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Por increible que parezca, todavia no tengo fotos de la biblioteca con gente. Fue
inaugurada en febrero y solo consegui sacarle fotos vacia, después de pintaria. ;Sabes
que la mayor parte de los recursos para la construccién del edificio provienen de la
venta del “Libro de los Arboles™? Podria dar un buen titulo: Libro construye biblioteca.

(Mensaje de Jussara Gruber: e-mail del 19/09/2000, sobre la biblioteca indigena ticuna) '

Una cuestidn previa a esta comunicacion estd constituida por un dato histérico.
A diferencia de América hispanica, la corona portuguesa tuvo con Brasil una conducta
bastante restrictiva en lo que al registro escrito impreso se refiere. En cuanto la imprenta
se instala en América hispanica desde el siglo XVI, aunque con limitaciones materiales,
a la prohibicion de impresion de libros en Brasil durante el periodo colonial, por Cédula
Real (1747), le acompafia un control bastante rigido en la importacion de libros en la
que el Santo Oficio desempefia un papel preponderante. Los primeros acervos son
responsabilidad de los jesuitas, por lo tanto, nacen como instituciones privadas y dada la
funcién que esa Orden desempeifia en el Nuevo Mundo, su naturaleza sera catequistica,
volcada para formar sus propios cuadros evangelizadores.(MILANESI, 1"986)

Dentro de esta politica cultural lusa, también diferente de la corona espafiola,
otro dato histérico importante es la prohibicioén de fundar universidades. Cuando Espafia
crea en sus colonias algo en torno de once universidades en el siglo XVI - entre ellas
las mas prestigiosas de Méjico y Lima - en Brasil sélo en el siglo XIX fueron creados
los primeros centros de educacion superior, como facultades aisladas, y apenas en el
siglo XX, las Universidades propiamente dichas - principales polos de consumo,
reproduccion y circulacion de libros(LEITE: 1938).

Los modelos de biblioteca que sirven para estabelecer acervos indigenas son

portadores de esta historia que las configura. Por lo tanto, la discusion de bibliotecas
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indigenas implica el proyecto de bibliotecas para el conjunto de la sociedad. Asi, el
mensaje de Jussara Gruber, asesora de la Organizacion General de los Profesores
Ticuna Bilingiies, no solo hace sentido sino que estd cargada de historia. Se refiere a la
biblioteca Maguta, una iniciativa del grupo Ticuna que, con recursos propios, cred y
administra la Unica biblioteca de este género en Brasil.

Cuando se discute la organizaciéon de una biblioteca como apoyo a las acciones
educativas, especificamente en los grupos indigenas, puede imaginarse que se trate de
una propuesta - como en la década de los afios 60/ 70 - para crear un soporte ‘real’,
destinado a atribuir funcionalidad y motivacién para el registro escrito. Introducir
grupos a la préctica social de la escritura e/o introducir individuos que hacen parte de
una lengua con esa tradicion, son procesos histéricos bastante diferentes. La creacidn de
acervos escritos para lenguas de tradicidén oral - con el objetivo de darle sentido a la
funcion social de la escritura — ni siempre llevo en cuenta el hecho de que la ensefianza
formal y la propia adopcién de la escritura son el resultado de la situacién de contacto.
La representacion de que habia que crear un acervo exclusivamente para esa lengua,
dejaba de lado la naturaleza intercultural de la biblioteca, es decir, una forma de crear
las condiciones de didlogo entre culturas.

En el caso brasilefio nunca existieron propuestas politicas de bibliotecas
escolares indigenas, por las razones histéricas mencionadas. La orientacién para la
poblacién no indigena es muy reciente y todavia estd pautada por patrones
monoculturales urbanos. Hay que resaltar que en estos ﬁltimog tiempos de
‘globalizacién’, las mas modernas formas de circulacién de informacién estan también
alcanzando, de manera diferenciada, algunas poblaciones indigenas. Bibliotecas
virtuales, a través de la internet, comienzan a hacer parte de las practicas de algunas
etnias, como los propios Ticuna, los Waimiri-Atroari, los Makuxi de Roraima, los
Karaja, los Guarani y otros. En alguna escuelas de Sdo Gabriel, del alto Rio Negro —
cerca a la frontera con Colombia — las misiones salesianas han inaugurado en setiembre
de este afio, un laboratorio con diez ordenadores, que tienen acceso a la internet via
satélite, lo que permite a los diversos grupos consultar las bibliotecas disponibles en la

red internacional. (LENCASTRE,2.000: 14/15)

Los indios en el Brasil.



Hoy, en el Brasil, existe una poblacién de 350.000 indios, hablando cerca de 180
lenguas diferentes. Ninguna de ellas tiene mas de 35.000 hablantes. Solamente 5 de esas
lenguas tienen mas de 5 mil hablantes y aproximadamente 50 lenguas tienen menos de
cien hablantes. Parte de los grupos son predominantemente monolingiies, pero una
relativa mayoria habla el portugués, presentando una diversidad de situaciones de
bilingtiismo. En este caso, el portugués circula en las comunidades como lengua de los
asuntos oficiales, formales, y simboliza la sociedad nacional. Goza de un alto prestigio
como lengua oficial, escrita, de amplia difusion y utilidad, mientras que las lenguas
indigenas, son en mayor o menor grado, consideradas como “jergas, dialectos agrafos,
sin gramatica y sin utilidad comunicativa fuera de la comunidad” y ven, asi, su radio de
accion cada vez mas restringido. (RODRIGUES, 1988 : 106) )

De los pueblos que resistieron al proceso de exterminio, la mayoria estd en
contacto con la sociedad nacional en diferentes grados de intensidad. Muchos pasaron
por la experiencia traumatica de la escuela, que no consideraba sus particularidades y
especificidades culturales. Es el caso de los indios de la etnia Kaingang, en el extremo
sur de Brasil. En reciente evaluacidn sobre el papel de la escuela, el profesor Kaingang,
Bruno Ferreira, considerd que “la escuela entré a la comunidad indigena como un
cuerpo extraiio que nadie conocia. Los que la colocaron sabian bien lo que querian,
pero los indios no, hasta hoy, los indios no saben para que sirve la escuela. Ese es el
problema. La escuela entra a la comunidad y se apodera de ella, transformdndose en la
dueria de la comunidad y no la comunidad en duefia de la escuela. Ahora, nosotros - los
indios - estamos comenzando a discutir esta cuestion.” (KAINGANG: 1997, 214).

Varios encuentros de profesores indigenas, de todas las regiones de Brasil,
realizados en los ultimos afios, contribuyeron para esa discusidn y crearon una
conciencia sobre la necesidad de la autonomia de la escuela indigena, como lo reconoce
otro profesor indigena, Gersem Luciano, de la etnia Baniwa, del rio Negro, en la
Amazonia, para quien “en la medida en que los indios comenzaron a tomar conciencia
de la situacion en que se encontraban, comenzaron también a surgir inquietudes en
varias partes, que dieron lugar a una nueva vision, una nueva perspectiva. (BANIWA:
1994, 172)

Recientemente, las organizaciones indigenas y sus aliados en la sociedad
brasilefia obtuvieron una conquista importante. La Constitucion Federal vigente,
promulgada en octubre de 1988, reconoce a los indios su organizacién social,

costumbres, lenguas, creencias y tradiciones. En base a la ley constitucional, las
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directrices oficiales de la educacion nacional determinan que la escuela indigena debe
ser bilingtie, intercultural, especifica y diferenciada. Por primera vez, en los ultimos
quinientos afios, el Estado asume en su discurso, el caracter pluricultural de la sociedad
brasilefia y admite que los indios hacen parte del presente y del futuro del Brasil. El
Ministerio de Educacion Nacional ha asumido las funciones relativas a la educacion
formal, que anteriormente eran desempefiadas por el 6rgano tutelar, Fundacion Nacional
del Indio (FUNAI), subordinado al Ministerio de Justicia. Para implementar esa politica,
ha sido creado un Comité de Educacion Indigena, con representantes de diferentes
etnias. Esto es el resultado efectivo de la mobilizacion de los ultimos treinta afios en que
los indios buscaron organizarse politicamente, con movimientos y asociaciones que

reivindicaron del Estado el derecho a la diferencia y al uso de sus lenguas.
La escuela indigena y la lengua.

A pesar de la variedad de situaciones lingiiisticas de contacto, para la mayor
parte de los poblaciones indigenas, la lengua es un elemento de cohesion étnica y de
identidad. La produccién de materiales de lectura en lenguas indigenas y la formacién
de pequefios acervos en la lengua desempefian un papel importante en la construccion
de la memoria y como una estrategia de convivencia con el portugués. En ese sentid;),
puede ser de utilidad esbozar un breve cuadro de la situacion brasilefia en lo que
concierne a la politica educacional y al uso de la lengua en la escuela.

La situacion de los indigenas en Brasil se caracteriza por una gran complejidad,
resultado de los diversos grados de contacto que estos grupbs tuvieron y tienen con la
sociedad nacional. Al mismo tiempo, Brasil presenta especificidades en el grado de
desarrollo industrial regional asi como en las politicas agrarias y de urbanizacion que
tienen marcadas diferencias entre si. El sur se caracteriza por un fuerte desarrollo
industrial, marcado por una politica de grandes conglomerados urbanos, conectados por
un complejo sistema vidrio. Esto ha representado un duro golpe para los grupos
indigenas, que tuvieron sus tierras invadidas.

En el norte, la expansion de los frentes agro-pecudrios, madereros, mineros y
extrativistas estan afectando la sobrevivencia de muchos grupos indigenas. En el litoral,
desde el siglo XVI, los indios fueron sometidos a un sistema de reclutamiento para

trabajo compulsoério, que llevé a la desintegracion de muchas etnias.



Los grupos indigenas han sufrido impactos diferentes y la sociedad nacional, a
través del Estado, se ha manifestado con un comportamiento politico que, a principios
del siglo XX, instituy¢ una forma de ‘protectorado’, desempefiada por el SPI -Servico
de Prote¢do ao Indio). Sin embargo, podemos destacar un rasgo comtn en las politicas
indigenistas tanto del Estado colonial portugués, desde el siglo XVI, como del Estado
neo-brasilefio, desde el Império, en el siglo pasado, hasta la republica del siglo XX:
nunca fue reconocido el derecho a la diferencia y el respe{o a la alteridad. El Estado
siempre instituyé como tarea convertir y civilizar a los indios, con una politica que
amenazo sus lenguas y culturas.

Solo a partir de los afios 70, los propios indios pasan a revindicar con vigor el
respeto a su identidad, apoyados por sectores importantes de la sociedad civil,
universidades, intelectuales, periodistas, artistas, abogados, sectores progresistas de la
Iglesia, que tuvieron un papel destacado en la defensa de las sociedades indigenas.
Como en el resto de A.Latina, estas alianzas fueron muy importanfes en la medida que
gjercieron presiones permitiendo mudanzas constitucionales en la década del 80. Por
primera vez en toda la historia de Brasil, el Estado, en la Constitucién de 1988, desiste
de intentar convertir los indios a la cultura nacional. Asi, varios lineamientos politicos
nacionales incluyeron la cuestion indigena en la politica fundiaria y educacional.
Actualmente, la politica educativa se plantea la complejidad lingiiistica nacional,
reconociendo el bilingliismo como un derecho individual y el multiligiiismo como un
patrimonio colectivo. El documento del Ministerio de Educacion, elabz)rado de forma
conjunta por lideranzas indigenas, educadores, lingtiistas, antropdlogos crea las bases
politicas para que los grupos reciban educacién formal/ escolarizada en su lengua
materna: “cada pueblo tiene el derecho constitucional de utilizar su lengua materna en
la escuela, es decir, en el proceso educativo oral y escrito, de todos los contenidos
curriculares, asi como en el desarrollo y reelaboracion dindmica del conocimiento de
su lengua. Este documento politico reglamenta los articulos de la Constitucién brasilefia
que garantizan a las comunidades indigenas, el uso de sus lenguas maternas y sus
procesos de aprendizaje. Esta defensa ha representado en los Ultimos diez afios una
diversificada produccién de materiales educativos en lengua materna.

Sin embargo, los procesos irreversibles a los que han sido sometidos muchos
grupos indigenas han determinando situaciones de biligilismo desiguales. La misma

propuesta que defiende el derecho inalienable de desarrollar las habilidades lingiiisticas
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basicas en lengua materna postula también como un derecho, la ensefianza del
portugués - lengua oficial y nacional - como segunda lengua.

La situacion es muy diyersiﬁcada. Existe, cada vez menos, grupos aislados de
poco contacto con la sociedad nacional, como el caso de los Yanomami. Grupos
cohesos pero que mantienen relaciones interculturales regulares con la sociedad
nacional y aunque con dificultad se mantienen en parte de lo que era su kabitat, como
los Makuxi. Grupos cohesos desplazados por politicas fundiarias, como el caso de las
poblaciones transferidas al parque de Xingt. Existen individuos integrados a la
sociedad nacional y, con la pérdida de su identidad étnica, hacen parte de la sociedad
nacional como caboclos. Existen los grupos que conviven com la sociedad nacional en
los ultimos 500 afios pero que mantienen una fuerte identidad étnica, preservan. sus
lenguas, religidn y su organizacidn social: el caso de los guarani del litoral sur. Y en ese
continuum, en situaciones intermedias, hay un contingente grande de individuos y
grupos.

Este cuadro esquematico tiene repercusion en la complejidad socio-lingiiistica
en que se encuentran las lenguas indigenas en el Brasil actual. Hay grupos en que existe
una vigorosa identidad étnica, emblematizada en la lengua y, por lo tanto, estan
marcados por una fuerte lealtad lingliistica. Algunos grupos tupi, por ejemplo, son
reconocidos por esta lealtad, caracterizados por un bilingliismo amplio, tienen una
especial preocupacion por la conservacion de la lengua, exigen su desarrollo en la

escuela y la quieren ver escrita , como una fuente de prestigio.

Una vision histérica: la escritura

Antes de la escuela, los indios desarrollaban formas propias de reproduzir
saberes, en el marco de la tradicion oral, transmitida en sus idiomas — cerca de 1.000
lenguas diferentes — de varias familias lingiiisticas, todas agrafas (LOUKOTKA: 1969)
destacandose como las mas importantes: Tupi, Caribe, Arawak J€, Pano, Tucano entre
otras. Los sistemas educativos de algunos de esos grupos, como el de los Tupinambd de
Rio de Janeiro, fueron descritos por los primeros cronistas, que registraron su aspecto
ludico y sus formas de socializacion. (FERNANDES:1975) Los indios de la familia
Tupi, del litoral brasilefio, tuvieron el primer contacto con esta institucién en el siglo
XVI, por intermedio del colonizador portugués y de la accion evangelizadora de la

Iglesia Catolica.



Las primeras escuelas para indios fueron creadas por los jesuitas en la segunda
mitad del siglo XVI, cuando la poblacién nativa del territorio que hoy constituye el
Brasil alcanzaba 10 millones, de acuerdo com las estimativas de los estudios recientes
de demografia histérica. Esas escuelas siguieron un modelo diferenciador vy
‘proteccionista’, en la medida que habia, por ejemplo, desarrollo de actividades en
algunas de las ‘lenguas generales’ de base indigena y funcionaban ‘separadas’ del resto
de la poblacion. En la region amazonica, la catequesis fue una de las propagadoras de la
lingua geral - lengua de base Tupinambi - Que en el siglo XVIII, acabo
transformandose en una especie de lengua supraétnica impuesta a grupos no tupi.

Historicamente la escritura alfabética de los europeos representa una practica
cultural inédita que toca de manera drastica a las sociedades indigenas, cuyas
instituciones sociales estan formatadas en diferentes registros, principalmente dentro de
los marcos de la oralidad. Esas practicas, desconocidas para las sociedades indigenas,
fueron usadas como forma simbélica de poder y acabaron asociadas a prestigio.

Entre los siglos XVI y XVIII, las medidas de politica lingiiistica de los
evangelizadores, siguen ese modelo ‘proteccionista’ quevbeneﬁcia exclusivamente a las
llamadas ‘lenguas generales’. A partir de las descripciones gramaticales, se proponen
alfabetos que proporcionan una infraestructura para la publicacion de gramaticas y
textos en estas lenguas. La creaciéon de esta dimensidn, desconocida para las
poblaciones indigenas, acciona la representacion de prestigio, en el sentido de que se
crean nuevas practicas sociales. .

La catequesis misionera y después la escuela, creada e implementada por el
estado ignoraron las instituciones educativas indigenas y ejecutaron una politica
destinada a desarticular la identidad de las etnias, discriminando y manipulando sus
lenguas y culturas, considerandolas, en los casos de admitirlas, apenas como un ‘puente’
en el proceso educativo. A pesar de las oscilaciones y la diversidad de grados de
tolerancia, historicamente, la tendencia generalizada de ‘integrar’ los grupos indigenas
acabo predominando en las decisiones politicas del poder publico. En los ultimos cinco
siglos, méas de 800 lenguas se extinguieron debido al proceso de conquista impuesto
primeramente por el estado colonial lusitano y en seguida a la politica de
portugalizacion del propio estado brasilefio. Ademas, el sistema de trabajo colonial,
extremamente predatorio, fue reéponsable por el exterminio de muchos hablantes de
esas lenguas (FREIRE: 1991). Los que han sobrevivido, crearon formas de resistencia.

Un ejemplo es el del pueblo Ticuna, que construyé un museo y una biblioteca.



El museo Maguta

El Museo Magiita es un museo tribal, destinado a promover y preservar la cultura
de los indios 7icuna, que viven en cerca de 100 aldeas distribuidas en ocho municipios del
Estado de Amazonas, en la regiéon del Alto Solimdes. La poblacién Ticuna esta
estimada en 32.000 indios en el Brasil, 7.500 en Colombia y 5.500 en el Perti. Todos
hablan la lengua Ticuna - una lengua aislada, sin familia lingiiistica identificada. En el
Brasil, 60% son bilingiies con portugués *. El Museo est4 situado en Benjamin Constant,
una pequefia ciudad de 15 mil habitantes, ubicada en la confluencia de los rios Javari y
Solimdes, cerca a la frontera del Brasil con Pert y Colombia. Esta instalado en una casa
de arquitectura simple, con cinco salas de exposicién y una biblioteca de 3.000 titulos,
cercado por un jardin con flores, con algunas especies botanicas usadas en la confeccion y
decoracion de artefactos indigenas.

Sus colecciones se formaron, una parte con el trabajo de artistas indigenas,
especializados en diferentes artes. Otra parte, con la recup'eracién de ciertos artefactos hoy
ya en proceso de extincidn,.o en desuso, reconstituidos a partir de fotografias antiguas
pertenecientes a museos etnograficos, entrevistas con ancianos y registros hechos desde
1929 por el etndlogo aleman Curt Nimuendaju.

Las actividades de organizacién del Museo y su biblioteca se iniciaron en 1988, en
un momento critico en que los Ticuna estaban mobilizados en la lucha pér la defensa de
seu territorio®. Durante tres afios, de 1988 a 1991, los indios participaron activamente en la
organizacion del acervo, colaborando en la definicion de los objetos, en la colecta de datos
sobre cada pieza, y la seleccién de aquellas destinadas a la exposicion y en el disefio de las
ilustraciones para su contextualizacion. (GRUBER, 1994 )

La noticia de la existencia del Museo se difundié rapidamente por las aldeas, hasta
las més distantes, de donde comenzaron a llegar objetos, algunos confeccionados fuera de
los patrones usuales destinados a la venta, denominados experiencias, creados
especialmente para el Magiita. El resultado fue que antes del montaje final, €l acervo ya

disponia de 420 piezas, todas registradas y debidamente fichadas por Constantino Ramos

% Sobre los Ticuna ver: Nimuendaju: 1929; Oliveira: 1964 e Oliveira Filho: 1988.

® En marzo de 1988, indios desarmados fueron emboscados por pistoleros en el alto Solimdes, resultando
14 indios muertos, 23 heridos y 10 desaparecidos y hasta ahora los responsables por el crimen, todos
ellos identificados, ni siquiera fueron juzgados (OLIVEIRA FILHO e LIMA: 1988)



Lopes Cupeatiicli, indio ticuna, que seria el responsable, después del entrenamiento
correspondiente, por guardar el acervo y su dinamizacién.

Esa sorprendente mobilizacion tiene varias explicaciones Una de ellas parece estar
relacionada a Ja lucha por la demarcacién de las tierras indigenas. El derecho de los
Ticuna a la tierra dependia, en gran parte, del reconocimiento de su ‘indianidad’ por las
instancias legales. Su identidad étnica habia sido estrategicamente escondida por ellos
mismos y ahora, para efectos de los derechos a la tierra, negada siempre por la poblacion
regional, para quien los Ticuna ya no eran mas indios sino mestizos. El Museu Magiita,
“sirviendo como un renacimiento de la culturé Ticuna”, venia justamente a fortalecer esa
identidad (CUPEATUCU: 1991, 257).

Los indios no fueron los inicos que percibieron las implicaciones politicas de esa
relacién museo — biblioteca - identidad. Los politicos locales, madereros y latifundistas
buscaron apoyo popular local contra el Museo cuando se dieron cuenta de la amenaza que
esa relacion representaba para las cuestiones fundiarias.

La exposicion mostraba un mapa con la localizacion de las aldeas ticuna,
iconografias historicas de cronistas y viajantes, asi como' fotos de antiguas malocas, que
confirmaban la presencia secular de los indios en areas que los madereros estaban
reivindicando. Dibujos de los mismos indios, con textos de apoyo, reproducian el mito de
creacion, seguidos de datos sobre la lengua, la organizacion social y fotos de objetos que
hoy estan en desuso.

En los primeros cinco afios, la exposicion del Museu Magtita recibio la visita de
mas de seis mil personas, de acuerdo con el libro de registro de visitantes. Se trata de un
publico bastante variado, compuesto por turistas estrangeiros de mas de 40 paises,
brasilefios de todos los lugares, poblacion regional, investigadores, alumnos y profesores
de escuelas de Benjamin Constant y los propios indios.

El museo y la biblioteca se conviriteron en un elemento de prestigio para los
ticuna. (FARIA:1996). Esto se puede observar en la evaluacion del indio Alfredo Geraldo:
“O Museu é importante para os Ticuna porque ai tem muita coisa boa da gente. Os
brancos vdo ver e vdo nos respeitar” (BMM: 1993, 2/10) El Museu Magiita, a pesar de
los conflictos que marcaron su inaguracién, interfirié en la imagen etnocéntrica de la
poblacion local sobre los indios. En el discurso de una de sus idealizadoras:

“O trabalho educativo do Museu - através de um programa de interagdo com
as escolas da cidade, que tem por finalidade aproximar as novas geragbes da cultura e da

historia dos Ticuna - vem cumprindo a importante func¢do social de promover uma maior



harmonia nas relagbes interétnicas na regido, colaborando para que sejam desfeitas,
gradativamente, as idéias preconceituosas e discriminatdrias a respeito das populagdes
indigenas” (GRUBER: 1995).

Asi, el proyecto del Museo que abarca la biblioteca, nace de la apropiacion de
instituciones de ‘blanco’ como una forma de recuperar la dignidad étnica y preservar la
identidad de los Tikuna, en el contexto de relaciones conflictivas con la sociedad nacional.
Su naturaleza intercultural reside en la organizacidn informativa orientada para la

comprension mutua y la armonia social.

La biblioteca Maguta

Las primeras bibliotecas de Brasil eran de uso exclusivo de los rhisioneros.y
servian fundamentalmente para la catequesis, constituyendo el apoyo de los colegios,
principalmente jesuitas. A diferencia de una biblioteca como la Biblioteca de Santa
Cruz de Tlatelolco (1536), primera de América, dedicada a los indigenas (MATES,
1982), entre los usuarios de las bibliotecas brasilefias, en el periodo colonial, no hay
ninguna relacién de cualquier grupo o individuo indigena, su contacto con los libros
estara siempre mediado por la orden jesuita.

Son necesarios todos esos datos histéricos para explicar la ejemplaridad de la
biblioteca Maguta. Su acervo de 3,000 titulos, es el mayor de toda la regidn, que
comprende ocho municipios. Formada principalmente, a partir de donaciones, esta bajo
la direccion de un indio Ticuna, Jaime Custodio, que recibié entrenamiento especifico
sobre organizacion de colecciones ofrecido por el Curso de Biblioteconomia de la
Universidad de Amazonas, como parte de un convenio de asesoria periodica.

La biblioteca puede ser considerada como especializada, 60% de su acervo
versa sobre la tematica indigena, entre tanto, su funcidn de apoyo al Centro de
Formacioén de profesores bilinglies Tikuna le da un perfil pedagdgico, en la medida en
que hay una orientacion preferencial en la adquisicién de material didactico. Aunque la
lengua dominante es la lengua portuguesa, también existe una produccién en lengua
tikuna. Hay ademads, un pequefio contingente de obras en inglés francés y aleman. El
acervo cuenta también con revistas y periddicos, ademas de documentacion formada por
recortes de periodicos sobre los propios Tikuna. '

Los libros pasan por un proceso de registro, catalogacion y clasificacion — en

base al Catalogo Decimal Universal- (CDU). Una vez inscrito en el libro de registro, se

10



atribuye a cada libro y revista un numero de entrada. La forma de catalogar permite
localizar cada obra por autor, titulo y asunto, elaborada en fichas organizadas por orden
alfabético.

Tal vez el punto de mayor relevancia, por lo inusitado, reside en el publico
usuario. En toda la region, las bibliotecas publicas y escolares que atienden a la
poblacién no-indigena son escasas, tienen un acervo bastante limitado y una cierta
precariedad en su funcionamiento. De esta forma, la biblioteca indigena Maguta atiende
a la poblacion escolar no-indigena: “En 1994 atendié 1145 alumnos|...] en 1996, 647
usuarios. "(FARIA,1996: 48) Los temas étnicos, folklore brasilefio e historia indigena
son los asuntos mas solicitados. Es decir, la biblioteca indigena no solo atiende a su
propia comunidad sino que responde a las necesidades de lectura, apoyando a las
comunidades de ‘blancos’ que no tienen un servicio de bibliotecas para atender sus
escuelas.

Sin embargo, Maguta no solo cumple com estas funciones ‘comunes’ a cualquier
biblioteca. Ademds de ofrecer servicios com eficiencia, ha puesto en ejecucién
programas especiales, visitando escuelas con el objeti\}o de divulgar tanto su cultura
como las actividades del Centro, proyectando videos sobre los Tikuna y otros grupos,
exhibiendo piezas del Museo. Una de las actividades mas importantes consiste en la
participacion del puiblico en la divulgacidn de los mitos, suscitando debates sobre las
relaciones interétnicas en la region. El retorno de estas actividades es visible en las
tematicas procuradas. ‘

Entre tanto, la actividad ejecutada dentro de la Biblioteca - importante por que
crea condiciones de reproduccion - ha sido el entrenamiento en diagramacién de textos
e ilustraciones que permitié a los contadores de historia registrar por escrito estas
formas de la tradicién oral y asi producir material en lengua Tikuna. Fueron editados
cerca de 220 textos.

Asi, un pueblo de tradicién oral y sin escritura organiza una biblioteca que presta
servicios a la comunidad hablante de una lengua con una fuerte tradicién en las
practicas sociales de escritura. La biblioteca Maguta, parte integrante del Museo, no es
precisamente una biblioteca escolar indigena, sino una biblioteca de apoyo a la
formacion de profesores indigenas pero que acaba desempefiando funciones mas
amplias com la sociedad que la rodea. En ese sentido, la biblioteca Maguta es un
ejemplo de interculturalidad, al interior de su comunidad organiza la memoria y

revigora la identidad étnica y, al mismo tiempo, es capaz de ofrecer servicios



especializados a la sociedad nacional. Dos o tres experiencias estan siendo realizadas
en el Acre, con las escuelas de la floresta y en el Rio Negro, siempre como bibliotecas
de apoyo a la formacion de los docentes indios. Todas ellas indican que si la escuela es
bilingiie e intercutural, la biblioteca que le sirve de apoyo también debe seguir esa
propuesta.

Como toda institucion social, su historia hace parte de la configuracién de la
biblioteca. Como consecuencia del contacto, la escritura en las lenguas indigenas se ha
mostrado como una de las formas de resistencia en las respuestas identitarias de algunos
grupos, asi como la apropiacion, aunque desigual, de la lengua oficial y alguna de sus
instituciones. Las caracteristicas de su acervo asi lo reflejan. Por otro lado, su naturaleza
autogestionaria responde al vacio de las politicas de un Estado que historicamente no ha
respondido con programas eficaces a las demandas educativas de la sociedad en su
conjunto. En ese sentido, esta biblioteca, al ofrecer a la sociedad los servicios que ese
Estado le debe refuerza la interculturalidad, esbozando con acciones concretas, una

politica de comprension interétnica.
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