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CAPITULO III

LA EXPERIENCIA DE ALGUNAS
ESCUELAS INDIGENALES

WARISATA

La escuela de Warisata fue organizada en 1931 bajo la proteccion del Ministro de Instruccidon Bailon
Mercado y la accién de Elizardo y Raul U. Pérez, que aparecen unidos a ella desde el primer momento,
pues fueron sus creadores verdaderos.

No fue ciertamente la primera escuela rural en el pais, como insindan algunos !, pero inicié un nuevo ciclo
en la educacién indigenal y ha dejado en ésta profunda huella. La discusion tiene como centro favorable
a Warisata.

Raul U. Pérez, opacado por la figura de su hermano Elizardo, ha sido injustamente relegado al olvido y
parece que nadie se percata que se trata de uno de los estructuradores de Warisata y de un abnegado
educador que dio todo lo que pudo en favor de la escuela campesina.

Los hermanos Pérez nacieron en La Paz y se formaron en la Escuela Normal de Sucre. Raul “rindid sus
frutos primigenios en diferentes escuelas indigenales del Departamento de La Paz”, como sostuvieron
otros maestros rurales en 1960.

Trabajé en Warisata, pero se realizd a plenitud en el Nucleo Indigenal de “Caiza-D”, del que fue su
director. En ese rincon perdido del departamento de Potosi tuvo que enfrentarse con latifundistas, curas
y autoridades, que conformaban ese tenebroso pulpo llamado gamonalismo y que se distinguié por ser
jurado enemigo del alfabeto. “En Caiza-D"” se preparan los primeros maestros indigenas para las escuelas
de indios, porque (R. Pérez) partia del principio de que el indio seria el mejor educador de los suyos... Con
el primer equipo de maestros campesinos adoctrinados por él, se multiplicaron las escuelitas indigenas
en las comunidades y ayllus de su jurisdiccién escolar”.

Después en la altiplanicie potosina, “Era el anuncio de que el indio estaba dispuesto a luchar por el
mejoramiento de sus condiciones de vida. A Raul Pérez le correspondié encabezar este movimiento
reivindicatorio cuya chispa fuera encendida en Warisata. En lo técnico estaba echandose las bases de lo
gue hoy se llama Educacion Fundamental y que se la denominaba Educacidn integral... El supo electrizar
a las masas campesinas e infundirles valor y pasidon para el trabajo dedicado a la edificacion del gran
edificio escolar de Alcatuyo, y luego de decenas de escuelitas ubicadas en los ayllus de su dependencia.
Alcatuyo vive como matriz del nlcleo de su nombre. Ha dado y sigue dando esplendor al campesinado. De
sus aulas han egresado millares de ciudadanos que hoy constituyen un orgullo de progreso nacional”.

Se hizo cargo de la direccién de la Escuela de Warisata cuando los reaccionarios, bajo la inspiracion de
la Sociedad Rural Boliviana, arremetian empecinadamente contra ella.

Finalmente, ocupd la Direccion General de Educacion Campesina. “Aqui tomo el comando de la conduccién
de las escuelas de aborigenes en toda la republica y la defensa de sus prerrogativas y derechos. Lo
hemos visto luchar heroicamente otra vez en este puesto de combate para impedir la destruccién en su
espiritu y en su materia de aquellas escuelas levantadas por el fervor y el esfuerzo del indio...” 2.

El Estatuto de 1930 no tomd en cuenta a la educacion indigenal y, como se tiene indicado, el Ministerio
de Instruccién se hizo cargo de ella. El oficialismo habia acumulado sobre la materia muchas experiencias
negativas y esto, practicamente, durante tres décadas. Sin embargo, no logré elaborar una pedagogia
especial para su propdsito y no se percibe continuidad alguna entre los experimentos. Toda vez que se
desmoronaba una escuela rural habia que comenzar de cero; tampoco se elabord un analisis critico de
las multiples frustraciones.

1- Area Hand Book for Bolivia, Thomas E. Weil, Jan Knippers Black y otros, Washington, 1974.
2- Federacion Departamental de Maestros de Educaciéon Fundamental. Memorial al Alcalde Municipal, La Paz, 13 de

junio de 1960.
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Mientras tanto, el socialismo, casi siempre siguiendo el canal del indigenismo, fue apoderandose de los
medios intelectuales. La experiencia mexicana sobre la solucion de los problemas agrario e indigena tuvo
enorme repercusion en Bolivia. Lo que se hacia en México era considerado como socialismo y digno de
ser imitado aplicadamente. El indigenismo en arte y en politica habia llegado a su punto culminante y la
obra de los pensadores y las actitudes asumidas por los lideres estaba profundamente impregnada de
esta corriente poderosa en gran parte de América Latina.

La escuela de Warisata va a reflejar, a su manera, esta realidad y estas corrientes ideoldgicas. No fue
una experiencia inédita, sino que, contrariamente, gran parte de lo que hizo estuvo referido al pasado
inmediato, tan rico en ensefianzas y fracasos.

Colocado ante el problema de encontrar una zona donde ubicar su escuela, Pérez rechazé Santiago de
Huata, porque -dice-, “yo no buscaba la aldea, hereditaria de los vicios coloniales y republicanos, sino
el ayllu”. La escuela fue ubicada en los terrenos de una latifundista, que denuncioé la usurpacién ante el
Presidente Daniel Salamanca, que se limité a no escuchar; “debemos agradecerle el gesto”, comenta el
profesor. Los criticos diran que fue un error haber ubicado la escuela entre latifundios y no en el seno de
una comunidad.

La anterior actitud corresponde a una de las ideas centrales de Elizardo Pérez: “la escuela del indio debe
estar ubicada en el ambiente indio... no debe contraerse Unicamente al alfabeto, sino que su funcion
debe ser eminentemente activa y hallarse dotada de un evidente contenido social y econémico que los
padres de familia deben cooperar a su construccién con su propio trabajo y cediendo tierras..., la escuela
debe irradiar su accion a la vida de la comunidad...” Como se sabe, Warisata fue llamada Escuela-Ayllu.

Tal planteamiento se completa y explica con otra tesis fundamental y que dice que en la escuela-ayllu se
encuentra la solucién al problema indigena: “Yo sostengo -dijo Elizardo Pérez en 1941- que la solucion
histérica del problema indigena en Bolivia la ofrece la escuela, no la escuela urbana, sino la escuela
campesina, sencillamente porque en Bolivia no hay problema de falta de tierra, sino de falta de poblacién.
Y el problema es un problema de cultura, y de técnica... No es la alfabetizacién la finalidad Unica de
nuestra accién, es el propédsito de solucionar de una vez por todas el problema histérico y socioldgico del
indio y no de solucionarlo por los medios de la huelga general o el levantamiento en masa, sino por los
de la organizacién econémica”.

La escuela de Warisata fue puesta en pie para probar la viabilidad de dicha solucién.

Las proposiciones anteriores no son del todo novedosas, en alguna forma ya fueron formuladas por
otros, como hemos visto mas arriba. La novedad radica en que fueron presentadas de manera coherente,
como manifestaciones de una doctrina.

La escuela-ayllu, capaz de solucionar los aspectos mas punzantes del problema indigenista, fue proclamada
como la mejor forma de ahorrar sangre y esfuerzos en el propdsito de libertar a los oprimidos. Elizardo
Pérez demuestra una total incomprension del problema de la tierra cuando sostiene que éste se reduciria
a la cuestién de su abundancia o escasez. El problema emerge de la evidencia histérica de que la tierra
labrantia fue progresivamente usurpada a las comunidades indigenas por el gamonalismo. Si fuera
verdad lo que sostiene el educador, no se explicaria la persistencia de las sublevaciones indigenas a
través de los siglos, cuyo objetivo etivo central no era otro que la reconquista de la tierra usurpada a los
nativos.

Como se ve, el planteamiento basico sobre el que se estructuré Warisata importaba una regresion con
referencia a la conclusiéon de que el problema del indio era el problema de la tierra y que, de ninguna
manera, podia considerarse como pedagdgico, tesis defendida por los hombres de izquierda y por el
movimiento obrero.

La escuela-ayllu planteaba de inmediato dos cuestiones de gran importancia:

1), ¢puede crecer y fructificar la escuela nueva en medio de una sociedad caduca, que parte de la
consagracion de la servidumbre?;

2), si la escuela es capaz de resolver el problema indigena (consumar la revolucién), solucién que supone
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la liberacién de los explotados, quiere decir que puede permitir la maduracion de las fuerzas productivas
o bien actuar como direccién politica. Todo hace suponer que Elizardo Pérez respondia afirmativamente
a estas interrogantes, desde el momento que estaba convencido que la escuela puede ir formando
gradualmente la nueva sociedad. La liberacidn del indio, si por tal se entiende la “solucién histdrica del
problema indigena”, podria lograrse pacificamente (esa seria la mision de la escuela), sin recorrer el
pedregoso camino de la revolucién.

Ya se ha indicado que es utdpico esperar que pueda aparecer la escuela nueva dentro de la vieja sociedad,
sin que se modifique la estructura econdmica de ésta 3. La escuela-ayllu de Warisata debutdé como una
utopia y perecié como tal, impotente de poder imponerse sobre la realidad socio-politica dentro de la
cual, lamentablemente, no tuvo mas remedio que moverse. Todo esto en el mejor de los casos.

Warisata planted muchas innovaciones, pero no pocas de éstas no fueron mas que la actualizacién de
algo que ya fue formulado en el pasado. Elizardo Pérez sostuvo que Warisata era “un tipo de escuela
social-econdmica, que prepara a los alumnos para desarrollarse en su medio, siendo mejores agricultores
en el medio agrario, mejores mineros en el medio minero, mejores ganaderos en el medio ganadero”. En
lo que se diferenciaba de sus antecesores, que sélo buscaban proporcionar conocimientos limitadisimos
a los indigenas vy evitar, por todos los medios, que se hiciesen politicos o intelectuales, estaba expresado
asi: “sin que esto quiera decir que nuestras escuelas cierran el paso a los alumnos mejor dotados y no los
impulsen a la profundizacion de las disciplinas especulativas.., y tendremos indios politicos o cientificos
descubiertos por la escuela campesina”.

De acuerdo con el anterior planteamiento, se seguia la siguiente regla para el establecimiento de las
nuevas escuelas: “No se establece el nucleo escolar alli donde solamente haya demasiada poblacion,
sino donde existan factores econémicos que conviertan a la escuela en un centro de  produccién”.
Estos centros de produccion, conforme creian los maestros, estaban llamados a solucionar los problemas
de la poblacién campesina. Conforme a tal regla se cre6 en el centro lanero de Llica una escuela textil,
etc.

Los pequefos talleres instalados en las escuelas lo fueron con la finalidad de “perfeccionar, las pequefas
industrias” y no de reemplazarlas por otras de caracteristicas superiores: “Nuestros pequefios talleres
no tuvieron nunca la finalidad de hacer artesanos, sino de poner en manos de la juventud indigena
campesina... los medios de perfeccionar las pequefias industrias domésticas”. Se busco sustituir las
herramientas primitivas por otras mas modernas, como si estas modificaciones no fuesen el resultado de
necesidades econdmicas concretas. Esta funcion modernizadora de la escuela fue presentada como algo
gue puede superar y salvar al latifundio. Se afirmdé que los resultados serian beneficiosos para indios,
patrones, cholos y karas: Y, entonces, se habria devuelto a la vida y a la funcién nacional la organizacién
de los incas, que devino en el latifundio boliviano, hoy tan mal comprendido, y que, sin embargo,
representa la unidad, el punto de partida de toda revolucién social en América. Si México hubiera sabido
esto antes de su revolucidn, quiza se hubiera ahorrado el derroche fantastico de energias... inttilmente”.
Si no se propuso formar artesanos, es claro que se buscé mantener al campesino en su estado de no
diferenciacion econémico-social entre el labrador y el artesano.

La escuela-ayllu fue concebida como la escuela de la liberacion del indio, sobre todo porque pretendio
conservar y resucitar las tradiciones colectivistas, lo que llevd a la falsa conclusion de que seria el vientre
generatriz de la nueva sociedad: la escuela indigena, creada por nosotros, para libertar al indio de una
manifiesta esclavitud, resucita el trabajo gratuito, la contribucién social a la obra colectiva”. En la practica
era el parlamento de amautas el que resolvia todo acerca de esta contribucién y orientaba a los indios
en la construccion de las escuelas.

“La escuela -prosigue Pérez- se asentaba sobre la base del tradicional espiritu cooperativista de la
colectividad indigena y venia a representar su nueva forma en los tiempos y en las obligaciones historicas
del mundo indigena”.

Seidearonformas que permitiesen la participacion dela comunidad en la vida de la escuela. Esa participacion
podia haber sido muy importante. y decisiva, lo que no permite concluir que se hubiese convertido en la
célula de la futura sociedad. “El Parlamento Amauta administra la escuela, critica las labores, las fiscaliza,
sugiere formas de actividad, denuncia, y en todo hace de tribunal y de centro de irradiaciéon dinamica

3- Ver primera parte de este estudio.
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para la creacion”. Los comunarios daban sus sayafias para campos de experimentacion; vigilaban los
dormitorios y se esmeraban en eliminar el robo. Se ensefiaba el castellano, aymara y quechua, agronomia,
musica y poesia boliviana. Era una escuela con alma boliviana, se dijo.

Los animadores de Warisata estaban seguros de haber echado las bases de “una auténtica pedagogia
boliviana”. En la escuela con “alma boliviana” no se podia lograr nada “con métodos y sistemas
occidentales”. Lo mas que se podia hacer era utilizar la técnica europea con criterio boliviano.

En realidad, se planted el propdsito de encontrar y reavivar la mentalidad y espiritu del indio: “el indio
es un extraviado en su propio pueblo; su mentalidad y su espiritu se han perdido en la esclavitud...
La escuela yendo a su hogar humilde y primitivo, trabajando con él en la gleba, protegiéndolo de sus
explotadores, asistiendo a sus cultos tradicionales y ennobleciéndoles deba ensefarles... a crear una
patria grande”.

A pesar de que esta “nueva pedagogia” partia de las tradiciones ancestrales del indio y estaba preocupada
de cultivarlas, buscaba crear un nuevo hombre, al prototipo del boliviano. El problema nacional fue
desconocido de una plumada: “No hay razas en la tierra..., @ menos que se juzgue convencionalmente. No
gueremos... formar republicas idiomaticas de aymaras y quechuas, sino la republica de Bolivia, fundida
en la unidad de la cultura indigena heredada de nuestros antepasados. Lo ideal seria que todos los
bolivianos hablemos espafiol, quechua y aymara, porque tales son, en realidad, los idiomas nacionales.
No hacemos, pues... diferencia de razas ni de idiomas. Tratamos de crear un tipo boliviano...”

Elizardo Pérez cree haber encontrado en la escuela-ayllu medios diferentes a los politicos para la
materializacion de su confeso objetivo de libertar a los indios. La servidumbre planteaba, como imperiosa
necesidad, la liberacién del hombre del agro. La discusién politica giraba alrededor de como materializarla.
Elizardo Pérez y su escuela abandonaron el camino de la violencia, y asi se apartaron de una tradicién
auténticamente campesina y en definitiva, de los caminos de la historia.

Los liberales y todos los sectores de la clase dominante, esperaban que la escuela convirtiese a los belicosos
indios en pacificos y eficientes agricultores. Se trataba, ni duda cabe, de una manera mas de defender el
orden social imperante: “La educacion del campesino sometido a la servidumbre implica necesariamente
una condicién de libertad. El educador del indio, si es sincero, no puede eludir al planteamiento de este
problema; sélo que nosotros queriamos valernos de instrumentos de combate algo distintos a los que
utiliza la demagogia politica: nuestros medios eran el esfuerzo y el trabajo”. El mismo Elizardo Pérez
nos indica que exhortaba insistentemente a los indios en la siguiente forma: “Esta escuela tiene que
equiparlos de todos los conocimientos para levantarlos en su condicién por medio del trabajo y del
esfuerzo que producen bienestar y riqueza... Quiero que ustedes... mejoren sus condiciones de vida
habitando en casas comodas y limpias, durmiendo en catre y cama confortables, vistiendo buena ropa,
comiendo mejor y mas abundantemente”. Esta seria la materializaciéon de la tan esperada liberacién. Y
surge la interrogante: éesto era posible dentro del gamonalismo?

La experiencia acumulada en el trabajo cotidiano junto a los campesinos y en la observacién de sus
costumbres fue volcada en el Estatuto de Educacion Indigenal, una especie de “carta magna” que
normaba los movimientos de Warisata. En las haciendas en las que habia trabajado Pérez fundando
escuelas, observo que los indios gobernaban y administraban, “disponian el trabajo..., tenian a su cargo
la comercializacién y cuenta detallada de los productos..., ejercian administraciéon de justicia, tomando
conocimiento de cualquier problema interno y resolviéndolo”. La participacién de la comunidad en la
direccién y vida de la escuela-ayllu parece haberse inspirado en tales observaciones.

Warisata se sefiald como objetivo conservar y desarrollar las costumbres ancestrales en la organizacion
social y en el trabajo: “La educacion del indio debia ser el comienzo de una unidad pedagdgica nacional,
basada en sus raices agrarias, para crear una misma filosofia y una misma técnica educacional, todo
esto nos imponia una obligacion altamente patridtica: la de conservar entre los sistemas ancestrales de
organizacion social aquellos que, modernizados, pudieran dar caracter a nuestra condicién de pueblo y en
estado de recibir las mas nuevas corrientes de progreso humano... Warisata fue integramente indigena;
su régimen de gobierno, sus métodos de ensefianza, sus instituciones, todo, en fin, fue extraido de la
experiencia ayllu”.

El trabajo colectivo de la escuela “revivia el ayni y la minka. En realidad nada habiamos inventado... esa
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organizacion ya existia y no hicimos mas que actualizarla y revelarla”. Si el nlcleo escolar campesino
se habia estructurado sobre la base de la marca, el Parlamento Amauta, que fue considerado por los
educadores como el fruto mas notable de Warisata, no era mas que la reproduccién de la ancestral
organizacion de los ulakes.

Warisata y el Parlamento de Amautas entraron inmediatamente en friccion con las autoridades, pues
habian decidido la supresién de los servicios gratuitos que habian impuesto subprefectos y corregidores.
Los campesinos comenzaron a ver en el director del nlcleo a un protector, al que acudian para resolver
guerellas familiares y de otro tipo: “En la escuela tuvimos que crear una comision especial, llamada
de justicia, para atender estos asuntos. Integraban la comisién, los individuos mas venerables de la
comunidad o los que habian prestado servicios importantes”.

También se desarrolld una sistematica campafa contra la extorsion de los campesinos por parte de
los curas y los presterios: “La escuela debia, reaccionar contra estas costumbres; aunque ellas habian
disminuido al compas del crecimiento de nuestras actividades, hasta desaparecer por completo en
Warisata”. Se impulsaron las actividades recreativas y deportivas.

El Parlamento Amauta tendid a controlar todas las manifestaciones de la vida social. Fijo las tarifas para
el transporte en un camién de la escuela y cred “un mercado en la plaza de Warisata”, que funcionaba
los jueves y donde el campesino vendia directamente sus productos al consumidor.

Muchas de estas medidas violentaban las condiciones imperantes en el pais y también en el medio
circundante a Warisata, lo que se hacia en la escuela era apenas una gota de agua en medio del mar del
gamonalismo. La escuela-ayllu funcionaba como una probeta en la que se ensayaban nuevas formas de
organizacion social, no formas ideales, sino entroncadas en las costumbres ancestrales de los campesinos:
“Con esta institucion (Consejo de Administracion o Parlamento Amauta) la escuela se convirtié en algo
nuevo: ya no se trataba Unicamente de la labor escolar..., sino que pasaba a ser la escuela productiva,
la escuela que jugaba un rol en la economia, creando riqueza, obteniéndola del ambiente circundante...
En este aspecto, eminentemente social, el Parlamento tenia el papel principal”.

Podria pensarse que la escuela-ayllu, que se habla propuesto nada menos que liberar al indio, no funcionaba
al margen del control de las autoridades de educacién y el presupuesto oficial. Las cosas sucedieron de
manera diferente. Hemos visto que fue creada bajo el amparo del Poder Ejecutivo y el mismo Elizardo
Pérez Informa que, a partir de 1932, la escuela figuraba en el presupuesto de educacién.

Los primeros profesores de Warisata: Eufrasio Ibafiez, Anacleto Zebalios, que hacia funcionar una
escuelita particular en Chiquipa, y Félix Zavaleta.

En 1932 visitaron Warisata el Ministro de Educacién, Alfredo Otero, y el Vicepresidente de la republica, el
liberal José Luis Tejada Zorzano, que quedaron muy complacidos por la orientacion que se habia impreso
a la escuela indigenal. El comentario de Elizardo Pérez: “(el Vicepresidente) superando sus intereses
de clase... vio en el indio el factor decisivo para el progreso de Bolivia”. Los gobernantes llevaron a los
amautas de Warisata y Calza a una cena.

Eso de que el politico liberal mas perspicaz que tuvo Bolivia hubiese “superado sus intereses de clase”
por la sorpresa que le causé la novedad de Warisata, el trabajo colectivo y el acentuado tinte folkldrico
de su organizacién, carece de sentido. La aprobacion de los gobernantes a la obra de Pérez sélo pudo
tener un sentido: veian en la escuela-ayllu, pese a todas sus innovaciones, un instrumento en manos
del Estado para la formacién de los campesinos dentro del esquema impuesto por los intereses de la
clase dominante. Esa escuela tan novedosa cumplia, segun confesidn de sus orientadores, la funcién de
apartar a los indios de las sublevaciones, de empujarles a sustituir sus métodos tradicionales de lucha
con “el esfuerzo y el trabajo”. Habian, pues, sobradas razones para que fuese del agrado de los mas
avispados representantes de la clase dominante. Los liberales habian acufiado el concepto de “civilizar al
indio” como sindnimo de domesticacion: Warisata se aline6 dentro de esta gran linea que fuera asignada
a la educacion indigenal. Hay que descontar que quienes la impulsaron estaban honestamente seguros
de que luchaban contra toda forma de opresién, sélo que estaban equivocados.

Avelino Sifiani, el indio que sostuvo una escuela privada, es considerado un predecesor de Warisata.
Elizardo Pérez se retrato integro al referirse a él: “No es que Sifiani no fuera solidario con los campesinos
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gue solian alzarse... comprendia también que ese sacrificio era estéril e insensato”.

Carlos Salazar Mostajo, que por momentos aparece como el tedrico de la escuela-ayllu y de una revolucion
puramente socialista en Bolivia, que es un pais capitalista atrasado, entra en constante contradiccién
con Elizardo Pérez y lleva la utopia a extremos insospechados. Ambos hablan de la escuela “como el
instrumento de liberacién de las masas indigenas”, pero tienen ideas contrapuestas acerca de lo que debe
entenderse por esa “liberacién”. Elizardo Pérez estaba seguro que la escuela consumaria esa liberacién.
Salazar habla de que Wariasta “inicié en las indiadas potente eclosién social”. Esta manera diferente de
afrontar un hecho concreto (de interpretar la realidad concreta con ayuda de categorias abstractas) no
es casual: Elizardo Pérez era pursista y Salazar abrazé el marxismo discursivo y el revisionismo.

El presunto “socialista” da a entender que los organizadores de Warisata alentaban subrepticiamente la
de la escuela socialista: “"Warisata era una escuela socialista (ya no vale la pena callarlo)”. Comprende
perfectamente que no podia sobrevivir en un medio que tan alegremente califica de “completamente
feudal”: “El medio en que actuaba era completamente feudal. (¢énada tenia que ver el resto del pais?
Red.). Esto quiere decir que su suerte estaba echada desde que se puso la primera piedra. Para que
Warisata subsistiera, habia necesidad de un desenvolvimiento social paralelo en Bolivia, esto es una
revolucion. No la hubo”. Entonces, ¢Warisata era el anuncio de la revolucién social o ya la direccién
politica de las masas?

Seria tonto considerar a la zona de Warisata como al ombligo del mundo. El problema consistia en saber
si Bolivia era feudal, semifeudal o capitalista atrasado, Si admitimos que el medio que rodeaba a Warisata
“era completamente feudal” hay que concluir que en su seno no podia estructurarse una escuela socialista.
¢Qué hay que entender por esta ultima? Unicamente la que puede servir a una sociedad socialista para
la formacién del hombre conforme a los intereses y planes de ésta. No puede haber escuela socialista ni
bajo el capitalismo mas avanzado ni bajo el feudalismo, Unicamente puede ser el producto de la sociedad
socialista, producto de la revolucion proletaria. No tiene que olvidarse que la caracterizacion de un pais
es fundamental, pues determina la naturaleza de su transformacién revolucionaria.

Carlos Salazar afirma que Warisata no pudo subsistir porque no encontré “un desenvolvimiento social
paralelo..., esto es, una revolucion”. En otras palabras: no hubo una revolucion que transformase la
estructura econdmica boliviana, a fin de permitirla acomodarse debidamente a Warisata y desarrollarse.
Aqui el planteamiento estd hecho por lo menos patas arriba. No es que la revolucién debe acomodarse a
la escuela, sino que, ésta constituye el producto de las transformaciones revolucionarias. Este a b c del
marxismo olvidd el “socialista”. Los maestros revolucionarios se suman al movimiento revolucionario por
considerar que la victoria del proletariado, a la cabeza de la nacidon oprimida, incluidos los campesinos,
puede abrir las posibilidades de la total transformaciéon de la escuela.

Es incorrecto llamar a Warisata escuela socialista solamente porque buscé revivir ancestrales costumbres
de trabajo colectivo. Este equivoco aparece en el pasado como una verdad consagrada. La sociedad
socialista partira de la maquina y las formas que adquirird el trabajo socializado arrancaran directamente
de los logros ya materializados dentro del capitalismo, es entonces que se asimilaran provechosamente
las tradiciones colectivistas. Si admitimos que Warisata era socialista habria que concluir que era capaz
de formar dentro de las cuatro paredes una diminuta sociedad socialista, lo que es el colmo del utopismo.
Tampoco se puede sostener que esa escuela podia timonear la lucha revolucionaria de las masas hacia
la victoria.

Elizardo Pérez tiene razéon en no llamar socialista a la escuela-ayllu (salvo que ayllu y socialismo fuesen
sindnimos), esto porque él mismo no era socialista. La califica de revolucionaria porque introdujo grandes
innovaciones en el sistema de la ensefianza indigenal imperante y no por otra cosa. Sabemos de sobra
que la tan manoseada “revolucion” pedagodgica (igual que la juridica) no es mas que reformismo chato.

Warisata murié porque demostré que no podia funcionar como eficaz Instrumento de remodelamiento
liberador de los campesinos oprimidos y explotados, esto dentro de los esquemas determinados por
los intereses de la clase social duefia de los poderes econdémico y politico, en manos de ésta resultd
obsoleta. Bien o mal, trasladé a las aulas la contradiccion existente entre los campesinos sometidos
a la servidumbre y el gamonalismo dominante y asi decretd su desaparicion. El traslado, puramente
propagandistico, da las luchas que se libran a lo largo y a lo ancho del agro boliviano a la escuela es ya
una deformacién de ellas, esto porque en alguna forma la pedagogia pretende sustituir a la politica y a
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la accién de las masas. Los planteamientos de Carlos Salazar pecan de incoherencia. La escuela vive y
se mueve en la lucha de clases y por eso la traduce a su modo. El equivoco aparece cuando esa escuela
pretende superar o ignorar esa lucha de clases, lo que la empuja a creer que esta al margen de la lucha
politica.

Las enunciaciones generales -y no pocas veces abstractas- son deliberadamente violentadas cuando se
trata de aplicarlas al caso concreto de Warisata; con frecuencia Salazar desmiente lo que dejé sentado
con anterioridad. Estdbamos seguros que pensaba que la prédica y accién en la escuela conducian a
la insurreccidon campesina, pero, cuando trata el caso Calza D, concluye sosteniendo las posiciones de
Elizardo Pérez: “Las indiadas de toda la regién despertaban a una nueva vida, y lo hacian con pasion,
con empuje constructor, con gran capacidad de trabajo. El que levantaba no era el desesperado indio de
los alzamientos o sublevaciones: era el “nuevo Indio”, el ciudadano, el trabajador, ansioso de libertad y
de cultura” 4. Pero, no hay que olvidar que la sublevaciéon es el método de lucha propio y fundamental de
los campesinos, que es una de las expresiones de la accion directa de masas.

Warisata se convirtié en el centro de la batalla que libré el Consejo Nacional buscando someter a su
control la educacion indigenal. Los seguidores de Pérez estaban seguros que se trataba de la arremetida
de los egresados de la Normal de Sucre contra la nueva pedagogia. Los detractores de la obra de Pérez
sindicaron a la escuela-ayllu de realizar activa propagan extremista y de carecer de planes adecuados,
etc. La izquierda boliviana en ninglin momento dejé de defender a Warisata, actitud loable y correcta.

Mas tarde, Salazar vuelve sobre el tema y en uno de sus articulos periodisticos parece justificar nuestras
criticas: “El problema de la educacion publica -dice- no puede ser estudiado sin considerar su ultima
relacion con las formas de desarrollo econdmico del pais, de las cuales la escuela es resultado y reflejo,
ya que, como Instrumento de transmision de la herencia cultural de los pueblos su estructura, finalidades
e ideologias no pueden ser sino las destinadas a la conservacion de la sociedad en que actda 5. Sin
embargo, lo anterior es dicho como justificativo de la viabilidad de la escuela-ayllu, considerada como
escuela socialista, nueva contradiccion inexplicable en un marxista.

Warisata reunid en su seno a un interesante nucleo de escritores y artistas de izquierda, lo que dio pabulo
a la especie de que esa escuela era nada menos que un centro comunista.

Carlos Salazar, después de que los fundadores de Warisata, derrotados por Donoso, Bayron, etc.,
emigraron a las ciudades o se perdieron en lejanos rincones del agro, ided las maneras mas diversas
para seguir luchando en defensa de la escuela-ayllu que acabéd de vivir, pero que él la consideraba “su”
escuela. La agonia fue acompafiada por tremendos estertores, si se los considera desde el punto de
vista individual, porque en el terreno de la educacion casi ya no contaron. Dos fueron las preocupaciones
inmediatas del “socialista” indigenista: organizar a “los ex-alumnos de la Escuela Normal de Warisata”
bajo el nombre, al menos en el papel, de “Uniéon Campesina” o simplemente de “ex-alumnos”; luego
continuar la obra cultural del “célebre” (es el término usado por Salazar) “Boletin Warisata”, presentada
como trascendental.

Admira la descomunal voluntad de las pocas unidades que tomaron para si la abrumadora tarea de
proyectar el “Boletin Warisata”, fuera del vientre materno, gracias a copias echas a maquina de escribir y
distribuidas mano a mano, que otra cosa fue el “Boletin Campesino”. Esta hoja de 21 X 32 centimetros,
escrita a dos columnas en ambas carillas circulé aproximadamente durante tres afios, al menos es eso lo
que se desprende de los ejemplares que tenemos a la vista °. El cuartel general de quienes se lanzaron
nada menos que a defender a la “escuela indigenal” (escuela-ayllu), cuya extincion estaba decretada
por poderosas razones politicas y sociales, fue instalado en la ciudad de La Paz y el aparato de difusién
confinado a una casilla de correo.

El nimero uno del “Boletin” aparecié el 4 de mayo de 1942 y su lema, que casi vale por un programa,
llamaba a luchar “por la union de todos los elementos que lucharon en la antigua Escuela de Warisata”.
Comenzd saliendo quincenalmente y se vendia, a 0.50 bolivianos la copia y luego a un boliviano. Se

4- Elizardo Pérez, “Warisata. La escuela-ayllu”, La Paz, 1963.
5- Carlos Salazar, “Escuela-Ayllu: concepciones educativas de E. Pérez”, en “Presencia”, La Paz, 10 de diciembre de

1978.
6- En la coleccidn que consultamos aparece hasta el nimero 25, fechado el 15 de octubre de 1942.
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afirmd que circulaba en Warisata, Llica, San Lucas, Calza “D”, Caquiaviri, Mojocoya, Sucre, la Paz, Paica.
La hoja, presentada con tanta modestia, estaba periodisticamente muy bien concebida, llevaba un
editorial, notas de contenido tedrico, una columna sobre “pedagogia indigena” y otra sobre “historia de
la educacién Indigenal” (la primera se limitd a noticulas sobre el incario y la segunda sélo alcanzé hasta
1911 ), breves articulos de defensa del indio y de su escuela, denuncias sobre abusos en las escuelas y
el agro, noticias internacionales, bibliografia e inclusive informaciones sociales. La lectura del “Boletin”
demuestra que una nutrida correspondencia buscaba unir a los dispersos “ex-alumnos”.

En el editorial del nimero dos 7 se repite la concepcion que sobre los alcances de la educacién del indio
imperaba en Warisata: Ia redencion del campesino por medio de su cultura”, tesis que se fue repitiendo
en numeros sucesivos. Los redactores y amigos se llamaban a si mismos indigenistas.

Se buscaba echar los cimientos de la “pedagogia indigena” con ayuda de la historia y del conocimiento
del indio (“saber qué es el indio y qué lugar ocupa en el desarrollo de Bolivia”). Muy poco se hizo en este
aspecto.

Carlos Salazar Mostajo aparecid alineado entre los que defendian a la democracia, es decir entre los
stalinistas y los rosqueros. La siguiente nota internacional pone en evidencia lo que decimos: “Estados
Unidos. En este pais las industrias trabajan dia y noche, produciendo inmensas cantidades de armamento
para defender a las democracias”.

Se establecié una diferencia entre escuela campesina y escuela rural, en gran medida para contraponer
a la tradicional escuela campesina con las que iba creando el Consejo Nacional de Educacion. “También
las normales rurales y campesinas son diferentes: las rurales tratan de formar maestros excelentes,
provistos de toda clase de conocimientos, no para beneficio del campesino, sino para que abandone la
clase social a la que pertenecen y se eleven a otra clase social Superior; en cambio las escuelas normales
indigenales no desean que sus alumnos abandonen la clase indigena, sino al contrario, quieren que
permanezcan en ella para defenderla, para progresar junto con ella”.

También diferenciaba entre maestros rurales e indigenales: “Los primeros no tratan de resolver ningin
problema social, sino solamente de ganarse la vida de la mejor manera posible en cambio, los maestros
indigenales van decididas a defender al campesino, sin ocuparse de si mismos 8.

Hay un numero del “Boletin” que corresponde al 3 de siembre de 1941, que parece ser un ensayo, y es
el Unico que lleva la siguiente leyenda: “Editado por el Comité de enlace de la ‘Unién Campesina’. Haga
copias”.

El musicologo Antonio Gonzalez Bravo tuvo la oportunidad de contar la experiencia que vividé en Warisata.
Fue contratado como profesor de musica y gimnasia a comienzos de 1933. “En ese tiempo los trabajos
de edificacién de la escuela absorbian el tiempo de profesores, alumnos y padres de familia”. Atestigua
favorablemente sobre la permanente comunicacion de la escuela con el medio social, conformado por
gente del campo que poseia grandes conocimientos sobre la flora, la fauna, la astronomia, etc.

En ese momento se habia sumado como profesor Teodosio Velasco. Gonzalez Bravo nos ofrece una
sintesis acerca de las ideas que alentd Elizardo Pérez al organizar la escuelaayllu:

1) “Establecer las escuelas indigenas siempre dentro de los ayllus”, para que estén a salvo de las
influencias externas y gocen de la necesaria libertad;

2) Hacer participar “de la marcha de la escuela a los padres de familia e indios mas prominentes”, que
conformaban los parlamentos que deliberaban sobre el destino de la escuela y sobre los problemas mas
importantes de los indigenas;

3) Toda la obra educativa debia desarrollarse “dentro del espiritu de las costumbres indigenas, valorando
lo positivo de esa cultura y no menospreciandola como nociva, como lo hacen los que la juzgan desde de

7- Boletin Campesino, No. 2, La Paz, 19 de mayo de 1942.
8- Boletin Campesino, No. 21, La Paz, 24 de julio de 1942.
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un punto de vista occidental” °.

La arremetida del Consejo Nacional de Educacién se vio alentada o, por lo menos tolerada, por el
gobierno del general Enrique Pefiaranda, que habia sido conformado por el bloque derechista que se
llamé Concordancia. La nueva situacion politica resultd fatal para el ensayo de Warisata, que recibié en
el pasado Inmediato impulso y apoyo en los regimenes de “socialismo militar” (Toro y Busch).

NOTA SOBRE EL BOLETIN DE WARISATA

I enemos a la vista una coleccién incompleta (de los nimeros cinco al catorce) de esta hoja que ha
pasado a ser famosa, aunque permanece desconocida.

En la primera etapa (del nimero uno al cuatro) aparecié confeccionada en copias hechas a maquina de
escribir. En su segunda serie luce una imponente presentacion: las normalmente cuatro paginas, que
circulaban cada semana, veian la luz impresas en multicopia y en el impactante formato de 26 X 37
centimetros. Unicamente el nimero siete (21 de enero de 1940) aparecié con ocho paginas, esto porque
estaba dedicado a conmemorar el octavo aniversario de Warisata.

Se podia leer al pie del titulo que el semanario era editado por la "Comisiéon de Educacién”, una de las
tantas que funcionaron en la llamada “Escuela-ayllu”. Periodisticamente estaba bien hecho y se nota de
lejos la mano de Carlos Salazar. En este aspecto y también por su contenido, era un anticipo de lo que
sera un poco mas tarde el “Boletin Campesino”.

A la nota editorial seguian articulos que buscaban popularizar los principios sobre los que se habia
levantado el experimento de Warisata, noticias e informaciones acerca de la actividad cotidiana de la
escuela, de lo que hacian los clubs organizados por alumnos y maestros, de la vida deportiva, también se
incluian notas bibliograficas e internacionales. Los redactores estaban seguros que los paises imperialistas
europeos, como Inglaterra y Francia, defendian la democracia contra los nazis 1°.

A fines de 1939 egresaron los catorce primeros maestros indigenas y con tal motivo la nota editorial
del Boletin de Warisata puntualiza los grandes principios de la educacion indigenal y su creencia de que
de esa escuela-crisol salia nada menos que el “nuevo indio”, al que se refirié el peruano Uriel Garcia:
“el solo hecho de tratarse de auténticos representantes del campesinado, probaria que la Educacién
Indigena en Bolivia es el mas rotundo éxito; pero, ademas, los jovenes comparieros titulados llevan en
su espiritu, un enorme anhelo de luchar por la causa indigena... Como prototipos del nuevo indio que
aparece por primera vez en Bolivia, ellos emplearan su energia en favor de los de su clase, porque saben
que trabajar para el indio es hacer verdadera obra constructiva nacionalista”. Se reitera el concepto de
la labor civilizadora de a escuela: “Provistos de una gran emocién social, estan decididos a demostrar
que el indio puede civilizarse e intervenir en la vida nacional, de la que lo han marginado hasta ahora los
representantes de la feudalidad ochocentista” 1.

La escuela habia, arrancado al Estado Mayor del Ejército la promesa de que los maestros indigenas no
serian enrolados a las fuerzas armadas para hacer el servicio militar obligatorio; con todo, el nimero
cinco del “Boletin” informa que diez y nueve alumnos marcharon al cuartel.

Es visible el empefio que se puso para que los jovenes profesores también escribiesen.

Menudean los informes de las diversas comisiones, de la de Agricultura y Regadio, de la mucho empefio
en ensanchar la capacidad productiva de la escuela, pero sin salir de los marcos artesanales.

La escuela de Warisata no sdlo defendia su autonomia (el Consejo Nacional de Educacion fue tendiendo
lentamente sus tentaculos asfixiadores alrededor de ella), sino que se esmerd en diferenciarse y oponerse
a la escuela rural:

9- Antonio Gonzalez Bravo, “En torno a la Escuela de Warisata”, en “Ultima Hora”, La Paz, 18 de octubre de
1948.
10- Boletin de Warisata, No. 5, diciembre de 1939.

11- Op. Cit.
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“Nadie ignora que la Escuela del campo es una entidad Integral -no meramente pedagogica-. Su labor
abarca inmensos campos que no le es posible contemplar al Consejo Nacional por razén misma de su
esctructura...

“La Direccién de Educacién Indigenal no es una oficina que se haya encasillado en la simple tarea escolar.
Sus labores abarcan las de un Departamento de Asuntos Indigenas. Por Gltimo, precisa establecerse
de manera clara que no es lo mismo educacion rural que educacidn campesina, pues existe el tacito
convenio de asignar a la primera las tareas educativas de los pueblos y cantones, siendo obra de la
segunda la escuela Indigena. Ademas, existe una substancial diferenciacion ideoldgica que no es posible
borrar de una plumada. Pues sabemos que al ingresar al Consejo, la Escuela Campesina se fusionaria
con la rural ...

“Por ello, si la Direccién General es agregada al Consejo Nacional, puede producirse un aumento de
nuestra capacidad de ensefianza y quiza hasta la consecucién de garantias para la escuela. En cambio de
estas magras ventajas, perderiamos la formidable originalidad de la Escuela Indigena, que ya no sera la
‘escuela nueva’, sino un apéndice de la escuela boliviana que, a decir, se distingue por sus méritos” 2.

Los profesores “indigenistas” egresados de Warisata se dispersaban por los nlcleos desparramados en el
resto del pais y a los que llegaba el “Boletin”.

Por este semanario nos informamos que Elizardo Pérez de Warisata viajo a México para observar la
educacion indigenal y que a su retorno, se hizo cargo de la Direccién General del ramo 3.

La situacion de Warisata no sélo que era dificil en medio de la descomunal campafia desatada en su
contra, sino equivoca porque no pocas veces se deshacia en alabanzas a las altas autoridades en busca
de apoyo. En un numero del “Boletin” encontramos una arremetida contra los Mollinedo de Achacachi,
los perdonavidas de la region: “A Warisata le ha salido un nuevo enemigo gratuito: se trata del Alcalde
de Achacachi, Manuel Maria Mollinedo. Cuando el General Enrique Pefiaranda pasé por aquella poblacién,
el envidioso sefior nombrado, con una actitud muy propia de comadre, se preocupd de demostrarle que
Warisata era una escuela comunista, que debia desaparecer y que él, el Gral. Pefiaranda, era el llamado
para realizar tal obra destructiva. Creeria sin duda que el preclaro soldado del Chaco se ha de prestar al
papel de enterrador de la cultura...”

Muchos de los jovenes intelectuales que pasaron por Warisata concluyeron como sus detractores. Una
nota firmada por Carlos Salazar nos hace saber que uno de esos habria sido el trotskysta y poeta
peruano formidable Luis Garcia Nufiez: “debo romper lanzas contra un antiguo amigo, ex-profesor de
Warisata y con el cual parecia tener identificacién ideoldgica. Me refiero a Luis Garcia. Todos recuerdan
la forma en que este muchacho se retird de Warisata y la actitud que tomé considerando injustificada su
destitucién... Garcia no tiene el menor carino por la causa indigenista, ni emocion social, ni firmeza de
ideas, ni siquiera hombria..., ataca sanudamente a la Escuela y hasta nos indilga adjetivos, a nosotros
gue hemos sufrido con él. Su despecho le ciega y a quien mas ataca es, naturalmente a Elizardo Pérez,
el gran maestro a quien recién el general Cardenas acaba de demostrarle su admiracién y confianza al
encomendarle la organizacién campesina de México. No es de extrafiar: varios jovenzuelos han traicionado
miserablemente a la Escuela en que fracasaron como hombres y trabajadores. Garcia, es uno de ellos y
quiza al mas canalla” . Un buen auto-retrato de Salazar.

Cuando la “Escuela-ayllu” fue puesta bajo la autoridad del Consejo Nacional de Educacién, bajo el
pretexto de que asi se efectivizaba el concepto de la “escuela Unica”, el “Boletin” dejé sentado que asi
“iComenzé el entierro de la Escuela-ayllu!”, considerada como orgullo del pais: “La ‘Escuela Boliviana’ se
ha distinguido siempre por su mediocridad y hasta por su inutilidad para educar a la nifiez... La Escuela
Indigena Boliviana... adquirié desde su iniciacién una fisonomia original que rebasando las fronteras
patrias, llegd a constituir uno de los pocos prestigios de Bolivia en el exterior. No tenia semejanza con
la de México, ni con la del Brasil, no con la de EE.UU., ni menos con la del Perd. Era auténticamente
boliviana en su estructura animica, puesto que nacia del medio social del ayllu” >,

12- Op. Cit.

13- Boletin de Warisata, No. 6, 14 de enero de 1940.
14- Boletin de Warisata, No. 6, 14 de enero de 1940.
15- Boletin de Warisata, No. 7, 21 de enero de 1940.
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En el numero trece aparece una nota por demas sugerente y que buscaba subrayar la independencia
ideoldgica del “Boletin” y preservarlo de los ataques de que era victima: “Boletin” de Warisata es una
publicacion del alumnado y docencia de la Escuela. Su caracter independiente no puede por ello ser

tergiversado: ‘Boletin’ no es un vocero oficial. Hacemos constar este hecho tanto por responsabilizamos
de su publicacion, cuanto por manifestar que nuestra posicion ideoldgica difiere de las actuales tendencias
con que ‘Educacién Indigenal’ es conducida” 6.

El “Boletin”, que registraba informacidon de mucha importancia para el historiador, se vendia a veinte
centavos el ejemplar.

Warisata y otros ensayos similares de educaciéon indigenal demuestran lo siguiente:

a) En un pais capitalista atrasado, que ese es el caso de Bolivia, donde perviven, junto al capitalismo y en el
marco del capitalismo mundial, el gamonalismo y la servidumbre, sobre cuya base no puede estructurarse
una amplia democracia formal, no es posible el pleno desarrollo de una escuela “socialista”, encargada
de libertar al campesinado o de transformar a la sociedad. Hay que recalcar que la transformacion
social sélo puede darse si se transforma la estructura econdmica (relaciones de produccién o su
expresion juridica que es la propiedad privada). La escuela, aunque se proponga, no puede modificar
la estructura econdmica, eso soélo puede hacer la revolucion social al permitir el libre desarrollo de las
momentaneamente estranguladas fuerzas productivas. Cuando se planted la tesis anti-marxista de que
la escuela transformaba la sociedad, aunque sélo en el plano del gamonalismo, se estaba sosteniendo
qgue la pedagogia puede reemplazar a la clase revolucionaria y a la vanguardia politica que, ciertamente,
es un contrasentido mayusculo.

b) No puede existir una escuela “socialista” en el seno de una sociedad pre-capitalista (feudal o semifeudal)
o en otra francamente capitalista. La escuela, de una manera general, es un fenédmeno superestructural,
que, a su modo, refleja la estructura econdmica y correspondes las ideas dominantes de una época, que
son las ideas de la clase dominante; constituye, en ultimo término, un instrumento en manos de los
duenos de los medios de produccién. Quienes tuvieron en sus manos el funcionamiento y orientacion
de la escuela-ayllu no se han puesto aln de acuerdo sobre si realmente la entidad que crearon era o no
socialista. Los mas se limitan a indicar que su finalidad era servir a los indigenas y ayudarles a libertarse,
sobre todo contribuyendo a disminuir o eliminar los abusos que contra ellos cometian autoridades y
gamonales. Los hechos prueban que Unicamente se materializd un modesto programa de reformas:
ensefiar el uso del jabdén, crear mercados para que los productores vendan directamente al consumidor
sus productos, fijar el precio del transporte en el camién de la escuela, hacer papel de arbitro en los
conflictos entre campesinos e inclusive en los de tipo familiar, todo esto tiene su relativa importancia,
pero de ninguna manera significa la liberacién de los oprimidos del agro y menos la transformacién de
la sociedad. Cuando Elizardo Pérez afirma que el problema del indio no es problema de la tierra, porque
no hay escasez de ella, nos demuestra hasta dénde queria y podia ir, pone en evidencia las limitaciones
de sus propdsitos. Deseaba Unicamente vitalizar las tradiciones colectivistas, que eran ya débiles
tradiciones, y procurar la, modificacidon de las costumbres, la disminucién de la opresién y explotacion
que pesaban sobre la masa indigena. En ningdn momento planted la urgencia de la expropiacion o
recuperacién de las tierras usurpadas por el gamonalismo y, también, por eso descomunal gamonal que
era la Iglesia. En otras palabras, Elizardo Pérez, conforme a su ideologia politica, que de ninguna manera
era revolucionaria o socialista, buscaba poner algunos parches reformistas a la organizaciéon feudal-
burguesa y de ninguna manera revolucionaria. No debe olvidarse que la escuela-ayllu fue presentada
como una alternativa a la sublevacion campesina, A ninguno de los prohijadores de Warisata se les
ocurrié coordinar los movimientos de ésta con la accién cotidiana de las masas. Tenemos a la vista
algunos documentos que ayudan a esclarecer el problema planteado. Elizardo Pérez considera que la
Declaracién de Principios aprobada por la primera Asamblea de Maestros Indigenistas (1936) constituia
nada menos que el “Instrumento Ideoldgico” de Warisata 7. Dicha declaracion concluye que “el problema
de la educacion del indio es un problema econdmico-social”. Esto es evidente por si mismo, que puede
aplicarse a todos los aspectos de la vida de la sociedad, pero se convierte en una abstraccion tratdndose
del caso concreto del problema del indio, incluida su educacién. Falta todavia concretizar la abstraccion
“econdmico-social”. Para el indio y para la escuela el problema “econdmico-social” no era otro que el de
la tierra, que importaba destruir radicalmente al gamonalismo, a la feudal burguesia. No fue planteada

16- Boletin de Warisata, No. 13, 2 de agosto de 1940.
17- E. Pérez, Op. Cit.
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asi la cuestiéon, aunque en los afios treinta la izquierda boliviana y latinoamericana ya lo hizo. La solucion
del problema de la tierra, requisito material que podia permitir la aparicién de la escuela nueva, quedaba
en manos de toda la nacion oprimida acaudillada por la clase obrera.

c) Dentro de una sociedad feudal o capitalista, la escuela puede, dentro de ciertos limites que no
atenten contra el ordenamiento juridico vigente, es decir, contra la estructura econémica, modificarse,
modernizarse, reformarse 8. En este plano Warisata fue una escuela que buscd, y logrd, estructurarse
dentro de nuevas normas, con objetivos también novedosos y que contrariaban a la escuela tradicional.
Eso fue todo. Ni duda cabe que una escuela de este tipo es mejor que una vetusta, vaciada en métodos
obsoletos, pues puede cumplir mejor sus objetivos.

En los hechos, Warisata fue una escuela reformista y no socialista. Como utopia socialista sélo existio en
la cabeza de algunos idedlogos. La escuela reformista, atrevida en este plano, chocd con los intereses
de algunos gamonales, con la orientacién pedagdgica que sigue el Consejo Nacional de Educacion y los
criterios reaccionarios del gobierno Pefaranda, pero, también, como hemos visto, goz6 de la simpatia
de otros estadistas derechistas. Algunos de estos factores politicos adversos o todos combinados, dieron
fin con la escuela reformista.

d) Lo que no puede existir es la probeta en la que se cultive la nueva sociedad en medio del feudalismo o
del capitalismo. Esto es utdpico y absurdo. Los que insisten en sostener el caracter socialista de Warisata
caen en este extremo.

e) Una ligera glosa de la “Declaraciéon de Principios de la Escuela Indigena” confirma lo que llevamos
dicho. El acapite segundo se titula “Doctrina biolégica de la escuela indigena tipo Warisata” y sostiene:
“Tiende la escuela a la formacién de hombres practicos capaces de bastarse a si mismos, sobre manera,
dentro y para, el radio econdmico en que deben desarrollar su existencia. Esto quiere decir que el indio
sera educado para vivir en el agro, cultivarlo, impulsarlo, enriquecerlo, llevarlo a la expresién maxima
de riqueza”. Todo esto no es mas que la repeticion de una linea constante dentro de la concepcidn liberal
de la educaciéon de los aborigenes. Estos buenos agricultores formados por la escuela modernizada no
tendrian posibilidad de desarrollarse plenamente estando vigente el gamonalismo, que la escuela no
tenia capacidad alguna para destruirlo y lo Unico que podia hacer era contener sus abusos, como se
indica en el apartado séptimo de la misma Declaracidon. Lo que resulta incomprensible es que se diga
gque esa formacién de buenos agricultores sea nada menos que la continuacién de la “tradicién socialista
gue comienza desde los incas”. En realidad, esta “tradicion” (como tradicién heredada del pasado) se
refiere a las formas colectivas o “cooperativas” de trabajo, que, como es facil deducir, por si solas no son
capaces de acabar con el gamonalismo. En la practica diaria se comprueba que el latifundista sabe sacar
ventaja de las formas colectivas de trabajo. El nudo gordiano radicaba, pues, no en limitarse a conservar
y cultivar una tradicién colectivista, sino en resolver el problema vigente de la tierra, a fin de que pudiese
desarrollar y potenciar dicha tradicion.

El acdpite tercero estad dedicado al “gobierno colectivista y parlamento Amauta”, que no es mas que
una modalidad de la participacién de los padres y de la comunidad en la direccion de la escuela. Esta
participacion, en mayor o menor grado, se ejercita en las escuelas modernas de la manera mas diversa.
En Warisata se busco revivir la ulaka. Este llamado gobierno colectivista” estaba muy lejos de poder
definir el caracter socialista de la nueva escuela. La escuela conservadora se limita a alfabetizar y se
esmera en ignorar la existencia de la sociedad, sin que esto signifique que vive al margen de ésta. No
puede objetarse que la escuela busque transformarse en otra que busque “organizar el sector en el que
le toque actuar”. Pero, ambas, las escuelas tradicional y reformada, tendran que moverse en los limites
de una determinada sociedad, cuyas caracteristicas corresponden al grado de desarrollo alcanzado por
las fuerzas productivas y dentro del chaleco de fuerza de la propiedad privada. Menudean las escuelas
burguesas que hacen participar a los padres de familia en su gobierno.

El caracter reformista de Warisata, necesariamente sometida al régimen feudal-burgués, no se desmiente
porque buscaba tener “una economia aislada, propia” (acapite cuarto) o porque dedicase parte de sus
esfuerzos a las investigaciones ideoldgicas, étnicas y teleoldgicas del indio (acapite sexto). En su haber
se puede anotar que sento las bases de una nueva pedagogia, pero que de manera alguna podia

18- Declaracién de Principios de la escuela campesina, citado por Pérez. Warista funcionaba dentro del marco de
las leyes y sometida, en ultimo término, a la autoridad y ella misma convirtié en una de sus normas internas “el
principio de autoridad, base de toda disciplina”.
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considerarse como socialista.

NUCLEO ESCOLAR CAMPESINO
DE LLICA

Los gobiernos militares de David Toro y de German Busch impulsaron en forma remarcable la educacion
indigenal y propiciaron la creacién de nuevos nucleos, que reprodujeron muchas de las caracteristicas
de Warisata.

En 1937 se puso en pie el Nucleo escolar campesino de Llica y cuyo principal animador fue el profesor
Bernabé Ledezma. Segun éste, estaba asentado en las “cuatro grandes comunidades (ayllus) de Llica”.
Tenia como finalidad “formar al futuro ciudadano indigena con conciencia y fisonomia propias, respetando
y reconociendo su pasado glorioso en lo que se refiere a la organizacién politica, social y religiosa del
Imperio de los Incas. El indigena de Llica no debe negar su sangre y su tradicion heredadas del pueblo
aymara de Tiahuanacu y del gran Tahuantinsuyo”. Ademas, se propuso “estimular los valores morales de
ama kella, ama sua, ama llulla y ama chijili”. Las tres primeras sentencias fueron acufiadas en el incario
y la Ultima afadida por los fundadores del nucleo escolar.

Siguiendo la orientacion de las otras escuelas indigenales se partié de la necesidad de despertar vivo
interés en los alumnos y en la comunidad hacia el mejoramiento de la agricultura, de la ganaderia, de
las artes industriales”, de la “ensefianza de los elementos del comercio, de la musica, de la educacién del
hogar, de la educacidn fisica, de las matematicas, de las ciencias, etc.”. La nueva educacion a impartirse
a los nifios debia hacerse en una atmdsfera de amplia democracia. También el nucleo de Llica se proponia
“liberar al campesino semi-esclavo”, a través de su dignificacion, del conocimiento de sus derechos
ciudadanos y de la preservacion de la “libertad para los demas campesinos del pais”.

La ampliacidon de la ensenanza al ciclo secundario permitié “la superaciéon de los maestros en su carrera
profesional”, se les encargd la atencién de determinadas asignaturas segun sus inclinaciones. “La ventaja
que tiene el Nucleo de Llica es el personal de maestros, que son del lugar y estan acostumbrados al
trabajo, al sacrificio”. Algunos habian egresado de la Escuela Industrial Pedro Domingo Murillo de La
Paz.

El nlucleo educacional se asentd en Llica por considerar que hasta 1937 el ayllu se conservaba en su
pureza primitiva, “con el mismo modelo tribal que descubren los cronistas espafioles... El ayllu de esta
época consta de cierto nimero de familias, veinte o cuarenta, repartidas en determinadas agrupaciones
lamadas estancias” *°.

Ledesma dice seguir el pensamiento de Tamayo cuando se trata de educar al indio: “En la década de los
anos treinta aparece en el escenario educacional un renacer de la ‘Pedagogia Nacional’ de Tamayo, para
educar al indio se imponia un estudio previo de la comunidad para desarrollar una educacion polivalente
y nuclear, porque la educacién indigenal alcanza en sus fines aspectos econdmicos y sociales para el
desarrollo de la comunidad como unidad bioldgica-social, donde el educador debe trabajar en el proceso
gue se encamina a la solucidn de problemas socioeconémicos y culturales, en los cambios de actitud
basados en una seria investigacion de la vida de la comunidad... El método de investigacién que se
empled para asentar el sistema nuclear de Llica fue el social survey en los diversos aspectos de la vida
comunal, sin descuidar la exploracion propiamente dicha”.

El ecuatoriano Gonzalo Rubio Orbe visit6 el Nucleo Escolar de Llica y tuvo el acierto de dejar el testimonio
escrito de sus impresiones: “En esta zona habita un grupo indigena interesante y tipico del pais ... La idea
del creador del Nucleo, profesor Ledesma, fue por demas interesante, aspiré a poner en marcha a Llica
mediante una verdadera promocién comunal. Se propuso poner en marcha el proceso de integracion y
mejoramiento del grupo y, al mismo tiempo, dejar elementos y fuerzas propios para que continuaran en
la labor, una vez que el grupo de promotores tornara a sus asientos... la una responde a la aspiracién
fundamental de nuestros dias en el movimiento indigenista, incorporacién del indio a la vida activa y
al progreso de los respectivos paises latinoamericanos, y la segunda, una cuestién que ahora es de
primera importancia en la antropologia social y cultural aplicada, desarrollar las fuerzas nativas, formar
los lideres propios de los grupos retrasados, para que ellos se pongan en marcha, para que impulsen los

19- Bernabé Ledesma, “La marka, el ayllu y la aculturacién”, s/f.
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procesos de mejoramiento de los niveles de existencia y las fuerzas del mismo proceso de incorporacién
a la vida activa y al progreso de cada pais. En la actualidad, los maestros de Llica son todos aborigenes,
las autoridades son de idéntica procedencia” 20,

A Gonzalo Rubio Orbe le impresioné mucho que los indigenas de Llica hubiesen abandonado la vestimenta
tradicional, hecho que en la actualidad sigue considerandose excepcional.

ESCUELA RURAL DE VACAS

En 1936, bajo el gobierno presidido por el coronel David Toro, fue creada la escuela de Vacas. Elizardo
Pérez se trasladd a Cochabamba para buscar el lugar de ubicacién de la nueva escuela, en un
centro auténticamente indigena. La municipalidad cochabambina otorgd, en uno de sus fundos, treinta
hectareas para tal finalidad.

Vacas era un descomunal latifundio de propiedad de la Municipalidad de Cochabamba, que, sin embargo,
respetaba la division parcelaria en favor de los descendientes de los primitivos comunarios, que
concluyeron sometidas a la servidumbre.

Toribio Claure, en su pequeno opusculo titulado “Una escuela rural en Vacas” 2! escribié que estaba
seguro de la posibilidad de un cambio en favor de los siervos y de que a la escuela le correspondia jugar
un rol protagonico en dicho proceso, lo que podria lograrse “aproximandose al indio y auscultando, sobre
la marcha, su miseria econémica actual... Proporcionandole los medios de vida y de trabajo a todos los
hombres aptos: tierras, agua y los medios econdmicos para hacer de él un productor. Paralelamente,
ensefandole en forma real y practica, formas de vida humana y racional que despertara en él nuevas
necesidades materiales fuera de su consecuente elevacién moral hasta convertirlo en elemento consumidor,
industrioso y de iniciativa propia, de vida auténoma”. El planteamiento de Claure es por demas impreciso
y repite los conceptos enunciados por otros elementos que trataron el tema de la educacién indigenal. Lo
original esta en que propone la dotacién de tierras a los productores, lo que vendria a ser una forma de
solucion al problema basico, simplemente ignorada por otros educadores. Se impone la aclaraciéon de que
consideraba de que esa dotacién la haria el gobierno Toro, al que nuestro autor consideraba socialista, y
gue, por tanto, no era necesaria la accidn revolucionaria de las masas.

Nuevamente nos encontramos con la escuela concebida como un factor que contribuye a introducir
ciertas reformas en la sociedad. Esa escuela no seria el producto de métodos y sistemas tedricos, sino
de la respuesta a necesidades concretas, fruto “de un largo proceso revolucionario que esencialmente
transforme la vida de las masas en su aspecto econdmico, llevando trabajo, actividad industrial; acercando
a los hombres hacia la higiene corporal e intelectual y conservando la vida y salud de los obreros y
campesinos con la solicitud que merecen las mayorias”. Su conclusion: Ia alfabetizacidon no es suficiente
para redimir la condicién del indigena, lo que hace falta son fuentes de produccion”.

Claure cuenta que se tuvo que comenzar por vencer la desconfianza de los indigenas, escarmentados
porque siempre fueron victimas de la expoliaciéon por parte de las autoridades y de todas las comisiones
oficiales. Para comentar la edificacion de la escuela se realizé una reunién con los indigenas del lugar.
En 1936 se dictdé un Decreto de amnistia en favor de los indigenas quo no fueron a la guerra del Chaco
y disponia que estaban obligados a rehabilitarse haciendo trabajos para las escuelas. La cantidad de
campesinos que rehuyeron los reclutamientos militares era impresionante.

Claure, director del Nucleo, creyd que la mejor forma de poner remedio a la explotacion de los indios
era la de pedir al gobierno ordene la supresion del arrendamiento de las tierras de Vacas que fuesen
entregadas a los excomunarios. También escribié a la municipalidad de Cochabamba denunciando los
innumerables abusos que habia observado. Mas, la respuesta se limitd al consabido: “Tomo nota”. Claure
comenzd a ser acusado de comunista: “estoy cobrando popularidad de comunista, sin alcanzar aun a
serio en la medida de mi preparacién ideolégica, y esto no me desagrada conste”. En contrapartida, los
indios reconocian en él a su bienhechor, lo que “precipita... el éxito completo de mi comunismo y, en
forma indirecta, del comunismo del gobierno”.

20- Gonzalo Rubio Orbe, “Promociones indigenas en América”.
21- Toribio Claure, “Una escuela rural en Vacas”, La Paz, 1949.
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La escuela era sumamente pobre y la ensefanza se impartia en condiciones materiales precarias. El
juego era utilizado para ayudar el aprendizaje de los nifios y, sobre todo, para ensefiarles a ser valientes.

El profesor decia a los indigenas: “a ustedes no los educaron en las practicas del juego, los constrifieron
sus padres y patronos, amarrandolos al trabajo desde tierna edad, matéandoles su espiritu y sus alegrias;
han venido a convertirse ustedes en una especie de mansas ovejas y de sufridas bestias destinadas a la
explotacion”.

El mismo Claure nos informa que los maestros de la escuela llegaron a la conclusién de que “el mal de
los indigenas residia en que no eran propietarios de la tierra”, conclusién a la que habrian arribado bajo
la influencia de las lecturas de Marx: “tras largas consideraciones, llegamos a ver que era inaplazable la
necesidad de pedir la liberacion econdmica de los indigenas ‘colonos’ del fundo municipal de Vacas que el
mismo gobierno nos habia entregado para su educacion integral”. Buscando materializar su pensamiento,
resuelven “pedir la Intervencién Municipal de Cochabamba, que fenecido el arrendamiento en fecha 31
de julio de 1937, se dé a los indios las tierras del fundo en arriendo directo, evitando a los intermediarios-
patrones”. El memorial no merecié una respuesta oficial, pero la demanda fue registrada como noticia
en todos los periddicos.

Claure asistié al Primer Congreso de directores indigenistas, donde le tocd plantear en presencia del
Presidente de la Republica -son sus palabras- “el problema indigenal en su verdadero sentido y propuso
una realizacién practica e inmediata del ‘Ideario Socialista’ que animaba y pregonaba entonces el gobierno
para respaldar tedricamente su politica”; su propuesta fue la siguiente: “la entrega de las tierras de
la Municipalidad de Cochabamba en Vacas, a los mismos indios para liberarlos asi de su condicién
esclavizante de ‘colonos’ , que no cuadraba ya en un régimen socialista”. Como era de esperarse, la
proposicién fue aprobada, pero no materializada.

Una de las novedades de la escuela rural de Vacas consistié en haber impulsado la organizacién del
sindicato de campesinos. El 20 de diciembre de 1936 se reunieron ciento setenta y seis indios y, afiade
Claure: “Procedimos a la eleccion de los miembros de la mesa directiva. Explicamos con claridad el
significado de esta forma de asociacidn por secretarias y los alcances que va a tener cada una de las que
van a elegir, de acuerdo a sus aptitudes, bajo el patrocinio de la Direccién y de los maestros puestos a
su servicio”.

El sindicato recibié rapidamente mayor numero de adherentes y emprendié los estudios necesarios
sobre el arrendamiento. Es encomiable esta actitud de la escuela, que asi demostraba su voluntad de
subordinarse a los movimientos y medios de lucha de las masas.

La arremetida patronal no se dejoé esperar y aquella comprendié de inmediato la campana en sentido de
que la existencia de la organizacion sindical era un serio peligro para sus intereses. Los sindicalizados
y los maestros eran victimas de represalias y abusos. El director de la escuela recibié amenazas y el
personal docente fue denunciado como Promotor de sublevaciones indigenas. Los acusados enjuiciaron
a los patronos y lograron vencerlos en los tribunales de justicia.

Los tramites realizados ante las autoridades se concretizaron en el Decreto que establece el de preferencia
de los colonos en caso de que las tierras municipales tuvieran que ser arrendadas.

Obtenido que fue el arrendamiento a los indios de las tierras de Vacas por un afo, al amparo del Decreto
anterior, todo el nucleo escolar se dio a la tarea de organizar el trabajo, buscando obtener un buen
rendimiento. Una asamblea determiné las modalidades de la explotacion de las tierras y la reintegraciéon
de los campesinos que habian sido anteriormente expulsados de la regidn.

Simultdneamente, el nuevo nlcleo tuvo que afrontar el tremendo problema del ausentismo que azotaba
y azota aun a toda la educacidn indigenal. El director conminé a los padres de familia a enviar a sus hijos
a la escuela bajo amenaza de ser castigados conforme a la ley. Claure acota que se dio cuenta que el
problema tenia un trasfondo “social, econémico y politico”. Nos dice que la “tremenda desorganizacién
del trabajo que deviene en el actual desconcierto social, cobra caracteres pavorosos en el régimen
auténticamente colonial, que aun rige la vida del campesino boliviano. Tan hondamente ha enraizado
este régimen de esclavitud en la conducta familiar de nuestro campesino, que la casera ley del trabajo
cae sobre el indefenso nifio con todo el peso brutal de las obligaciones”. El trabajo de los nifios en el agro,
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gue se ha convertido en uno de los mayores obstaculos materiales que impide prosperen los planes de
alfabetizacién masiva y el normal y eficaz desarrollo de la escuela, es una de las consecuencias obligatorias
del predominio dei pequefio propietario y agricultor que permanece atrapado en el modo de produccion
precapitalista y que Unicamente puede aprovechar una tecnologia sumamente primitiva. La carencia de
maquinaria y de electricidad es compensada con la utilizacidon de gran cantidad de fuerza de trabajo. La
casi inexistencia de motorizados impone que el grueso del transporte se realice a lomo de bestia y de
hombres y mujeres. Una verdadera solucion del agudo problema de la tierra y la transformacion de la
tecnologia utilizada en la agroindustria, motivara que la asistencia a la escuela se convierta en una real
necesidad.

Toribio Claure no es extrafio a la tesis de la escuela capaz de transformar y libertar a los explotados.
“La Unica persona -dice- que puede defender al nifio indigena de estas pesadas cargas es el maestro,
proclamando “la liberacion material y espiritual de los nifios indios, organizando el trabajo socializado”,
por medio de una ley todavia no escrita; ésta significaria una profunda modificaciéon de las costumbres,
partiendo de una institucion oficial y sostenida por los duefios del poder como es la escuela. De esta
manera se llega a la falsa conclusién de que las ideas y la moral imperantes de una época ya no serian
las de la clase dominante, sino las que imponga la escuela contra los duefios de los medios de produccién
y del aparato estatal.

El educador cree que hay una forma de materializar su planteamiento: imponer un régimen cooperativista
en los nucleos Indigenales “bajo la tuicién de un Estado y de un gobierno nacido y erigido sobre la
suprema voluntad de los trabajadores manuales, dejando ando libres a los nifios campesinos para que
frecuenten la escuela en uso de sus derechos a la cultura... a la Escuela Boliviana, comun para todos”,
no soélo para indios.

Planteada asi la tesis, pareceria que ese Estado protector e impulsor del “régimen cooperativista en
los nucleos indigenales” no seria otro que el democratico representativo, que, a través del mecanismo
electoral, dice asentarse en la voluntad soberana de la mayoria nacional. No puede haber la menor
duda acerca de la evidencia, segun Claure, de que esa escuela liberadora de indios puede existir dentro
de la sociedad y gobiernos actuales. La historia y el presente demuestran que no existen condiciones
materiales para que en la atrasada y empobrecida Bolivia pueda prosperar la democracia formal, un lujo
gue pueden darse las metrdpolis imperialistas gracias a la gran cantidad de grasa que acumulan en su
explotacion del contorno semi-colonial.

La construccién del local de la escuela de Vacas comenzé el 19 de julio de 1936, que inmediatamente
se convirtiéo en centro de reunién de los campesinos que “tratan sobre sus problemas de trabajo, su
economia y su propia condicion de hombres libres”. El trabajo era colectivo.

En noviembre de 1937, Claure fue diplomaticamente destituido y enviado a México en “misidn
pedagdgica”. La victima informa: “las razones indudablemente eran mi comunismo, que tan baratamente
me concedieron mis enemigos, los patrones de Vacas”.

A su regreso de lo que considerd su “exilio”, retorné a Vacas y no pudo ocultar su alborozo al constatar
el mejoramiento de la economia del campesino: el arrendamiento de las tierras habia sido prorrogado
por dos afios mas. Cree ver en este hecho “el triunfo del trabajo campesino cuando posee las tierras,
mucho mas si su entrega es realizada a base de un ordenamiento del trabajo y de una bien dirigida
técnica agropecuaria”. Con todo, hay que advertir que el arrendamiento no importa la destruccién del
gamonalismo, premisa para la liberacién del campesinado.

Otra de las novedades en Claure, si tomamos en cuenta las tendencias sustentadas por los indigenistas,
radica en que no propugna una escuela para los indios, sino para todos los bolivianos. Con todo, sigue
en pie la necesidad de forjar una pedagogia propia para la masa campesina. Una y otra vez habla de
revolucion, pero lo hace de una manera por demas abstracta e imprecisa, como si estuviera haciendo
una concesion a algo que flota en el ambiente: “se debe operar una revolucion en la politica ideoldgica
y econdémica boliviana. La distribucidon de la economia nacional tiene que hacerse en razén directa de
las necesidades educativas de los indices de la poblacién nativa, lo que significa para nosotros una real
revolucion, transformacion radical de nuestros procedimientos gubernativos, la justicia social puesta
en marcha”. Su confusién se hace patente cuando para aplicar al movimiento indigena la méas conocida
consigna marxista, tiene que reformarla: “iTrabajadores del mundo: unios!”
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EL NUCLEO DE CAQUIAVIRI

En la region de Caquiaviri estan asentadas dos grandes comunidades: Urinsaya y Aransaya, en los
afnos treinta, “ademas veintidos latifundios, haciendas o fincas, explotados rudimentariamente por
los colonos en beneficio del patrdn, que visita la propiedad Unicamente para recoger las cosechas” 22,

Prosigue Reyeros: “La situacion del indigena comunario es tan desdichada como la del colono. Si éste
carece de tierras, aquél es propietario. El primero esta expuesto a ser lanzado de la sayafia cuando se le
ocurra al patron. Este otro a la codicia del blanco o mestizo... El indio comunario es sirviente comun de
autoridades y particulares. El colono lo es del patrén”..

Lo anterior es una vehemente denuncia acerca de las tremendas condiciones en las que vivian los
campesinos, tan comun en los indigenistas y en los Izquierdistas en general. El Reyeros que escribe
“Caquiaviri” sigue siendo el mismo que redactd “Bandera Roja”, el semanario comunista de la tercera
década.

El autor se esmera en contraponer la escuela que pretende imitar a la urbana y destinada a “los hijos
de los vecinos” a la escuela indigenal. El nucleo de Caquiaviri adoptd el nombre de Utama (tu casa) y
reprodujo el rasgo comun a otros nucleos: “el establecimiento educacional constituye el hogar del nifio
indio y del adulto”. Los adultos -informa Reyeros- iban a la escuela en busca de consuelo. A los nifios se
les ensenaba lectura, escritura y cultura general, y a los mayores artesania, mecanica, carpinteria, forja
y alfareria.

Los escolares acudian desde las comunidades diseminadas y permanecian en Caquiaviri toda la semana
en las casas de la comunidad. Habian también becados a cargo del Estado.

Una vez por semana tenia lugar la “hora aymara”, en la que se cultivaba el folklore. Se buscaba atraer a
los vecinos para que interviniesen en la vida de la escuela.

Reyeros se pregunta si hay una pedagogia Indigena y al responderse él mismo difiere con los maestros
de Warisata que consideraban que esa pedagogia era ya una realidad: “Parece que no existe ni lo uno
ni lo otro”, es decir, ni quienes hubiesen sefialado en Bolivia los canones de una pedagogia indigena, ni
ésta. “Cuanto se ha hecho y se hace, es fruto de la Iniciativa personal de sus directores y profesores.
Igual en Warisata como en Caiza. Iniciativa personal en la que entra mas el sentido real. y humano, que
la misma pedagogia”.

De igual manera que en Wariasata y en otros nucleos, los indigenas acudian al director para hacerle
conocer los abusos de las autoridades y hasta los problemas hogarefios, siempre en busca de soluciones.
El educador era equiparado con la autoridad y se lo creia investido de un rango superior. La diferencia
mas notable -y de mucha significacion para los campesinos- radicaba en que las autoridades oficiales
cobraban por los tramite que realizaban el director.

Los campesinos veian con simpatia que la labor de la escuela no concluyera en las cuatro paredes de
las aulas y que interviniese en las diversas manifestaciones de la vida social de las comunidades. “La
escuela sera, al mismo tiempo, y lo es en Caquiaviri, en pequefio, escribania, juzgado, botica y propende
constituirse en estacion experimental agricola, ganadera. En un poderoso proyector de orientacion social,
como de todo género de experiencias humanas”.

Reyeros, de igual manera que todos los que por entonces hicieron experiencias en las escuelas indigenales,
consideraba que éstas no debian limitarse a la funcion alfabetizadora o a ser simplemente escuelas de
trabajo, sino que debian convertirse en auxiliares de la poblacién, impulsando la apertura de caminos,
indicando los métodos cientificos para combatir las plagas que azotan en el agro, etc... y “sobre todo que
deben defender (a los indios) del abuso y de la extorsion de blancos y mestizos”.

Reyeros y otros elementos vinculados con la educacion indigenal viajaron a México con la finalidad,
precisamente, de aprender de la experiencia de ese pais en la materia. En Bolivia predominé la tendencia
gue consideraba que la educacién indigenal en los paises latinoamericanos tenia los mismos fines:

22- Rafael Reyeros, “Caquiaviri”, La Paz, 1937.
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ensefar, junto con el alfabeto, a trabajar y amar a la tierra: “ensefiar a producir y consumir, ensefiar a
formar rigueza material y espiritual”. En verdad, se trataba simplemente de generalizar lo que se habla
logrado en México. En Caquiaviri se constata que el proceso educativo en Bolivia estaba retrasado, esto
porque -se dice- “apenas hace seis afios que se inicia la educacion indigena”; los anteriores gobiernos
“vieron con indiferencia a la masa nativa en este orden”, conclusién que, como hemos visto, no es del
todo correcta.

¢Cémo vencer al ausentismo? Mostrando de manera palpable la utilidad de la escuela, que tal debe ser
la orientacion de la indigenal.

El cura y el patrén se convierten en los peores enemigos de la escuela porque “el indio alfabetizado se
resiste a la explotacion”.

De esta manera, el desarrollo de la pedagogia debe ir paralelo a los avances del comercio y de la
industria.

Las siguientes palabras, dichas por Reyeros a los campesinos, definen toda una concepcion de la educacién
indigenal: “Hablo de la misidon de la escuela que ofrece beneficios inmediatos. De la utilidad de saber
leer antes que de rezar o confesar. Les prometo que llegarda un momento en que el Estado, ademas de
escuelas, textos de ensefanza, tendra que dotarles de instrumentos de labranza y, lo que es mas, de
tierras a todos”. El que observé el problema indigena en la tierra de Zapata no pudo menos que detenerse
ante la cuestidn de la tierra; segun él, los campesinos deben ser propietarios, pero no como resultado
de su propia accién revolucionaria (no propone una solucion plebeya al problema), sino como obra del
propio Estado, lo que importa una solucion a lo Bismarck.

En la ultima parte del libro que comentamos se compara al indio del pasado con el de hoy, remarcando
que ha sido y es un explotado y un oprimido: “para el indio no ha cambiado su existencia de pongo
o mitayo, lo Unico que cambiaron fueron sus duefios”. La posibilidad de superaciéon de tan lamentable
estado de cosas estaria en la escuela (este planteamiento no en, ciertamente, ninguna novedad), pues
podria lograr que los indigenas cambien de forma de vida: “El pais precisa de brazos que produzcan
mas y mejor. Cuanto produce el indio es exiguo. Produce lo que buenamente le permiten la rutina y la
inexperiencia”. La escuela estd llamada a conectar al indio con la ciudad, “transformando su manera de
ser, acrecentando sus necesidades”. De esta manera se transformara en “un elemento productor y en un
elemento consumidor, que, claro estd, beneficiard en grado maximo al industrialismo extranjero, mientras
obtengamos nuestra independencia econdmica y dejemos de ser tributarios de intereses extranjeros, y
ganemos, de una vez, el ciclo colonial en el que echamos raices”.

La finalidad de la escuela integral y de trabajo: “preparar a los agregados humanos para su mayor
rendimiento ya que la economia de un pais estd siempre en relacion directa con la capacidad de
rendimiento productivo de sus habitantes”.

Si el Estado busca hacer del indio una fuerza econédmica, convirtiéndolo en productor y consumidor, la
escuela deberd “capacitar al nativo para que transforme mas y mejor la riqueza potencial en riqueza
efectiva, despertandole nuevas necesidades y costumbres, a fin de que constituya, en suma, un brazo
eficiente en la produccién y una boca en el mercado de consumo”.

El indigena ha ido perdiendo gran parte de la tecnologia que sus antepasados emplearon en la agricultura,
la escuela debe ensefarle a utilizar todos los adelantos logrados en este terreno: “la escuela debe, a la
vez que ensefiar a leer, ensefar a utilizar abonos, implementos de labranza, maquinarias para el campo,
ensefiarle a combatir las heladas, epidemias... ensefarle a mejorar la construccion de sus viviendas de
acuerdo a la zona, a usar vidrios”.

La escuela indigenal debe tender a autofinanciarse.
El equipo que fue enviado a México para asimilar la experiencia de ese pais en materia de educacién

indigenal, desarrollo la tesis de que no debia alentarse la existencia de escuelas exclusivas para indios,
porque importaria contribuir, “a posibilitar la lucha de culturas, a la lucha racial”. 2> Ese equipo también

23- Habra un debate publico sobre la educacion indigenal y campesina, en “Diario”, La Paz, (lamentablemente el
ejemplar que usamos o lleva fecha)
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recalco “que el problema no debe ser enfocado Unica y exclusivamente desde el plano educativo, sino
integralmente, dandose preferencia ai econdmico”, en la proposicidn no se habla de manera categorica
de la forma como resolver el problema de la tierra.

Entre los que conformaban el equipo que viajé a México se contaban Rafael Reyeros, Max Bayron y Ernesto
Vaca Guzman. Los educadores que ya trabajaban en los nlcleos indigenales, fueron formados alrededor
de la idea central de que deberian ser escuelas exclusivamente de indigenas. Hubieron discusiones en
la prensa y debates publicos. Todo giraba alrededor de estos puntos: “1. Conveniencia e inconveniencia
de proseguir con los actuales sistemas educativos del indio. 2. Aspectos que deben tenerse en cuenta en
materia de legislacion indigenal y campesina”.
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