteres raciales, como linguisticos y educativos. Si bien ambos conceptos
fueron entrelazados, la propuesta de Chavez correspondia a un proceso de
diferenciacién entre uno y otro, lo que, no obstante, contribuian a su mutua configuracion.

Pese a estas propuestas, la cuantificacion de individuos segun su habilidad para
leer y escribir no estuvo exenta de cuestionamientos en el debate por la instruccion
rudimentaria. En su respuesta al folleto de Pani, para Rafael de Alba, profesor de la
Escuela Superior de Comercio y Administracion, la ensefanza rudimentaria tal cual
quedaba inscrita en la ley de 1911 era insuficiente y hasta perjudicial para comprender
y atender la situacién educativa del pais:

entre la multitud de necedades de uso corriente esta la de que el adelanto de una

nacion se mide por el numero de los que en ella saben leer y escribir. Nada importa

que lo que se lea sea inutil y aun nocivo y que no se escriban sino blasfemias y
picardias (en la acepcion que el vulgo da a esta palabra) en los paredes de los
mingitorios publicos; en pueblo lee, lee novelas pornograficas, periddicos en que se

le incita al crimen; el pueblo deja la huella torpe de su mala educacion en
pavimentos y muros; no importa que coma mal, que no se lave, que viva 0cioso,

sera mas adelantado en el sentir de los que hacen estadisticas, que otro pueblo

que sin saber quiza leer ni escribir, escucha al que posee tales ciencias, o entender

relatos de viajes, noticias sobre mejoramientos en los cultivos, en los
procedimientos del oficio, de la industria o del arte regional, y dicta al démine o al

cura sus cartas en las que se traducen sentimientos honrados e ideas levantadas.*®

Tal como reflejaban Chavez y de Alba, el problema al que respondia la instruccion
rudimentaria tampoco fue del todo claro, y su configuracion estuvo relacionada a los
sujetos que debian ser sus destinatarios. Mas alla del terreno legislativo, la ley de 1911
no fue la respuesta a un problema socioldgico definido y consensuado, sino el punto de
partida para una serie de discusiones que entrelazaron preocupaciones de diferentes
campos intelectuales en medio de un panorama politico cambiante. A la asociacién entre
el “indigena” y el “analfabeta” tiempo después se uniria el ya referido “campesino”, lo
cual, para los afios treinta, expresaria un problema nacional que, a la vez que ser agrario,
era racial y educativo. De esta manera, el indigena pasaria a ser el despojado y el
analfabeta, cuestion que marcaria las principales politicas publicas desarrolladas a lo

largo del siglo XX.

58 Ezequiel Chavez citado en: Pani (1918), Op. cit., p. 87.
59 Rafael de Alba citado en Ibidem, pp. 40-41.
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En medio de las criticas, apoyos e iniciativas en torno a la ley de 1911, Jorge
Vera Estafol comenzé a gozar de una popularidad politica derivada de su labor en favor
de las escuelas rudimentarias, cuestion que gener6 desconfianza en Victoriano Huerta,
quien para junio del mismo afo de 1913 decidi6 sustituirlo al frente de la SIPBA por el
abogado reyista Manuel Garza Aldape. Asi, de acuerdo con Alberto Arnaut (1998: 121),
el declive del proyecto rudimentario devino de la injerencia conjunta de los estados y del
ejecutivo federal. Nemesio Garcia Naranjo fue el ultimo de los secretarios de educacién
publica durante el gobierno huertista, el cual, atendiendo a las crecientes criticas a la ley
de 1911, promovié la implementacion de una nueva “Ley de Ensefianza Rudimentaria”
en mayo de 1914. De acuerdo con esta nueva normativa, las escuelas rudimentarias
tenian por objeto “impartir a los analfabetos de la Republica, en el menor tiempo posible,
la instruccién mas indispensable, y desarrollar en ellos las facultades intelectuales y
morales para convertirlos en ciudadanos dtiles”.®® Asimismo el programa de ensefianza
fue extendido a tres afios y se incluyeron las asignaturas de lengua nacional, aritmética
y nociones de geometria, estudio de la naturaleza, nociones de geografia e historia patria
(desde un enfoque civico), dibujo y trabajos manuales, ejercicios fisicos y militares (para
hombres), y labores femeniles (para mujeres). Aunque de manera oficial prevalecio el
término de “analfabeto”, la integracion de una asignatura de “lengua nacional” pudo
obedecer a la comprension de un problema linguistico entre la denominada raza
indigena, lo que probablemente significé que el primer término funcion6 como una
categoria holistica para referir a las principales preocupaciones educativas de la SIPBA.
En cuanto a la polémica por la centralizacién, la ley de 1914 insistia en la intervencion
del ejecutivo federal en los estados, esta vez implementando un nuevo articulo que le
daba a éste la exclusiva atribucidon para nombrar al profesorado de las escuelas
rudimentarias.

Pocos dias después de haber sido decretada esta ley, el 15 de julio de 1914
Victoriano Huerta sali6 del pais tras el avance de las huestes revolucionarias, impidiendo
cualquier intento de su aplicaciéon. Tras la caida de Huerta, convencionalistas y
constitucionalistas disputaron el control del gobierno federal, imponiéndose, tras meses
de luchas armadas, las fuerzas de Venustiano Carranza. En el nuevo gobierno la
direccion de la SIPBA fue encargada en agosto de 1914 al indianista Félix Palavicini,

quien previamente en la Camara de Diputados habia cuestionado la utilidad del aparato

60 S.A. (1914), “Ley de Ensefianza Rudimentaria”, Diario Oficial de los Estados Unidos Mexicanos, Tomo
CXXXIl, numero 4, martes 5 de mayo de 1914, p. 29.
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burocratico de dicha secretaria (Arnaut, 1998: 135). Tras tomar posesién del cargo, el
indianista se dio a la tarea de desmantelarla, comenzando por la desaparicion de sus
secciones, entre las que se encontraba la de Instruccion Rudimentaria. Con los
constitucionalistas al frente del gobierno federal el debate por la instruccion rudimentaria
tendria su fin; sin embargo, las preocupaciones por la educacion de la raza indigena
trascenderian en las siguientes décadas a través de instituciones como la Casa del
Estudiante Indigena, el Instituto Linguistico de Verano o el Instituto Nacional Indigenista.

Pese a que la ley de 1911 no tuvo una aplicacién extendida en la Republica, el
debate generado a su alrededor revela un proceso en el que lo indigena continué
configurandose a la luz de preocupaciones educativas. La oficializacion de un sistema
escolar rudimentario tuvo un caracter ambiguo. Para los indianistas significé la
oportunidad, mediante la critica, de construir una educacion que respondiera a las
caracteristicas raciales enmarcadas en lo indigena. Incluso los integrantes de la
Sociedad apostaron simultaneamente por la castellanizacion y la conservacion de
multiples lenguas, cuestion que, contraria a sus predecesores quienes veian en la
enseflanza del espafiol la eliminacion de la heterogeneidad linguistica, atisbo la
emergencia del bilinglismo como politica publica. Para otros la ley de 1911 supuso una
herramienta que continuaria con las politicas igualitarias promovidas a lo largo del siglo
XIX. No obstante, la polémica por la solucién que la instruccién rudimentaria debia
ofrecer en gran medida se debid a que tampoco hubo un consenso sobre el problema
mismo al que ésta respondia y sus sujetos, ello se vio representado en el empleo de
diferentes marcadores, donde el “analfabeta” cobraria singular relevancia de la mano del

“‘indigena’.

El deterioro de la sociabilidad indianista

Los ultimos dias del régimen porfiriano estuvieron marcados por un ambiente politico
conflictivo en donde la presidencia de la Republica fue objeto de especulaciones y
cuestionamientos. Aquellas criticas fueron esgrimidas desde circulos politicos
detractores del reeleccionismo, como el maderismo o el anarquismo asociado al Partido
Liberal Mexicano; pero también desde los propios seguidores de Porfirio Diaz. Los
reyistas, defraudados por la inclinacion del general tuxtepecano por Ramén Corral en la
contienda por la vicepresidencia, tomaron presencia en las manifestaciones maderistas;

incluso entre los denominados “cientificos” hacia 1908 hubo algunas protestas publicas
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que, si bien apostaban por la continuidad del proyecto politico porfiriano, no asi por la
permanencia de Diaz en la silla presidencial (Cockcroft, 1986: 59). Al respecto, el 17 de
abril de 1911 Francisco Belmar pronuncié un discurso ante la Asociacién Cristiana de
Joévenes donde cuestiond la politica porfiriana con relacion a la raza indigena:

Pasan unas tras otras las generaciones y nuestros prohombres, nuestros politicos,
nuestros plutocratas y periodistas se ocupan con decidido ahinco en las cuestiones
administrativas, en los asuntos comerciales, en los religiosos, sin dedicar un
instante a la cuestion social indigena, sino es Unicamente en relacion con el
beneficio que pueda producirles. Vemos cada dia levantar hermosos palacios,
vemos circular millares de vehiculos en los cuales se destacan bellisimas mujeres
y al lado de ellas vemos a la india otomi harapoza [sic] vendiendo su exigua
mercancia. Vemos lujosos edificios publicos compitiendo con los alcazares de los
gobiernos europeos, y mas alla las miserables chozas en que habita la familia
indigena. Elegantes edificios escolares, y en los pueblos la carencia de escuelas
en que el indio reciba los primeros albores de la civlizacion moderna. Y si antes era
duefio absoluto de la exhuberante tierra mexicana, si antes tenian su civilizacién
ostentando sus palacios y sus templos, hoy como sucede en algunos Estados, se
le deja reducido al suelo que pisa, se le quita el agua con que mitiga su sed para
reducirlo 4 una indigencia mas completa [sic].®’

Poco menos de un mes después de haber sido pronunciado dicho discurso,
Porfirio Diaz renunciaria a la presidencia el 21 de mayo con la firma de los tratados de
Ciudad Juarez. Una critica como la referida sélo pudo ser efectuada por Belmar,
Magistrado de la Suprema Corte de Justicia, cuando el movimiento revolucionario ya
habia cobrado fuerza. Lo anterior supuso para los indianistas nuevos margenes de
expresion que permitieron el pronunciamiento de fuertes criticas, algunas de ellas incluso
explicitas contra la figura particular de Diaz:

La revolucion del plan de Tuxtepec llevada a cabo por el Gral. Diaz proclama el
principio de la no-releccion, y otros cambios politicos que no se llevaron a efecto,
como fue también el sufragio libre. De manera que esa revolucion no se justifico ni
moral, ni politicamente, y entiéndase que aqui se habla en cuanto a los principios
de la ciencia, pues el cambio operado se concretd a la renovacion de funcionarios
y empleados publicos, y a la pacificacion del pais, de una manera accidental y no
profunda y radical. No operd por lo mismo, una evolucion social, no obstante los
adelantos materiales y de comercio que se operaron en la Metrépoli y principales
capitales de los Estados, cambios operados por el engrandecimiento de unos
cuantos favorecidos por los Gobiernos.®?

Siguiendo la propuesta de Alan Knight (1991), de forma paralela a los
enfrentamientos armados, en la Revolucidon Mexicana hubo una disputa discursiva por

la imposicién de nuevas explicaciones sobre la situacion nacional. En este contexto las

61 Francisco Belmar (1911), “Conferencia...”, Op. cit., p. 36.
62 SIM (1911), “La evolucién y la revolucion. Raza indigena”, Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana,
num. 7, julio 1911, p. 41.
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exégesis porfirianas fueron cuestionadas por grupos emergentes que, a su vez,
construyeron nuevas redes politicas e intelectuales (Quintanilla, 2008). Estos grupos,
poseedores en su gran mayoria de un capital cultural formado en instituciones de
educacion superior, no fueron sectores aislados de la contienda revolucionaria, sino que
estuvieron involucrados en el conjunto de las interacciones politicas desarrolladas. En
este sentido, si bien el inicio de la Revolucion supuso para los indianistas un mayor
margen de libertad discursivo, lo cierto es que sus pronunciamientos a partir de entonces
deben ser comprendidos también como herramientas mediaticas para la configuracion
de nuevas redes politicas construidas en estrecha vinculaciéon con el curso armado del
proceso revolucionario.

Con el inicio de la Revolucion la Sociedad Indianista busco distanciarse como
organizacion de cualquier nexo con los bandos en pugna, aunque individualmente sus
integrantes tomaron partido por uno u otro sector. Si bien en los ultimos dias porfirianos
su programa goz6 de la simpatia de Diaz, la experiencia revolucionaria implicé un
proceso de reacomodo politico poco claro en el que cualquier vinculo apresurado podia
significar para los miembros de la SIM el fin de su proyecto. En este sentido, fue comun
encontrar en las paginas del Boletin constantes aclaraciones en las que se enfatizaba el
caracter cientifico y filantropico de la sociedad, distante, segun su postura, a las disputas
politicas en boga:

Antes que todo volvemos a insistir en hacer publico que los fines que persigue la
Sociedad Indianista son puramente cientificos, sociales y altruistas, y no politicos
ni de interés privado 6 para provecho individual de sus miembros, é insistimos en
hacer esta declaracion porque estando compuesta la Nacion Mexicana de
elementos diversos, entre éstos existen individuos que, 6 ya por ignorancia 6 ya por
mala fe y condicién moral, atribuyen a los miembros de dicha Sociedad el caracter
del grupo politico llamado cientifico, sélo porque dicha Sociedad tiene también por
objeto el estudio de las ciencias que se relacionan con las razas de México, como
son: la arqueologia, la historia, la lingliistica y muy especialmente la sociologia.®®

En este punto conviene recordar que por aquel entonces la objetividad provista
en el quehacer cientifico era el principal argumento para que éste fuese empleado en la
elaboracion de politicas publicas; y entre los indianistas la alusion a un saber cientifico
como eje articulador de su practica significé la oportunidad de legitimar sus disposiciones
en lo tocante al “problema indigena” y a su educacién, asi como su continuidad

institucional sin importar el orden politico prevaleciente. No obstante, tal como se

63 SIM (1911), “Trabajos de la Sociedad Indianista. Indigenas de Tuxtepec y otros pueblos de Oaxaca y
Veracruz”, Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana, nium. 5y 6, mayo y junio 1911, p. 37.
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observa en la cita anteriormente expuesta, con el inicio de la revolucion la denominacion
de “cientificos” adquirié un caracter problematico derivado de la identificacion que dicho
concepto expresaba sobre el grupo politico porfiriano positivista. De acuerdo con Claudio
Lomnitz (2013: 443), los “cientificos” fueron una fraccion de la élite poco clara, frente a
la cual, iniciada la Revolucion se generd un odio entre los insurrectos que combino el
rechazo de clase con un nacionalismo autoritario renuente a toda forma de
cosmopolitismo. Asi, si bien los indianistas constituyeron una organizacion heterogénea
en sus posicionamientos politicos, en conjunto no estuvieron exentos de ser sefialados
como parte de dicho grupo, lo que a la postre complicaria el panorama para algunos de
sus miembros. El rechazo a la asociacion con el grupo de los “cientificos” también implicé
para los indianistas una forma de configurarse publicamente en el panorama
revolucionario, buscando un distanciamiento con aquellos sectores venidos abajo en un
intento por hacer de la Sociedad una organizacion relevante por su contribucion cientifica
y filantrépica y no por sus vinculos politicos.

Para los indianistas, el conflicto revolucionario cobro legitimidad toda vez que con
él el problema indigena adquirio relevancia entre los distintos bandos en disputa. Aunque
rechazaban cualquier filiacion con el régimen de Diaz, lo cierto es que en tanto
organizacion su posicionamiento frente a los distintos movimientos revolucionarios fue
distante, cuestion que complicaria su continuidad. En sus escritos los indianistas
mostraron su incertidumbre frente al conflicto revolucionario. Su posicién, aunque en
apariencia ambigua, fue perfilandose hacia una independencia institucional que, distante
de todo grupo, le permitié elaborar cuestionamientos concretos en torno a la creacion de
nuevas politicas publicas al tiempo que reforzaba su caracter asociacionista:

Si la revolucion triunfante se olvida de sus promesas, si ella no quiere 6 no puede
comenzar la regeneracion social del indio, si ella se reduce & satisfacer venganzas,
a destituir empleados de notaria honradez y aptitudes, si ella se reduce a hacer
desaparecer el llamado grupo cientifico para sustituirlo con otro igual cuyo nombre
no sabemos cual seria, entonces demos sentir mas la necesidad de que la Sociedad
Indianista exite la iniciativa particular.®*

Mas alla de una postura institucional, frente a la experiencia revolucionaria los
integrantes de la Sociedad recorrieron distintos caminos. Por citar algunos ejemplos, el
ya mencionado Félix Palavicini fue partidario del maderismo y tras su caida se uni6 a las
filas constitucionalistas hasta ser nombrado en 1914 Secretario de Instruccion; por su

parte Esteban Maqueo Castellanos fue electo senador y participd en el régimen huertista

64 SIM (1911), “La evolucién y la revolucion...”, Op. cit., p. 41.
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como partidario de Félix Diaz; en los estados, miembros de las juntas auxiliares como
Felipe Carrillo Puerto de Yucatan o Wistano Luis Orozco en Jalisco fueron relacionados
con el zapatismo y el villismo, respectivamente.

Pese a que en colectivo la SIM no profesé ninguna bandera revolucionaria,
individualmente sus integrantes mostraron distintas posturas politicas. Ello no impidio
que algunos de los actores emergentes buscaran cooptar el apoyo indianista a través de
programas politicos afines a sus intereses. Tal es el caso del Partido Liberal Progresista
de Yucatan, del que fue participe José Maria Pino Suarez, cuya agenda promovia la
restitucion de tierras y aguas para la raza indigena, asi como su pronunciamiento en
favor de la repatriacion de yaquis a Sonora, cuestiones que llamaron la atencion de los
indianistas.®®

Otro caso fue el del Partido Popular Evolucionista fundado por Jorge Vera
Estafiol, cuyo programa, firmado el 5 de junio de 1911, expresaba una preocupacion por
la movilizacion armada del pais y cuestionaba el avance del maderismo tras la
publicacion en 1908 de La sucesion presidencial en 1910. Este partido no proyectaba
una candidatura por la presidencia ni la vicepresidencia, sino su participacion en las
contiendas electorales por los gobiernos locales y el congreso federal a través de un
programa politico centrado en la “impersonalizacion” del gobierno, lo que equivalia al
cumplimiento de tres condiciones: a) que los estados mantuvieran su autonomia politica
y administrativa, b) que el poder legislativo y el judicial fueran independientes del
ejecutivo, y ¢) que el “pueblo” adquiriera “conciencia plena de sus derechos y sus
deberes politicos, civicos y sociales”, y que cada uno de sus miembros se considerara
“una individualidad consciente”.®® Con relacién a este Ultimo punto, el de mayor
relevancia para los indianistas, el PPE planted “instruir al pueblo, abarcando, ante todo,
el mayor numero de las unidades que lo componen”. Asi, el PPE se erigia sobre un
programa politico de siete puntos, siendo los ultimos tres los de mayor trascendencia
para la Sociedad Indianista:

5. La supresién de todo impuesto personal, cualquiera que sea su nombre y la
apariencia que se le dé, a fin de emancipar de la servidumbre del cacicazgo a todas
las clases pobres y desvalidas y especialmente a los individuos de la raza indigena.
6. La difusion en toda la Republica de la instruccion rudimentaria y muy
especialmente entre la raza indigena, ensefiandole el habla castellana, la lectura y
la escritura y las primeras operaciones aritméticas. Asimismo, la orientacion

65 SIM (1911), “Los Partidos Popular Evolucionista y Liberal Progresista y los Programas de los candidatos
a los Gobiernos de los Estados”, Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana, num. 7, julio 1911, p. 50.

66 Jorge Vera Estafiol (1911), Partido Popular Evolucionista. Programa y bases de organizacién, México,
s.e, p. 22.
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practica de sus actividades industriales, agricolas y comerciales, y su educacion
civica también en un sentido eminentemente practico.

7. La reforma de las leyes sobre la propiedad rural, incluyendo los derechos al uso
de las aguas, basada mas que sobre la perfeccion técnica de la titulacion, sobre la
eficacia practica y juridica de la posesion inmemorial, para sancionar ante todo, la
propiedad de los indigenas, cuyo desconocimiento ha dado lugar a tantas
perturbaciones.®’

Cabe destacar que en dicho programa lo indigena fue comprendido desde el
ambito racial bajo la influencia de los indianistas. Por su parte, en cuanto a la educacion
indigena, Vera Estafol integraba en su proyecto la Ley de Instruccion Rudimentaria que
€l mismo habia creado; aunque, considerando caracteristicas raciales, integraba en su
propuesta la ensefianza de otros conocimientos practicos e industriales. Asimismo, como
es posible observar en estos puntos, la “cuestion agraria” fue un tema presente en el
itinerario politico del PPE, probablemente influenciado por la fuerza que por entonces
algunos grupos insurrectos cobraron en la lucha revolucionaria. Poco se sabe sobre el
devenir del Partido Popular Evolucionista mas alla de su fundacién. Tiempo después, en
junio de 1913, Vera Estafiol ingreso a la SIM tras su salida de la SIPBA, cuestion que, si
bien no esclarece la participacion de dicha Sociedad al interior del Partido, permite
comprender los nexos establecidos entre ambas organizaciones. Asi, si bien la Sociedad
pretendid mantenerse ajena a toda contienda politica, no estuvo exenta de inmiscuirse
en las pugnas partidistas segun atendieran a su programa cientifico y filantrépico.

Para 1912 la SIM se vio obligada a cancelar sus sesiones por causa de la
Revolucion, y no retomé sus actividades hasta que el golpe huertista fue consumado. En
esta segunda etapa los indianistas debatieron sobre un posible acercamiento con el
régimen golpista a fin de impulsar su programa institucional. Asi lo demuestra la sesién
del 3 de junio de 1913, cuando José Romero propuso la creacién de una comisién
especial para informar al ministro de la SIPBA sobre los trabajos de la Sociedad y pedir
su proteccion moral y econdmica; ante lo cual Belmar se mostro renuente, argumentando
que aquello subordinaria los intereses de la organizacibn a las politicas
gubernamentales.®® Asi, para el lider indianista la experiencia de la Revolucién implicd
la oportunidad de crear un proyecto independiente de todo gobierno. Esta postura

autonomista termind por imponerse en la organizacién, concretando en aquella sesién

87 jbidem, p. 24.

68 Rosendo Hernandez(1913), “Acta nim. 1 de la Sociedad Indianista Mexicana del 3 de junio de 1913,
verificada en el salén de Sesiones de la Sociedad Mexicana de Geografia y Estadistica”, Boletin de la
Sociedad Indianista Mexicana, nim.1, tomo I, Afio segundo, julio 1913, p. 2.
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que solo se crearia una comision para informar al Ministro sobre los trabajos de la
Sociedad.®®

Una vez discutida la cercania frente al gobierno federal en adelante la Sociedad
se limité establecer relaciones cordiales a través del envio de cartas a Huerta o al
ministro de educacién en turno para informarles sobre las actividades de la SIM.” Lo
anterior implico para los indianistas y el gobierno huertista un mutuo reconocimiento sin
dependencia econdmica o politica, aspecto que a su vez modificod la sociabilidad de
aquella organizacion al cuestionarse entre sus miembros las caracteristicas de todo
aquel que pretendia participar en ella. Por ejemplo, Francisco Belmar, influenciado por
la “cuestion agraria”, manifestd su desacuerdo ante el posible ingreso de “hacendados y
capitalistas” a la Sociedad, ya que, a su entender, muchos de ellos “eran por lo general
enemigos de la raza indigena”, "' con la clara excepcion de algunos personajes como
Augusto Genin, quien apoyaba financieramente a la organizacion.

Esta posicion frente al Estado permitié a la Sociedad un espacio libre para la
enunciacion de discursos criticos, no obstante que financieramente tuvo repercusiones
al dejarla desprovista de todo apoyo gubernamental. Pese a ello, la SIM logré subsistir
a partir de 1913 gracias a las aportaciones de algunos de sus miembros, entre los que
destacaban integrantes de la comunidad francesa en la Ciudad de México, como los
empresarios Auguste Genin, Ernesto Pugibet, Felipe Suberbie, Alejo Dubernard o Leon
Bordenave.

A la situacion financiera en el desarrollo de la Sociedad Indianista se sumé la
pérdida de distintos miembros, ya sea por voluntad propia, como fue el caso del profesor
Julio Arreola, quien renuncidé a la organizacion en octubre de 1913, o bien por
fallecimiento, tal como sucedié con el abogado Manuel Cruzado, finado el 27 de
noviembre del mismo afio, o del médico Antonio Marquez, secretario de la Junta
Permanente, quien, siendo miembro de la Cruz Blanca Neutral, murié el 9 de febrero de
1913 mientras atendia a los heridos tras el cuartelazo de Victoriano Huerta. En el caso
de algunos diputados, como Abraham Castellanos o Félix Palavicini, fueron
encarcelados por oponerse al golpe militar, lo que influy6é en su distanciamiento con la
SIM. La centralizacién capitalina bajo la cual fue configurada el proyecto indianista fue

también un aspecto de notable relevancia en este proceso, ya que, una vez debilitada la

69 Ibidem, p. 3.

70 Rosendo Hernandez (1913), “Sociedad Indianista Mexicana. Segundo periodo”, Boletin de la Sociedad
Indianista Mexicana, num.2, tomo Il, Afio segundo, agosto 1913, p. 17.

" Hernandez, Op. cit., p. 2.

166



Sociedad principal, en algunas de las juntas auxiliares de los estados sus integrantes
perdieron interés por participar tras el afio de 1912, cuando la Revolucién cobré mayor
presencia en gran parte del pais y las actividades de la SIM fueron pausadas.

Aun con estos conflictos, la Sociedad Indianista tratd de reintroducirse en los
estados de la Republica. Pese a las asonadas revolucionarias, algunas entidades, como
Hidalgo, Colima, Oaxaca, Michoacan y Yucatan, mostraron interés por la reactivacion
del proyecto indianista desde 1913. Incluso, este panorama contribuyé a la creacion de
nuevos vinculos con estados donde anteriormente no habia presencia indianista, tal fue
el caso de Campeche, entidad en la que Manuel Rojas Mesano dijo estar atento a las
actividades de la Sociedad y con intenciones de contribuir a su desarrollo. De igual
manera, en 1913 la SIM siguié entablando comunicacion con otras organizaciones e
instituciones de distintas latitudes, como el Museo Nacional de Historia de Buenos Aires
o la Academia Colombiana de Jurisprudencia, con quienes intercambi6é material escrito.
Por su parte, en esta etapa siguieron ingresando nuevos miembros, entre los que
destaco el ya citado Jorge Vera Estafol.

Sin embargo, a diferencia de organizaciones como la Sociedad Mexicana de
Geografia y Estadistica o la Sociedad Cientifica Antonio Alzate, cuyo funcionamiento
logroé continuar estable con el inicio de la Revolucion debido a que sus mas importantes
integrantes habian encontrado acomodo en los emergentes institutos de investigacion
cientifica y se habian posicionado como actores imprescindibles para el Estado y para
la elaboracion de politicas publicas (Azuela, 1996: 149), la Sociedad Indianista no logré
establecer importantes vinculos con otros espacios cientificos nacionales ni con los
subsecuentes gobiernos federales.

Sumado a ello, y a los problemas financieros e institucionales ya referidos, el
deterioro de la Sociedad Indianista se vio favorecido por el propio proceso intelectual y
cientifico que habia contribuido a gestar. Las premisas indianistas en torno a lo indigena
fueron novedosas entre las investigaciones antropoldgicas y linglisticas de su momento;
no obstante, sus propuestas comenzaron a ser ensombrecidas por actores que,
pertenecientes a nuevas generaciones, irrumpieron en la vida intelectual revolucionaria
y que lograron establecer vinculos con los mandos politicos que terminaron
imponiéndose después de la caida de Victoriano Huerta. Entre ellos destaca Manuel
Gamio, por entonces ya un reconocido intelectual que habia participado en 1910 en la
fundacion de la Escuela Internacional de Arqueologia y Etnologia Americana y que

colabor6 en la Inspeccion General de Monumentos Arqueolégicos hasta 1916. En
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muchos sentidos, la postura de Gamio que por aquel entonces profesaba fue coincidente
con los planteamientos indianistas, no obstante que, favorecido por la coyuntura
revolucionaria y por su formacion académica bajo la tutela de Franz Boas,
intelectualmente éste se posiciond como innovador en el campo de la antropologia y de
las politicas publicas dirigidas al problema indigena. Tal fue el sentido de Forjando Patria
(1916), donde Gamio explicd las caracteristicas de la nacién mexicana y delined un
programa de accion derivado de la lucha revolucionaria. Por su parte en su disertacion
el antropdlogo sefialaba que en México habia dos tipos de “prejuicios” con relacién a la
poblacion indigena:
los que conceptuan al agregado social indigena como una rémora para la marcha
del conjunto, como un elemento refractario a toda cultura y destinado a perecer,
como un campo estéril donde la semilla nunca germinara. [ Y] los que predican y
hacen obra indianista, enaltecen ilimitadamente las facultades del indio, lo
consideran superior al europeo por sus aptitudes intelectuales y fisicas. Dicen que
si el indio no vegetara oprimido, ahogado, por razas extrafias, habria de
preponderar y sobrepasarlas en cultura.”

Tedricamente Gamio desarroll6 una imbricacion entre el culturalismo
antropoldogico y el racialismo decimonédnico, lo que dio como resultado un
posicionamiento sobre lo indigena que, sin abandonar su subordinacion frente a un
sujeto arquetipico nacional, ofrecid posibilidades para su conversion mediante la
educacion; algo similar al racialismo histérico desarrollado por los indianistas, aunque
priorizando el concepto de “cultura” como eje analitico para la identificaciéon de los
sujetos.

Quiza la principal obra de Gamio para comprender sus encuentros y
desencuentros con el indianismo es La poblacion del Valle de Teotihuacan (1922). Esta
investigacion comenzé en 1917 cuando, bajo la direccion del propio Gamio, diferentes
personalidades fueron congregadas para elaborar un estudio sobre las condiciones
sociales, raciales, linguisticas, historicas, culturales y econdmicas de la poblacién
indigena del Valle de Teotihuacan, a fin de establecer posibles soluciones para el
mejoramiento de su situaciéon. En dicha obra Gamio argumento la puesta en practica de
un enfoque antropoldgico “integral” que recurrié a diversas disciplinas. Si bien, como ya
ha sido referido en el segundo capitulo de esta tesis, la integracion simultanea de
distintos saberes antropoldégicos con un mismo objetivo fue una preocupacion presente

entre los intelectuales porfirianos del Museo Nacional y la propia SIM (Rutsch, 2007:

2 Manuel Gamio (1916), Forjando patria (pro nacionalismo), México, Libreria de Porria Hermanos, p. 38.
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107), lo cierto es que hasta entonces no habia existido un trabajo que gozara de la misma
sistematizacion, tanto en sus métodos de investigacidon como en la presentacién de sus
resultados. De esta manera, ademas de la integracion de un enfoque culturalista, la
principal distincion entre Gamio y sus predecesores indianistas fue que éste, formado en
instituciones de educacion superior destinadas explicitamente a los saberes
antropolégicos (como el Museo Nacional, la EIAEA, asi como en la Universidad de
Columbia), planted en sus trabajos un programa de investigacién que respondia a los
canones tedrico-metodoldgicos impuestos desde espacios disciplinarios con una amplia
legitimidad publica. Por su parte, mas alla del terreno disciplinar, un factor nodal que
influyé en la prevalencia de Gamio sobre los indianistas fue que, tal como testimonia su
nombramiento como director en el mismo afio de 1917 de la recién creada Direccion de
Antropologia, éste logré asociarse con los regimenes entrantes mediante la
subordinacion de su programa antropoldgico al servicio de sus intereses (Zermefo,
2014), al menos hasta la llegada de Plutarco Elias Calles a la presidencia de la
Republica.”™

Asi, pese a que los indianistas constituyeron parte nodal en la configuracion de
lo indigena y de su educacion en los albores de la Revolucion, paulatinamente su crisis
institucional y los cambios intelectuales contribuyeron al deterioro de la Sociedad. Como
lo atestigua el Boletin, para mediados de 1913 la actividad institucional de los indianistas
se vio reducida a unos cuantos escritos por numero y la celebracion de sesiones fue
cada vez mas esporadica. Aunado a ello, algunos de sus principales integrantes
encontraron nuevas ocupaciones u obstaculos que les impidieron continuar atentos a las
actividades de la SIM. En los casos de Félix Palavicini y Abraham Castellanos, ambos
fueron liberados hasta 1914; Jesus Diaz de Leon, por su parte, comenz6 a tener
importancia al interior de la SMGE y la SCAA, lo que demandd una mayor atencion de
su parte hacia las actividades de aquellas organizaciones; y en el caso de Francisco
Belmar los padecimientos de salud que atravesaba por aquella época fueron eclipsando
su presencia en el escenario politico, cientifico e intelectual de la capital, situacion que
fue agravada tras la caida de Huerta cuando fue acusado de colaborar con el régimen

golpista.

3 con todo, comprender el encumbramiento de Gamio como el llamado “padre de la antropologia mexicana”
implica necesariamente un abordaje critico sobre la historiografia de la antropologia indigenista que ha
construido una genealogia disciplinaria, cuestién que escapa de los limites trazados en esta investigacion.

169



Mas alla de lo referido, es nula la informacion sobre la desapariciéon de la SIM; lo
cierto es que ello fue un proceso paulatino iniciado en el afio de 1913, momento en el
que paradéjicamente los indianistas lograron reactivar su proyecto con nuevas
perspectivas. Para mediados de 1914 no se tiene ya informacién sobre la actividad de la
Sociedad Indianista, lo que supone el fin de su vida institucional. Sin embargo, su
programa intelectual trascendié su actividad asociativa y la influencia de sus premisas
perduraron en muchas de las politicas publicas posrevolucionarias, principalmente,
como ya se ha mencionado, en lo que a la “educacién indigena” y “educacién campesina”
refiere, donde la escolarizacion aparecié una vez mas como herramienta para la
“civilizaciéon” de la poblacion (Palacios, 1999).

Asimismo, es posible encontrar algunos rastros del programa intelectual de la
Sociedad a través de las actividades realizadas por sus miembros en sus trayectorias
individuales. Francisco Belmar, por ejemplo, pese a su deteriorado estado de salud,
continud trabajando en su Glotologia indigena mexicana, misma que fue impresa en
1921 y que pretendia fuese su maxima contribucion al estudio de la linguistica (Barriga,
2010). Otro caso fue el de Isabel Ramirez, quien para 1918 estuvo a cargo de la seccion
de Folklore del Museo Nacional después de intentar escribir un libro en nahuatl para la
ensefianza de la lectura y la escritura (Rutsch, 2003: 14). Marcos E. Becerra, por su
parte, fue nombrado en Tuxtla Gutiérrez, Chiapas, Director de Educacion Publica desde
1914, puesto que ocupd por diez afos y a partir del cual creé el “Internado Indigena de
San Cristébal”, institucion educativa que, pretendia, fuese la base de un proyecto que
culminaria con la creacién de una ley especial para la educacion indigena en dicha
entidad (Navarrete, 1986: 42).

Lo que inici6 siendo un proyecto que apostaba por la creacion de nuevas medidas
con el apoyo estatal, culminé siendo una organizacién renuente a toda subordinacién
politica. La Revolucién supuso un cambio institucional, politico e intelectual en el cual los
indianistas no lograron adaptarse colectivamente, aunque si individualmente en algunos
casos, mismos que reflejaron la diversidad de intereses que caracterizé a la Sociedad
desde su fundacion en 1910.

Tras la celebracion del Congreso Indianista el itinerario de la Sociedad no logré
consolidarse. Pese a ello el rastreo de sus integrantes permite comprender su influencia
en la configuracién del problema indigena y de su solucion educativa. Con la Revolucion
los indianistas fueron participes en la produccién de nuevos marcadores de distincion

ligados a lo indigena, cuestion que revela la génesis de sujetos politicos que con el
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régimen posrevolucionario serian piezas fundamentales para la legitimacion de su
proyecto nacional.

El desarrollo seguido por la Sociedad Indianista tras el inicio de la Revolucion
sugiere multiples aristas intelectuales e institucionales poco registradas por la
historiografia. Sin embargo, su abordaje permite reconocer dicha organizacion desde
una doble dimension: como parte de un tiempo propio, sumido en las dinamicas de la
época en donde lo indigena y su educacion fueron el centro de una copiosa discusion; y
como parte integral de la génesis del siglo XX mexicano, manifestando, mas alla de una
ruptura tajante, un proceso que guarda diversas conexiones con tensiones porfirianas y

decimonodnicas.
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Consideraciones finales

La Sociedad Indianista Mexicana constituye una expresién paradigmatica de la
configuracion de lo indigena como problema y su solucion educativa. Si bien, esta
organizacion es parte integral de una larga historia en torno a la identificacién de un
sujeto otro denominado indio/indigena, lo cierto es que su emergencia estuvo
relacionada a diversos factores entre los que destacan la tradicién asociacionista del
siglo XIX, la crisis politica porfiriana y el momento simbdlico que represento el afo de
1910 y los festejos por el Centenario de la Independencia.

La presencia simultanea del marcador “indigena” en diversas comunidades
intelectuales en las que contribuy6 al reconocimiento de lo “otro”, distinto a lo nacional,
tanto en su sentido civico, como linglistico y racial, dio como resultado la formacion de
una preocupacion comun en sus agendas. De esta manera, el “problema indigena” de
los indianistas fue una explicacion de los sujetos asi identificados, al igual que un
cuestionamiento por su destino al interior del orden nacional y por la forma en la que esto
ultimo debia ser solucionado.

Entre los integrantes de la Sociedad la configuracion del problema indigena y su
soluciéon educativa estuvo estrechamente relacionada con la emergencia de discusiones
raciales que buscaron explicar e identificar cuerpos y comportamientos. A lo anterior se
sumé que, hacia el ultimo tercio del siglo XIX, con el proceso de centralizacion del
sistema escolar publico, fue generada una discusion pedagdgica e institucional por las
caracteristicas de la administraciéon escolar, de sus sujetos y de los profesores mismos
qgue no terminaria sino hasta el triunfo de los constitucionalistas en 1914. Fue asi como,
contrario a los estudios racialistas que apostaban por el atavismo presente entre los
indigenas, los indianistas pugnaron por su “regeneracion”; pero también, de forma
adversa al proyecto educativo impulsado desde el liberalismo iusnaturalista, delinearon
una escolarizacion particular.

Asi, para la Sociedad el “problema indigena” y la “educacion indigena”
constituyeron un binomio indisoluble. De manera similar, al tiempo que lo indigena
representd un conflicto nacional, el indianismo fue articulado por sus practicantes como
el principio de su solucion, cuestion que, a la luz de los festejos por el Centenario,
adquirié una dimensién simbdlica que legitimaba publicamente a los integrantes de la

Sociedad como continuadores de la labor independentista iniciada en 1810. El
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indianismo fue entonces consecuencia del problema a la vez que parte integral de su
configuracion.

Pese a su limitada vida institucional (1910-1914), el desarrollo del proyecto
indianista permite observar espacios que, de forma paralela al Estado, contribuyeron en
la produccion de categorias sociales. Asi, la Sociedad incidi6 en algunas de las
principales discusiones que fueron producidas con el inicio del movimiento revolucionario
de 1910, entre las que destacan la “cuestion agraria” y la Ley de Instruccién
Rudimentaria de 1911. En lo que a esta ultima respecta, su promulgacion supuso un
parteaguas en la historia juridica y educativa del México independiente al oficializar por
primera vez, de manera federal, la condiciéon de lo indigena como raza; aunque bien,
como ha sido referido, lo anterior no implicé que dicha denominacion estuviera ausente
en otros espacios estatales desde tiempo atras. Fue al interior de estos debates cuando
lo indigena seria reconocido como el sujeto de los despojos y del analfabetismo, aspecto
que configuraria un problema racial, educativo y agrario. Asimismo, entre los indianistas
la heterogeneidad linguistica seria reconsiderada, pues, mas que su eliminacion por
medio de la castellanizaciéon, éstos expondrian una incipiente inquietud que apostaba
por su conservacion de forma paralela al aprendizaje del espafiol.

Por su parte, abordar el problema indigena y su solucidn educativa desde el caso
empirico de los indianistas también ha generado interrogantes que bien podrian
coadyuvar al planteamiento de nuevas investigaciones. Por ejemplo, convendria
preguntarse por la configuracion de lo indigena en espacios como la SIM o el Museo
Nacional mas alla de las tecnologias de papel y de los discursos en ellas materializados,
introduciendo en la discusion diversos objetos cuyo desarrollo y empleo fueron también
la expresion de saberes cientificos (Chazaro, 2018). ¢;Qué implicd el uso de camaras
fotograficas, moldes de yeso o instrumentos de medicion, asi como la recoleccion de
objetos definidos como “etnograficos” o “arqueoldgicos” en la definicion de lo indigena?,
es quiza una de las principales preguntas de dicha propuesta. Este enfoque también
permitiria la introduccién de nuevas preguntas sobre la forma en la que las
materialidades funcionaron al interior de las escuelas y contribuyeron a la identificacion
de corporalidades y comportamientos, tema que, por ejemplo, ha sido abordado ya
desde el caso de los uniformes escolares (Dussel: 2003) o de la arquitectura misma
(Ortega: 2015; Ortega y Dussel, 2019).

Asimismo, nuevas investigaciones podrian abordar de manera mas especifica la

l6gica subyacente en la integracion de una practica cientifica y el disefio de politicas
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publicas desde los marcos epistemoldgicos de lo que, en su momento, fue concebido
como ‘ciencia’ y como ‘politica’ entre los indianistas. En ello, aunque en un periodo
diferente, Paula Lopez (2015) ha adelantado algunas pistas para comprender la forma
en la que lo indigena fue definido en un mismo espacio simultaneamente politico y
cientifico.

Sobre la Sociedad Indianista como institucién, esta investigacion enfocé su
atencion en el analisis de la asociacion central de la Ciudad de México. Sin lugar a duda,
como se ha referido, la sede capitalina de la Sociedad fue el eje articulador de su
proyecto; sin embargo ello no implica que las organizaciones indianistas de los estados
no desarrollaran dindmicas y preocupaciones propias. Por ejemplo, una investigacion
sobre la figura politica e intelectual de Felipe Carrillo Puerto en Yucatan menciona
brevemente que para 1920 la Sociedad Indianista de aquel estado seguia activa con
Rafael Gracida como su presidente (Moreno, 2005: 24), cuestion que genera nuevas
interrogantes sobre la continuidad institucional de los indianistas.

Asimismo seria relevante comprender la forma en la que lo indigena fue
experimentado por los asi denominados en el periodo que abarca la actividad indianista.
En este punto ya han sido elaboradas algunas investigaciones que, centrando su
atencion en diferentes marcos temporales, han abordado la “identidad” como practica
politica (Boyer, 2003: y Lopez, 2017). Llevada al terreno escolar la interrogante anterior,
las experiencias de lo indigena aparecen como disputas y negociaciones entre los
sujetos asi identificados y las normativas prescritas desde los curriculos. En este punto
las investigaciones educativas han ofrecido una literatura importante sobre el tema cuya
propuesta recae en comprender las dinamicas cotidianas en espacios escolares
concretos (Ezpeleta y Rockwell, 1983: y Rockwell: 2007).

Claro esta que el abordaje de la experiencia indigena en el periodo indianista
supone un reto metodolégico debido a la imposibilidad de un enfoque etnografico que
permita la reconstruccion de lo cotidiano ahi donde las fuentes documentales parecen
aportar poco; sin embargo, dicha interrogante, sujeta a las posibilidades metodologicas
que implica ese periodo, obligaria a una relectura de los escritos y materiales ya
conocidos para comprender, en términos de James Scott (2000), no sélo el mensaje de
los “dominantes”, sino también el “discurso oculto” de los “dominados”..

En cuanto a la continuidad del indianismo, proyectar su trascendencia intelectual
mas alld de su vida institucional supone algunos riesgos. Por un lado podria

considerarse, como algunas narrativas ya lo han hecho, que la Sociedad fue el
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antecedente porfiriano de las politicas posrevolucionarias, aspecto que atenlda su
presencia en el tiempo y en el espacio que le acontecio; por el otro podria generarse una
sobreinterpretacion en cuanto a la influencia directa que los integrantes de esa Sociedad
tuvieron en otros espacios y discusiones. No obstante, esta tesis propone considerar al
indianismo como parte de una larga historia sobre el reconocimiento de lo indigena que
entrelaza la tradicién intelectual y asociacionista decimondnica con las dinamicas
politicas surgidas con el movimiento revolucionario, de ahi que en lo siguiente este
apartado considere, de forma hipotética, algunas de sus posibles continuidades en el
siglo XX.

En principio conviene destacar que la configuracion de lo indigena como objeto
de estudio y de intervencion fue un proceso que continud a lo largo del siglo XX. Quiza
el referente mas claro sobre el devenir del “problema indigena”, tanto por su proximidad
tedrica como cronoldgica, es Manuel Gamio, quien, junto a otros personajes (con los que
no necesariamente colabord y tuvo afinidades), como Moisés Saenz, elaboraron las
primeras politicas publicas posrevolucionarias destinadas para la poblacion indigena
(Calderdén, 2018). Una investigacion que tenga por objetivo rastrear una posible
interlocucién explicita entre Gamio y los indianistas seria de gran utilidad para
comprender coincidencias o tenciones. Sin embargo, de acuerdo con la historiografia
relacionada al tema (Giraudo, 2011; y Lépez Caballero, 2015), el periodo paradigmatico
de este proceso fue hacia los afios cuarenta y cincuenta del siglo XX con la creacién de
instituciones estatales y transnacionales, como el Instituto Nacional Indigenista o el
Instituto Indigenista Interamericano, que promovieron una agenda de investigacion como
diagnéstico para la elaboracién de politicas publicas sobre la poblacién indigena. En este
panorama personalidades como Alfonso Caso, quien fuera director del INI, expresaron
nuevas comprensiones sobre lo indigena que, si bien introdujeron nuevos parametros
tedricos, explicaron su presencia a partir de una clasificacion que no rechazé la
escencializacion de corporalidades y comportamientos.

Es indio aquel que se siente pertenecer a una comunidad indigena, y es una
comunidad indigena aquella en que predominan elementos somaticos no europeos,
que habla preferentemente una lengua indigena, que posee en su cultura material
y espiritual elementos indigenas en fuerte proporcién y que, por ultimo, tiene un
sentido social de comunidad aislada dentro de las otras comunidades que la
rodean, que hace distinguirse asimismo de los pueblos de blancos y mestizos
(Caso, 1996: 337).

Asimismo la relacién del problema indigena con la cuestion agraria trajo consigo

uno de los marcos de discusion académicos e intelectuales mas importantes del siglo
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XX. En ello influyé la configuracion del “campesino” como actor fundamental del orden
posrevolucionario, quien, siguiendo a Christopher Boyer (2003: 19), fue el resultado de
la tensidn entre movilizaciones en favor del reparto agrario y el Estado cardenista. La
figura del “campesino”, si bien muchas veces distante del “indigena”, en su generalidad
vino a complementar la identificacion de este ultimo al interior de un panorama politico
centrado en el aprovechamiento y la administracion de las tierras. Por citar un ejemplo,
en un estudio publicado por primera vez en 1972, Arturo Warman (1988: 9) sefialé que
“la crisis del campo [era] un elemento constante en la historia de México”, aspecto que
fue resefiado a través de una investigacion que dio cuenta de los problemas campesinos
que una comunidad zapoteca del Istmo de Tehuantepec atravesaba.

En cuanto a la educacion, la creacion de un sistema escolar especifico para la
identificada poblacion indigena fue una de las preocupaciones mas constantes en los
gobiernos posrevolucionarios. Esta adquirié diversas dimensiones que fueron, desde la
creacion de “Misiones Culturales” itinerantes cuya aplicacion obedecié a principios
geograficos “rurales” (Calderdn, 2018: 215), hasta la construccién de internados como la
“Casa del Estudiante Indigena”, cuyo desarrollo estuvo supeditado al reconocimiento de
la “raza” y de la “cultura” como principios de distincién (Acevedo, 2015: 165). En el
terreno intelectual, la implementacion de politicas publicas expresadas en los espacios
referidos, la consolidacion de la antropologia como disciplina de Estado, asi como el
desarrollo de lo indigena como su principal objeto de estudio, hicieron de la “educacién
indigena” uno de los principales topicos de discusidn en las investigaciones indigenistas,
entre las que destacan obras como Educacién, Antropologia y Desarrollo de la
Comunidad, de Julio de la Fuente (1964), y Teoria y practica de la educacion indigena
de Gonzalo Aguirre Beltran (1973).

De esta manera, aunque el proyecto institucional de los indianistas perecié en
1914, su agenda intelectual trascendid6 mediante la constante configuracién de lo
indigena como objeto de estudio y de las politicas publicas. Vistas a retrospectiva,
algunas investigaciones académicas contemporaneas, entre las que incluso se
encuentra la presente tesis, son en parte interlocutoras del indianismo al preguntarse por
el devenir de los sujetos identificados bajo lo indigena y por las caracteristicas que dicho
marcador conglomera. Siguiendo a Robert Castel (2013: 94), el presente va mas alla de
lo contemporaneo, de ahi la necesidad de cuestionar los procesos historicos que

generaron su inteligibilidad. Asi, problematizar hoy el “problema indigena” como verdad
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permite reconocer el ordenamiento de la realidad que en él subyace y el aparato politico
e intelectual sobre él construido.

Por ultimo, tal como ya han referido Marc Depaepe y Frank Simon (2008),
recuperar las dimensiones espacio temporales bajo las cuales fue configurada la
educacion permite elaborar una “teoria histérica” de la escuela que desestabiliza su
papel como herramienta para el mejoramiento individual y colectivo de los sujetos y la
interroga desde su caracter politico. Lo cual, lejos de rechazar la continuidad de una
“educacion indigena”, apunta hacia la posibilidad de reinventarla (como de hecho ya lo
ha sido). Si, como Inés Dussel (2018) ha sefialado, la escuela no sélo restringe desde lo
normativo, sino que también habilita y produce comportamientos politicos, abordar la
“educacion indigena” desde este cuestionamiento historico contribuye al reconocimiento
de su caracter dinamico, y, por ende, a la posibilidad de generar espacios educativos
para la configuracion de una nueva experiencia en torno a lo indigena que provenga
desde la autogestién misma de los asi nombrados. Pensar en el problema ha permitido,

paradéjicamente, cuestionar y poner en el centro de la discusion a su solucion.
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Anexos

No. Nombre Profesion/ocupacion r::ig(liaern?:?a
1 Acevedo Herminio Médico Oaxaca
2 Aguado Francisco Michoacéan
3 Alatorre Federico Jalisco
4 Alcérrea Félix M. Licenciado Ciudad de México
5 Arce G. A. Jalisco
6 Arriaga Juan Ma. Ciudad de México
7 Arriola Julio Profesor Ciudad de México
8 Baltazar Rivera German Ciudad de México
9 Barrera Lavalle Francisco Profesor Ciudad de México
10 Beaven Eduardo Ingeniero Ciudad de México
11 Becerra Marcos E.
12 Bejarano Nicolas Licenciado
13 Belmar Francisco Licenciado Ciudad de México
14 Belmar Genaro Oaxaca
15 Berrueco Narciso Jalisco
16 Bonavite Julian Licenciado Michoacéan
17 Bravo Aurelio Morelos
18 Bravo Betancourt Ignacio Licenciado Ciudad de México
19 Brioso y Candiani Licenciado Ciudad de México
20 Caballero Agustin Ciudad de México
21 Cabafas Joaquin Querétaro
22 Calderdn Francisco Licenciado Ciudad de México
23 Calderén Lisandro Profesor Chiapas
24 Calderén Ramoén Michoacéan
25 Canseco Francisco Licenciado Oaxaca
26 Canseco José Médico Quintana Roo
27 Carrefio Alberto Profesor Ciudad de México
28 Castellanos Abraham Profesor Ciudad de México
29 Castellot José Sinaloa
30 Castilla Francisco Ciudad de México
31 Castillejos Angel Ma. Chiapas
32 Castro Carlos Licenciado Oaxaca
33 Chacoén Felipe Jefe politico Puebla
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34 Chirinos Mauricio Licenciado Ciudad de México
35 Cornyn Hubert John Profesor Ciudad de México
36 Cossio José L. Licenciado Ciudad de México
37 Dehesa Eduardo Licenciado Oaxaca

38 Diaz de Leon Jesus Médico Ciudad de México
39 Diaz Jiménez Manuel Ciudad de México
40 Diaz Juan Monterrubio Licenciado

41 Echeverria Francisco Profesor Oaxaca

42 Elizarraras Rafael Michoacan

43 Enguerrand Jorge MEsrg]:)els\loarc?:rLal Ciudad de México
44 Escudero Francisco Licenciado/Diputado Jalisco

45 Esesare Manuel Médico Oaxaca

46 Espeleta Rafael Licenciado Ciudad de México
47 Esperanza Hermenegildo Ciudad de México
48 Fenochio Adolfo Diputado Ciudad de México
49 Fernandez Amado Médico Nuevo Leén
50 Fernandez Antonio Vicente Ciudad de México
51 | Fernandez del Castillo Francisco Médico/Historiador Ciudad de México
52 Flores Magon Jesus Licenciado Ciudad de México
53 Frausto Ramon Licenciado Veracruz

54 Fuentes P. Ciudad de México
55 Galindo Miguel Médico Jalisco

56 Garcia Granados Ricardo Ingeniero Ciudad de México
57 Garcia Moreno Rafael Ingeniero Ciudad de México
58 Garcia Nufiez Licenciado Ciudad de México
59 Genin Augusto Ciudad de México
60 Gomez Gildardo Médico Oaxaca

61 Gonzalez Pedro Ciudad de México
62 Gracida Rafael Yucatan

63 Guzman Regino Ingeniero Jalisco

64 Hernandez Barron Rosendo Ciudad de México
65 Hernandez Pedro Profesor Veracruz

66 Juvino Carlos Michoacan

67 Keératry Enrique Julz_ig(;ednod(j‘g%’[o_ Guerrero

68 Lara Ignacio Coronel Yucatan

69 Lecomte E. Joaquin Ingeniero Ciudad de México
70 Leon y Calderén Francisco Oaxaca

71 Lépez Masse Julio Licenciado Ciudad de México
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Licenciado/Procurador

72 Lopez Masse Luis de Justicia Ciudad de México
73 Lozano Ricardo Ciudad de México
74 Lozano Saldafia Rafael Ciudad de México
75 Lozano y Vivanco José Licenciado Ciudad de México
76 Magallanes Aureliano Licenciado Ciudad de México
77 Maldonado Onésimo Licenciado Oaxaca

78 Maldonado Prisciliano

79 Magqueo Castellanos Esteban Licenciado/Senador | Ciudad de México
80 Marin Feliciano Puebla

81 Marquez Antonio Médico Ciudad de México
82 Marquez Demetrio Licenciado Ciudad de México
83 Martinez Dolz Félix Fgﬁfjﬁi;ﬁ Ciudad de México
84 Martinez Guadalupe Oaxaca

85 Martinez Juan E. Ingeniero Oaxaca

86 Matus E. Vicente Licenﬁi:éjig;g/lluseo Oaxaca

87 Mena Ramon Licenciado Ciudad de México
88 Miranda Arnulfo Licenciado Chihuahua

89 Montes de Oca José G. Jalisco

90 Montijo J. Esperjencio Sonora

91 Moya Zorrilla Carlos Ciudad de México
92 Noriega Fernando Licenciado Ciudad de México
93 Novoa Guillermo Ciudad de México
94 Novoa Luis Ciudad de México
95 Ojeda Sotero Veracruz

96 Oliva y Orozco Jesus Ciudad de México
97 Orozco Castro Fausto Licenciado Ciudad de México
98 Orozco José de J. Licenciado Colima

99 Orozco Pablo Guanajuato
100 Pacheco Aaron Oaxaca

101 Padilla Celedonio Jalisco

102 Padilla Juan Jalisco

103 Palacios Silva Manuel Licenciado Oaxaca

104 Palavicini Félix Ingeniero Ciudad de México
105 Pallares José Ciudad de México
106 Palmero Arturo Médico Ciudad de México
107 Penallot Demetrio Ciudad de México
108 Pefa ldiaquez Constancio Médico Ciudad de México
109 Pérez Verdia Antonio Licenciado Jalisco
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110 Place Adolfo Ingeniero Oaxaca

111 Ramirez Castafieda Isabel Profesora Ciudad de México
112 Rendén Serapio Licenciado Ciudad de México
113 Rikards Constantino Licenciado Oaxaca

114 Rodriguez Ponciano Profesor Ciudad de México
115 Romero José Licenciado Ciudad de México
116 Rosalos Tomas Ingeniero Jalisco

117 Salazar Manuel

118 San Juan Manuel Diputado Ciudad de México
119 Sanches Llanes Cosme Profesor Oaxaca

120 Sanchez Juan Licenciado Oaxaca

121 Silva y Castillo Otilio Licenciado Veracruz

122 Sotomayor José Jalisco

123 Tejeda Zabre Alfonso Ciudad de México
124 Valencia Felipe Médico Jalisco

125 Vasconcelos Francisco Oaxaca

126 Vazquez Luis Jue;i%egrisci?c/)nal Ciudad de México
127 Vega Luis Oaxaca

128 Velazquez Wistano Licenciado Ciudad de México
129 Villalpando Jesus Rgldlﬁzgéé;gig;a Ciudad de México
130 Villarreal Ciudad de México
131 Zapata Manuel Licenciado Veracruz

132 Zaragoza Francisco Médico Guanajuato
133 Zarate Basilio Oaxaca

134 Zavala Gonzalo Suprema Corte Ciudad de México
135 Zentella Arcadio Tabasco
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No. Nombre Profesion No. Nombre Profesion
1 Alatorre Federico E. 31 Martinez Sotomayor José M. Licenciado
2 Alatorre Pedro L. Médico 32 Mendoza Leonardo Licenciado
3 Arce Alberto G. Licenciado 33 Montenegro Ignacio L. Coronel
4 Baeza Alzaga Joaquin Médico 34 Montes de Oca José G.

5 Bancalari Agustin Ingeniero 35 Negrete J. Vicente Profesor

6 Berrueco Narciso Ingeniero 36 Nufiez Andrés B. Licenciado
7 Cambre Manuel 37 Ortega Aurelio Profesor

8 Campos Felipe Licenciado 38 Oruelas Manuel S.

9 Casillas Galdino Médico 39 Padilla Celedonio Licenciado
10 Cevallos Celso G. Licenciado 40 Padilla Ismael

11 Chavez Daniel M. Licenciado 41 Pani Camilo Ingeniero

12 Covarrubias Cipriano C. 42 Pérez Verdia F. Antonio Licenciado
13 De la Mora Rafael Ingeniero 43 Perrusquia Octaviano V. Profesor

14 Del Castillo Negrete Luis 44 Puga Adrian Profesor

15 Delorme y Campos Jorge Licenciado 45 Ramirez Alfonso Licenciado
16 Dominguez J. Guillermo Licenciado 46 Ramirez Nava |.

17 Escudero Francisco Licenciado 47 Ramos Praslow Ignacio Licenciado
18 Fregoso José M. Médico 48 Rivera Rosas José Profesor

19 Galindo Marcelo Licenciado 49 Rocha Juan de Dios Profesor

20 Gama Enrique L. 50 Romero Marcos Licenciado
21 Garcia Parra Enrique Licenciado 51 Rosales Tomas Ingeniero
22 Gomez Arturo Licenciado 52 Schaffino Mariano Ingeniero
23 Gomez Cruz Alberto Licenciado 53 Tortolero Manuel M. Licenciado
24 Gomez Ruesga Pedro Licenciado 54 Tovar Librado Presbitero
25 Gordoa Rafael Ingeniero 55 Uribe Fausto Médico
26 Guzman Regino Ingeniero 56 Valdés Juan Médico
27 Ifiiguez de la Torre Leonides 57 Valencia Carlos
28 Iriarte Alberto Licenciado 58 Valencia Felipe Médico
29 Martinez Agustin Profesor 59 Zavaka Juan R. Médico
30 Martinez Gracida Manuel
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CIUDAD DE MEXICO 38 Joaquin Manuel 77 Uruchurtu Manuel R.

No. Nombre 39 Lozano y Vivanco José 78 Vazquez Luis G.

1 Alcérreca Feélix M. 40 Malvido Octavio 79 Velazco Rus Luis

2 Alfaro Gonzalo 41 Maqueo Castellanos E. 80 Velazquez Wistano

3 Arriaga Juan N. 42 Mérquez Demetrio 81 Viuda de P. Saint Marc
4 Beaven Eduardo 43 Martinez Leandro 82 Zubiaga Emilio

5 Belmar Francisco 44 Mena Ramon

6 Bolafios Cacho Miguel 45 Molina Olegario OAXACA

7 Brioso y Candiani Manuel 46 Montaudon G. A. No. Nombre

8 Butrén y Rios Antonio 47 Mufioz Juan Antonio 1 Belmar Genaro

9 Caballero Agustin B. 48 Noriega Fernando 2 Castro Carlos

10 Canseco José 49 Noriega Ifiigo 3 Conzatti Casiano

1" Carrefio Alberto M. 50 Nurfiez Anselmo S. 4 Dehesa Eduardo

12 Carvajal Francisco S. 51 Ordoriez Fernando L. 5 Espinosa Mariano
13 Casasus D. Joaquin 52 Orozco Fausto 6 Larrafiaga Arturo

14 Castellanos Abraham 53 Ortega Joaquin 7 Matus Vicente

15 Colunga Paulo 54 Palavicini Félix F. 8 Nufiez José

16 Cornyn Juan H. 55 Palmero Arturo 9 Pardo Rodolfo

17 Cossio José L. 56 Pardo Emilio 10 Ramirez Rubén

18 Cruz Martinez Andrés 57 Pefafiel Antonio 11 Rickards Constantino J.
19 Cruzado Manuel 58 Pimentel Victoriano 12 Rodriguez Verdin Ana M.
20 Diaz de Leodn Jesus 59 Pugibet Eresto 13 Salazar Francisco
21 Diaz Félix 60 Ramirez Castaneda Isabel 14 Séanchez Llanes Cosme
22 Dufoo Carlos D. 61 Rendén Serapio 15 Solis Angel

23 Enriquez Ernesto 62 Reyes Bruciaga José 16 Valdivieso Aurelio
24 Esperanza Hermenegildo 63 Rivera Gaspar 17 Vasconcelos Francisco
25 Fernandez Cué Baltazar 64 Rodriguez Miramén Alonso 18 Vega Luis

26 | Fernandez del Castillo Francisco 65 Rojas Isidro

27 Fernandez José Diego 66 Romero José SONORA

28 Flores Carlos 67 Roux Eugenio No. Nombre

29 Gamboa Federico 68 Sanchez Ramos José 1 Aguilar Francisco J.
30 Garcia Genaro 69 Santibanez Enrique 2 Pesqueira Ignacio F.
31 Garcia Telesforo 70 Serret José H. 3 Salido Francisco A.
32 Genin Augusto 71 Soberanes Rivera Horacio 4 Tore [0 [

33 Gracia Granados Ricardo 72 Sodi Demetrio 5 Trelles Pedro

34 Glijosa José M. 73 Suberbie Felipe

35 Guisande y Verea José 74 Suzarte Campos Gustavo

36 ltuarte Eugenio 75 Tridon Leodn

37 Jiménez Diaz Manuel 76 Tron Enrique
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VERACRUZ

GUERRERO

No.

Nombre

Argudin Raul

Silva Epifanio

Silva y Castillo Ctilio

GUANAJUATO

Nombre

Aguilar Ponciano

Alcantara Luis G.

Cobarrubias Jesus M.

Glennie Enrique

Parres Joaquin

DA WIN|—~

Zaragoza Francisco

MICHOACAN

No.

Nombre

Elizarraras Rafael

NUEVO LEON

No.

Nombre

Fernandez Amado

YUCATAN

No.

Nombre

Camara Gonzalo

Gracida Rafael

CHIAPAS

No.

Nombre

Dominguez Belisario

Saldaria Juan G.

No. Nombre
1 Rodriguez y Castafion Antonio
2 Saawvedra Silvano
QUERETARO
No. Nombre
1 Ortiz José D.
2 Ruiz Cabaras Joaquin
SINALOA
No. Nombre
1 Castellot Jr. José
2 Redo Diego
JALISCO
No. Nombre
1 Iriarte Alberto
2 Martinez Gracida Manuel
3 Montes de Oca José G.
DURANGO
No. Nombre
1 Gonzalez Leonidez
HIDALGO
No. Nombre
1 Anda y Siliceo Manuel
2 Barranco Pardo Emilio
3 Rodriguez Pedro L.
TAMAULIPAS
No. Nombre

Pena José de Jesus
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SIM, "Circular de invitacion", pp. 7-8.
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Duran, R. J., "El problema de la raza indigena", pp.89-91.
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SIM, "El Diario Yucateco", pp. 92-93.

Maldonado, R. C.,"El establecimiento de las Escuelas Rurales. Su importancia. Porque conviene a los
hacendados", pp. 93-97.

SIM (tomado de El Fronterizo), "Ley que crea una condecoracion para premiar los servicios prestados
en la campafia de civilizacion contra los indios yaquis rebeldes", pp. 97-101.

SIM (tomado de Gil Blas), "Algo por nuestra clase indigena. Condonacion de los adeudos municipales”,
pp. 101-104.

SIM, "Acta de instalacion de la Sociedad Indianista Yucateca", pp. 104.

SIM, "Acta de instalacion de la Sociedad Indianista Yucateca", pp. 105.

SIM (tomado de El Fronterizo de Hermosillo), "La Escuela en México", pp. 105.

SIM (tomado de Diario Yucateco), "Instalacion de una directiva”, pp. 105-106.

SIM, "La sucursal en Mérida de la Sociedad Indianista Mexicana", pp. 106-107.

SIM, "Importante proteccion”, pp. 107.

SIM, "Lista de las personas suscritas hasta hoy al Congreso Indianista (Continuacion)", pp.108-109.

SIM (tomado de La Revista de Mérida), "Sentencia del Juez Lic. Pedro Arjona Espinosa del Estado de
Yucatan que se encamina a los fines de la Sociedad Indianista", pp.109-110.

SIM, "Sociedad Indianista Yucateca", pp. 111.

Long, Theodoro K., "El Constructor de una Nacion. Porfirio y su obra", pp.112-113.

SIM, "Iniciativa de trascendental importancia”, pp. 113-114.

SIM, "Programa para un concurso Cientifico y Artistico con motivo de la celebracién del primer
Centenario de la Independencia Nacional", pp. 114-116.

SIM (tomado de La Revista de Mérida), "La Sociedad Indianista Yucateca y las fiestas del Centenario”,
pp.117-118.

SIM, "Sociedad Preparatoria de la Sociedad Indianista Jalisciense", pp. 118-120.

SIM, "Segunda Sesion Preparatoria celebrada el dia 14 de agosto de 1910", pp. 120.

SIM, "Segunda Sesion Preparatoria celebrada el dia 14 de agosto de 1910", pp. 121-123.

SIM, "Lista de los socios nombrados por la Sociedad Indianista Jalisciense", pp.123.

Vargas Barranco, Benito, "Estudio sobre las bases de la Sociedad Indianista Mexicana", pp. 124-131.

SIM (tomado de La Revista Yucateca), "El obrero yucateco y la Sociedad de Regeneracion Mexicana y
el Centenario Nacional", pp.131-132.

Hening, Pablo, "Zapotecas y Mixtecas. Recolecciones de objetos etnolégicos del Museo Nacional", pp.
133-134.

SIM, "Sociedad Indianista Mexicana. Acta nium. 2", pp.134-136.
SIM, "Notas al trabajo del Sr. Vargas Barranco", pp.136-137.

SIM (tomado de El Imparcial), "Muy raras costumbres de la raza indigena", pp. 137-139.

186



SIM (tomado de El Imparcial), "Una nueva colonia en el Yaqui", pp. 139-140.

Mejia, Candelario, "; Es o no conveniente la federalizacion de nuestras Escuelas? De las Escuelas
Rurales en los Estados", pp. 140-143.

SIM, "Comunicaciones", pp. 143-144.

SIM, "Comunicaciones", pp. 145-148.

SIM, "Manifestacion Conmemorativa", pp.148-149.

Vargas Barranco, B., "El Lic. Francisco Belmar y la raza indigena", pp. 149-154.

Belmar, Francisco, "El Gral. Sanchez Rivera fue a traer a los indios para el desfile histérico a la
Huasteca Potosina", pp.154-156.

SIM, "Sociedad Indianista Hidalguense", pp.156-157.
Olivares, Juan, "Sociedad Indianista Guanajuatense. Por la Patria y por la raza", pp.157-158.

SIM, "Comunicaciones", pp. 158-163.

SIM, "Lista de las personas suscritas hasta hoy al Congreso Indianista", pp.164.

Belmar, Francisco, "Congreso de Educacion”, pp.165.

SIM, "El Centenario en Yucatan y la Sociedad Indianista Yucateca", pp.166.

SIM, "En la Sociedad Mexicana de Geografia y Estadistica”, pp.167-170.

SIM, "Décimo Séptimo Congreso de Americanistas”, pp.170-175.

SIM, "Bibliografia", pp. 176-177.

SIM, "Sociedad Indianista de Tizimin", pp. 178.

SIM (tomado de La Revista de Mérida), "Celebracion del Centenario en Mérida", pp. 178.
Gracida, Rafael, "Alocucion del Sr. Rafael Gracida", pp.179-180.

SIM, "Solemne Inauguracion de la Sociedad Indianista Jalisciense", pp. 181-186.

SIM, "Sociedad Indianista Jalisciense. 3° Sesién Preparatoria celebrada el 28 de agosto de 1910", pp.
186-188.

Valencia, Felipe, "Iniciativa del Sr. Diputado Dr. Felipe Valencia", pp. 188-189.

SIM, "Decreto de la Legislatura del Estado de Jalisco", pp.189-190.
Montes de Oca, José G., "Circular", pp. 191-192.

SIM, "Acta de constitucion de la Sociedad Indianista Jalisciense, correspondiente de la Honorable
Sociedad Indianista Mexicana", pp. 192-195.

Montes de Oca, José G., "Exposicion del Sr. Delegado de la Sociedad Indianista Mexicana", pp. 195-
204.

Del Castillo Negrete, Luis, "Poesia recitada por su autor en la fiesta inaugural de la Sociedad Indianista
Jalisciense, celebrada el 11 de septiembre de 1910", pp. 204-206.

Iriarte, Alberto, "Discurso del Sr. Magistrado Lic. D. Alberto Iriarte”, pp. 206-212.

SIM (tomado de El Heraldo de Occidente), "Sociedad Indianista Jalisciense. Solemne sesion
inaugural”, pp. 212-216.

187



Montes de Oca, José G., "Sociedad Indianista Jalisciense", pp. 216-217.

SIM, "Trabajos que se presentaran en el Primer Congreso Indianista”, pp. 217-218.

SIM, "La verdad en marcha, problemas politicos", pp. 218-219.

Los Sucesos de Guadalajara, "Hidalgo y la regeneracion de la raza indigena", pp. 219-220.
SIM, "Gobierno del Pert", pp. 220.

SIM, "Anales Hispano-Americanos", pp. 221.
Marquez, A., "Sesion del 5 de septiembre de 1910", pp. 221-223.
SIM, "Proyecto de Reglamento para la Sociedad Indianista Jalisciense", pp. 223-227.

Bueno, César, "Sociedad Indianista Hidalguense", pp. 227- 228.
Ortiz, José D., "Los Olvidados", pp. 228-231.
SIM (tomado de El Centinela de Guadalajara), "Quousque tandem", pp. 231-233.

SIM (tomado de La Gaceta de Guadalajara), "Por la raza caida", pp. 233-235.

SIM (tomado de La Revista de Mérida), "Por la Sociedad Indianista Yucateca", pp. 235.

Peza, Juan de Dios, "Aqui no se sientan los indios", pp. 236-238.

SIM, "Promesas a favor de los indios de Zacualtipan hecha por el Sr. Gobernador del Estado de
Hidalgo", pp. 238-239.

SIM (tomado de La Revista de Mérida), "Por la Sociedad Indianista Yucateca", pp. 239.

Gonzalez Galindo, Modesto, "Algo sobre la Sociedad Indianista Mexicana", pp. 239-243.

SIM (tomado de La Revista de Mérida), "Acuerdos de una sociedad", pp. 243.

SIM, "Proceso Inquisitorial del Cacique de Texcoco", pp. 244.

Belmar, Francisco, "Prélogo”, pp. 1-4.

SIM, "Primer Congreso Indianista. Congreso del Centenario. Antecedentes", pp. 4-8.

SIM, "Cartas de los Gobernadores de los Estados, Secretarios de Gobierno y Jefe Militar de Quintana
Roo", pp. 8-9.

SIM, "Primer Congreso Indianista. México del 30 de octubre al 4 de noviembre de 1910", pp. 10-12.

Marquez, Antonio, "Acta de la Sesién de Inauguracion del Primer Congreso Indianista, verificada en el
Salén de Actos del Museo Nacional, la noche del 30 de octubre de 1910", pp. 12.

SIM, "Miembros del Primer Congreso Indianista Mexicano", pp. 13-14.

Diaz de Leon, Jesus, "Alocucion del Presidente de la Sociedad Indianista Mexicana en la solemne
Inauguracion del primer Congreso Indianista, instalado por el Sr. Gral. Porfirio Diaz, Presidente de
la Republica", pp. 14-18.

Cossio, José L., "Discurso del Sr. Lic. José L. Cossio", pp. 18-22.

Maldonado, Prisciliano, "Poesia del Sr. Lic. Prisciliano Maldonado", pp. 22.
Marquez, A., "Segunda sesion Octubre 31 de 1910", pp. 22-23.
Mena, Ramodn, "Apuntes para el idioma Popoloca por el Lic. Ramén Mena", pp. 23-25.

188



SIM, "Estudio del Sr. D. Ramon Corral Vicepresidente de la Republica Mexicana, presentado al
Congreso por el Sr. Lic. Manuel R. Uruchurtu. Razas indigenas del Estado de Sonora. Sus ultimas
guerras. Su estado actual. Yaquis y Mayos", pp. 25-31.

SIM, "Apaches", pp. 31-45.

SIM, "Opatas”, pp. 45-47.

SIM, "Pimas y Papagos", pp.47-48.

SIM, "Seris", pp. 48-49.

Marquez, Antonio, "Acta de la Tercera Sesion del Primer Congreso Indianista celebrada en el Salén de
Actos del Museo Nacional de la Ciudad de México, el dia 31 de octubre de 1910 a as 4 de la tarde", pp.
50-51.

Salazar, Francisco, "¢ Son aptos los indios de Oaxaca para asimilarse a la civilizacion moderna?", pp.
51-53.

Belmar, Francisco, "Estudio sobre la Raza Mixe o Ayook", pp. 53-61.

Martinez, Leandro, "La Regeneracion de la raza Cora que habita en las sierras del Nayarit y de La
Yesca en el territorio de Tepic", pp. 61-64.

Castellanos, Abraham, "Séptimo Discurso sobre la Educacion Nacional. El problema de la raza
indigena", pp. 64-67.

Brioso y Candiani, Manuel, "Conclusiones presentadas al Congreso Indianista por el Lic. M. Brioso y
Candiani", pp. 67-68.

SIM, "Protectores de la Sociedad Indianista Mexicana", pp. 68-69.

Marquez, Antonio, "Cuarta Sesién del Primer Congreso Indianista, celebrada el jueves 3 de noviembre
de 1910", pp. 69-70.

Bolafios Cacho, Miguel, "La educacion del indio", pp. 70-74.

Belmar, Francisco, "Fr. Victor Maria Flores y su Obra", pp. 74-75.

Alcérreca, Félix M., "Por la Raza", pp. 76-80.

Cossio, José L., "La regeneracion social del indio por la mujer”, pp. 80-81.

Garcia Granados, Ricardo, "Raza, clima y relaciones internacionales”, pp.81-82.

Castellanos, Abraham, "Proposiciones presentadas por el Sr. Prof. Abraham Castellanos”, pp.82.

Marquez, Antonio, "Acta de la Quinta Sesion del viernes 4 de noviembre de 1911 [1910]", pp. 82-84.

Cornyn, John Hubert, "Las relaciones entre las leyendas de Acacoatla Quetzacoatl, Kukulkan y
Nakaus", pp. 84-88.

Uribe y Troncoso, M., "Higiene de las habitaciones indigenas", pp. 88-90.

Becerra, Marcos E., "Asignaturas que debe comprender la ensefianza primaria de los indios", pp. 90-
92.

Saloma, José, "La regeneracion del Indio por la Escuela”, pp.92-93.

Marquez, Antonio, "Acta de la sesion sexta y de clausura del Primer Congreso Indianista, celebrada en
el Salon de Actos del Museo Nacional de la Ciudad de México el dia 5 de noviembre de 1910 a las 4
pm", pp. 93-94.

Palavicini, Félix F., "La Federacion y la Escuela. La Iniciativa Particular dentro del Programa General,
Expansién y unidad en las ideas; variedad en los métodos ", pp. 95-99.

Carrefio, Alberto M., "El Problema Indigena”, pp. 99-104.

Palmero, Arturo, "La gran deuda Nacional que debemos saldar cuanto antes por el Dr. Arturo Palmero",
pp. 104-108.

SIM, "Protectores de la Sociedad Indianista", pp. 108.

189




Romero, José, "Proposiciones”, pp.109.

Alcérreca, Félix M., Becerra, Marcos, Marquez, Antonio, "Dictamen de la Comisién nombrada por el
Primer Congreso Indianista, sobre las conclusiones de los trabajos presentados al mismo en la sesion
de octubre 31 y noviembre de 1910", pp. 109-111.

SIM, "Proposiciones", pp. 111-113.

Parra, Manuel de la, "Himno Patrio", pp. 113.

Montes de Oca, José, "Sociedad Indianista Jalisciense. Asamblea General verificada el deia 25 de
septiembre de 1910", pp.1-3.

Montes de Oca, José, " Sociedad Indianista Jalisciense. Sesién Ordinaria de la Junta Directiva,
celebrada el dia 26 de Octubre de 1910", pp. 3-4.

Montes de Oca, José, "Sociedad Indianista Jalisciense. Junta Plena celebrada el dia 9 de octubre de
1910", pp.4-5.

Montes de Oca, José G., " Acuerdos Econémicos", pp. 6.

Montes de Oca, José G., "Sociedad Indianista Jalisciense. Asamblea General verificada el dia 17 de
noviembre de 1910", pp. 6-7.

Montes de Oca, José G., "Informe del Secretario de la Sociedad Indianista Jalisciense", pp. 7-10.

SIM, "Comunicaciones”, pp. 10-11.
Marquez, A., "Sesion del dia 5 de septiembre de 1910", pp. 11-12.
SIM (tomado de La Opinién), "Por el indio y por la raza. Sociedad Indianista Mexicana", pp. 12.

SIM (tomado de La Opinién), "Por el indio y por la raza. Sociedad Indianista Mexicana", pp. 13.

Montes de Oca, José, "Sociedad Indianista Jalisciense. Sesién de la Junta Directiva celebrada el dia 6
de enero de 1911", pp. 13-14.

Montes de Oca, José, "Sesion ordinaria de la Junta Directiva celebrada el dia 20 de diciembre de
1910", pp. 14.

SIM, "Sociedad Indianista de Autlan. Fundada el 11 de diciembre de 1910", pp. 15.

SIM, "Sociedad Indianista de Sayula. 4° Canton. Fundada el 22 de enero de 1911", pp. 15.

SIM, "Sociedad Indianista de Chapala. 7° Canton. Fundada el 22 de enero de 1911", pp. 15.

SIM, "Sociedad Indianista de Teocaltiche. 11° Cantén. Fundada el 20 de enero de 1911", pp. 16.
SIM, "Sociedad Indianista Mexicana. Acta de la sesion del dia 28 de diciembre de 1910", pp. 16-17.

Marquez, A., "Acta de la sesion ordinaria verificada el 17 de enero de 1911, en el Salén de Sesiones de
la Sociedad Mexicana de Geografia y Estadistica a las 6 pm", pp. 17-18.

Flores Magon, J., "Comunicaciones”, pp. 18-19.

SIM, "Documentos relativos al 1er. Congreso Indianista”, pp. 19.

SIM, "Comunicaciones", pp. 20.

SIM, "La fiesta inaugural de la Sociedad Indianista Oaxaquefia, 15 de diciembre de 1910", pp. 20.

190



SIM, "La fiesta inaugural de la Sociedad Indianista Oaxaquefia, 15 de diciembre de 1910", pp. 21-22.

Canseco, Francisco, "Discurso del Sr. Lic. Francisco Canseco", pp. 22-25.

Sanchez, Juan, "Lo que hizo Juarez por su Patria", pp. 25-28.

Echeverria, Francisco, "{Pobre Raza!", pp. 28.

Echeverria, Francisco, "jPobre Raza!", pp. 29.

Zarate, Basilio, "Pobladores indigenas del Estado y su civilizacion actual por el Sr. Prof. Basilio Zarate"
pp. 30-31.

SIM, "Sociedad Indianista Morelense", pp. 30-31.

SIM, "Sociedad Indianista Hidalguense", pp. 31-33.

SIM, "Planta de Constitucion de la Confederacion del Trabajo”, pp. 32.

Belmar, Francisco, "Conferencia sobre la raza indigena en México por el Lic. Francisco Belmar en la
asociacion Cristiana de Jovenes el 17 de abril de 1911", pp. 32-36.

Diaz Zulueta, José, "La Inmigracion China para el fomento de la agricultura perjudicara a México",
pp. 36-37.

Diaz Zulueta, José, "Por la regeneracion de nuestros indios. Principios por educar a las futuras
madres", pp. 37.

SIM, "Trabajos de la Sociedad Indianista. Indigenas de Tuxtepec y otros pueblos de Oaxaca y
Veracruz", pp. 37-38.

SIM, "Los indios de Metztitlan, Estado de Hidalgo", pp. 38-39.
SIM, "La evolucion y la revolucion. Raza indigena”, pp. 39-40.

SIM, "La evolucion y la revolucion. Raza indigena”, pp. 41.

Diaz de Ledn, Jesus, "Concepto del Indianismo en México", pp. 41-49.

Cossio, José L., "Defensa de Cuauhtémoc"”, pp. 49-50.

SIM, "Los Partidos Popular Evolucionista y Liberal Progresista y los Panoramas de los candidatos a los
Gobiernos de los Estados", pp. 50.

SIM, "Lenguas Indigenas"”, pp. 50-51.
SIM, "Juarez, Sublime indio de Guelatao. 18 de julio de 1872", pp. 51.
Diaz Zulueta, José, "Por la regeneracion de nuestros indios", pp. 51-52.

Alavez, Alberto, Belmar, Francisco, "Método para aprender el idioma zapoteco-serrano formado por el
Prof. Alberto Alavez, natural de Macuiltianguis y Lic. Francisco Belmar", pp. 1-2, (Folletin anexo).

Diaz Zulueta, José, "Por la regeneracion de nuestros indios", pp. 53-54.

Diaz de Ledn, Jesus, "Los problemas de la ensefianza elemental a las razas indigenas", pp. 54-57.

SIM (tomado de El Heraldo de Chiapas), "El tépico de la esclavitud de los indios", pp. 57-58.

Escudero, Francisco, "Conferencia leida por el Lic. Francisco Escudero ante la Sociedad Indianista
Jalisciense, el dia 29 de enero de 1911", pp. 58-62.

191



Mena, R., "La Clasificacion arqueoldgica del Museo Nacional. La cuestion de la Sra. Zelia Nuttall y el
Sr. Batres", pp. 62-64.

SIM, "Bibliografia", pp. 64.

Alavez, Alberto, Belmar, Francisco, "Método para aprender el idioma zapoteco-serrano formado por el
Prof. Alberto Alavez, natural de Macuiltianguis y Lic. Francisco Belmar", pp. 3-6, (Folletin anexo).

Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana (1911), num. 9, septiembre de 1911.

Escudero, Francisco, "Conferencia leida por el Lic. Francisco Escudero ante la Sociedad Indianista
Jalisciense, el dia 29 de enero de 1911 (Continua)", pp. 65-66.

Diaz Zulueta, José, "Reformas convenientes a la Ensefianza Nacional", pp. 66-67.

Sanchez Ortega, Alfonso, "La Sociedad Indianista”, pp. 67-68.

Belmar, Francisco, "¢ Existe el monosilabismo en las lenguas indigenas de México?", pp. 68-70.

Diaz de Leon, Jesus, "Los problemas de la ensefianza elemental a las razas indigenas (Continua)",
pp. 70-77.

Conde de Charancey, "Lenguas indigenas de México. Familia Mixteco-zapoteca por el Lic. Francisco
Belmar. Opinion Europea traducida del francés por el Ing. Félix F. Palavicini”, pp. 77-78.

Cossio, José, L., "¢ Como y por quiénes se ha monopolizado la propiedad rustica en México?", pp. 78.

SIM, (tomado de El Diario), "La Glorificacion de Cuauhtémoc”, pp. 79.
SIM, (tomado de El Independiente de Pachuca), "El asunto de Metztitlan", pp. 79-80.

Alavez, Alberto, Belmar, Francisco, "Método para aprender el idioma zapoteco-serrano formado por el
Prof. Alberto Alavez, natural de Macuiltianguis y Lic. Francisco Belmar", pp. 7-10, (Folletin anexo).

Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana (1911), num. 10, octubrede 1911.

SIM, (tomado de El Independiente de Pachuca), "El asunto de Metztitlan (Continua)”, pp. 81.

Belmar, Francisco, "¢ Existe el monosilabismo en las lenguas indigenas de México? (Continua)",
pp.81-84.

Belmar, Francisco, "Caracter morfologico de las lenguas de la Familia Nahuatlana", pp. 84-88.

Veyro, Francisco, "Opinién del Sr. Prof. Francisco Veyro", pp. 88.

Santibafiez, Enrique, "Indigenas de Chiapas por el Sr. Enrique Santibanez", pp. 89-90.

SIM, "Comité mexicano de la Alianza cientifica universal”, pp. 90.

Santibafiez, Enrique, "Los impuestos personales ante las cifras Estadisticas por el Sr. Enrique
Santibafiez", pp. 90-92.

SIM, "Notas sobre un craneo Otomi por el Dr. Alexandro Schenk Profesor de la Universidad de
Sausanne (Traducido del Boletin de la Sociedad de Geografia de Neuchatel)", pp. 93-94.

Schenk, A. "El Lic. Benito Juarez. Gobernador Constitucional del Estado de Oaxaca. La raza indigena",
pp. 94-95.

Romero, José Maria, "Virtudes que las razas indigenas de México poseen para la vida social y
econdémica", pp. 95-96.

SIM, "Los Chamulas, los Tehuanos y los Yaquis", pp. 96.

SIM, "Los Chamulas, los Tehuanos y los Yaquis", pp. 97.

Duran, R. J., "El problema de la raza indigena", pp. 97-98.

192



SIM, "Actas de la Sociedad Indianista de Yucatan", pp. 98-99.

Bazarto, Manuel, "Las razas indias y el progreso de la Republica", pp. 99-100.

SIM, "Programa General para el curso de Arqueologia”, pp. 100-101.

SIM, "El Profesor Castellanos y la cronologia indiana", pp. 101.

SIM, "Cerro del Tahali. Monte de San Bartolo Yautepec, Distrito de Yautepec, Oaxaca", pp. 101-107.

SIM, "Zapotecas de Juchitan”, pp. 107-112.

Alavez, Alberto, Belmar, Francisco, "Método para aprender el idioma zapoteco-serrano formado por el
Prof. Alberto Alavez, natural de Macuiltianguis y Lic. Francisco Belmar", pp. 11-14, (Folletin anexo).

SIM, "Parte expositiva", pp. 1.

SIM, "Sesién del miércoles 10 de enero de 1912 de la Sociedad Indianista Mexicana", pp. 1-2.

Marquez, A. "Acta de la Sesion ordinaria verificada en Febrero de 1911 en el Salén de Sesiones de la
Sociedad de Geografia y Estadistica, a las 7 pm", pp. 2.

Hernandez Barron, Rosendo, "Acta num. 1 de la Sociedad Indianista Mexicana del 3 de junio de 1913,
verificada en el salon de Sesiones de la Sociedad Mexicana de Geografia y Estadistica”, pp. 2-3.

SIM, "Documentos”, pp. 3-5.

Belmar, Francisco, "Informe rendido por el Lic. Francisco Belmar, Secretario Perpetuo de la Sociedad
Mexicana de Geografia y Estadistica, a la misma el 2 de mayo de 1912 sobre algunos manuscritos
existentes en la Biblioteca de dicha Corporacion”, pp. 5-7.

SIM, (tomado de El Imparcial), "Los Molinos de Nixtamal”, pp. 7-8.

Cobarrubias, José, “La Solucion de la Cuestion Agraria incluye la del Problema Indigena”, pp. 8-9.

SIM, "El Cuarto aniversario del descubrimiento del Pacifico", pp. 9.

SIM, "Las fiestas del 14 de julio. La amistad Franco-Mexicana", pp. 10-11.

Garcia, Leonidas, "La raza indigena de América y la inmigracion europea”, pp. 11-12.

SIM, "Juarez y el 18 de julio de 1913", pp. 12-13.

Bolafios Cacho, Miguel, "La Escuela Rudimentaria y el Gobierno de Oaxaca. Decreto de 4 de julio de
1913", pp. 13-14.

SIM, "Bibliografia", pp. 15-16.

SIM, "Parte Linglistica. Lista de los pueblos del Estado de Puebla, Distrito de Zacatlan donde se habla
el totonaco", pp. 16.

Hernandez Barrén, Rosendo, "Sociedad Indianista Mexicana. 2a Sesion del 2° periodo. Martes 17 de
junio de 1913", pp. 17.

Hernandez Barrén, Rosendo, "Sociedad Indianista Mexicana. Segundo Periodo”, pp. 17-18.

Belmar, Francisco, "Informe que el suscrito como Presidente de la Junta de la Sociedad Indianista
Mexicana, rinde a la misma sobre los fondos colectados en los meses de junio y julio del presente afio
y gastos erogados", pp. 18-19.

Bonansea, Sylvio J., "El desarrollo historico de los pueblos y la necesidad de educar al indio iniciandolo
al arte agrario”, pp. 19-26.

193



Belmar, Francisco, "La evolucion en la raza indigena. José Juan Tablada y el indio. Piedad para el
indio", pp. 26-27.

Esperanza, H., "Es un error creer que la escuela basta para civilizar al indio", pp. 27-30.

SIM, "Lista de los indigenas de la Sierra de Ixtlan que fueron engafiados y traidos a esta Capital el 20
de noviembre de 1912 para ser consignados al servicio de las armas. Fueron defendidos por el Sr. Lic.
Luis Lopez Masse, quien logré fueran puestos en libertad”, pp. 30-32.

Belmar, Francisco, "Informacion que el subscrito rinde a la Sociedad Mexicana de Geografia y
Estadistica acerca de algunos manuscritos permanecientes a la biblioteca de la misma corporacion”,
pp. 32-35.

SIM, "Yosotato", pp. 35-36.

Belmar, Francisco, "Informacion que el subscrito rinde a la Sociedad Mexicana de Geografia y
Estadistica acerca de algunos manuscritos permanecientes a la biblioteca de la misma corporacion
(Continua)", pp. 37-38.

SIM, "Lista de los indigenas de la Sierra de Ixtlan que fueron engafiados y traidos a esta Capital el 20
de noviembre de 1912 para ser consignados al servicio de las armas. Fueron defendidos por el Sr. Lic.
Luis Lépez Masse, quien logré que fueran puestos en libertad. (Continua)", pp. 38.

Montes de Oca, José, "La Regeneracion de la Raza Indigena”, pp. 39-40.

SIM (tomado de El Diario), "Informacion de la prensa. Fundacion de una Gran Liga de Educadores
Populares", pp. 40-41.

SIM (tomado de El Imparcial), "Los indios de Cholula son barbaramente tratados por orden de un
hacendado", pp. 41.

SIM, "La Sociedad Indianista trabaja por la regeneracion del indio", pp. 41-42.

SIM (Tomado de El Pais), "Unos infelices indios piden justicia y piedad”, pp. 42-43.

Izaguirre Rojo, B., "La Patria y la Raza", pp. 43-44.

SIM, "Los Indios Trikes", pp. 44-46.

Schleske, Humberto, "Trayectorias Humanas vagando por en el Perd", pp. 46-47.
SIM, "Parte Linguistica", pp. 48.

Carrefio, Alberto M., "La Evolucién econémica de la raza indigena. Discurso de Recepcion por el Sr.
Prof. Alberto M. Carrefio en la sesion del 25 de junio de 1908 en la Sociedad Mexicana de Geografia y
Estadistica", pp. 49-55.

SIM, "Parte Linguistica", pp. 55-60.

SIM (tomado de El Pais), "La fiesta de la Raza. Fue poco secundada en México. Debid llamarse La
Fiesta de la Raza Latina", pp. 60.

SIM, "La Gruta Beequi. La Puerta del Paraiso", pp. 61-62.
SIM, "Investigaciones sobre el dialecto zapoteco de Cajonos", pp. 62-64.

194



Basave, Agustin, "Nuestros Parias", pp. 65-66.

SIM (tomado de E/ Pajs), "La gran familia indigena mexicana da pruebas de sus aptitudes para su
evolucion social", pp. 66-67.

SIM, "Bibliografia", pp. 67-68.

SIM, "Renuncia un socio. Un nuevo socio", pp. 68.

SIM, "indice del Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana del afio de 1911", pp. 69-71.

SIM, "Cambio de nombres geograficos. Su inconveniente", pp. 69-70

SIM, "Comunicaciones", pp. 70-71.

Patron Correa, José, "Enfermedades mas frecuentes en los indios y medios de evitarlas”, pp. 71-72.

SIM, "Investigaciones sobre el dialecto zapoteco de Cajonos", pp. 72-74.

SIM, "La loza hecha por lo indios en México", pp. 75.

SIM, "Investigaciones sobre el dialecto zapoteco de Cajonos", pp. 75-79.

Guardiola, Bartolo, "Apuntes historicos tomados de la Geografia del Estado de San Luis Potosi por el
Prof. Bartolo Guardiola", pp. 81.

SIM, "Carta de México Antiguo”, pp. 81.
SIM, "Pachihuaztli", pp. 81.
SIM, "Etimologia de la palabra Tapayaxin: Camaleén", pp. 82.

Agenor (tomado de Revista Pitagora), "El espiritismo entre los antiguos Aztecas y el conocimiento de
las virtudes de las plantas”, pp. 82-84.

SIM (tomado de Boletin de la Union Panamericana), "La tagua o marfil vegetal", pp. 84-87.

Belmar, Francisco, "Lenguas indigenas del Territorio Mexicano", pp. 87-88.

Belmar, Francisco, "Lenguas indigenas del Territorio Mexicano", pp. 89-91.

Schleske, Humberto, "Las cosechas universales, como se encuentran. Trabajos del socio
corresponsal en Veracruz", pp. 89-91.

Menéndez, Rodolfo, "La estatua de Fernando VII en la Alameda de Mérida", pp. 92-95.

SIM, "Francisco Xavier Venegas de Savedra y Rodriguez de Arenzana...", pp. 95-96.

SIM, "Investigaciones sobre el dialecto zapoteco de Cajonos", pp. 97-100.
SIM, "Bibliografia", pp. 101.

195



Referencias

Primarias
Acervos documentales

(AGN) Archivo General de la Nacion.

(AHUNAM) Archivo Historico de la Universidad Nacional Auténoma de México.
(AHMNA) Archivo Historico del Museo Nacional de Antropologia.

(HND) Hemeroteca Nacional Digital.

Bibliografia / Hemerografia:

Academia Central Mexicana de Jurisprudencia (1911), Programa del Concurso Cientifico y
Artistico del Centenario, México, ACMJ.

Alcérreca, Félix M. (1913), “Acta numero 43", Boletin de la Sociedad Mexicana de Geografia y
Estadistica, Quinta época, Tomo VI, 1913, pp. 49-61.

(1911), “Por la raza”, Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana, nim. 1, enero 1911,
pp. 76-80.

Alcérreca, Félix M., Marcos E. Becerra y Antonio Marquez (1911), “Dictamen de la Comision
nombrada por el Primer Congreso Indianista, sobre las conclusiones de los trabajos
presentados al mismo en la sesion de octubre 31 y noviembre de 1910”, Boletin de la
Sociedad Indianista Mexicana, nam. 1, enero 1911, pp. 109-111.

Altamirano, Ignacio Manuel (1989), Obras completas XV, Tomo |. Escritos sobre educacion,
México, Conaculta.

Auburtin, E., Le Bret y L. A. Gosse (1962), “Instrucciones etnolégicas para México, por E.
Auburtin, Le Bret y L. A. Gosse, con adiciones del abate Brasseur de Bourbourg”, Juan
Comas, Las primeras instrucciones para la investigaciéon antropolégica en México,
México, UNAM, pp. 15-32.

Balbi, Adrien (1826), L Atlas Ethnographique du Globe, Tomo |, Paris, Chez Rey et Gravier
Libraires.

Baranda, Joaquin (1900), “Discurso pronunciado al inaugurarse la Escuela Normal para
profesores de ensefanza primaria en la ciudad de México el 24 de febrero de 18877,
Joaquin Baranda, Obras, México, Imp. De V. Agleros Editor, pp. 25- 76.

Hernandez Barron, Rosendo (1913), “Acta num. 1 de la Sociedad Indianista Mexicana del 3 de
junio de 1913, verificada en el salén de Sesiones de la Sociedad Mexicana de Geografia
y Estadistica”, Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana, num.1, tomo Il, Afio segundo,
julio 1913, pp. 2-3.

(1913), “Sociedad Indianista Mexicana. Segundo periodo”, Boletin de la Sociedad
Indianista Mexicana, num.2, tomo I, Afio segundo, agosto 1913, pp. 17-18.

196



Becerra, Marcos E. (1911), “Asignaturas que debe comprender la ensefianza primaria de los
indios”, Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana, nam. 1, enero 1911, pp. 90-92.

Belmar, Francisco (1902), Estudio del idioma Ayook, Oaxaca, Imprenta del comercio.

(1909), Importancia del estudio de las lenguas indigenas de México. Refutacion de las
ideas emitidas por el Lic. Francisco Pascual Garcia con motivo de la critica que hace a
los estudios lingliisticos del autor de este folleto, s.I., s.e.

(1910) “Congreso de Educacion”, Boletin Preparatorio de la Sociedad Indianista
Mexicana, 1 de octubre de 1910, cuaderno décimo, p. 165.

(1910), “El Gral. Sanchez Rivera fue a traer a los indios para el desfile historico, a la
Huasteca Potosina”, Boletin Preparatorio de la Sociedad Indianista Mexicana, 24 de
septiembre de 1910, cuaderno noveno, pp. 154-156.

(1911), “Conferencia sobre la raza indigena en México, por el Lic. Francisco Belmar, en
la Asociacion Cristiana e Jovenes, el 17 de Abril de 1911”, Boletin de la Sociedad
Indianista Mexicana, num. 5y 6, mayo y junio 1911, pp. 32--35.

(2011), Glotologia indigena mexicana, México, INAH.

(1911), “Prélogo” en Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana, num. 1, enero 1911, pp.
1-4.

Belmar, Francisco, et. al. (1912), “Sesion del Comité Ejecutivo”, Resefia de la segunda sesion del
XVII Congreso Internacional de Americanistas efectuada en la Ciudad de México durante
el mes de septiembre de 1910 (Congreso del Centenario), México, Imprenta del Museo
Nacional de Arqueologia, Historia y Etnologia, pp. 14-25.

Blumenbach, Johann-Friedrich (1820), Decas sexta. Collectionis suae Craniorum diversarum
gentium illustratae, Gottingae, Dieterich.

Bolafios Cacho, Miguel (1911), “La educacion del indio”, Boletin de la Sociedad Indianista
Mexicana, num. 1, enero 1911, pp. 70-74.

(1913), “La escuela rudimentaria y el Gobierno de Oaxaca”, Boletin de la Sociedad
Indianista Mexicana, Tomo Il, num. I, afio segundo, julio de 1913, pp. 13-14.

Bonansea, Sylvio (1913), “El desarrollo histérico de los pueblos y la necesidad de educar al indio
iniciandolo al arte agrario”, Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana, nim. 2, tomo I,
afio segundo, agosto 1913, p. 19-26.

Broca, Paul (1879), Instructions générales pour les recherches anthropologiques, Paris, Libraire
de L’Académie de Médecine.

Calderon, Luis M. (1908), “Informe anual que rinde la secretaria de la SMGE sobre los trabajos
de la misma sociedad del 28 de abril de 1908 al 27 de abril de 1909”, Boletin de la
Sociedad de Geografia y Estadistica 1908, Quinta época, Tomo lll, pp. 231-237.

197



Carrefio, Alberto M. (1911), “El problema indigena”, Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana,
num. 1, enero 1911, pp. 99-104.

Castellanos, Abraham (1905), “Ligero estudio del desarrollo de la pedagogia en México”,
Abraham Castellanos, Pedagogia Rébsamen. Asuntos de metodologia general

relacionados con la escuela primaria, México, Libreria de la viuda de Ch. Bouret, pp. 13-
126.

(1907), Reforma escolar mexicana. Seleccion y juicio sobre los trabajos de los Congresos

de Instruccion y Organizacion Legislativa del Maestro Rébsamen, México, A. Carranza y
Comp. Impresores,

(1908), “La educacién de la raza indigena”, Boletin de la Sociedad Mexicana de
Geografia y Estadistica, Quinta época, Tomo lll, 1908, pp. 78-85.

(1910), “Sexto discurso sobre la educacion nacional”, Boletin de la Sociedad Mexicana de
Geografia y Estadistica, Quinta época, Tomo IV, 1910, pp. 20-25.

(1911), “Séptimo discurso sobre la educacion nacional. El problema de la raza indigena”,
Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana, num. 1, enero 1911, pp. 64-67.

(1913), Discursos a la nacion mexicana sobre la educacién nacional, México, Libreria de
Ch. Bouret.

(1914), “Los Xicalancas y los Ulmecas”, Boletin de la Sociedad Mexicana de Geografia y
Estadistica, Quinta época, Tomo VII, 1914, pp. 540-542.

Colunga, Paulo (1910), “Por los irredentos”, Boletin Preparatorio de la Sociedad Indianista,
Cuaderno sexto, 1° de agosto de 1910, pp. 85-88.

Conde de Charancey (1911) “Lenguas indigenas de México. Familia Mixteco-Zapoteca por el Lic.

Francisco Belmar”, Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana, num. 9, septiembre 1911.
pp. 77-78.

Cosmes, Francisco (1889), “Voto particular del Diputado Francisco G. Cosmes”, La escuela
moderna, Tomo |, num. 6, diciembre 31 de 1889, pp. 87-90.

Cossio, José L. (1911), ;Coémo y por quiénes se ha monopolizado la propiedad rustica en
Meéxico?, México, Tipografia mercantil.

(1911), “Discurso del Sr. Lic. José L. Cossio”, Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana,
num. 1, enero 1911, pp. 18-22.

(1911), “La regeneracion social del indio por la mujer”, Boletin de la Sociedad Indianista
Mexicana, num. 1, enero 1911, pp. 80-81.

Covarrubias, José (1913), “La solucion de la Cuestion Agraria incluye la del Problema Indigena”,

Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana, num.1, tomo Il, Aflo segundo, julio 1913, pp.
8-9.

198



de Jovellanos, Gaspar Melchor (1845), “Sobre la ley agraria”, Obras de Don Melchor Gaspar de
Jovellanos, Madrid, Tipografia de D. F. de P. Mellado, pp. 25-250.

Diaz de Ledn, Jesus (1911), “Alocucion del Presidente de la Sociedad indianista Mexicana en la
solemne inauguracion del Primer Congreso Indianista, instalado por el Sr. Gral. Porfirio
Diaz, Presidente de la Republica”, Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana, nim. 1,
enero 1911, pp. 14-18.

(1911), Concepto del indianismo en México, México, Tipografia De la viuda de Francisco
Diaz de Leodn, 1911.

(1911), “Los problemas de la ensefianza elemental a las razas indigenas”, Boletin de la
Sociedad Indianista Mexicana, num. 8, agosto de 1911, pp. 54-57.

(1911), “Los problemas de la ensefianza elemental a las razas indigenas”, Boletin de la
Sociedad Indianista Mexicana, num. 9, septiembre de 1911, pp. 70-77.

(1911), Necesidad de favorecer las relaciones entre las diversas razas del mundo,
proponiendo los medios de lograr una buena armonia entre ellas, Aguascalientes, Imp. y
Encuadernacion de R. Rodriguez Romo e hijos.

El Imparcial (1910), “Por la raza doliente. Meritorios trabajos. Todos los elementos valiosos de la
Republica figuran en la Sociedad Indianista Mexicana”, El Imparcial: diario ilustrado de la
mafiana, martes 31 de mayo de 1910, p. 2.

Escudero, Francisco (1911), “Conferencia leida por el Lic. Francisco Escudero ante la Sociedad
Indianista Jalisciense el dia 29 de Enero de 1911”, Boletin de la Sociedad Indianista
Mexicana, num. 8, Agosto 1911, pp. 58-62.

Estrada, Genaro (1918), “Trabajos leidos en el seno de la Sociedad Mexicana de Geografia y
Estadistica, durante el afio social de abril de 1916 a abril de 1917”, Boletin de la Sociedad
de Geografia y Estadistica, Quinta época, Tomo VIII, 1918, pp. 481-482.

Flores, Manuel (1887), Tratado elemental de Pedagogia, México, Secretaria de Fomento,

Gagern, Carlos (1869), "Rasgos caracteristicos de la raza indigena de México", Boletin de la
Sociedad de Geografia y Estadistica de la Republica Mexicana, Segunda Epoca, Tomo
I, pp. 802-818.

Gamio, Manuel (1916), Forjando patria (pro nacionalismo), México, Libreria de Porrda Hermanos.

Garcia, Genaro (1991), Crénica oficial de las fiestas del Primer Centenario de la Independencia
de Meéxico publicada bajo direcciéon de Genaro Garcia, México, Centro de Estudios de

Historia de México.

Garcia Granados, Ricardo (1909), “La cuestion de razas e inmigracion en México”, Boletin de la
Sociedad Mexicana de Geografia de Estadisticas, Quinta época, tomo Ill, pp. 327-339.

(1911), “Raza, clima y relaciones internacionales”, Boletin de la Sociedad Indianista
Mexicana, num. 1, enero 1911, pp. 81-82.

199



Garcia, Francisco Pascual (1909), “La cuestion de limites entre los Estados. Los limites entre
Oaxaca y Puebla”, El Tiempo, martes 23 de marzo de 1909, p. 1.

Garrido, Isauro Manuel (1897), “La clase indigena”, El Xinantecatl. Seminario independiente de
propaganda liberal, Tomo |, Junio 6 de 1897, p. 2.

Gracida, Rafael (1910), “Alocucion del Sr. Rafael Gracida”, Boletin Preparatorio de la Sociedad
Indianista Mexicana, 1 de octubre de 1910, cuaderno décimo, p. 180.

Herrera, Alfonso L. y Ricardo E. Cicero (1897), "Estudios de Antropologia mexicana", La
Naturaleza. Periddico Cientifico de la Sociedad Mexicana de Historia Natural, Segunda
Serie, Tomo Il, pp. 462-469.

(1895), Catalogo de la coleccion de Antropologia del Museo Nacional (1895), México,
Imprenta del Museo Nacional,

Herrera, Alfonso L. y Daniel Vergara Lope (1899), La vie sur les hauts plateaux. Influence de la
pression barométrique sur la constitution et le développement des étres organisés.
Traitement climatérique de la tuberculose, México, Imprimerie de |. Escalante.

Huerta, Victoriano (1926), “General Victoriano Huerta. Abril 1° de 1913. 2° periodo del 26°
Congreso de la Unién”, SEP, La educacion publica en México a través de los mensajes
presidenciales, México, SEP, 179-181.

Le Bon, Gustav (1884), "La Antropologia actual y el estudio de las razas", La Naturaleza.
Periédico Cientifico de la Sociedad Mexicana de Historia Natural, México, Tomo VI, pp.
126-145.

(1912), Leyes psicologicas de la evolucion de los pueblos, Madrid, Imp. de Antonio G.
Izquierdo.

Leon, Nicolas (1906), Catedra de etnologia del Museo Nacional de México. Notas de la leccion
562, México, Imprenta del Museo Nacional.

Leon, Nicolas y Valentin F. Frias (1906), "Foc-lor mexicano", Memorias de la Sociedad Cientifica
"Antonio Alzate", México, Tomo XXIV, pp. 339-395.

Lombroso, Cesare (1899), Le crime, causes et remedes, Paris, Scleicher Fréres Editeurs.

Lumbholtz, Carl (1960), EI México desconocido. Cinco afios de exploracion entre las tribus de la
Sierra Madre Occidental; en la tierra caliente de Tepic y Jalisco, y entre los tarasco de
Michoacan, Tomo II, México, Editorial Nacional,

Madero, Francisco I. (1926), “Francisco |. Madero. Abril 1° de 1912. 4° periodo del 25° Congreso
de la Unién”, SEP, La educaciéon publica en México a través de los mensajes

presidenciales, México, SEP, pp. 167-170.

Marquez, Antonio (1911), “Acta de la Quinta Sesion, del viernes 4 de Noviembre de 1911”, Boletin
de la Sociedad Indianista Mexicana, nim. 1, Enero 1911, pp.82-84.

200



(1911), “Acta de la tercera sesion del Primer Congreso Indianista celebrada en el Salon
de Actos del Museo Nacional de la Ciudad de México, el dia 31 de octubre de 1910 a las
4 de la tarde”, Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana, num. 1, enero 1911, pp. 50-
51.

(1911), “Acta de la sesion sexta y de clausura del Primer Congreso Indianista, celebrada
en el Salon de Actos del Museo Nacional de la Ciudad de México el dia 5 de noviembre
de 1910, a las 4 p.m.”, Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana, nim. 1, enero 1911,
pp. 93-94.

Martinez, Leandro (1911), “La Regeneracion de la raza Cora que habita en las sierras de Nayarit
y de La Yesca, en el territorio de Tepic”, Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana, nam.
1, Enero 1911, pp. 61-64.

Mateos, Andrés (1910), “Estudio sintético sobre la Guerra de Independencia”, Anales del Museo
Nacional, Tomo Il, num. 63, pp. 493-526.

Mena, Ramon (1911), “Apuntes para el idioma popolca”, Boletin de la Sociedad Indianista
Mexicana, nam. 1, enero 1911, pp. 23-25.

Molina Enriquez, Andrés (1997), Los grandes problemas nacionales, México, Era.

Montes de Oca, José (1910), “Exposicion del Sr. Delegado de la Sociedad Indianista Mexicana”,
Boletin preparatorio de la Sociedad Indianista Mexicana, Cuaderno undécimo, México,
Octubre 15 de 1910. pp. 195-204.

(1911), “Sociedad Indianista Jalisciense. Asamblea general verificada el dia 25 de
septiembre de 1910, Boletin de la Sociedad Indianista, nim. 2, febrero 1911, pp. 1-3.

(1911), “Sociedad Indianista Jalisciense. Sesion ordinaria de la Junta Directiva, celebrada
el dia 26 de octubre de 1910”, Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana, num. 2, febrero
1911, pp. 3-4.

Mora, José Maria Luis (1984), “Una visién de la sociedad mexicana”, Andrés Lira (ed.), Espejo de
discordias. La sociedad mexicana vista por Lorenzo Zavala, José Maria Luis Mora y
Lucas Alaman, México, SEP, pp. 170-140.

Morgan, Lewis (1877), Ancient Society, Researches in the lines of human progress from savagery
through barbarism to civilization, Chicago, Charles H. Kerr and Company.

Orozco y Berra, Manuel (1864), Geografia de las lenguas y carta etnografica de Meéxico:
precedidas de un ensayo de clasificacion de las mismas lenguas y de apuntes para las
inmigraciones de las tribus, México, Imprenta de J.M. Andrade y F. Escalante.

Otero, Mariano (1842), Ensayo sobre el verdadero estado de la cuestion social y politica que se
agita en la Republica Mexicana, México, Impreso por Ignacio Cumplido.

Palavicini, Félix (1911), “La federacion y la escuela. La iniciativa particular dentro del programa

general, expansion y unidad en las ideas; variedad de los métodos”, Boletin de la
Sociedad Indianista Mexicana, nam. 1, enero 1911, pp. 95-99.

201



(1912), “El problema nacional y las deficiencias de la instruccion rudimentaria”, Boletin de
la Sociedad Mexicana de Geografia y Estadistica, Tomo V, 5° época, pp. 355-366.

Pani, Alberto J. (1912), La Instruccién rudimentaria en la Republica, México, SIPBA,

(1918), Una encuesta sobre educacion popular, México, Departamento de
Aprovisionamientos Generales.

Parra, Manuel de la (1911), “Himno Patrio”, Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana, num. 1,
Enero 1911, p. 113.

Parra, Porfirio (1897), "jLa ineidad es una fuerza antagonista de la herencia, o es una de las
formas de esa ultima!", Gaceta Médica de México, Tomo XXXIV, No. 21, noviembre 1 de
1897, pp. 544-553.

Pimentel, Francisco (1875), Cuadro descriptivo y comparativo de las lenguas indigenas de
Meéxico, o tratado de filologia mexicana, Tomo lll, México, Tipografia de Isidoro Epstein.

(1903), “Memoria sobre las causas que han originado la situacion actual de la raza
indigena de México y medios de remediarla”, Obras completas de D. Francisco Pimentel,
Tomo I, México, Tipografia Econdmica, pp. 7-152.

Proudhon, Pierre J. (2008), El Principio Federativo, Buenos Aires, Libros de Anarres.

Quesnay, Francgois (1888), “Maximes générales de gouvernement économique d'un royaume
agricole”, F. Quesnay, Oeuvres économiques et philosophiques, Paris, Jules Pelman &

Cie., pp. 329-337.

Ramirez, Ignacio (1960), “Instruccion Primaria”, Obras, tomo Il, México, Editora nacional, pp. 173-
178.

(1988), “Discurso civico pronunciado el 16 de Septiembre de 1861, en la Alameda de
México, en memoria de la proclamacion de la Independencia”, Ignacio Ramirez, Obras
completas de Ignacio Ramirez “El Nigromante”, Tomo |, México, pp. 133-142.

Ratzel, Friedrich (2009), Desde México. Apuntes de viaje de los afios 1874-1875, México, Editorial
Herder.

Rébsamen, Enrique (1891), Informe sobre la reorganizacion de la Escuela Practica anexa a la
Normal de Profesores del Estado de Oaxaca, Oaxaca, Imprenta del estado.

Riva Palacio, Vicente (1984), “Las razas indigenas”, Roberto Moreno (ed.), La polémica del
darwinismo en México, México, UNAM, pp. 247-256.

Ruiz, Luis E. (1904), Tratado de pedagogia, México, Herrero Hermanos Editores.

S.A. (1824), “Soberano Congreso. Sesion del dia 11 de octubre de 1824”, Aguila mexicana,
miércoles 13 de octubre de 1824, p. 1.

S.A. (1910), “El Congreso Indianista”, La Iberia: diario de la mafiana, México, Domingo 30 de
octubre de 1910, afio V, p. 1.

202



S.A. (1911), “Ley de Instruccion rudimentaria®, Diario Oficial de los Estados Unidos Mexicanos,
tomo CXIV, num. 40, jueves 15 de junio de 1911, p. 456.

S.A. (1914), “Ley de Ensefianza Rudimentaria”, Diario Oficial, Tomo CXXXII, niumero 4, martes 5
de mayo de 1914, p. 29.

Salazar, Francisco (1911), “;Son aptos los indios de Oaxaca para asimilarse a la civilizacion
moderna?”, Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana, num. 1, enero 1911, pp. 51-53.

Sanchez, Jesus (1886), “Linglistica de la Republica Mexicana”, Anales del Museo Nacional,
Tomo lll, 12 época, pp. 279-280.

(1898), "Relaciones de la Antropologia y la Medicina", Gaceta Médica de México, México,
Tomo XXXV, No. 10, mayo 15 de 1898, pp. 193-206.

Secretaria de Fomento Colonizacion e Industria (1905), Censo de 1900, México, Tipografia de la
Secretaria de Fomento.

Siciliani, Pietro (1885), La nuova biologia. Saggio storico-critico in servigio delle scienze
antropologiche e sociali, Milan, Fratelli Dumolard.

Sierra, Justo (1911), “Discurso pronunciado por el Sefior Licenciado Don Justo Sierra, Ministro
de Instruccion Publica y Bellas Artes, en la apertura del Congreso Pedagogico”, SIPBA,
Antecedentes, actas, debates y resoluciones del Congreso Nacional de Educacion
Primaria reunido en la capital de la Republica en el mes del Centenario, Tomo |, México,
Tipografia Econdmica, pp. 22-34.

SIM (1910), “Bases de la Sociedad Indianista Mexicana”, Boletin Preparatorio de la Sociedad
Indianista, México, 1910. Viernes 10 de Junio, p. 16.

(1910), “Bibliografia”, Boletin Preparatorio de la Sociedad Indianista Mexicana, 1 de
octubre de 1910, cuaderno décimo, pp. 176-177.

(1910), “Circular de invitacion”, Boletin Preparatorio de la Sociedad Indianista, México, 10
de Junio de 1910, pp. 7-8.

(1910), “Circular de Invitacion”, Boletin Preparatorio de la Sociedad Indianista Mexicana,
17 de Junio de 1910, pp. 9-11.

(1910), “Contestacion de las personas invitadas para formar la Sociedad Indianista
Mexicana”, Boletin Preparatorio de la Sociedad Indianista Mexicana, México, cuaderno
cuarto, 1° de Julio de 1910, pp. 43-60.

(1910), “Décimo Séptimo Congreso de Americanistas”, Boletin Preparatorio de la
Sociedad Indianista Mexicana, 1 de octubre de 1910, cuaderno décimo, pp. 170-175.

(1910), “Decreto de la legislatura del Estado de Jalisco”, Boletin Preparatorio de la
Sociedad Indianista Mexicana, cuaderno undécimo, Octubre 15 de 1910, pp. 189-190.

(1913), “Documentos”, Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana, nim.1, tomo I, Afo
segundo, julio 1913, pp. 3-5.

203



(1911), “El asunto de Metztitlan”, Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana, nam. 9,
septiembre 1911, pp. 79-80.

(1911), “El topico de la esclavitud de los indios”, Boletin de la Sociedad Indianista
Mexicana, num. 8, agosto 1911, pp. 57-58.

(1910), “En la Sociedad Mexicana de Geografia y Estadistica”, Boletin Preparatorio de
la Sociedad Indianista Mexicana, 1 de octubre de 1910, cuaderno décimo, pp. 167-170.

(1911), “La evolucién y la revoluciéon. Raza indigena”, Boletin de la Sociedad Indianista
Mexicana, nim. 5y 6, mayo y junio 1911, pp. 39-40.

(1911), “La evolucién y la revoluciéon. Raza indigena”, Boletin de la Sociedad Indianista
Mexicana, num. 7, julio 1911, p. 41.

(1911), “Lenguas indigenas”, Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana, num. 7, julio
1911, pp. 50-51.

(1911), “Los indios de Metztitlan, Estado de Hidalgo”, Boletin de la Sociedad Indianista

Mexicana, nim. 5 y 6, mayo y junio 1911, pp. 38-39.

(1911), “Los Partidos Popular Evolucionista y Liberal Progresista y los Programas de los
candidatos a los Gobiernos de los Estados”, Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana,
nuam. 7, julio 1911, p. 50.

(1910), “Manifestacion conmemorativa”, Boletin Preparatorio de la Sociedad Indianista
Mexicana, 24 de septiembre de 1910, cuaderno noveno, pp. 148-149.

(1913), “Parte expositiva”, Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana, nim.1, tomo. I,
Julio 1913, p. 1.

(1910), “Por la Sociedad ‘Indianista Yucateca™, Boletin Preparatorio de la Sociedad
Indianista Mexicana, cuaderno duodécimo, noviembre 6 de 1910, p. 235.

(1910), “Primer Congreso Indianista. Congreso del Centenario. Antecedentes Copia de
las cartas dirigida al Sr. Gral. Porfirio Diaz, Presidente de la Republica Mexicana, a los
Srs. Ministros y otras personas, y su contestacion relativas a la formacion de la Sociedad
Indianista Mexicana”, Boletin preparatorio de la Sociedad Indianista Mexicana, México,
24 de junio de 1910, pp. 17-30.

(1911), “Protectores de la Sociedad Indianista”, Boletin de la Sociedad Indianista
Mexicana, num. 1, Enero 1911, pp. 68-69.

(1910), “Solemne Inauguracién de la Sociedad Indianista Jalisciense”, Boletin
Preparatorio de la Sociedad Indianista Mexicana, cuaderno undécimo, México, Octubre
15 de 1910, pp. 181-186.

(1911), “Trabajos de la Sociedad Indianista. Indigenas de Tuxtepec y otros pueblos de
Oaxaca y Veracruz”, Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana, nim. 5y 6, mayo y junio
1911, pp. 37-38.

204



Starr, Frederick 1899), Indians of Southern Mexico. An Ethnographic album, Chicago, FS /
Lakeside Press,

Torres Quintero, Gregorio (1913), La instruccién rudimentaria en la Republica, México, Imprenta
del Museo Nacional de Arqueologia, Historia y Etnologia.

Edward, Tylor (1975), “La ciencia de la cultura”®, J. S. Kahn (ed.), El concepto de cultura: textos
fundamentales, Barcelona, Anagrama, pp. 29-46.

URC (1911), First Universal Races Congress, London, s.e.

Uribe y Troncoso, Manuel (1911), “Higiene de las habitaciones indigenas”, Boletin de la Sociedad
Indianista Mexicana, num. 1, enero 1911, pp. 88-90.

Valencia, Felipe (1910), “Iniciativa del Sr. Diputado Dr. Felipe Valencia”, Boletin Preparatorio de
la Sociedad Indianista Mexicana, cuaderno undécimo, Octubre 15 de 1910, pp. 188-189.

Vargas Barranco, Benito (1910), “Estudios sobre las bases de la Sociedad Indianista Mexicana”,
Boletin Preparatorio de la Sociedad Indianista Mexicana, Cuaderno octavo, septiembre 1
de 1910, pp. 124-131.

Vera Estafiol, Jorge (1911) El Partido Popular Evolucionista. Bases de organizacién, México.

Virchow, Rudolf (1868), Patologia celular basada en el estudio fisiologico y patolégico de los
tejidos, Madrid, Imprenta Espafiola.

Zavala, Lorenzo (1984), “La sociedad mexicana antes y después de la Independencia”, Andrés
Lira (ed.), Espejo de discordias. La sociedad mexicana vista por Lorenzo Zavala, José
Maria Luis Mora y Lucas Alaman, México, SEP, pp. 31-44.

Secundarias

Acevedo Rodrigo, Ariadna (2011), “La ignorada cuestion del idioma: educacion en los pueblos
indigenas de Puebla, México (1876-1930)”, Maria de Lourdes Alvarado y Rosalina Rios
Zufiga (coords.), Grupos marginados de la educacion (siglos XIX y XX), México, Instituto
de Investigaciones Sobre la Educacion y la Universidad-UNAM, pp. 431-467.

(2011), “Muchas escuelas y poco alfabeto: La educacién rural en el Porfiriato, México,
1876-1910”, Alicia Civera, Juan Giner y Carlos Escalante (coords.), Campesinos y
escolares. La construccion de la escuela en el campo latinoamericano, Estado de México,
El Colegio Mexiquense / Miguel Angel Porrua, pp. 73-106.

(2015), “Autoridades municipales y ciudadania indigena: totonacas y mestizos en
Huehuetla, Puebla, ca. 1890-1925", Leticia Reina (coord.), Pueblos indigenas de
Latinoamérica. Incorporacion, conflicto, ciudadania y representacion. Siglo XIX, México,
Instituto Nacional de Antropologia e Historia, pp. 273-302.

(2015), “Incorporar al indio. Raza y retraso en el libro de la Casa del Estudiante Indigena”,
Daniela Gleizer y Paula Lopez (coord..), Nacién y alteridad. Mestizos, indigenas y
extranjeros en el proceso de formaciéon nacional, México, UAM-C / Ediciones E y C, pp.
165-195.

205



(2018), “Happy together? ‘Indians’, Liberalism, and Schools in the Oaxaca and Puebla
Sierras, 1876-1911”, Paula Lopez Caballero y Ariadna Acevedo-Rodrigo (eds.), Beyond
Alterity. Destabilizing the Indigenous Other in Mexico, Arizona, University of Arizona
Press, pp. 107-127.

Achim, Miruna (2018), “Introduccion. Tecnologias de papel”, Laura Chazaro, et. al. (eds.), Piedra,
papel y tijera: instrumentos en las ciencias en México, México, UAM-Cuajimalpa, pp. 29-
38.

Aguirre Beltran, Gonzalo (1973), Teoria y practica de la educacion indigena, México, SEP.

Agulhon, Maurice (1994), “Clase obrera y sociabilidad antes de 1848, Maurice Agulhon, Historia
vagabunda. Etnologia y politica en la Francia contemporénea, México, Instituto de
Investigaciones Dr. José Maria Luis Mora, pp. 54-85.

(2009), El circulo burgués. La sociabilidad en Francia, 1810-1848, Buenos Aires, Siglo
XXI Editores.

Aljovin de Losada, Cristébal (2009), “Ciudadano y vecino en Iberoamérica, 1750-1850: Monarquia
o Republica”, Javier Fernandez Sebastian (Dir.), Diccionario politico y social del mundo
iberoamericano. La era de las revoluciones, 1750-1850, Madrid, Fundacion Carolina /
Sociedad Estatal de Conmemoraciones Culturales / Centro de Estudios Politicos y
Constitucionales, pp. 179-198.

Alvarado, Maribel y Francisco Barriga (2010), “Prélogo”, Francisco Barriga (coord.), El filélogo de
Tlaxiaco. Un homenaje académico a Francisco Belmar, México, INAH, pp. 9-16.

Annino, Antonio (2002), “Ciudadania ‘versus’ gobernabilidad republicana en México. Los origenes
de un dilema”, Hilda Sabato (coord.), Ciudadania politica y formacion de las naciones.
Perspectivas histéricas de América Latina, México, FCE / Colmex, pp. 62- 93.

Arnaut, Alberto (1998), La federalizaciéon educativa en México: historia del debate sobre la
centralizacion educativa, 1889-1994, México, El Colegio de México.

Arrom, Silvia (2007), “Las sefioras de la caridad: pioneras olvidadas de la asistencia social en
México, 1863-1910”, Historia Mexicana, vol. 57, num. 2, octubre-diciembre 2007, pp. 445-
490.

(2010), Para contener al pueblo: el Hospicio de Pobres de la ciudad de México, México,
Centro de Investigaciones y Estudios Superiores en Antropologia Social..

Avila Espinosa, Felipe (2001), Los origenes el zapatismo, México, El Colegio de México / UNAM.

Azuela, Luz Fernanda (1996), Tres sociedades cientificas en el Porfiriato: las disciplinas, las
instituciones y las relaciones entre la ciencia y el poder, México, Sociedad Mexicana de
Historia de Ila Ciencia y la Tecnologia/Universidad Tecnologica de
Nezahualcoyotl/Universidad Nacional Autonoma de México.

(2010), “La ciencia positivista en el siglo XIX mexicano”, Rosaura Ruiz, et. al., Ofras armas
para la Independencia y la Revolucion. Ciencias y humanidades en México, México, FCE,
pp. 172-188.

206



Baijtin, Mijail (2008), Estética de la creacion verbal, México, Siglo XXI Editores.

Barriga Puente, Francisco (2010), “La glotologia y los afanes comparatistas de Francisco Belmar”,
Francisco Barriga Puente (coord.), El filblogo de Tlaxiaco. Un homenaje académico a
Francisco Belmar, México, INAH, pp. 109-114.

Bastian, Jean-Pierre (1990), Los disidentes. Sociedades protestantes y revolucién en México,
1872-1911, México, Fondo de Cultura Econémica/El Colegio de México.

(1993), “Las sociedades protestantes y la oposicion a Porfirio Diaz en México, 1877-1911”,
Jean-Pierre Bastian (comp.), Protestantes, liberales y francmasones. Sociedades de
ideas y modernidad en América Latina, siglo XIX, México, pp. 132-164.

Bazant, Milada (1982), “La Republica Restaurada y el Porfiriato”, Francisco Arce Gurza, et. al.,
Historia de las profesiones en México, México, COLMEX, pp. 260-425.

(2005), EI debate en torno a una educacion especial para indigenas, 1867-1911,
Documentos de investigacion No. 111, México, El Colegio de México.

(2006), Historia de la educacion durante el porfiriato, México, El Colegio de México.

(2011). “El debate en torno a la educacion especial para indigenas (1876-1911)”, Lourdes
Alvarado y Rosalina Rios Zufiga (coords.), Grupos marginados de la educacion (siglos
XIX y XX), México, ISUE-UNAM / Bonilla Artigas, pp. 419-430.

Beezley, William, Cheryl English Martin y William French (1994), “Introduction: Constructing
consent, Inciting Conflict”, William Beezley, Cheryl English Martin y William French (eds.),
Rituals of rule, rituals of resistance: public celebrations and popular culture in Mexico,
Delaware, Scholarly Resources Imprint, pp. XI1I-XIX.

Beezley, William y David E. Lorey (2001), “Introduction: The functions of patriotic ceremony in
México”, William H. Beezley y David E. Lorey (ed.), jViva México! jViva la independencia!
Celebrations of September 16, Delaware, Scholarly Resources Inc. Imprint, pp. IX-XVIII.

Biddiss, Michael D. (1971), “The Universal Races Congress of 1911”, Race, vol. XVIII, nim. 1, pp.
37-46.

Bonfil Batalla, Guillermo (1965), “Andrés Molina Enriquez y Sociedad Indianista Mexicana. El
indigenismo en visperas de la Revolucion”, Anales del Museo Nacional de México, num.
18, pp. 217-232.

Botey Sobrado, Ana Maria (2008), “De la beneficencia a la filantropia ‘cientifica’: la fundacién de
La Gota de Leche (1913)”, Dialogos. Revista Electrénica de Historia, Numero especial de
2008, pp. 1336.

Boyer, Christopher R. (2003), Becoming Campesinos. Politics, identity, and agrarian struggle in
postrevolutionary Michoacan, 1920-1935, California, Stanford University Press.

Brading, David (2011), Los origenes del nacionalismo mexicano, México, Era.

(2013), Mito y profecia en la historia de México, México, Fondo de Cultura Econémica.

207



Brefia, Roberto (2009), “México-Nueva Espafia. Ciudadano/ Vecino”, Javier Fernandez Sebastian
(Dir.), Diccionario politico y social del mundo iberoamericano. La era de las revoluciones,
1750-1850, Madrid, Fundacion Carolina / Sociedad Estatal de Conmemoraciones
Culturales / Centro de Estudios Politicos y Constitucionales, pp. 259-270.

Brice Heath, Shirley (1992), La politica del lenguaje en México, México, CONACULTA / Instituto
Nacional Indigenista.

Briones, Claudia (2015), “Madejas de alteridad, entramados de Estados-nacion: disefios y telares
de ayer y hoy en América Latina”, Daniela Gleizer y Paula Lépez Caballero (coords.),
Nacién y alteridad. Mestizos, indigenas y extranjeros en el proceso de formacién nacional,
México, UAM-C / Ediciones E y C, pp. 17-65.

Bustamante Garcia, Jesus (2005), “La conformacion de la antropologia como disciplina cientifica,
el Museo Nacional de México y los Congresos Internacionales de Americanistas”, Revista
de Indias, vol. LXV, num. 234, pp. 303-318.

Calderon Molgora, Marco (2017), “México: De la educacion indigena a la educacion rural”, Historia
y memoria de la educacién, num. 7, pp. 153-190.

(2018), Educacion rural, experimentos sociales y Estado en México: 1910-1933, México,
El Colegio de Michoacan / Fideicomiso “Felipe Teixidor y Monserrat Alfau de Teixidor”.

Carmagnani, Marcello y Alicia Hernandez Chavez (2002), “La ciudadania organica mexicana,
1850-1910”, Hilda Sabato (coord.), Ciudadania politica y formaciéon de las naciones.
Perspectivas histéricas de América Latina, México, FCE / Colmex, pp. 371-404.

Carrillo, Ana Maria (1998), “Profesiones sanitarias y luchas de poderes en el México del siglo
XIX”, Asclepio, vol. L, num. 2, pp. 149-168.

Caruso, Marcelo y Eugenia Roldan (2011), “The impact of the new sociability: civil society,
communicative recursion and educational change in the postcolonial Latin America”,
Revista Brasileira de Histéria de Educacao, V. 11, num. 2, mayo-agosto 2011, pp. 15-52.

Case, Holly (2018), The age of questions, New Jersey, Princeton University Press.

Caso, Alfonso (1996), Homenaje a Alfonso Caso. Obras escogidas, México, Patronato para el
Fomento de Actividades Culturales y de Asistencia Social a las Comunidades Indigenas.

Castel, Robert (1994), “Problematization’ as a mode of Reading history”, Jan Goldstein (ed.),
Foucault and the Writing of History, Massachusetts, Blackwell Publishers, 237-252.

(2013), “Michel Foucault y la historia del presente”, Con-Ciencia Social, num. 17, pp. 93-
99.

Chaoul, Maria Eugenia, “La higiene escolar en la Ciudad de México en los inicios del siglo XX”,
Historia Mexicana, Vol. LXIl, Num. 1, julio-septiembre 2012, pp. 249-304.

Chartier, Roger (1994), Libros, lecturas y lectores en la Edad Moderna, Madrid, Alianza editorial.

208



Chazaro Garcia, Laura (2000), “Medir y valorar los cuerpos de una nacién. Un ensayo sobre la
estadistica médica del siglo XIX en México”, Tesis de Doctorado en Filosofia, México,
UNAM-FFyL.

(2005), “El fatal secreto. Los forceps médicos y las pelvis mexicanas, siglo XIX”, Laura
Chazaro y Rosalina Estrada (eds.), E/ umbral de los cuerpos. Estudios de antropologia e
historia, Michoacan, COLMICH/ BUAP, pp. 145-198.

(2009), “Dos fuentes de la sociologia mexicana: El caso de Porfirio Parra y de Rafael
Zayas Enriquez’, Adriana Murguia Lores (comp.), Evolucién y sociedad, México,
Universidad Nacional Auténoma de México, pp. 71-94.

(2018), Laura, “Historias de carton-piedra, instrumentos cientificos y médicos desde
México”, Laura Chazaro, et. al. (eds.), Piedra, papel y tijera: instrumentos en las ciencias
en México, México, UAM-Cuajimalpa, pp. 11-28.

(2018), “From anatomical collection to National Museum, circa 1985. How skulls and
female pelvises began to speak the language of Mexican national history”, Paula Lépez
Caballero y Ariadna Acevedo Rodrigo (eds.), Beyond alterity. Destabilizing the indigenous
other in Mexico, Arizona, The University of Arizona Press, pp. 173-197.

Cifuentes, Barbara (1994), “Las lenguas amerindias y la conformacion de la lengua nacional en
México en el siglo XIX”, Language problems and language planning, vol. 18, num. 3, 1994,
pp. 208-222.

(2002), “Dos universos de estudio durante el siglo XIX en México: el multilingtiismo
amerindio y la variedad de castellano”, Estudios de cultura nahuatl, vol. 33, pp. 315-327.

(2002), Lenguas para una pasado, huellas de una nacion. Los estudios sobre lenguas
indigenas de México en el siglo XIX, México, Instituto Nacional de Antropologia e Historia
/ Plaza y Valdés.

Cockcroft, James (1986), Precursores intelectuales de la Revolucion Mexicana, México, Siglo XXI
editores.

Comas, Juan (1953), Ensayos sobre indigenismo, México, Instituto Indigenista Interamericano.
(1974), Cien afios de Congresos Internacionales Americanista, México, [IH-IIA-UNAM.

Coronado Guel, Luis Edgardo (2014), “El primer centenario y las fiestas patrias porfirianas en San
Luis Potosi: la institucionalizacién de valores ciudadanos en las regiones” en Laura Rojas
y Susan Deeds (coord.), México a la luz de sus revoluciones, vol. 2, México, El Colegio
de México, pp. 67-99.

Corrigan, Philip y Derek Sayer (2007), “La formacion del Estado inglés como revolucién cultural”,
Maria Lagos y Pamela Calla (comp.), Antropologia del Estado. Dominacion y practicas
contestatarias en América Latina, La Paz, INDH/PNUD, pp. 39-74.

Cruz Garcia, Ricardo (2013), Nueva Era y la prensa del maderismo. De la caida de Porfirio Diaz
a la Decena Tragica, México, UNAM.

209



Das, Veena y Deborah Poole (2008), “El estado y sus margenes. Etnografias comparadas”,
Cuadernos de Antropologia Social, num. 27, pp. 19-52.

Dehli, Kari (2014), “Doing histories of education and psychology”, Encounters on Education, vol.
15, noviembre de 2014, pp. 103-120.

de la Fuente, Julio (1964), Educacion, Antropologia y Desarrollo de la Comunidad, México, INI.

del Castillo Troncoso, Alberto (2006), Conceptos, imagenes y representaciones de la nifiez en la
Ciudad de México, 1880-1920, México, COLMEX / Instituto Mora.

Depaepe, Marc y Simon Frank (2008), “Sobre la pedagogizacion... Desde la perspectiva de la
historia de la educacion”, Espacios en Blanco. Revista de Educacion, vol. 18, junio de
2008, pp. 101-130.

de Souza, Vanderlei Sebastido y Ricardo Ventura Santos (2012), “O Congresso Universal de
Racas, Londres, 1911: contextos, temas e debates”, Boletim do Museu Paraense Emilio
Goeldi. Ciéncias Humanas, vol. 7, nim. 3, sep-dic 2012, pp. 745-760.

Ducoing Watty, Patricia (2013), “Rébsamen: algunas aportaciones conceptuales al proyecto
modernizador de la educacion en México”, Perfiles educativos, vol. XXXV, num. 140, pp.
149-168.

Dussel, Inés (2003) “La gramatica escolar de la escuela argentina: un analisis desde la historia
de los guardapolvos”, Historia de la educacion. Anuario, num. 4, 2002/2003, pp. 11-36.

(2007), El curriculum: Aproximaciones para definir qué debe ensenar la escuela hoy,
Fasciculo siete de la Colecciéon de Producciones para los Docentes, Buenos Aires,
Direccion Nacional de Gestion Curricular / Ministerio de Educacion, Ciencia y Tecnologia
de la Nacién Argentina.

(2018), “La politizacion y la popularizacion como domesticacion de la escuela:
contrapuntos latinoamericanos”, Jorge Larrosa Bondia (ed.), Elogio de la escuela, Buenos
Aires, Mifio y Davila Editores, pp. 139-152.

Edwards, Elizabeth (1998), “Photography and Anthropological intention in Nineteenth Century
Britain”, Revista de dialectologia y tradiciones populares, vol. LIll, nam. 1, pp. 23-48.

Elias, Norbert (2016), El/ proceso de la civilizacién: Investigaciones sociogenéticas y
psicogenéticas, México, FCE.

Escalante Fernandez, Carlos (2003), “Indigenas y educacion en el siglo XX mexicano”, Luz Elena
Galvan Lafarga, Susana Quintanilla Osorio y Clara Inés Ramirez Gonzalez (coords.),
Historiografia de la educacion en México, México, SEP/COMIE, pp. 259-278.

(2014), Mazahuas, campesinos y maestros. Practicas de escritura, tierras y escuelas en
la historia de Jocotitlan, Estado de México (1870-1940), Estado de México, El Colegio
Mexiquense.

(2017), “Revisitando la Casa del estudiante indigena, México (1924-1932)", Anuario de
historia de la educacién, vol. 18, num. 2, pp. 133-145.

210



Escobar Ohmstede, Antonio (1994), “El Colegio de San Gregorio: Una institucion para la
educacion de indigenas en la primera mitad del siglo XIX (1821-1857)", Lucia Martinez
(coord.), Indios, peones, hacendados y maestros: viejos actores para un México nuevo
(1821-1943), Tomo |, México, Universidad Pedagdgica Nacional, pp. 57-71.

Esparza Soria, Martha Susana (2014), “La cultura cientifica en México: Imagenes del
pensamiento evolutivo en el periodo porfiriano”, Tesis Doctoral en Filosofia de la Ciencia,
México, UNAM.

Ezpeleta, Justa y Elsie Rockwell (1983), “Escuela y clases subalternas”, Cuadernos Politicos,
Numero 37, julio-septiembre de 1983, pp.70-80.

Fabian, Johannes (2014), Time and the other. How anthropology makes its object, New York,
Columbia University Press.

Falcén, Romana (2002), México descalzo. Estrategias de sobrevivencia frente a la modernidad
liberal, México, Plaza y Janes.

Foucault, Michel (1968), Las palabras y las cosas. Una arqueologia de las ciencias humanas,
Buenos Aires, Siglo XXI Editores.

(2007), Historia de la sexualidad, Tomo Il. El uso de los placeres, México, Siglo XXI
Editores.

Fell, Claude (1989), José Vasconcelos. Los afios del aguila (1920-1925). Educacion, cultura e
iberoamericanismo en el México postrevolucionario, México, UNAM.

Ferrer, Manuel (1999), “El Estado mexicano y los pueblos indios en el siglo XIX”, Manuel Ferrer
(coord.), Los pueblos indios y el parteaguas de la independencia de México, México,
Universidad Nacional Autonoma de México, pp. 65-83.

Florescano, Enrique (2012), Etnia, Estado y Nacién, México, Taurus.

Forment, Carlos A. (2003), Democracy in Latin America 1760-1900, Vol. 1: Civic selfhood and
public life in Mexico and Peru, Chicago, The University of Chicago Press.

Friedman, Lawrence J. (2002), “Philanthropy in America: Historicism and its discontents”,
Lawrence J. Friedman y Mark D. McGarvie, Charity, philanthropy, and civility in American
history, Cambridge, Cambridge University Press, pp. 1-15.

Galante, Miriam y Laura Giraudo (2018), “Historiar las categorias, entre imagenes fijas, actores y
‘especialistas”, Nuevo mundo mundos nuevos (Recuperado de:
https://journals.openedition.org/nuevomundo/72079 ).

Garcia Murcia, Miguel (2013), “Profesionalizacion de la antropologia fisica en México: la
investigacion, las instituciones y la ensefianza (1887-19429)", Tesis de Doctorado en
Historia, Facultad de Filosofia y Letras-UNAM / Instituto de Investigaciones Historicas-
UNAM, 2013.

211



(2017), La Emergencia y delimitacion de la antropologia fisica en México. La construccion
de su objeto de estudio, 1864-1909”, México, Instituto Nacional de Antropologia e
Historia.

Garcia Rojas, Gerardo (2018), “Entre la naturaleza atavica y el rezago sociocultural.
Representaciones de lo indio en las sociedades cientificas mexicanas del la segunda
mitad del siglo XIX (1867-1914)", Tesis de licenciatura en Historia, FES-Acatlan-UNAM.

Giraudo, Laura (2007), “Un maestro popolca en el sur de Veracruz: Juan F. Gonzalez, la Casa
del estudiante indigena y la educacioén rural (1924-1931)", Ulua. Revista de historia,
sociedad y cultura, vol. 5, num. 10, julio-diciembre de 2007, pp. 99-137.

(2010), “De la ciudad ‘mestiza’ al campo ‘indigena’: internados indigenas en el México
posrevolucionario y en Bolivia”, Anuario de estudios americanos, vol. 67, num. 2, julio-
diciembre de 2010, pp. 519-547.

(2011), “Un campo indigenista transnacional y ‘casi profesional’: la apertura en Patzcuaro
(1940) de un espacio por y para los indigenas”, Laura Giraudo y Juan Martin-Sanchez
(eds.), La ambivalente historia del indigenismo. Campo interamericano y trayectorias
nacionales, 1940-1970, Lima, Instituto de Estudios Peruanos, pp. 21-98.

Giron, Alvaro (2003), “Kropotkin between Lamarck and Darwin”, Asclepio, vol. LV, num. 1, pp.
189-213.

Giron, Nicole (2005), “Ignacio Manuel Altamirano”, Belem Clark de Lara y Elisa Speckman
(coords.), La republica de las letras. Asilos a la cultura escrita del México decimondnico,
Vol. lll Galeria de Escritores, México, UNAM, pp. 363-377.

Giudicelli, Christophe (2010), “Historia de un equivoco. La traduccion etnografica de las
clasificaciones coloniales. El caso neovizcaino”, Christophe Giudicelli (ed.), Fronteras
movedizas. Clasificaciones coloniales y dinamicas socioculturales en las fronteras
americanas, México, COLMICH/ CEMCA, pp. 139-171.

Gonzalez y Gonzalez, Luis (1984), La ronda de las generaciones, México, SEP.
(1996), El indio en la era liberal, México, Clio / El Colegio Nacional.

Gonzalez Navarro (1954), “Instituciones indigenas en el México independiente”, Alfonso Caso,
et.al., La politica Indigenista en México. Métodos y resultados, Tomo |, México, INI, pp.
209-305.

Gonzalez Ortiz, Maria Cristina (2007), Ricardo Garcia Granados: Historia politica e interpretacion
cientifica, México, UNAM.

Gorbach, Frida (2008), E/ monstro, objeto imposible. Un estudio sobre teratologia mexicana, siglo
XIX, México, UAM.

Granja Castro, Josefina (2009), “Contar y clasificar a la infancia. Las categorias de la
escolarizacion en las escuelas primarias de la Ciudad de México, 1870-1930", Revista
mexicana de investigacion educativa, vol. 14, num. 2, pp. 217-254.

212



Guardino, Peter (2018), “Connected communities. Villagers and wider social systems in the late
colonial and early national periods”, Paula Lopez Caballero and Ariadna Acevedo-Rodrigo
(eds.), Beyond Alterity. Destabilizing the Indigenous Other in Mexico, Arizona. University
of Arizona Press, pp. 61-83.

Guerra, Frangois-Xavier (2012), México: del antiguo régimen a la revolucién, Tomo |, México,
Fondo de Cultura Econémica.

Guevara Fefer, Rafael (2014), El uso de la historia en el quehacer cientifico. Una mirada a las
obras del bidlogo Beltran y del fisiélogo Izquierdo, México, UNAM.

Hacking, lan (1975), The emergence of probability. A philosophical study of early ideas about
probability, induction and statistical inference, Cambridge, Cambridge University Press.

(1991), “How should we do the history of statistics?”, Graham Burchell, et. al. (eds.), The
Foucault effect. Studies in governmentally, Chicago, The University of Chicago Press, pp.
181-196.

Hale, Charles (2002), La transformacion del liberalismo en México a fines del siglo XIX, México,
Fondo de Cultura Econémica.

(2005), El liberalismo mexicano en la época de Mora, México, Siglo XXI.

(2011), Emilio Rabasa y la supervivencia del liberalismo porfiriano. El hombre, su carrera
y sus ideas, 1856-1930, México, FCE-CIDE.

Hall, John y Stvetlana Kirdina-Chandler (2017), “Towards an intellectual history of evolutionary
economics: competition and struggle versus cooperation and mutual aid”, Revista de
economia politica, vol. 37, num. 3, pp. 551-564.

Hartog, Francois (2007), Regimenes de historicidad. Presentismo y experiencias del tiempo,
México, Universidad Iberoamericana.

Hernandez Bolafios, Irma (2010), “Manuel Martinez Gracida y su vision del indio oaxaquefio”,
Tesis de Maestria en Historiografia, UAM-A.

(2014), “Una publicacion especializada: El Boletin de la Sociedad Indianista Mexicana”,
Patricia Montoya Rivero (coord.), Historiando historias. Estudios sobre revistas
mexicanas especializadas en historia, México, Facultad de Estudios Superiores Acatlan-
UNAM, pp. 288-306.

Hess, Volker y Andrew Mendelsohn (2010), “Case and Series: Medical Knowledge and Paper
Technology, 1600-1900", History of science, XLVIII, Septiembre 2010, pp. 287-314.

Hobsbawm, Eric (1998), Naciones y nacionalismo desde 1780, Barcelona, Critica.
Howe, Barbara (1980), “The emergence of Scientific Philanthropy, 1900-1920: Origins, Issues and

Outcomes”, Robert F. Arnove (ed.), Philanthropy and cultural imperialism, Boston, Indiana
University Press, pp. 25-54.

213



Hurtado Ames, Carlos (2011), “El concepto de cultura en México (1750-1850)", Historia mexicana,
LX, num. 3, pp. 1527-1552.

Jaramillo Jaramillo, Juliana (2014), “Educacién y asociaciones voluntarias en Colombia 1860-
1880. Demandas e iniciativas educativas desde la sociedad”, Anuario Colombiano de
Historia Social y de la Cultura, vol. 41, nam. 1, enero-junio 2014, pp. 61-90.

Katz, Friedrich (1982), La servidumbre agraria en México en la época porfiriana, México, Era.

Kidd, Alan J. (2008), “Philanthropy and the ‘social history paradigm’, Social History, vol. 21, num.
2, pp. 180-192.

Knight, Alan (1991), “Intellectuals in the Mexican Revolution”, Roderic A. Camp, et. al. (eds.), Los
intelectuales y el poder en México, México, COLMEX-UCLA, pp. 141-171.

(2010), La Revolucion mexicana, México, Fondo de Cultura Econémica.

(2013), “Racismo, Revolucién e Indigenismo: México, 1910-1940”, Alan Knight, Repensar
la Revolucion Mexicana, Vol. 11, México, El Colegio de México, pp. 49-108.

Koselleck, Reinhart (1993), Futuro pasado. Para una semantica de los tiempos historicos,
Barcelona, Gedisa.

Kouri, Emilio (2009), “Los pueblos y sus tierras en el México porfiriano: un legado inexplorado de
Andrés Molina Enriquez”, Emilio Kouri (coord.), En busca de Molina Enriquez. Cien afios
de Los grandes problemas nacionales, México, El Colegio de México / Centro Katz-
University of Chicago, pp. 253-330.

(2017), “Sobre la propiedad comunal de los pueblos, de la Reforma a la Revolucion”,
Historia Mexicana, vol. 66, num. 4, abril-junio de 2017, pp. 1923-1960.

Lalvani, Suren (1993), “Photography, epistemology and the body”, Cultural Studies, vol. 7, num.
3, pp. 442-465.

Lameli, Alfred (2010), “Linguistic atlases. Traditional and modern”, Peter Auer y Jirger Erich
Schmidt (ed.), Language and space. An international handbook of linguistic variation.
Theories and methods, Berlin, De Gruyter Mouton, pp. 567-592.

Leon-Portilla, Miguel (2011), Independencia, Reforma, Revolucion, ¢y los indios qué?, México,
UNAM.

Lewis, Stephen E. (2011), “;'Problema indigena’ o ‘problema ladino’? Cincuenta afios de
pensamiento y politicas indigenistas en Chiapas, México”, Laura Giraudo y Juan Martin
Sanchez (eds.), La ambivalente historia del indigenismo. Campo interamericano y
trayectorias nacionales, 1940-1970,Instituto de Estudios Peruanos, pp. 251-291.

Lomnitz, Claudio (2013), “Los intelectuales y el poder politico: la representacion de los cientificos
en México del porfiriato a la revolucion”, Jorge Myers (ed.), Historia de los intelectuales
en América Latina, Buenos Aires, Katz Editores, pp. 444-464.

214



Loépez Beltran, Carlos y Vivette Garcia Diester (2013), “Aproximaciones cientificas al mestizo
mexicano”, Histéria, Ciéncias, Saude-Manghinos, vol. 20, abril-junio 2013, pp. 391-410.

Lépez Caballero, Paula (2015), “Las politicas indigenistas y la ‘fabrica’ de su sujeto de
intervencién en la creacién del primer Centro Coordinador del Instituto Nacional
Indigenista (1948-1952), Daniela Gleizer y Paula Lopez Caballero (coords.), Nacién y
alteridad. Mestizos, indigenas y extranjeros en el proceso de formacion nacional, México,
UAM-C / Ediciones E y C, pp. 69-108.

(2016), “Pistas para pensar la indigeneidad en México”, Interdisciplina, vol. 4, nim. 9,
mayo-agosto 2016, pp. 9-27.

(2017), Indigenas de la nacion. Etnografia historica de la alteridad en México (Milpa Alta,
siglos XVII-XXI), México, FCE.

Lépez Caballero, Paula y Ariadna Acevedo Rodrigo (2012), “Introduccién. Los ciudadanos
inesperados”, Ariadna Acevedo y Paula Lépez, Ciudadanos inesperados. Espacios de
formacion de la ciudadania ayer y hoy, México, El Colegio de México / DIE-Cinvestav, pp.
13-37.

(2018), “Introduction. Why Beyond Alterity?”, Paula Lépez Caballero and Ariadna
Acevedo-Rodrigo (eds.), Beyond Alterity. Destabilizing the Indigenous Other in Mexico,
Arizona, University of Arizona Press, pp. 3-27.

Loépez Carrillo, Ximena (2017), “Retraso mental”, Andrés Rios Molina (coord..), Los pacientes del
Manicomio La Castafieda y sus diagnosticos. Una historia de la clinica psiquiatrica en
México, 1910-1968, México, UNAM, pp. 123-164.

Lépez Cruz, Ausencia y Michael Swanton (2008), “Licenciado Francisco Belmar: pionero del
estudio de las lenguas otomangues y oaxaquefias”, Ausencia Lopez Cruz y Michael
Swanton (coords.), Memorias del Coloquio Francisco Belmar, Vol. Il Conferencias sobre
lenguas otomangues y oaxquefias, México, Biblioteca Francisco Burgoa/Universidad
Auténoma Benito Juarez de Oaxaca/Colegio Superior para la Educacion Integral
Intercultural de Oaxaca/Fundacion Alfredo Harp Held/Instituto Nacional de Lenguas
Indigenas, pp. 23-32.

Lépez Hernandez, Haydeé (2018), En busca del alma nacional: La arqueologia y la construccion
del origen de la historia nacional en México (1867-1942), México, INAH.

Lépez Ponce, Norberto (1994), “Las sociedades de ideas y las iniciativas en educacion en el
estado de México: 1867-1880", Lucia Martinez (coord.), Indios, peones, hacendados y
maestros: viejos actores para un México nuevo (1821-1943), Tomo |, México, Universidad
Pedagdgica Nacional, pp. 73- 94.

Lépez y de la Pefia, Xavier (2011), “Los médicos de Aguascalientes en la Revoluciéon mexicana”,
Gaceta Médica de México, nim. 147, pp. 279-285.

Lorenzo Rio, Maria Dolores (2011), El Estado como benefactor. Los pobres y la asistencia publica
en la Ciudad de México, 1877-1905, México, El Colegio de México / ElI Colegio
Mexiquense.

215



Loyo, Engracia (1996) “La empresa redentora. La Casa del Estudiante Indigena”, Historia
Mexicana, vol. XLVI, num. 1, pp. 99-131.

(2003), Gobiernos revolucionarios y educacién popular en México, 1911-1928, México, El
Colegio de México.

(2006), “La educacién de los indigenas polémica en torno de la Ley de Escuelas de
Instruccion Rudimentaria”, Margarita Moreno-Bonett y Maria del Refugio Gonzalez
(coords.), La génesis de los derechos humanos en México, México, UNAM, pp. 359-376.

Loveman, Mara (2014), National colors. Racial classification and the state in Latin America, New
York, Oxford University Press, pp. 377

Lozano Meza, Maria (1991), “La Sociedad Mexicana de Geografia y Estadistica (1833-1867). Un
estudio de caso: la estadistica”, Tesis de Licenciatura en Historia, México, Facultad de
Filosofia y Letras-UNAM.

Lustosa, Isabel (2000), Insultos Impressos: A guerra dos jornalistas na Independéncia, San Pablo,
Companhia de Letras.

Magallanes Delgado, Maria del Refugio (2017), “El Preludio de la federalizacion educativa en
México. Centralizacion y Estado educador en 1911”, Memoria Electronica del XIV
Congreso Nacional de Investigacion Educativa (Recuperado de:
https://www.comie.org.mx/congreso/memoriaelectronica/v14/doc/0711.pdf).

Martin Alcaraz, Alicia y Carlos Escalante Fernandez (2017), “Practicas educativas, ‘el problema
de la lengua’ y usos indigenas de la lectura y la escritura en la historiografia de la
educacion del siglo XIX en México”, Revista Mexicana de Investigacién Educativa, vol.
22, num. 73, abril-junio de 2017, pp. 347-366.

Mayagoitia, Alejandro (2001), “El concurso cientifico y artistico del centenario de la independencia
o la historia del derecho como ditirambo”, Anuario Mexicano de Historia del Derecho, vol.
X1, nim. 13, pp. 29-111.

Mays, Kyle (2013), “Transnational progressivism. African Americans, Native Americans, and the
Universal Races Congress of 1911”, Studies in American Indian Literatures, vol. 25, num.
2, verano 2013, pp. 243-261.

Medeles Hernandez, Ana Maria, “Representacion y poblacion en la administracion de los
numeros publicos a finales del siglo XIX mexicano”, Tesis Doctoral en Filosofia de la
Ciencia, México, UNAM.

Mendes de Faria, Luciano y Marcilaine Soares Inacio (2013), “Civilize the people, build the nation:
scientific and literary association and education in Minas Gerais (Brazil) at the beginning
of the Brazilian empire”, Paedagogica Historica, vol. 49, nim. 1, pp. 82-89.

Mendieta y Nufiez, Lucio (1949), “El problema indigena de México”, Revista de la Universidad de
México, enero de 1949, pp. 17-18.

Meneses Morales, Ernesto (2002), Tendencias educativas oficiales en México, 1821-1911,
México, Universidad Iberoamericana.

216



(2002), Tendencias educativas oficiales en México, 1911-1934, México, Universidad
Iberoamericana.

Meyer, Jean (1973), Problemas campesinos y revueltas agrarias (1821-1919), México, SEP.
Migdal, Joel (2011), Estados débiles, Estados fuertes, México, Fondo de Cultura Econémica.

Miranda Noriega, Marino (2020), “El surgimiento del analfabetismo como problema educativo”,
Nexos, Distancia por tiempos. Blog de educacion, julio 22 de 2020 (Recuperado de:
https://educacion.nexos.com.mx/?p=2417&fbclid=lwAR1eaCeHy3etFerz8glFuiZboadFy
g7GvURJgNOLBOSD4kTrR3hWFZNEEJc).

Montes de Oca, José (1919), “Apuntes para la Biografia del Sefior Licenciado Don Francisco
Belmar”, Boletin de la Sociedad Mexicana de Geografia y Estadistica, Tomo 43, México,
1919, pp. 261-283.

Moreno Acevedo (2005), “Redescubriendo a Felipe Carrillo Puerto. ;Apostol de los mayas,
idedlogo del socialismo yucateco, intelectual no reconocido?”, Revista de la Universidad
Auténoma de Yucatan, numero 233, segundo trimestre de 2005, pp. 1-25.

Naverrete, Carlos (1986), Los primeros antropélogos chiapanecos. 1. Alberto Culebro, 2. Marcos
E. Becerra, México, Secretaria de Educacion y Cultura del Gobierno de Chiapas.

Nawotka, Elzbieta (1982), “El problema indigena: Los origenes”, Boletin de antropologia americana,
vol. 6, pp. 53-66.

Negrete Torres, Alejandro (2020), “La ensefianza agricola. ¢Una construccion paralela o en
parentesco con la educacion técnica a inicios del siglo XX?” (Documento inédito).

Nisbet, Robert (1981), Historia de la idea de progreso, Barcelona, Gedisa.

Nivon Bolan, Amalia (2013), “La educacion indigena y los educadores en el Congreso
Centroamericano de 1893”, Revista Mexicana de Historia de la Educacioén, vol. 1, num.
1, pp. 85-107.

Ordufia Carson, Miguel (2014), “Las asociaciones y el proyecto moderno de la nacion liberal
mexicana”, Isnardo Santos (coord.), Para una historia de las asociaciones en México
(siglos XVII-XX), México, Palabra de Clio, pp. 65-82.

Ortega Ibarra, Carlos (2015) “Historia politica de la tecnologia: una propuesta metodoldgica para
la historia de la arquitectura escolar (Ciudad de México, 1880-1920)", Revista Mexicana
de Historia de la Educacion, vol. 3, num. 6, pp. 159 - 180.

(2019), “Dos manuales de higiene escolar para los profesores de instruccion primaria
(México, 1900-1910)”, Maria Eugenia Luna Garcia (comp.), Libros de texto desde su
contenido, Historia de la educacion y ensefianza de la Historia, México, UPN, pp- 51-62.

Ortega Ibarra, Carlos e Inés Dussel (2019), “Espacio y escuela en perspectiva histérica. Aportes
latinoamericanos”, Anuario de Historia de la Educacion, vol. 20, num. 1, pp. 6-10.

217



Palacios, Guillermo (1999), La pluma y el arado. Los intelectuales pedagogos y la construccion
sociocultural del ‘problema campesino’ en México, 1932-1934, México, COLMEX.

Palti, Elias (2005), La invencioén de una legitimidad. Razoén y retérica en el pensamiento del siglo
XIX mexicano (Un estudio sobre las formas del discurso politico), México, Fondo de
Cultura Econémica.

Pick, Daniel (1989), Faces of degeneration: A European disorder, ca. 1848-1918 (Ideas in
context), New York, Cambridge University Press.

Pnina G., Abir-Am (1999), “Introduction”, Osiris, 2° serie, vol. 14, pp. 1-33.

Ponce Alcocer, Maria Eugenia y Teresa Matabuena Pelaez (2009), Las fiestas del Centenario de
la Independencia a través de la correspondencia del General Porfirio Diaz, México,
Universidad Iberoamericana.

Poole, Deborah (2004), “An image of ‘Our Indian’: type photographs and racial remitments in
Oaxaca, 1920-1940”, Hispanic American Historical Review, num. 84, febrero de 2004, pp.
37-82.

(2005), “Diferencias ambiguas: memorias visuales y el lenguaje de la diversidad en la
Oaxaca posrevolucionaria”, Revista Mexicana de Ciencias Politicas y Sociales, vol. 47,
num. 195, pp. 125-162.

Popkewitz, Thomas (2014), “Social epistemology, the reason of ‘reason’ and the curriculum
studies”, Archivos analiticos de politicas educativas, vol. 22, num. 22, abril 28 de 2014,
pp. 1-23.

Powell, Thomas G. (1974), El liberalismo y el campesinado en el centro de México (1850 a 1876),
México, SEP.

Quintanilla, Susana (2008), Nosotros. La juventud del Ateneo de México, México, Tusquets.

Ramirez Zavala, Ana Luz (2011), “Indio/ Indigena, 1750-1850", Historia Mexicana, Vol. LX, num.
3, pp. 1643-1681.

Reina, Leticia (2015), Cultura politica y formas de representacion indigena en México, siglo XIX,
México, Instituto Nacional de Antropologia e Historia.

Rockwell, Elsie (2002), “Learning for life or learning from books: Reading practices in Mexican
rural schools (1900-1935), Paedagogica Historica, vol. 38, num. 1, pp. 113-135.

(2007), Hacer escuela, hacer Estado. La educacion posrevolucionaria vista desde
Tlaxcala, México, COLMICH / CIESAS / CINVESTAV.

Rockwell, Elsie y Eugenia Roldan (2013), “State governance and civil society in education:
revisiting the relationship”, Paedagogica Historica, vol. 49, num. 1, pp. 1-16.

Roldan Vera, Eugenia (2007), “Pueblo’ y ‘pueblos’ en México, 1750-1850: un ensayo de historia
conceptual”’, Araucaria. Revista Iberoamericana de Filosofia, Politica, Humanidades y
Relaciones Internacionales, vol. 9, num. 17, mayo de 2007, pp. 268-288.

218



(2009), “Pueblo. México”, Javier Fernandez Sebastian (Dir.), Diccionario politico y social
del mundo iberoamericano. La era de las revoluciones, 1750-1850, Madrid, Fundacién
Carolina / Sociedad Estatal de Conmemoraciones Culturales / Centro de Estudios
Politicos y Constitucionales, pp. 1202-1217.

(2012), “La escuela mexicana decimonénica como iniciacion ceremonial a la ciudadania:
normas, catecismos y examenes publicos”, Ariadna Acevedo y Paula Lopez, Ciudadanos
inesperados. Espacios de formacion de la ciudadaniiia ayer y hoy, México, El Colegio de
México / DIE-Cinvestav, pp. 39-69.

Rufer, Mario (2010), “La temporalidad como politica: nacién, formas de pasado y perspectivas
poscoloniales”, Memoria y sociedad, vol. 14, num. 28, pp. 11-31.

Rutsch, Mechthild (2003), “Isabel Ramirez Castafieda (1881-1943): una antihistoria de los inicios
de la antropologia mexicana”, Cuiculco, vol. 10, nim. 28, enero-abril 2003, pp. 1-18.

(2007), Entre el campo y el gabinete. Nacionales y extranjeros en la profesionalizacién de
la antropologia mexicana (1877-1920), México, INAH-UNAM.

(2014), “Aportacion e influencia de algunos cientificos alemanes en la antropologia de
México (siglos XIX y XX)”, Sandra Carreras y Katja Carrillo (coords.), Las ciencias en la
formas de las naciones americanas, Madrid, Iberoamericana, pp. 229-248.

Sa e Melo Ferreira, Maria de Fatima (2009), “Entre viejos y nuevos sentidos: ‘Pueblo’ y ‘pueblos’
en el mundo iberoamericano, 1750-1850”, Javier Fernandez Sebastian (Dir.), Diccionario
politico y social del mundo iberoamericano. La era de las revoluciones, 1750-1850,
Madrid, Fundacién Carolina / Sociedad Estatal de Conmemoraciones Culturales / Centro
de Estudios Politicos y Constitucionales, pp. 1117-1138.

(2018), “Entre categorias e autorrepresentagdes: uma reflexdo sobre identidades étnicas,
sociais e territoriais no mundo Iberoamericano ( 1750-1870)", Lucia Maria Bastos Pereira
das Neves, Fatima Sa e Melo y Guilherme Pereira das Neves (orgs.), Linguagens da
Identidade e da Diferenca na Iberoamérica , 1770-1870, Sao Paulo, Paco Editorial.

Sabato, Hilda (2008), “Nuevos espacios de formacidon y actuaciéon intelectual: prensa,
asociaciones y esfera publica”, Jorge Myers (ed.), Historia de los intelectuales de América
Latina, Vol. | La ciudad letrada, de la conquista al modernismo), Buenos Aires, Katz
Editores, pp. 387-411.

Saldafia, Juan José y Luz Fernanda Azuela (1994), “De amateurs a profesionales. Las
sociedades cientificas mexicanas en el siglo XIX", Quipu, México, Vol. 11, No. 2, mayo-
agosto de 1994, pp. 135-172.

Santos Hernandez, Isnardo (2014), “La asociacion en perspectiva histérica”, Isnardo Santos
(coord.), Para una historia de las asociaciones en México (siglos XVIII-XX), México,
Palabra de Clio, pp. 9-24.

Scott, James (2016), Los dominados y el arte de la resistencia, México, Editorial Era.

Segato, Rita (2007), La nacién y sus otros. Raza, etnicidad y diversidad religiosa en tiempos de
Politicas de la Identidad, Buenos Aires, Prometeo Libros.

219



Shapin, Steven (1991), “A scholar and a gentleman’: the problematic identity of the scientific
practitioner in early modern England”, History of science, nim. XXIX, pp. 279-327.

Silva Herzog, Jesus (1960), Breve historia de la revoluciéon mexicana, 2 vols., México, FCE.

Souza, Vanderlei Sebastido de y Ricardo Ventura Santos (2012), “O Congresso Universal de
Racas, Londres, 1911: contextos, temas e debates”, Boletim do Museu Paraense Emilio
Goeldi. Ciéncias Humanas, vol. 7, num. 3, sep-dic 2012, pp. 745-760.

Steedman, Caroly (1985), “The mother made conscious’: The historical development of a primary
school pedagogy”, History workshop journal, vol. 20, num. 1, pp. 149-163.

Stocking, George (1991), Books unwritten, turning points unmarked: Notes for an anti-history of
anthropology, Indiana, Indiana University Press.

Tennenbaum, Frank (1929), The Mexican Agrarian Revolution, Washington, The Brookings
Institution.

Tenorio Trillo (1996), “1910 Mexico City: Space and Nation in the City of the Centenario”, Journal
of Latin American Studies, vol. 28, nium. 1, Feb. 1996, pp. 75-104.

(1998), Artilugio de la nacion moderna. México en las exposiciones universales, 1880-
1930, México, FCE.

Thompson, Edward P. (1995), Costumbres en comun, Barcelona, Critica.

Todorov, Tzvetan (2016), Nosotros y los otros. Reflexién sobre la diversidad humana, México,
Siglo XXI Editores.

Traffano, Daniela (2012), “De céomo el catdlico fiel resolvioé ser ciudadano. Indigenas, Iglesia y
Estado en Oaxaca, 1857-1890”, Ariadna Acevedo y Paula Lopez, Ciudadanos
inesperados. Espacios de formacion de la ciudadania ayer y hoy, México, El Colegio de
México / DIE-Cinvestav, pp.71-95.

(2014), “Ignorancia e incivilizacion, o miseria y despotismo’. Pueblos indigenas y escuelas
de primeras letras vistos desde el poder estatal en Oaxaca, México, 1825-1889”, History
of Education and Children’s Literature, vol. IX, num. 2, pp. 357-378.

Urias Horcasitas, Beatriz (2000), Indigena y criminal. Interpretaciones del derecho y la
antropologia en México, 1871-1921, México, Universidad Iberoamericana.

(2001), “De la inferioridad a la desigualdad: el estudio etnoldgico de las razas en la
Sociedad Indianista Mexicana (1910-1914)", Yael Bitran (coord.), México: historia y
alteridad. Perspectivas multidisciplinarias sobre la cuestion indigena, México, Universidad
Iberoamericana, 2001, pp. 213-141.

(2001), “Etnologia y filantropia. Las propuestas de ‘regeneracion’ para indios de la
Sociedad Indianista Mexicana, 1910-1914”, Claudia Agostoni y Elisa Speckman (eds.),
Modernidad, tradicion y alteridad. La Ciudad de México al cambio de siglo (XIX-XX),
México, Universidad Nacional Autbnoma de México, pp. 223-239.

220



(2010), “Francisco Belmar y la Sociedad Indianista Mexicana, 1910-1914”, Francisco
Barriga Puente (coord.), El filologo de Tlaxiaco. Un homenaje académico a Francisco
Belmar, México, Instituto Nacional de Antropologia e Historia, pp. 29-40.

Viqueira, Juan Pedro (2006), “La falacia indigena”, Nexos, mayo de 2006, pp. 49-52.

Viveros Vigoya, Mara (2008), “La sexualizacion de la raza y la racializacion de la sexualidad en
el contexto latinoamericano actual’, Gloria Careaga, Memorias del 1er Encuentro
Latinoamericano y del Caribe: La sexualidad frente a la sociedad, México, ILEF, pp. 168-
198.

von Mentz, Brigida, “Nacion, Estado e identidad. Reflexiones sobre las bases sociales del Estado
nacional en el México del siglo XIX”, Brigida von Mentz (coord..), Identidades, Estado
Nacional y globalidad. México, siglos XIX y XX, México, CIESAS, pp. 33-94.

Wade, Peter (2000), Raza y etnicidad en Latinoamérica, Quito, Abya-Yala.

Warman, Arturo (1988), Los campesinos, hijos predilectos del régimen, México, Editorial Nuestro
Tiempo.

Weeks, Charles A. (1987), The Juarez myth in México, Alabama, University of Alabama Press.
Young, Robert (2005), Colonial desire. Hybridity in theory, culture and race, New York, Routledge.

Yturbe, Corina (2016), “El régimen de temporalidad en la historiografia mexicana del siglo XIX”,
Folios, segunda época, num. 44, segundo trimestre de 2016, pp. 21-37.

Zermeiio, Guillermo (2011), “Del mestizo al mestizaje: arqueologia de un concepto”, Nikolaus
Botcher, et. al., El peso de la sangre, México, Colegio de México, pp. 283-318.

(2014), “Los intelectuales y el poder presidencial: el caso de Manuel Gamio”, Boletin del
Fideicomiso Archivos Plutarco Elias Calles y Fernando Torreblanca, num. 77.

221



