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Presentacion de l1a Coleccion
Pedagogica Plurinacional

La Coleccion Pedagogica Plurinacional esta destinada a contribuir al desa-
rrollo del pensamiento y la acciéon educativa bajo un horizonte de cambio
y de Revolucién educativa en Bolivia. La misma pretende reflejar la plu-
ralidad del pensamiento y hacer pedagégico, presentando reflexiones y
estudios que coadyuven a la consolidacion del nuevo Modelo Educativo
Sociocomunitario Productivo y el actual proceso de implementacion del
curriculo, asi como todo el conjunto de politicas educativas que van emer-
giendo como parte de este proceso de cambio en la educacién.

Recoger las diversas experiencias y reflexiones pedagogicas es fundamen-
tal para salir de un tiempo donde la crisis civilizatoria del capitalismo ha
arrinconado a la educacién al plano de competencias técnicas encaminadas
y dirigidas a la reproduccién de la 16gica del capital, lo que termina en un
empobrecimiento de la diversidad cultural humana sustituida por una vi-
sion de vida monocultural.

Los sistemas educativos nacionales que veian en la modernizacién su Gnica
alternativa de desarrollo erigieron una educacion homogénea que preten-
di6 arrasar con las diversas formas educativas que hasta ese momento ha-
bian coexistido. En Bolivia, este proceso adquirié un sentido fuertemente
colonial, donde la pretension fue erradicar completamente, via “moderniza-
cion”, las formas educativas y los saberes y conocimientos de los pueblos
indigenas originarios. Hasta tiempos muy recientes el proyecto educativo
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monocultural solapado era “civilizar a los indios”, aunque discursos mistifi-

cadores posteriores lo hayan negado.

El Estado Plurinacional de Bolivia inaugura institucionalmente la posibili-
dad de la coexistencia de los pueblos y naciones que conforman Bolivia
y el proyecto de constituir una educaciéon plural, un Sistema Educativo
Plurinacional, que permita incorporar a la educacion los saberes y conoci-
mientos de todos los pueblos y naciones que conforman Bolivia, asi como
gestionar la educacion a partir de las formas organizativas e institucionales
propias de cada lugar.

El Sistema Educativo Plurinacional es el proyecto de acercar la educacion a
los procesos de vida de los pueblos y de zanjar la separacion colonial perver-
sa que se ha producido entre escuela y vida. Esto es lo que significa generar
una educacién comunitaria que reconecte la educacién con la experiencia de
nuestras culturas, que no fragmente al ser humano como un ente aislado sino
que lo conciba como parte de una totalidad mas amplia que tiene la obliga-
cion de contribuir a mantener el mundo en equilibrio y complementariedad.

Este acercamiento de la educacién a la vida no se da de un modo etéreo
sino que tiene una concrecion practica en la educacion productiva, como la
manera de educar en capacidades y cualidades para coadyuvar a solucionar
creativamente las necesidades y problemas que se viven en la comunidad,
barrio o localidad. La educacion productiva es una respuesta concreta a nues-
tra realidad, que por la condicién colonial y de dependencia econémica nos
ha mantenido en la precariedad. Los nuevos bachilleres han de ser capaces
de dar respuestas concretas, practicas y creativas para resolver los problemas
de la comunidad y para satisfacer sus necesidades. Este sentido practico-
productivo es la apuesta mas clara de acercar la educacioén a la vida, dandole
un sentido util que habia perdido en la educacion colonial y republicana.

No se trata de caer en una educacién puramente técnica sino de darle su lu-
gar e importancia a esas capacidades por mucho tiempo subvaloradas, con
una clara direccion politica de transformacién critica, de liberacion de las
condiciones de pobreza y de menosprecio cultural en que se ha mantenido
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a nuestros pueblos indigenas originarios. Por ello, la educacion por la que
apostamos es también descolonizadora, transformadora y liberadora de las
consecuencias que ha producido el capitalismo y el colonialismo.

Nuestra educacion parte de una postura de claro potenciamiento de las
formas de vida, valores, instituciones, conocimientos e identidad de los
pueblos y naciones que conforman Bolivia. Es decir, una educaciéon con
énfasis intracultural pero sin pretender reducir la educacién a lo que cada
pueblo es, sino permitiendo un aprendizaje mutuo entre los distintos pue-
blos y naciones, es decir, una educacion con exigencia intercultural. Una
interculturalidad que no se contente con el mero respeto entre los que son
diferentes sino que se encarne en la formacion de personas que puedan
convivir materialmente creando y participando de una realidad distinta.

La Coleccion Pedagdégica Plurinacional busca coadyuvar a generar una con-
ciencia de este nuevo caracter comunitario, productivo, descolonizador,
intracultural e intercultural de la educacién, dotando de un fondo biblio-
grafico basico que refleje el pensamiento pedagégico acumulado y nuevo
en su pluralidad. En este sentido, se presentan las importantes reflexiones
pedagogicas de los autores clasicos con la misma importancia con que se
presentan las practicas y pensamientos pedagoégicos desarrollados por los
pueblos y naciones indigenas originarios y otras experiencias educativas
concretas desarrolladas a lo largo de nuestra historia. Por otro lado, en
el proceso de implementacion de la Ley Avelino Sifiani-Elizardo Pérez, ha
surgido la necesidad de contar con reflexiones, propuestas metodologicas e
informacion educativa sobre los puntos centrales que la caracterizan, con-
tando con una amplia y diversa participacion de actores.

Se ha priorizado publicar las siguientes series: Serie Clasicos; Serie Historica,
Serie Revolucion Educativa, Serie Debate. La Serie Clasicos pretende recoger
los mas importantes aportes del pensamiento pedagégico de la educacion
boliviana. La Serie Historica presentara los eventos mas significativos, las
inflexiones y los hitos de la educacion en Bolivia. La Serie Revolucion Edu-
cativa presentara las reflexiones y aportes tedricos sobre los pilares de la
nueva Ley Educativa, como son la educacion comunitaria, descolonizadora,
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productiva, intracultural e intercultural, ademas de la fundamentacion de
otros elementos y componentes curriculares y de reflexiones metodologi-
cas. La Serie Debate presentara discusiones de actores diversos acerca del
actual proceso de transformaciéon para abrir un foro que escuche las cri-
ticas, alternativas y permita generar un amplio debate politico-ideologico
sobre descolonizacién de la realidad politica y la educacién en Bolivia.

Con mucho agrado presentamos la Coleccion Pedagogica Plurinacional que
pretende convertirse en una referencia bibliografica imprescindible para
comprender cémo hemos llegado al presente de nuestra educacion y cuales
son las sendas por donde esta transitando nuestra Revolucion Educativa.

Roberto Aguilar Gomez
MINISTRO DE EDUCACION

10



Presentacion

Una de las tareas para la transformacion orientada por un sentido descoloni-
zador es ir mas alla de lo puramente analitico. En las dltimas décadas, hemos
conocido una serie de materiales bibliograficos que han ido delineando una
nueva analitica que ha sido orientada desde las demandas de los actores
politicos negados o subalternizados por el patron de poder dominante. Esta
es una analitica que sitia su énfasis en el momento colonial y su proceso. Si
bien este tipo de reflexion es importante y novedoso, también son necesarios
los pasajes para transitar de lo analitico-teérico hacia la practica politica. Si
esto no se logra, no se podra poner en movimiento el proceso de transfor-
macion. Esto significa que, ademas de comprender el proceso colonial en sus
diferentes dimensiones, es fundamental también identificar los dispositivos
espacial y temporalmente localizados a partir de los cuales se produjo este
proceso para redireccionarlos en un sentido descolonizador.

Esta tarea es diversa y compleja ya que requiere un grado de especificidad
histoérico-politico que no es facil lograr y niveles de comprension profundos
sobre las diferentes problematicas que hacen a la vida de nuestros pueblos.
Ademas, en funcién de cada coyuntura y transitando las mismas, se debera
tener la suficiente conciencia sobre las posibles consecuencias en el mo-
mento de intentar la transformacién del sentido de estas coyunturas.

Desde este contexto, quisiéramos resaltar la importancia del presente trabajo
de Roberto Choque Canqui, La Educacion en la Colonia, como un esfuerzo

11
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util para identificar y activar algunos dispositivos que puedan servir para ge-
nerar procesos de descolonizacion. El trabajo en general trata un tema velado
por el manto colonial; muestra, de manera sintética, diferentes momentos y
lugares en los que se impuso la educacion como un dispositivo colonial fun-
damental.

La educacion colonial ha producido, por una parte, la eliminaciéon de los
contenidos de los saberes y conocimientos indigenas y, por otra, el deterio-
ro grave de los modos de producir aquellos saberes y conocimientos. Este
trabajo pone en evidencia el epistemicidio producido por la educacion
colonial. En este sentido, no sélo se han vaciado los contenidos del cono-
cimiento de los pueblos sino también se han destruido las formas propias
de producirlo.

Algunos componentes de todo este proceso son expuestos en el presente
trabajo que se inicia explicando el proceso de colonizacion, donde se aclara
el contexto social, cultural y econémico desde el cual se deline6 un pro-
yecto educativo evangelizador. Se trataba de la instauracion de las escuelas
con la finalidad de establecer la dominacion de la subjetividad de los indi-
genas. El proyecto colonial implicaba ademas la apropiacion de territorios
y recursos naturales, sobre todo del oro y la plata. Con esto se impuso un
régimen econémico monetario y de acumulacion que produjo la sistematica
desaparicion de los sistemas de reciprocidad y redistribucion de los pue-
blos indigenas de tierras bajas y altas.

A lo anterior se sumo el sometimiento de la poblacion indigena con la ins-
tauracion de las reducciones y las reparticiones. Esto implicaba el pago de
un tributo por parte de los originarios para el poder espaiiol que deberia
ser entregado ya sea en especie o como fuerza de trabajo. Con esto se de-
fini6 un nuevo mapa politico, establecido a partir de las posibilidades de
explotacion de los recursos minerales y de la fuerza de trabajo indigena,
organizado en funcion de las reparticiones.

A partir de esta nueva delimitacion del poder en el espacio se definieron las
misiones eclesiasticas que se desplegaron a lo largo y ancho de los territorios

12
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conquistados. En el presente trabajo se muestra como éstas estaban diferen-
ciadas entre “Las Misiones Eclesiasticas en las Tierras Altas” explicadas en el
capitulo II y “Las Misiones Eclesiasticas en las Tierras Bajas”, desarrolladas en
el capitulo III. Finalmente, en el capitulo IV, se muestran algunas caracteristi-
cas de la escuela en los primeros afos de la republica.

Toda esta informacion sobre la historia de la educacién colonial en Bolivia
contenida en el presente trabajo de Roberto Choque Canqui tiene ademas
una caracteristica fundamental: la conciencia del lugar de enunciacién a
partir del cual el autor produce un giro en relacién a la historia oficial de
la educacién en Bolivia. Con este giro se descentra la comprension clasica
y neutra de la historia y se produce la visibilizacién de la escuela como un
dispositivo fundamental para la dominacién colonial.

Este trabajo es parte de la Serie historica de la Coleccion Pedagogica Pluri-
nacional que busca presentar varias miradas sobre la historia educativa del
pais. Este esfuerzo se hace no con un sentido meramente informativo sino
tratando de identificar los sustratos mas profundos de la condicion colonial
en la educacion que se mantienen en el presente, intentando tejer un senti-
do histérico distinto de nuestra educacion.

Instituto de Investigaciones
Pedagégicas Plurinacional
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Introduccion

En este libro se ahonda en la educacion colonial y se hace referencia inicial-
mente al contexto de la colonizacion; luego se describe las caracteristicas de
la educacion tanto en tierras altas como en tierras bajas, para concluir con el
analisis de la educacion en la etapa inicial de la creacion de la republica. En
todo esto, se considera los aspectos inherentes a las culturas y a las formas
de educacion de los pueblos originarios, para asi entender y comprender el
sentido de la educacion colonial.

El ayllu, como organizacion social, productiva y cultural de las sociedades
andinas, se asentaba sobre la base de un sistema de educacién productiva y
de trabajo. Con la llegada de los espanoles, las formas originarias de apren-
dizaje y ensenanza se fueron modificando y la ensenanza obligatoria de la
doctrina cristiana a la poblacion indigena afect6 a esas formas, especial-
mente en el comportamiento de los nifios y jovenes respecto de las normas
comunitarias y sus formas de autogobierno.

Con todo, los misioneros catolicos fueron los primeros colonizadores en in-
teresarse por el aprendizaje de los idiomas nativos buscando emplearlos en
la ensefianza de la doctrina cristiana a los indios, aunque en la practica su
interés por aprender una lengua originaria se limitaba al interés por recibir
la confesion de los fieles. A partir de 1583 el catecismo se elaboraba en tres
idiomas (quechua, aymara y castellano) y su método de ensefianza se ba-
saba en preguntas y respuestas. Esto suponia un aprendizaje memoristico,

15
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especialmente para los adultos, pues sin duda los rezos memorizados en
aymara y quechua eran importantes para las ceremonias y misas religiosas.

Durante la colonia, la educacién bajo el control de la Iglesia Catélica jugd
un rol fundamental en la tarea de evangelizar a los habitantes del Nuevo
Mundo (el Abya- Yala). La Iglesia catolica utiliz6 la educaciéon como la pun-
ta de lanza de la Corona espafola para transformar la sociedad indigena.
Los misioneros, fueran dominicos, jesuitas, franciscanos u otros, ocupaban
todos los espacios de aquel proceso.

De este modo, los pueblos originarios se transformaron en objeto de es-
tudio para el proceso de aculturacion, de inculcacién de valores europeos
en los modos de produccion, en la organizacion social, politica, que estos
misioneros impusieron tanto en las tierras altas como en las tierras bajas
del territorio. En las tierras bajas, las implicaciones econémicas y sociales
de la evangelizacion se adaptaron a las caracteristicas sociales y culturales
de los pueblos que las habitaban: pueblos nomadas que recolectaban y pes-
caban para su subsistencia alimentaria y que estaban muy lejos de alcanzar
la produccién excedentaria que habian logrado los pueblos sedentarios
andinos. Sin embargo, los jesuitas, los franciscanos y los misioneros de
otras 6rdenes que incursionaron en la zona supieron acumular bienes so-
bre la base de donaciones para emprender una alta produccién agropecua-
ria en las tierras fértiles del oriente del actual territorio boliviano.

La educacién con una perspectiva teologica fue muy importante para la
nueva elite de espafoles, criollos y mestizos de origen noble; la politica
educativa colonial tanto para esa elite como para los simples hijos de mes-
tizos y caciques tenia una particular orientacion cristiana. La evangelizacion,
por su lado, se masificé mediante la ensefianza de la doctrina cristiana en
parroquias instaladas en las provincias y pueblos indigenas. La asisten-
cia a la misa los domingos y dias de fiestas era obligatoria, fuese en las
doctrinas o en las minas de Potosi.

Entre las 6rdenes religiosas que mas se destacaron en la educacién estan,
sin duda, los jesuitas. Desde su llegada en 1572 hasta su expulsion en

16
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1767 se ocuparon de crear diversos establecimientos educativos, incluyen-
do colegios para los hijos de caciques indios, aunque s6lo se conoce de la
existencia de tales colegios en el Cuzco, en Lima y Quito (Alaperrine-Bou-
yer, 2007; Escobari, 2009; Fernandez, 2005). La presencia de los jesuitas en
el sistema educativo colonial significé un importante incentivo para la elite
indigena. La creaciéon de colegios para hijos de caciques como otro medio
de evangelizar a los indios y combatir las idolatrias generé un singular feno-
meno: el sostenimiento de una elite indigena diferenciada de la poblacion
comun, también indigena. Algunos religiosos consideraban a los indigenas
como “capaces” y “dignos” de recibir la mejor ensenanza, aunque otros
los consideraban rudos, viciosos y hasta peligrosos. La evangelizacion, por
tanto, no sélo se circunscribié a la mera catequizacién de indios, sino que
por medio de la educacién se condujo mejor esa evangelizacion.

Ya durante los primeros anos de la republica, el modelo de educacién po-
pular que diseiié Simon Rodriguez se perfilaba como una forma de des-
colonizar la sociedad dominada por las viejas elites, empleando y valori-
zando el trabajo manual y la ensenanza de artes y oficios. Asi, el sistema
educativo popular se propuso el establecimiento de escuelas de primeras
letras, la ensenanza de artes y oficios, el establecimiento de colegios de
ciencias y artes en todos los departamentos de Bolivia. Con siete catedras
de estudios superiores, aquellos colegios pudieron dejar de lado a la uni-
versidad colonial.

1 Tanto en el Perd como en Bolivia se ha hecho algunas investigaciones sobre la importancia de los
colegios de caciques, por ejemplo Alaperrine-Bouyer (2007) y Escobari (2009).

17



I. El proceso de colonizacion

1. Contexto social, cultural y econémico

El proceso de colonizacién supuso la construccién de una estructura socio-
cultural, econémica, politica sobre la que se levant6 la dominacién religiosa
por medio de la educacion. De este modo, la obra misional quedaba estre-
chamente vinculada con todas las actividades sociales, politicas, empresa-

riales y productivas de la época.

Como se sabe, el proceso de colonizacion espaiiola empezé con la reduc-
cion de los pueblos originarios, lo que implicé el sistema de la encomienda,
el tributo y la servidumbre indigena. Los conquistadores sometieron a los
pueblos originarios, los repartieron entre los encomenderos y les fijaron el
pago de un tributo. Al principio, estos originarios, a los que se denomina-
ba “indios”, s6lo podian pagar su tributo en especie (oro, plata, productos
agricolas, tejidos, etc.), luego se les impuso el tributo en fuerza de trabajo,
sobre todo con el sistema de la mita. Los espafioles fundaron villas, constru-
yeron templos y procedieron al reparto de solares para la construccién de
viviendas. Esporadicamente, algunos caciques colaboracionistas recibieron

también solares en esas villas.
Paulatinamente fue desapareciendo el sistema de reciprocidad

y redistribuciéon de bienes que durante el incario se habia hecho
practica habitual del Estado. La economia colonial funcionaba con la

18
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apropiacion del territorio y de los recursos naturales, especialmente
oro y plata®. Para entonces, la busqueda de oro y plata habia adquirido
importancia tal que los espafioles no reparaban en escripulo alguno por
obtener la mayor riqueza en el menor tiempo posible.

La poblacién originaria de tierras altas ligada a la produccion agropecuaria
pudo subsistir con su esfuerzo y de esta manera pagar su tasa (tributo) aun-
que ello, en muchos casos, la condujo a una extrema pobreza que se arrastro
durante el proceso colonial. A eso se sumo6 el inhumano sistema de la mita
que utilizaba la fuerza de trabajo indigena en las minas de los encomenderos.

También con la aparicién de la propiedad colonial, la hacienda agricola o
estancia dedicada a la ganaderia’® requiri6 mano de obra indigena. Los es-
paiioles recurrieron al sistema de los yanaconas que ya existia durante el
incario para adaptarlo a las labores de haciendas.

Pero la servidumbre indigena no solamente era requerida en las haciendas
sino también en los centros urbanos o villas. En este contexto, se introdujo el
uso de la moneda como una alternativa para pagar los tributos que no se po-
dia pagar en especie y el mercado interno sustent6 las actividades comercia-
les cuyo centro fundamental era Potosi. La coca*y el vino también resultaron
importantes productos de consumo. La coca se empleaba para que los mita-
yos en las minas de Potosi pudieran resistir los trabajos forzados que les im-
ponian los encomenderos. El vino se comercializaba también en aquella urbe.

2. La economia eclesiastica

Se puede percibir que la economia eclesidstica estaba bien consolidada,
dependiendo de las regiones productivas donde tuviera influencia. Por
ejemplo, la Compaiiia de Jesus, los franciscanos y otras 6rdenes contaban

2 Las minas de plata de Potosi, una de las mas importantes fuentes de riqueza del virreinato del Peru,
demandaron una gigantesca fuerza de trabajo por parte de los mitayos.

3 Las haciendas y estancias eran adquiridas por los espafioles mediante compraventa o mediante
la composiciéon y venta de tierras de ayllus o comunidades. La mano de obra yanacona estaba
conformada a veces por indios que escapaban de la mita de Potosi.

4 Tanto espafoles como algunos caciques mediante la comercializaciéon de la coca y del vino
dinamizaron la economia pacena con esos productos (Choque Canqui, 1993: 111-122, 138-154).
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con importantes bienes, generalmente donados por vecinos de los centros
urbanos y provinciales para fundar colegios. Los jesuitas por ejemplo fue-
ron capaces de crear empresas productivas con aquellos bienes y lograron
disenar una divisiéon del trabajo en sus comunidades combinando lo tra-
dicional indigena y lo moderno europeo; su eficiencia permitia evitar los
conflictos y obtener ganancias. El éxito de estas empresas se fundamenta-
ba en el modelo de administracion laboral que recurria a las instituciones
sociales tradicionales andinas, integrandolas a una division y supervision
del trabajo orientado a la produccién de mercancias (Coronel, 2007: 213).
Sin embargo, también se presentaban dificultades de diferente indole, geo-
grafica, ecolégica, social, cultural, religiosa y politico-administrativa.

Mediante las donaciones la Iglesia catélica pudo acumular cuantiosos bienes
y tuvo la capacidad de administrarlos y hacerlos crecer. En las reduccio-
nes misionales, especialmente de las tierras bajas, su politica productiva
recurria a mano de obra de esclavos negros y de indigenas. En las tierras
altas (sobre todo en el altiplano) se gener6 una economia sustentada en la
actividad agropecuaria y la mineria. La comercializaciéon de los productos
generados en estas regiones tenia un importante mercado en las minas y en
la propia Villa Imperial de Potosi.

Hasta el siglo XVIII la Compaiiia de Jesus poseia en lo que ahora es el de-
partamento de La Paz siete haciendas en la provincia Sica Sica, tres en la
provincia Omasuyos, dos en Larecaja y varias otras propiedades y casas en
la ciudad de La Paz (sin contar los bienes de las cofradias de Concepcion y
Loreto). En Sica Sica la agricultura fue la actividad mas importante por los
beneficios econémicos que de ella obtenian, y sin duda fueron mayores a
los de las haciendas de Omasuyos y Larecaja. De las siete propiedades que
poseian los jesuitas en la provincia de Sica Sica, la hacienda de vinas y huer-
tos de Tirata era la de mayor valor econémico (Arze, 1973). Después de su
confiscacion (cuando se produjo la expulsion de la Compania de Jesus), la
hacienda contaba en sus vifias con 22.124 cepas de uva, con 53 higueros y
199 granados al servicio de las vifias, en la que trabajaban dieciocho escla-
vos negros que vivian en unas rancherias deterioradas. Los deberes religio-
sos los realizaban en una capilla con sacristia: catecismo semanal para ninos
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y adultos, rezos colectivos, misas de difunto a la muerte de cada esclavo,
fiesta de pascua, confesion y comunién por lo menos dos veces al afio, cele-
braciones cuaresmales, etc. (ibid.).

En las cercanias de Chuquiago [Chukiyapu] los jesuitas contaban con “52
tablones de tierras de pan llevar”. A una legua de la ciudad de La Paz, la
hacienda del obraje (centro de textileria) tenia por principal actividad el
tejido de bayetas de la tierra de todos los colores, panetes, frazadas “lista-
das y mosqueadas”, cobertores y otras ropas que fabricaban “con lana blan-
ca de alpaca” (ibid.: 110). Para la provision de lana al obraje la hacienda
de Hancocagua en la provincia de Omasuyos distante a ocho leguas de la
ciudad de La Paz fue la mas importante, pues contaba con 10.913 cabezas
de ganado de castilla. Palcohoco fue otra hacienda importante, tenia 6.413
cabezas de ganado de castilla, 220 cabezas de vacas y toros y 44 terneros.

Ademas, en los alrededores de la ciudad de La Paz el colegio de la Compa-
fiia tenia entre sus bienes varias propiedades y casas de las provincias de Sica
Sica, Omasuyos y Larecaja. “En la plaza mayor de la ciudad de La Paz, a los
costados de la puerta de la iglesia y a la principal del colegio (que dan
vuelta a la calle del entonces Convento de la Merced, hoy calle Comercio),
habian, desde la esquina de la plaza hasta el medio de la cuadra, seis tien-
das de ‘altos y bajos’ que eran alquiladas por los jesuitas en el tiempo de
su administracion” (ibid.: 111-113).

2.1. La economia de los colegios de la Compaiiia de Jestis

El colegio de jesuitas de la ciudad de La Plata® desde 1646 hasta 1653
atravesO una situaciéon economicamente critica. Cuando entré6 como rector
el padre Miguel Salazar, el 5 de agosto de 1646 hallé empeiiado este colegio
en mas de 81 mil pesos. El pago de la deuda resultaba bastante incomodo
pero durante el periodo de su desemperio, hasta mayo de 1651, pudo este
rector superar la deuda del colegio. En un quinquenio Salazar logré liberar
todos los censos y dafnos ademas de otras deudas. Sin embargo, no pudo
pagar toda la carga puesto que todavia el colegio se encontraba empenado

5 Se trata del colegio de San Juan Bautista fundado en 1623.
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por mas de 34 mil pesos. Aunque el colegio poseia algunas propiedades,
como la chacra de Hai y Teneria, las mejores haciendas eran Guaicoma,
Calaca y la vina de Paspaya que daba dos mil botijas de vino por ano®. De
todas maneras, este colegio habria podido balancear su economia con el
ingreso generado por sus propiedades productivas.

Por su parte, el colegio de la Compania de Jestus en Potosi préximo a la
ciudad de La Plata, sede de la Real Audiencia de Charcas, poseia una ha-
cienda de produccién agricola y artesanal: la hacienda de Trigo Pampa (Pi-
laya y Paspaya) en la actual provincia de Nor Cinti en el departamento de
Chuquisaca. Entre 1734 y 1767 ésta fue la mas valiosa y extensa propiedad
de la Compaiiia y la que conformé una verdadera base econémica (Presta,
1989: 85). La hacienda de Trigo Pampa se extendia por zonas de puna y
valle y poseia territorios en cuatro curatos: Acchilla (caso principal), Santa
Elena, Piruani y San Lucas. Esta hacienda tenia veinte leguas de largo por
ocho de ancho en forma casi continua. Segun la tasacion practicada en 1768
por orden de la Administracion de Temporalidades, la hacienda y sus anexos
fue valuada en 52.847 pesos corrientes (ibid.: 88).

El destino de los productos de Trigo Pampa era la Villa Imperial de Potosi.
Para entonces, Trigo Pampa y sus anexos conformaban una empresa de
desarrollo gropecuario mixto (agricola y ganadero). En lo que respecta al
desarrollo ganadero, funcioné en la hacienda un obraje dedicado a la fa-
bricacion de cordellate (bayeta) cuyos ingresos se registraron entre 1734 y
1757. También en la hacienda principal el cultivo de la vid servia para la ela-
boracion de aguardiente, rubro que se registraba entre 1736 y 1761 (ibid.:
91). El 26 de marzo de 1715 el rey Felipe V de Espafia autorizé al padre
Francisco Rotadle, procurador general de la Compania en las provincias
del Pert quien actuaba en nombre del Colegio de la Villa Imperial de Po-
tosi, a colocar en la hacienda de Trigo Pampa un batian con veinte telares
para la fabricacion de tejido con lanas de su propiedad. Se empleaba para
esto mano de obra esclava y gente voluntaria que trabajaba por un jornal.

6 Gaceta de Buenos Aires, N° 29, 1810, transcribe “Anales del colegio de jesuitas de la ciudad de La
Plata”. Publicado por el Boletin de la Sociedad Historica y Geografica de Sucre, revista mensual
historica, de geografia y estadistica, 1905: 19-31.

22



MINISTERIO DE EDUCACION

Sin embargo, dicha actividad no se pudo sostener debido al descenso de
la rentabilidad y por la dificultad en su comercializacion lo cual condujo a
cerrar el obraje (ibid.: 92).

Otro de los productos de la hacienda de Trigo Pampa, el aguardiente, se ma-
nifestaba como un producto comercial muy fluctuante. El quintal de aguar-
diente en el mercado oscilaba entre 20 y 38 pesos.

El poder econémico de los jesuitas en la colonia se asentaba en la pro-
duccion y en su comercializacion. La Iglesia se involucré en casi todos
los aspectos de la vida econémica colonial, desde las inversiones en el co-
mercio y mineria hasta el control de la mano de obra indigena. La Iglesia
poseia esclavos, tierras y otros bienes de los fieles y proveia de crédito
para monetizar la economia. En todo caso, la prosperidad econémica de
la hacienda eclesial dependia de las regiones productivas, especialmente
respecto de la produccién agricola. Las provincias de Moquegua y Are-
quipa estaban muy vinculadas a los trajines de vino a la Villa de Potosi.
Ello, naturalmente, generaba un interesante movimiento econémico. En ese
marco, la Compania de Jesus fund6 un colegio en Arequipa en 1580 con
dinero y propiedades donadas por Diego Hernandez Hidalgo.

El colegio de Moquegua se establecié en 1713 con una vifia y setenta mil
pesos proporcionados por el licenciado José Hurtado Zapata Echegoyen.
De este modo la Compainia de Jesus contaba con dos colegios que prospe-
raron dentro de una misma regioén agricola comercial (Brown, 2007: 203-
204). Es necesario hacer notar la participacién de algunos misioneros den-
tro de las actividades comerciales. Se puede citar que entre 1592 y 1594
estaban involucrados en los mercadeos de vino Luis Chirinos del valle de
Ciguas (Perd), el cura de Tiwanaku y el licenciado Alonso Hurtado, con el
vino del valle de Qaraghatu (La Paz), cura del pueblo de Qalamarka (Cho-
que Canqui, 1993: 133, 139).

La Real Audiencia de Charcas manifest6 la necesidad de establecer un

colegio en Tarija y desde el 9 de abril de 1690 vio por conveniente el esta-
blecimiento de jesuitas residentes en Tucuman en la Villa de Tarija. La Real

23



LA EDUCACION EN LA COLONIA

Audiencia de Charcas hizo conocer que el maestre de campo Juan José
Campero de Herrera y su esposa Juana Clemencia Bernaldez de Ovando
contribuirian con una porcién de tierras, chacras, posesiones y frutos de
sus haciendas. Asimismo, se daria el 50% de los frutos de la vifia de La
Angostura, entre 1688 y 1697 la hacienda mas valiosa de Tarija, situada en
el valle de la Concepcion. Entre 1688 y 1695, los religiosos recibieron el
equivalente a 7.074 botijas de vino, lo cual representaba la suma de 48.513
pesos (Presta, 1996: 181). De esta manera, las referidas donaciones fueron
muy significativas para el colegio de Tarija.

Durante los 77 afos que los religiosos de la Compania de Jesis perma-
necieron en Tarija procuraron adquirir bienes materiales temporales que
les facilitaron incrementar sus actividades educativas y misionales. Entre los
bienes que pudieron acumular estaban las haciendas. Uno de los mecanis-
mos para adquirir estos bienes temporales eran las donaciones, recibidas
de particulares devotos, indigenas o religiosos de la misma Compania.

Para fundar un colegio las autoridades de la Compaiiia evaluaban no sélo
los bienes a recibir, sino también los términos que efectuaban su ajuste a
derecho. La donacion representaba para el colegio un bien que contribuia a
incrementar sus rentas, previa revision de escrituras y titulos. Al incorporar
una hacienda donada a su patrimonio el colegio legalizaba las formalidades
de propiedad mediante la protocolizaciéon y luego comenzaba a explotar
la propiedad. Si acaso las donaciones no representaban incremento patri-
monial para el colegio o su futura explotacién no era rentable, los padres
decidian no aceptarla o definian su rapida transferencia.

Otro mecanismo utilizado por los jesuitas para hacerse de bienes tempo-
rales fueron las adquisiciones, también con los mismos criterios sefialados
para la aceptacion de una donacién: se juzgaba su utilidad antes de pro-
ceder a una compra. Los fondos podian provenir de una fuente directa y
dos fuentes alternativas. Para la primera, se juzgaban los fondos genuinos
del colegio adquiriente, o sea las ganancias redundantes de su administra-
cion; si aquellos eran insuficientes o no estaban disponibles al momento
de la transaccion, “el colegio podia tomar los dineros de sus patronatos,
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exponiendo garantias reales, o bien otro colegio podia actuar como entidad
financiera. Agotados estos mecanismos, en ultima instancia se recurria
al crédito a censo o préstamo externo otorgado por particulares u otras
ordenes religiosas que utilizaban ese sistema como medio de incrementar
sus ingresos” (ibid.: 181, 182).

Las haciendas y estancias que constituian el patrimonio temporal del cole-
gio jesuita de Tarija eran muy significativas. Se encontraban localizadas en
dos corregimientos o provincias: en Tarija y Chicha y en la vecina Pilaya y
Paspaya. Las propiedades rurales del colegio se evaluaron en la suma de
73.018,6 y medio pesos corrientes; unos solares y casas en la villa de Tarija
elevaban ese patrimonio a 75.294 pesos (ibid.: 182).

2.2. La economia de los colegios franciscanos

FEl padre Antonio Bolivar, franciscano de la provincia de los Doce Ap6s-
toles del Perd, en 1631 propuso que cada obispado debia disponer de un
colegio con personal dedicado a la predicacién entre los infieles y pueblos
cristianos. Se especificaba que la tercera parte de los sacerdotes marchara
con destino a los pueblos indios que vivian sin presencia cristiana, pero
que tal labor se hiciera con condicioén de no recibir algan beneficio. Por tan-
to, la creacion del Colegio de Propaganda Fide’ se realizé principalmente
con el fin de las “reducciones y conversiones” (Calzavarini, 2008: 377).

Para los franciscanos la economia agropecuaria era muy importante, espe-
cialmente para trabajar en la reduccién de los indios. El padre Pedro Leon
de Santiago y sus sucesores después de haber socorrido a sus recién
convertidos en muchos anos de hambruna, de viruela y otras epidemias,
procuraron conservar las estancias de ganado que tenia la Mision: 2.870 ca-
bezas de ganado vacuno; 192 de caballar; 21 de mular y tres burros he-

chotes, ganado ovejuno y caprino.

Asimismo, la produccion agricola tenia su importancia y consistia en cha-
cras de cafia dulce, de maiz y de varias legumbres, un buen algodonal y

7 Colegios para la difusion de la fe (N. de E.).
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una huerta con un parral excelente. Con esto, proveian los padres confe-
sores a las necesidades de su pueblo, aunque los indios tenian sus cha-
cras de maiz, yuca, zapallo, camote y algunos algodonales. Muchas veces,
por eventos de sequia, de langostas, de avenidas de rios y también por
desidia se perdia la produccion y en consecuencia, los indios padecian
grandes miserias. En tales situaciones cuidaban los misioneros de los in-
dios reducidos dandoles el socorro necesario. Ademas, daban raciones de
carne y las medicinas disponibles a todos los enfermos, vestian a todos
los muchachos y muchachas que asistian a la escuela, proveyendo a la
iglesia de ornamentos, cera y demas cosas para el culto divino y no habia
necesidad que no se remediara (ibid.: 396).

Estos datos también pueden dar importante referencia de la situacion eco-
noémica que gozaban los colegios fundados por los franciscanos en los
diferentes centros urbanos, favorecidos o desfavorecidos por los aconte-
cimientos naturales y por la buena o mala administracion. Es necesario
considerar al comercio de vino, aguardiente, tejidos, como fuentes que sos-
tenian la obra educativa. La generacién de ingresos dependia seguramente
de la calidad del producto, de la demanda y de la competencia comercial.
También se puede advertir claramente que las donaciones valiosas fueron
fundamentales para la creacion de colegios, ademas de las autorizaciones
que las autoridades debian proveer, dada la importancia de la obra evange-
lizadora, especialmente en las poblaciones indigenas.

3. Las culturas originarias asoladas por la colonia

La introduccion de valores culturales europeos, especialmente en la im-
posicion de la religion catdlica, afecté enormemente a los valores origi-
narios. Pero ya que muchos valores culturales originarios se continuaban
practicando, la Iglesia los fue adoptando y adaptando a sus ceremonias reli-
giosas; este es el caso de la musica y los bailes ceremoniales indigenas. Con
el paso del tiempo varios elementos de la cultura de los diferentes pueblos
fueron destruidos porque estaban asociados con ritos considerados como
practicas de idolatria.
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La evangelizacion implico, en gran medida la destruccion de sitios sagra-
dos, de arquitectura, escultura y de otros valores de la cultura material
de los pueblos originarios. Se destruyeron tejidos muy finos y los Ieipm8
del Estado inca. En otros casos, se sobrepuso a elementos indigenas ele-
mentos de la cultura foranea. Por su parte, la lingiiistica se constituyé en
instrumento util para la evangelizacion, ya que con la elaboracién de dic-
cionarios y catecismos en las lenguas originarias a principios del siglo XVII
fue posible un mayor acercamiento a los pueblos originarios para indagar
sobre sus caracteristicas culturales.

Desde el principio de la dominacion el régimen colonial tuvo en gran im-
portancia la evangelizacion de las masas indigenas y la extirpacion de las
idolatrias. Como consecuencia de ello surgié una gran confrontacién entre
los evangelizadores y la resistencia de las poblaciones indigenas. La cultura
ancestral de las comunidades indigenas vinculaba sus creencias espirituales
con las construcciones, esculturas, ceramica, tejidos y otras producciones
materiales. En ese contexto, dificilmente el indigena podia desligarse total-
mente de sus antiguas practicas religiosas pese al asedio continuo de sus
sitios sagrados y de sus ritualidades. Durante el proceso de evangelizacion
la destruccion de las wak’as [sitios sagrados, adoratorios de los antepasados]
significé para los indigenas la humillacion y el desprecio a sus valores cul-
turales andinos materializados en objetos sagrados. Para los evangelizadores
la destruccion de aquellos sitios tuvo un doble objetivo: lograr la extirpacion
de las idolatrias y descubrir tesoros funerarios de plata y oro.

Una de las narraciones mas interesantes sobre la destruccion de los si-
tios sagrados de tierras altas la refiere el padre Hernan Gonzalez (Platt,
Bouysse-Cassagne y Harris, 2006: 139-141). Hacia 1572, Gonzilez, recién
ordenado, recibi6é su primer nombramiento en la doctrina de Toropalca y
Caiza y tuvo ese cargo por cinco anos. En ese lapso se le presento la opor-
tunidad de realizar aquello que todo cura ambicioso de la época sofnaba:
desalojar un culto pagano de gran importancia y recoger a la vez un teso-
ro abundante en ofrendas, una buena cantidad de metales preciosos de la

8 Los kipus eran un sistema estadistico de registro de informacién numérico y mnemotécnico que se
codificaba en una suerte de tejido con nudos (N. de E.).
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cual podia esperar sacar algiin beneficio terrenal. Para ello contaba con las
ordenanzas emitidas en La Plata por el virrey Francisco de Toledo en 1574
mismas que preveian el destino de semejantes tesoros: la mitad se pagaria
a la Corona y la otra mitad al descubridor.

Entre quienes habian visto los objetos de culto cuando se trasladaban desde
Caltama a la ciudad de La Plata hubo quien dijo haber comprado algunas
piezas de ropa de kumpi|[tejidos muy fino] encontradas entre las ofrendas a
los idolos; al mismo tiempo confirmé que una wak’a habia sido fundida y
se hizo un gran lingote de plata, metal rico en la zona de Porco. Juance de
Onate, vecino de La Plata, explicé ademas que la wak’a de Porco consistia
en “tres piedras que este testigo tuvo en su poder y estaban enterradas en
el corral de su casa”. Diego Yquisi, acusado de “hechicero” principal, fue
entregado a la justicia y se inici6 un proceso contra €l en la Audiencia de
Charcas. Aqui se presentaban dos cuestiones: una es la idolatria sujeta a cas-
tigo y otra referida a los metales preciosos para su redistribucion entre la
Corona y el descubridor, de acuerdo a las ordenanzas de Toledo.

Las reglas de extirpacion establecidas por Toledo preveian que los sacerdo-
tes seglares pudieran castigar a los hechiceros. Ademas distinguian entre los
dogmatizadores y hechiceros no bautizados que dependian de la justicia se-
glar. Los apostatas dogmatizadores bautizados dependian primero de las jus-
ticias eclesiasticas ordinarias hasta que se los trasladara a manos del seglar.

Entonces, se puede inferir que Yquisi, el hechicero de Caltama, tuvo que
enfrentarse inmediatamente con la justicia seglar y que ademas no fue
bautizado. En cuanto a su nombre, “Diego”, como lo explicaba Arriaga,
lo connotaba como uno de tantos hijos de Illapa (el dios del rayo o Tata
Santiago) que estaban capacitados para ser los maestros de wak’a (Tristan
Platt, Thérese Bouysse-Cassagne y Olivia Harris, 2006: 139-141). Es decir,
Diego por su nombre cristiano estaba colocado entre el hijo de Illapa (dios
del rayo) y Tata Santiago (el santo cristiano).

9 Diego resulta ser Apu (divinidad del cerro), por tanto hijo de Illapa (dios del Rayo).
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Los objetos de este culto originario se podian clasificar de la siguiente
manera: la wak’a o adoratorio, las ofrendas (criaturas y corderos), la invo-
cacion a lluvias y rayos, idolos (de metal tacana), cerros, piezas de plata,
taracas, chipanas, queros, ropa, plumas, huascas y chuses.

Para comprender mejor la actuacion del cura Gonzidlez como protagonis-
ta principal de este hecho, se refiere el siguiente detalle narrado por él
mismo'’:

Siendo cura de los pueblos de Toropalca y Caiza tuve noticia de una guacay
adoratorio que habia en el pueblo de Caltama, a donde sacrificaban todos los
indios de esta provincia criaturas, corderos y otros animales, y hacian otras
muchas supersticiones, asi para sus enfermedades como para los temporales,
invocando al dios de las lluvias y rayos, y diciendo misa, fingiendo que se
consagraba en maiz cacua (chicha), confesandose con él que esto hacia, que

era un gran hechicero llamado Diego Yquisi.

[...] Fui veinte leguas a pie por ir secreto, con gran riesgo de mi vida, saqué
mas por obra divina que humana, donde hallé cinco idolos, uno llamado
Porco, de metal tacana [metal muy rico de plata] a devocion del cerro y minas
de Porco, y los otros llamados Cuycoma, Chapota, Suricaba y Aricaba, todos
nombres de cerros donde tenian minas y sacaban plata y plomo, y saqué
algunas piezas de plata del servicio de los dichos idolos, y plata menuda,
chanbis [hachas] y taracas [instrumentos musicales] y chipanas [manillas
de oro, plata o cobre] y queros [vasos ceremoniales], mucha ropa [tejidos]
y cosas de plumas, huascas [sogas] y chuces [frazadas de indios] y macno
[tortilla de hierba] y vestidos de carneros de diversos colores, y otras cosas
y vestidos de las dichas guacas y trompetas [de conchal, todo ofrecido a los
dichos idolos, de todo lo cual hice inventario con el alcalde y escribano, y lo
traje a esta Real Audiencia, como consta del proceso que esta en el oficio de

vuestro secretario Juan de Loza.

10 Archivo General de Indias, Charcas 79, No. 19. 1. “Informacion hecha de oficio en la Real Audiencia
de Charcas de las buenas partes del bachiller Hernian Gonzalez de la Casa de la Catedral de La Plata”,
en Platt, Bouysse- Cassagne y Harris (2006: 182-187).
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[Después de haber] sacado la dicha guaca [wak’al y volviéndome al dicho
pueblo, con veinticuatro indios e indias infieles y 43 muchachos y muchachas
de a tres y ocho afios por bautizar, me salieron al vado de un rio mas de cien
indios a matar, y me tiraron muchos flechazos y derrocaron muchas galgas,
y me hicieron pasar en distancias de una legua mas de quince veces nadando
el rio, donde estuve a punto de ser muerto, y me dieron un flechazo en una
pierna que me la pasaron, y me siguieron todo el rio mas de una legua y de
una orilla y otra, y con las guacas [wak’as] y demas que en ellas hallé sin
dejar cosa alguna, amenazando que les diese a su padre Porco que les habia
dado victoria de los Chichas, que por qué se le llevaba, y que me matarian,
punto de muerte, hasta que una india me curé con un bebedizo de otras
hierbas, y eché una bolsa como una avellana de gusanos por la boca, todo lo
cual traje, como dicho tengo, a esta Real Audiencia, y se aplic6 la mitad de
todo ello a la Caja Real sin costas, las cuales todas yo pagué, en lo cual yo

gasté mucha hacienda.

[...] Asimismo he sacado en el dicho pueblo, y en él de Macha, otras mu-
chas guacas e idolos collas, y otras supersticiones, por lo cual castigué
165 personas que parecieron haberse confesado con el dicho Diego Yquisi
y ser iddlatras, y al dicho Diego Yquisi le eché por esclavo del hospital
(como castigo), porque adoraban las dichas guacas teniendo novenas, y
cumpliendo las penitencias de sus confesiones en el dicho lugar, y sacrifi-
cando carneros, cuyes y una criatura de tres anos, en todo lo cual hice ser-
vicio a Nuestro Sefior y a Su Majestad y bien general a toda esta provincia.
Acudian en romeria a la dicha guaca [wak’a] desde Cochabamba y todo
el distrito de Charcas, Caracara, Yamparaes y Chichas, y Yuras y Visisas y
Asanaques y Carangas y Chuis, quitindolo como lo quité ces6 la adoracion
e idolatria, donde puse un humilladero que yo edifiqué de la Santa Cruz,
donde es adorado Nuestro Senor y reverenciado, lo cual fue en grande
utilidad y provecho de los naturales, y se desenganaron de la ceguedad
que tenian, y al presente burlan de tales idolos y guacas (Platt, Bouysse-
Cassagne y Harris: 184-187).

El sacerdote era el personaje que predicaba la doctrina cristiana median-
te el sermon (discurso) a los fieles. A los indigenas les resultaba dificil
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abstraer el concepto de Dios en una entidad intangible. En la fe cristiana,
el concepto de Dios se explicaba de esta manera: Jesucristo era el hijo
de Dios vivo y verdadero, éste con el Padre Eterno y el Espiritu Santo es
el mismo Dios. Por su parte, Jesucristo era el hombre verdadero, el Hijo
de Dios. Para remediar o redimir a los hombres tuvo que hacerse como
hombre verdadero de la Virgen Maria y después naci6é en Belén. Por
el gran poder de Dios, siendo nifio fue adorado (reverenciado) por los
Pastores, los Reyes y los Angeles (Estudios Bolivianos, 2001; Sermén II1:
288)!'. Para explicar esto en lengua originaria aymara, los evangelizado-
res decian Dios Auki [Dios Padre], Diosyuqa [Dios Hijo] y Dios ispirituwa
[Dios Espiritu]. Los tres se hacen uno, decian [“kimsanisti mayakiwa”].
De ese modo se utilizaban los idiomas originarios adecuandolos a su
practica evangelizadora.

Para el proceso de conversion los sacerdotes trataban de interpretar como
cre6 Dios la tierra y a los primeros hombres; por su desobediencia y
dano fue que el Hijo de Dios habia venido a este mundo para remediar o
enmendar aquella cosa danada. También habia criado los cielos y en ellos
habia puesto innumerables dngeles; con su misma palabra habia criado la
redondez de la tierra, el mar y todos los peces, las aves, las bestias y los ga-
nados del campo para el hombre. Después de ello, habia criado al hombre
que se llamo6 Adan, formando su cuerpo del barro de la tierra y con su soplo
habia criado su alma, que infundi6 en el cuerpo; “la cual hizo a su imagen
y semejanza” (Sermon VII: 302).

Respecto de los doce apodstoles de Jesucristo, uno de ellos se llamé San
Pedro; a éste dio Jesus las llaves del cielo. Y después de haberles ensenado
tres anos y predicado a Jesucristo le fue dada muerte muy cruel por todos
los hombres en la cruz. Pero habiendo resucitado al tercer dia aparecié mu-
chas veces para predicar en todo el mundo su palabra y para regir a todos

11 Tercer Catecismo y exposicion de la Doctrina Cristiana por Sermones para que los curas y otros
ministros prediquen y ensefien a los Indios y a las demas personas. Impreso con licencia de la Real
Audiencia en la ciudad de los Reyes por Antonio Ricardo, primer impresor en estos Reynos del
Pert, ano de 1585. En: Estudios Boliviano. Nimero Especial. El discurso de la evangelizacion del
siglo XVI. Instituto de Estudios Bolivianos. Facultad de Humanidades. Universidad de Mayor de San
Andrés. La Paz, 2001, pp. 245-419.
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los hombres para que se hiciesen cristianos y ser salvos; para perdonarles
sus pecados y de esta manera para vencer y destruir a todos los demonios
(Sermo6n VIII: 300). Si existen hombres buenos y santos en el otro mundo de
donde han venido los viracochas [espaiioles], tienen la misma doctrina de
Jesucristo que siempre ha durado y duraria hasta el fin en la Santa Iglesia.
Aunque murieron los apoéstoles, en su lugar puso Dios a los obispos que
son padres y mayorales de todos nosotros. En el lugar de San Pedro esta el
Papa que es el Padre Santo de Roma. En este caso, es el padre de todos los
cristianos a quien todos deberian obedecer como a vicario de Jesucristo
porque tiene las llaves del cielo. Entonces, los que se apartaban de la doc-
trina y no le obedecian eran considerados como herejes y traidores, ene-
migos de Jesucristo, falsos cristianos y los que mienten (Sermén VII: 308).

Muchos indigenas, no haciendo caso a esa advertencia, continuaban
con sus practicas rituales aunque después fueron acusados como enemi-
gos de Jesucristo. Entonces, los que no recibian la palabra de Dios y la fe
de Jesucristo eran considerados como desventurados y condenados a los
tormentos eternos del infierno. Y mucho mas: los que después de haber
recibido fe cristiana y haciéndose cristianos habian tornado a los erro-
res y mentiras de sus antepasados que les ensefnaron a dar importancia a
los viejos hechiceros considerados como ministros del diablo apartandoles
de la fe y palabra de Dios, mandando adorar al diablo y no a Dios en las
wak’as y ofrecer sacrificios al diablo, recibian una serie de calificativos.
“Ellos son unos pobres desventurados y tontos que engafnan, pues arderan
para siempre jamas con el diablo” (Sermén: IV: 292).

Para quitarle la espiritualidad propia al indigena los misioneros utilizaron
cuanto mecanismo tuvieron a su alcance. Guaman Poma muestra esos meca-
nismos en sus escritos y dibujos. Asimismo muestra al teatro como otro de
los mecanismos de evangelizacion jesuita. El teatro era un acto comunicativo
audiovisual cuya eficacia se acoplaba con facilidad a los gestos dramaticos
de los rituales de Nueva Espana (México). Ese mismo mecanismo fue impor-
tante en las celebraciones andinas en las que el espectaculo politico-religioso
compuesto por coros femeninos, danzas, intérpretes y narradores sirvié para
motivar o sugestionar a las gentes. Con el desplazamiento de los jesuitas a la

32



MINISTERIO DE EDUCACION

areas rurales (las reducciones) a partir de 1576 se puso en marcha los “teatros
de indigenas” junto con otros mecanismos de predicaciones. La combinacion
de gestos, de musica, de palabras e imagenes hacia que las celebraciones
dramaticas se adaptaran al universo cultural del “otro” para difundir los pre-
ceptos de la doctrina de la Iglesia catdlica (Ortega Sanchez, 2011: 65).

En las tierras bajas los franciscanos consideraban que los indigenas adultos
ya casados o viudos no se sujetaban con facilidad a las costumbres religio-
sas, no tanto por sus ocupaciones sino por su ociosidad o porque estaban
exentos de trabajar. Consideraban que este habito provenia en gran medida
del exceso de bebida y de la indiferencia con que miraban todavia la reli-
gion. Para contrarrestar esta situacion los misioneros se valian de diferentes
medios para instruirlos y “liberarlos” de aquellos comportamientos contra-
rios a los preceptos cristianos. Los dias de fiesta cuidaban que asistieran
al Santo Sacrificio y todos los domingos les predicaban con claridad la fe
cristiana. Acabada la misa, no faltaba algun alcalde que detuviera a la gen-
te afuera de la iglesia para reiterarle con vehemencia lo que el padre habia
predicado y exhortarle a aprovechar aquellas santas amonestaciones. Tales
platicas eran mas frecuentes en la cuaresma, después del rosario, cuando
se mandaba a los indios a confesarse. Para esto los encaminaban desde la
septuagésima a la doctrina cristiana y luego por turno los confesaban y los
hacian comulgar. Y si alguno se mostraba negligente, los curas tomaban las
medidas convenientes para que cumpliera con los preceptos. Si acaso los
indios enfermaban, los curas los visitaban todos los dias, les administra-
ban los santos sacramentos y en el ultimo momento de su vida los exhorta-
ban a arrepentirse y auxiliaban hasta que entregaran su espiritu al Creador;
después los enterraban con la mayor solemnidad posible y con arreglo al
ritual del rosario (Calzavarini, 2008: 397 - 398). Sin duda, aquel estricto con-
trol tuvo sus efectos negativos, especialmente para los indigenas reducidos
ya que se encontraban presionados sin poder disponer de su libertad.

4. La Iglesia en el contexto del régimen colonial

El régimen colonial introdujo nuevas instituciones politico-administrativas
como el Consejo Supremo de Indias y la Casa de Contratacion, ambas con
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sede en Espaia. Instituciones como los virreinatos, las audiencias y los co-
rregimientos se instituyeron en América y jugaron un rol importante en
la administracion gubernamental y la economia del régimen colonial. Por
otro lado, se conservo el cacicazgo como una institucion indigena colonial
cuya funcién -a cargo de kurakas y jilaqatas— era el control politico de
las poblaciones indias. Los caciques cumplian su funciéon gobernando a los
indios en sus pueblos, se encargaban del cobro de tributos para las cajas
reales, del reclutamiento de mitayos para las minas de Potosi y del obraje
para la producciéon de tejidos (en la ciudad de La Paz por ejemplo). Los
caciques estaban obligados a responder con determinado cupo de mitayos
para el servicio de la mita de Potosi ademas del pago de tasas (tributos).
También estaban obligados a controlar a los indios en su asistencia a la
misa y la comunién en sus parroquias.

De este modo, la Iglesia catodlica estaba estrechamente vinculada al régimen
colonial a partir de las autoridades administrativas y politicas. Las cédulas,
las ordenanzas y las provisiones tenian que ver con la politica administrati-
va y la productividad econémica. Los sacerdotes que cumplian su misién en
las parroquias estaban obligados a coadyuvar a las autoridades en el cum-
plimiento del pago de tasas, el servicio de la mita de Potosi y otras obliga-
ciones. A los pueblos indigenas en las provincias no les era facil encontrar
caminos para liberarse de la exigencia de asistir a las misas y cumplir otras
obligaciones eclesiasticas.

5. La educacion y las obligaciones

La educacion cristiana implicaba aspectos de orden social, econémico y poli-
tico. Sin duda, las parroquias cumplian su misién educativa mediante misas
y predicaciones en masa dirigidas a la poblacién indigena que colmaba los
atrios de las iglesias. La politica educativa colonial para el mundo indigena
se canalizo en la evangelizacion, desde el aprendizaje del catecismo hasta
el cumplimiento de los sacramentos establecidos por la Iglesia catolica.
Por su parte, los misioneros estructuraron un completo sistema de ense-
fianza para enfrentar la cultura originaria construyendo templos rusticos
o monumentales, con amplios atrios donde concentraban a los indigenas
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durante los dias dedicados a la evangelizacién. La asistencia obligatoria
a la misa la controlaban los caciques, en la comunidad o ayllu, y en las
minas de Potosi los mitayos asistian a la parroquia bajo el control de los
sacerdotes.

En los centros urbanos se instituyeron seminarios y colegios tanto para
espafoles como para mestizos. Para llevar a cabo la evangelizacion se crea-
ron colegios para la elite indigena, es decir, para los hijos de caciques.
De esta manera, ya durante el siglo XVIII varios hijos de caciques habian
logrado alcanzar educacion superior con grados de licenciado, maestro y
doctor. También se instituyo escuelas para los nifios indigenas de las comu-
nidades donde se podia ensenar la lengua castellana; se les ensefiaba a leer
y escribir, especialmente para que pudieran comprender mejor la doctrina
cristiana. También los misioneros organizaron algunos talleres de tejido y
otros oficios en las reducciones de indios de tierras bajas.

6. La problematica social y cultural de la colonia

La convivencia entre indios y espafioles implicaba dominacion y discrimina-
cion. Los espafioles consideraban a los indios como gente inferior a la que
podian exigir obligaciones de servidumbre; y hasta los propios sacerdotes
tenian indios a su servicio en las parroquias. Aunque los reyes de Espafia
encomendaron a virreyes, presidentes de audiencias, gobernadores, arzo-
bispos y obispos prohibir que los espafoles vivieran cerca de los indigenas
para evitar los abusos, esto no siempre se cumplia. Segin la Cédula Real
de 5 de agosto de 1681, estaba prohibido que en las reducciones y pueblos
de indios pudieran vivir espafioles, negros, mulatos o mestizos por los malos
antecedentes de algunos espainoles que andaban entre los indios a veces
como ladrones y viciosos. Por verse los indios agraviados ante esta conducta
dejaban sus pueblos y provincias, mientras que los negros y mulatos ade-
mas de ser maltratados continuaban en calidad de servicio. Los espaiioles
ensefiaban sus malas costumbres, ociosidad y también excesos y vicios que
pervertian a los indigenas. Los virreyes, presidentes, gobernadores y jus-
ticias tenian “mucho cuidado de hacerlo ejecutar donde por sus personas
pudieren o valiéndose de ministros de toda integridad; y que en cuanto a

35



LA EDUCACION EN LA COLONIA

los mestizos y zambaigos que son hijos de indios, nacidos entre ellos y han
de heredar sus casas y haciendas” (Muro Orejon, 1956, I: 142- 143).

7. Las misiones en el proceso de colonizacion

El proceso de colonizacién espaiiola no solamente se desarrollé con ins-
trumentos bélicos para someter a los pueblos originarios sino también con
la estrecha participacion de los misioneros de la Iglesia cat6lica. Desde los
primeros momentos de la invasion colonial a estas tierras las expediciones
de conquista estaban acompafnadas de sacerdotes que simultineamente al
latrocinio de los conquistadores procedian a evangelizar a los originarios,
haciéndolos aceptar al Papa y a la doctrina cristiana.

La evangelizacion de América fue principalmente obra de las 6rdenes men-
dicantes llamadas asi porque se sustentaban con la limosna de los fieles
(Money, 2001: 11). La evangelizacion arrastr6 a los misioneros europeos que
llegaban a estas tierras con una fuerte carga de ortodoxia (ibid.). Pero la
evangelizacion estaba suficientemente organizada por un equipo de misio-
neros entrenados en el terreno que no solamente se limitaban a mostrar la
Biblia y leer su contenido sino que aprendieron las lenguas de los pueblos
originarios para poder cristianizarlos generalmente imponiendo y obligan-
do a la evangelizacion y el aprendizaje del catecismo.

La Iglesia catolica particip6 en la colonizaciéon de América poniéndose al ser-
vicio de la politica del régimen colonial. Esto conllevé contradicciones en el
adoctrinamiento que no pudo borrar del todo la ritualidad ancestral de
los pueblos originarios. A los pueblos indigenas “antes no civilizados” las
misiones religiosas no sélo les predicaban la doctrina cristiana sino que les
ensefiaban artesanias espafolas y formas de organizacién social. Todo eso
se practicaba en las reducciones de tierras bajas, donde los grupos origina-
rios eran sometidos a severas normas establecidas por los misioneros para
el “buen comportamiento” de los indios cristianizados. La reduccion abar-
caba la educacién y la produccién econémica; en cambio, la encomienda
implicaba tributo y servidumbre.
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La economia colonial se fund6 en una produccion forzada de riquezas bajo
el sistema de servidumbre y con la imposicion del uso de la moneda hizo
desaparecer el sistema de reciprocidad y redistribucién de bienes. Asimismo,
la colonia instituyé dos formas de propiedad de la tierra: propiedad indivi-
dual (mediante el reparto de solares en principio y luego con la propiedad
feudal de la tierra) y la propiedad colectiva de las tierras de las comunida-
des indigenas.

La Cédula de 2 de septiembre de 1687 ordenaba que los arzobispos y
obispos de las iglesias cuidaran de que los curas no sometieran a los indios
a vejaciones, ni les impusieran las doctrinas, las misas y cargas pesadas.
Muro Morejon cita la Cédula de esta manera:

No debian existir motivos “que se diesen a los indios, ni otra alguna causa,
les prendiesen, vejasen, ni molestasen en ocasion de ir a las doctrinas a oir
misa, ni otras obras de piedad y religion, y que el gobernador y corregidor
que contraviniese a ello fuese sancionado”. Para entonces, se habia hecho
una representacion ante el “Consejo de las Indias, lo que represent6 don
Pedro Mona, indio, en carta, su fecha en la Villa de Oruro, en seis de enero
del ano pasado de mil seiscientos y ochenta y cinco, refiriendo la provision
que por mandado de mi Virrey del Pera se despacho en orden al alivio de los
indios de aquel reino para que los curas no los agravasen tan pesadamente
como hasta aqui. He tenido por bien de dar la presente, por la cual ruego
y encargo a los dichos arzobispos y obispos de las iglesias de las Indias,
cumplan y ejecuten lo dispuesto por cédula referida, cuidando mucho por su
parte de su puntual observancia y mayor alivio de los indios, por ser tan de
su obligacion, en que les vuelvo a encargar la conciencia para descargo de
la mia” (Muro Morejon, 1956, I: 303- 304).

8. Las ordenes religiosas

Desde la llegada de los espanoles las 6rdenes religiosas se desplazaron
por los diferentes espacios de América para evangelizar a los originarios.
Segun se refiere, los conquistadores “no intentaban ninguna de sus ha-
zanas portentosas o menguadas, sin llevar consigo la exteriorizacion del
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culto religioso que profesaban en grado superlativo” (Santa Cruz, 1942:
51). Muchas veces los religiosos fueron rechazados y muchos misioneros
fueron asesinados en medio de una tenaz resistencia a la dominacién de
la Iglesia catolica.

Las 6rdenes religiosas mas importantes en ese periodo fueron la orden de
los dominicos, los franciscanos, los mercedarios, los agustinos y los jesuitas.

8.1. Los dominicos

Los dominicos fueron los primeros en pisar el suelo del sur andino pues
llegaron con los soldados de Francisco Pizarro. Como se conoce, Pizarro
llegb6 en compania del padre Vicente Valverde y con otros seis frailes de la
orden. Ellos fueron los primeros que empezaron evangelizar a los origina-
rios del territorio del lago Titicaca, recorriendo los poblados de las orillas
de la seccion del lago conocida como Chucuito. Los referidos misioneros
llegaron hasta Copacabana con Diego de Almagro en 1535. Desde ese
momento empezaron a establecer doctrinas y conventos en Copacabana,
Pomata, Juli, Zepita y Yunguyo.

Posteriormente, en 1547, los dominicos fundaron un convento en Potosi
con la cooperacioén del corregidor Pedro de Inojosa y alli permanecieron
hasta 1826. A diferencia de los jesuitas, los Dominicos no sufrieron aleja-
miento alguno; cuando la vigencia del convento terminé el claustro fue
convertido en cuartel. En 1575 el padre Francisco Desefo, quien acompaié
al fundador de la ciudad Luis de Fuentes, fundé otro convento en Tarija. El
claustro ocupaba toda la manzana comprendida entre las actuales calles
Sucre y Frias y el rio Guadalquivir. Su vigencia como convento también
terminé con la creacion de la nueva Republica de Bolivia hacia 1826. El
convento de Chuquisaca fue fundado en 1580 y suprimido en 1826 por
el gobierno. El claustro fue ocupado por oficinas publicas, tribunales de
justicia, archivo nacional, biblioteca y su iglesia fue convertida en asiento
parroquial del Sagrario.
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8.2. Los franciscanos

Los franciscanos salieron en 1531 de la isla Espanola (hoy Santo Domingo)
para dirigirse al Pera presididos por el padre Marcos de Niza. Después del
ajusticiamiento del inca Atawallpa, los franciscanos como otros religiosos
se diseminaron por las tierras del Collao [Qullaw] estableciendo doctrinas
y conventos. En 1539 llegaron hasta el valle de Chukiawu o Chugiyapu
donde edificaron una capilla para la celebracién del culto, la cual ademas
les servia como punto de reunién para catequizar a los originarios en el si-
tio de Churubamba. Probablemente el fundador de esta capilla fue el padre
Francisco de los Angeles Morales, uno de los doce franciscanos que vinie-
ron con el padre superior Marcos de Niza al Perd. Por ejemplo, en 1584 San
Francisco Solano realizaba su obra misionera en el territorio de Potosi con
bastante esfuerzo. Aios mas tarde, en 1586, su discipulo el padre Bolafios
fue de los primeros en recorrer las tierras de Santa Cruz, seguramente con
el deseo de realizar el trabajo misionero (Lopez Menéndez, 1965: 12).

A poco tiempo de fundarse la ciudad de La Paz, el 2 de agosto de 1549 fue
fundado el convento franciscano por el padre Francisco de los Angeles Mo-
rales. En su momento inicial la casa conventual abarcaba desde lo que hoy
es la plaza de San Francisco hasta la calle Linares; en 1634 estuvo a punto
de ser arrasada por el desborde del rio Chukiawu; en 1781 fue incendiada
por los indios sublevados de Tupak Katari y debi6 ser reedificada y amplia-
da. En tiempos de la Republica si bien el convento no fue suprimido como
claustro principal, se lo convirtié sucesivamente en cuartel, aduana y cole-
gio; los religiosos tuvieron que replegarse a una seccion interior y edificar
sus celdas hasta que el 6 de marzo de 1890 se vieron obligados a ceder en
venta al Estado el claustro principal (ibid.: 13). También en la ciudad de La
Paz en 1549 fue establecida la parroquia de San Pedro por el franciscano
Francisco de la Cruz Alcocer como parroquia regular de su orden para
atender a la poblacion indigena. En 1691 ésta fue convertida en parroquia
regular por permuta que hicieron los franciscanos con la de Charazani. Lue-
go los franciscanos fueron a atender mas inmediatamente a las misiones de
Apolobamba (norte del departamento de La Paz).
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8.3. Los mercedarios

Los mercedarios llegaron al Peru junto con Francisco Pizarro. Uno de ellos
fue Sebastian Trujillo Castaneda quien fundé el convento del Cuzco en 1537
y luego pasé al Alto Perd para cristianizar a los indigenas, al igual que re-
ligiosos de 6rdenes diferentes. Tres décadas mas tarde, en 1567, los padres
Miguel Froylo Gérmicis y Diego Martin entraron a la region de los Chunchos
de Apolobamba en compaiiia del conquistador Juan Alvarez Maldonado. En
1570 adoctrinaban a los de Chichas; entre los adoctrinadores estaban los
padres Juan Jimena y Pedro de Castro. En 1572 el padre Diego de Porres
entr6 a la regién de Chunchos de Apolobamba con el mismo objetivo de
evangelizacion de grupos indigenas. En 1573 los mercedarios se establecie-
ron en Potosi, donde tenian a su cargo las parroquias de San Cristébal y la
Concepcion en la ciudad; y Totora y Yura en el campo (ibid.: 14-15).

8.4. Los agustinos

Se conoce que en 1551 llegaron al Pert doce padres agustinos de la provin-
cia de Castilla (Espafia) con el proposito de engrosar las filas de los misio-
neros interesados en desplegar una fecunda accion evangelizadora de los
indigenas. De manera que en 1552 el padre Daniel Ortiz adoctrinaba a los
indigenas de Yanacachi, en los Yungas de La Paz. En el mismo tiempo los
padres Agustin de Santa Monica y Baltasar Cardenas hacian lo mismo en
la ciudad de La Paz y sus cercanias. En 1566 los padres agustinos atendian
la parroquia de Viacha y luego pasaron a la de Pucarani donde permane-
cieron hasta 1767, afio en el que se retiraron por orden real.

En 1574 los padres José Gascon, Baltasar Butrén, Manuel de Rodas y Lau-
reano Ibafiez entraron a la regiéon de los Chunchos de Apolobamba. En
ese entonces tanto el padre Ibafiez como el jesuita Bernardo Reus fueron
muertos por los originarios. En 1588 los agustinos establecieron la mision
de Santa Clara en el Valle de Salinas del distrito de Tarija (ibid.: 16).

8.5. Los jesuitas

Los jesuitas llegaron al Pert después de 35 afios de la invasion de Francisco
Pizarro. La primera expedicion lleg6é al puerto del Callao el 28 de marzo

40



MINISTERIO DE EDUCACION

de 1568 presidida por el padre Jeronimo como provincial y compuesta por
los padres Diego de Bracamonte, Miguel de Fuentes, Luis Lopez, Antonio
Alvarez y los hermanos Juan Garcia, Pedro Pablo Llovet y Francisco Medi-
na. Luego pasaron a Lima el 1° de abril de ese afio, donde fundaron un
colegio con el nombre de San Pablo. La segunda expedicion fue presidida
por el padre Diego de Bracamonte y llego a esas tierras el 8 de noviembre
de 1569. La tercera estuvo a cargo del padre José de Acosta, llegé el 27 de
abril de 1572; y la cuarta el 31 de mayo de 1575.

La entrada de los jesuitas al Alto Pert se produjo en 1572 cuando hizo la
visita el virrey Francisco de Toledo acompanado por los padres José de
Acosta y Juan de Vivero. Luego siguieron muchos sacerdotes en calidad de
misioneros. Asi, en 1575 Juan de Zufiga y los hermanos Juan de Casasola 'y
Gonzalo Ruiz llegaron a La Paz decididos a adoctrinar a los indigenas. En
1574 José de Acosta se marcho6 a Potosi y Chuquisaca para explorar la po-
sibilidad de establecer colegios en esas ciudades. Ese mismo afio el padre
Alfonso de Barcena conocedor del idioma aymara misioné en la region de
Omasuyos y fundo6 una residencia en la localidad de Yayes. También en este
tiempo otros sacerdotes penetraron en las tierras de Inquisivi donde eran
notables las labores en las minas establecidas en Sacambaya.

En 1592 los padres Miguel de Urrea, Antonio Ayanz y el hermano Juan de
Benavente entraron desde La Paz a las regiones de los lecos y chunchos.
Ayanz fue muerto por los lecos de Aguachiles. En 1595 el padre Jeronimo
de Andino acompafando a la expedicion mandada por el gobernador de
San Lorenzo penetré en Moxos. Hacia 1597 el rey expidié una cédula real
autorizando a los jesuitas la reduccion de los indigenas en tribus y orde-
nando la fundacion de misiones en el oriente del Alto Peri. En ese mo-
mento construyeron la iglesia en Santa Cruz. En 1597 el padre Miguel de
Urrea, que habia penetrado a la region de Apolobamba, fue muerto por los
chunchos de Turiapo (ibid.: 18-20).

Los jesuitas abarcaron un espacio importante en el actual territorio boliviano
con su trabajo de evangelizacion. Para comprender mejor las actividades que

desarrollaron es necesario conocer las diferentes misiones y reducciones de
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pueblos indigenas. Desde su llegada en 1572 hasta su expulsion en 1767
realizaron muchas tareas religiosas y econémicas. En las tierras altas cubrie-
ron las regiones de Potosi, La Paz, Oruro y Chuquisaca, especialmente con
la fundacién de colegios y seminarios. En el territorio de las tierras bajas
abarcaron varias reducciones de grupos indigenas. Fundaron la misién de
Mojos, la de Chiquitos, el pueblo de Buenavista, Concepcion en el valle de
Salinas, Santa Ana y Rosario. También asumieron la fundacién de la mision
de Rosario entre los chiriguanos y matacos.

El siguiente cuadro detalla la presencia de los jesuitas en el territorio de
la Real Audiencia de Charcas:

Cuadro 1. Presencia de los jesuitas en la
Audiencia de Charcas (1572-1767)

Tierras altas
Afo Tareas realizadas
1572 Jesuitas llegan al territorio de la actual Bolivia
1576 Jesuitas toman a su cargo la doctrina de Juli
1582 Fundan el colegio de Potosi
1582 Abren el colegio de La Paz
1586 Inauguran la Iglesia de la Compania en Potosi
1593 Comienzan un colegio de gramatica en Chuquisaca
1618 Fundan el colegio de Oruro
1620 Fundan un colegio de caciques en Potosi
1623 Abren el colegio de San Juan Bautista en Chuquisaca
1624 Fundan la Universidad Mayor, Real y Pontificia de San Francisco
Xavier de Chuquisaca
1690 Fundan el colegio de Tarija
1697 Fundan el colegio de Cochabamba
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1587

1682

1682-1700

1700-1760

1691

1691

1691-1700

1694

1721-1757

1717

1723

1732

1743

1750

1767
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Tierras bajas
Tareas realizadas
Llegan a Santa Cruz de la Sierra
Fundan la misién de Mojos
Fundan 10 reducciones en Mojos, al oeste del Mamoré
Fundan 16 reducciones en Mojos, al este del Mamoré
Empiezan la mision de Chiquitos

Fundan la reduccion de La Presentacion en el vado del rio Grande,
cerca de la actual poblacion de Cabezas y la de San Ignacio de Tari-
quea en el bajo Pilcomayo

Fundan en Chiquitos las reducciones de San Javier, San Rafael, San
José, San Juan Bautista y Concepcion

Fundan el pueblo de Buenavista o Desposorios

Fundan en Chiquitos las reducciones de San Miguel, San Ignacio,
Santiago y Santo Corazén

Fundan Concepcion en el valle de Salinas, reduccion que fue des-
truida en la rebelion de 1727; por el mismo motivo abandonan La
Presentacion y San Ignacio de Tariquea

Fundan en el actual Paraguay la reduccion de San Ignacio de Zamu-
cos, destruida en 1745

Fundan Santa Ana y Rosario en el valle de Salinas y reconstruyen
Concepcion

Fundan el pueblo de Santa Rosa
Fundan la misién de Rosario entre los chiriguanos y matacos

Son expulsados de Espanfa y sus colonias por orden del rey Carlos Il

Fuente: elaboracion propia con datos tomados de Javier Baptista (1991)
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I1. Las misiones eclesiasticas en
las tierras altas

1. El proceso colonial en tierras altas

Las misiones eclesiasticas en las tierras altas tuvieron que enfrentar creen-
cias originarias estructuradas y desarrolladas sobre una cultura material de
alto valor espiritual. Las actividades productivas de los pueblos de la zona
estaban intimamente vinculadas a la ritualidad y de esta manera resultaba
complejo extirpar tales practicas. Durante el proceso de evangelizacion se
puso gran empeno en la construccién de templos y amplios atrios para
concentrar a la gente indigena en su integridad, ensenarle y mantenerla
en la doctrina cristiana. Este proceso implico la destruccion de los sitios sa-
grados a los cuales habitualmente acudian las poblaciones para realizar sus
actos rituales. Esto conllevé asimismo a invisibilizar o anular dichas practicas.
En ese sentido, muchos sitios rituales ancestrales de gran importancia por
la elevada concurrencia que tenian fueron objeto de transformaciones: se
construy6 templos catolicos sobre ellos y se utiliz6 imagenes, simbolos o
practicas propias tergiversando asi el sentido que originalmente tenian.

Uno de esos sitios ceremoniales ancestrales estaba en la poblacion de Co-
pacabana, que se lleg6 a poblar de gente de diferentes naciones originarias.
Segin Ramos Gavilin (1976: 43), “trasplant6 aqui el inca a los anacuscos,
hurincuscos, chinchisuyos, quitos, chachapoyas, canares, yauyos, canchis, ca-
nas, soras, chichas”. En total, habitaban el lugar mas de cuarenta pueblos, los
mismos que tenian “innumerables idolos, pues de mas de tener cada nacion

sus idolos conocidos, tenian otros muchos comunes a todos” (ibid.: 103).
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2. Educacion: los colegios de los jesuitas

La educacion colonial se mantuvo y sustent6é en general por las misiones
jesuiticas y franciscanas, sobresaliendo las primeras. Las reducciones de
grupos y pueblos indigenas fueron igual de importantes para la Corona
espafola como para la Iglesia catélica. Para las misiones, el actual territorio
boliviano se dividi6 en dos regiones: tierras altas y tierras bajas. A continua-
cion se menciona los colegios establecidos en los centros urbanos, colegios
establecidos en mayor parte en la regién occidental.

2.1. El colegio jesuita de Potosi

En 1574 los sacerdotes jesuitas José de Acosta, Luis y Alonso de Barcera vie-
ron la necesidad de fundar un colegio en la ciudad de Potosi por ser el cen-
tro de mayor poblacién y de concurrencia de mitayos. Entonces acudieron a
la Audiencia de La Plata para demandar la autorizacion correspondiente y la
lograron el 4 de julio de 1577. Sin embargo, cuando se hallaba bastante ade-
lantado su establecimiento tropezaron con la oposicion del virrey Toledo,
al que no habian consultado. De modo que los jesuitas tuvieron que apelar
ante la misma Corte de Espaiia. El rey, por Cédula Real de 21 de enero de
1580, ordeno al virrey la devolucion de la casa y la iglesia a los jesuitas, rati-
ficando de esta manera su fundacién (Lopez Menéndez, 1965: 21).

Como se conoce, fue inmensa la labor religiosa de los jesuitas en la reforma
de las costumbres de los habitantes de aquella ciudad y en la instruccion
de los indios. Después, con la expulsion de la Compainia de Jesus, todo
quedo6 abandonado. Queda atun por indagar aspectos de aquella obra y de
su funcionamiento entre 1580 y 1767 en la entonces Villa Imperial de Poto-
si. De todos modos, el colegio de Potosi pudo contar para su sustento con
buenos ingresos econémicos debido a que poseia propiedades productivas,
especialmente la hacienda de Trigo Pampa (Pilaya y Paspaya) ubicada en la
actual provincia de Nor Cinti del departamento Chuquisaca (Presta, 1989).

2.2. El colegio jesuita de La Paz

En la ciudad de La Paz el colegio jesuitico fue fundado el 6 de mayo de
1582 merced a la donacién del acaudalado vecino Juan de Ribas, uno de
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los fundadores de La Paz. La donacién fue de 77 mil pesos corrientes con-
sistentes en: treinta mil pesos en barras de plata y deudas; cinco tiendas
con sus portales en la ciudad que valian 8.500 pesos; la mitad de un obraje
de panos en la ciudad que alcanzaba a doce mil pesos; ganado de tierra
y muebles estimado en diez mil pesos y una vifia en Rio Abajo que valia
4.500 (Lopez Menéndez, 1965: 21). Con esas donaciones seguramente los
jesuitas lograron adquirir importantes propiedades agricolas en las provin-
cias de Sica Sica, Omasuyos y Larecaja (Arze, 1973).

El colegio ocupaba el costado este de la plaza principal y comprendia toda la
manzana, entre las actuales calles Illimani, Colon y Ballividn. Después de
la expulsion de estos sacerdotes el colegio fue ocupado por la aduana en
su parte principal; la procuracion y casa de ejercicios sobre la calle Colén,
frente a la iglesia del Carmen, por el seminario (ante las insistentes gestio-
nes del obispo Gregorio Francisco de Campos, la junta de temporalidades
cedio la parte principal al seminario); la capilla de Loreto fue destinada para
el mismo colegio y la iglesia principal fue convertida en asiento auxiliar de
la parroquia de la catedral (Lopez Menéndez, 1965).

Entre los jesuitas mas notables del colegio de La Paz se puede mencionar al
padre Diego Martinez quien fue uno de sus fundadores como del colegio de
Juli. Versado en las lenguas nativas, Martinez compuso reglas e instruccio-
nes para misioneros de su congregacion. Miguel de Urrea, nombrado rec-
tor, tuvo que renunciar para dedicarse a la conversién de los Chunchos de
Apolobamba donde fue victimado el 27 de agosto de 1629. Juan de Avella-
neda, rector del colegio en 1605, dio inicio al trabajo del templo principal,
el que fue concluido durante el rectorado del padre Diego Torres Viasquez
en 1609. Entre los rectores estuvieron Miguel Meneses y Francisco Patifio;
este ultimo adoctrinaba a los indios en la plaza para dar cabida a la gran
afluencia de concurrentes ya que no cabia toda en el templo. Gabriel Bae-
za, profesor de gramatica, conocedor de los idiomas aymara y quechua,
misionaba en los pueblos y estancias de los indigenas. Cuando se hacia
el despacho de los indios mitayos a las minas de Potosi se efectuaba en el
pueblo de Laja, lugar de concentracion de los mitayos, y alli los confesaba
y consolaba. Baeza fallecié el 5 de mayo de 1653 a los 76 afios de edad.
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Nicolas Duran Mastrilli como rector concluy6 la edificacion del colegio y
del templo. Antonio Loaiza natural de La Paz, ilustre predicador, instituy6 la
escuela de instruccion primaria y la congregacion del Senior de Piedades;
fue rector y sobresalié por su vasta cultura literaria (ibid.: 22-23).

2.3. El colegio de Chuquisaca

En el lapso de siete décadas de régimen colonial en Chuquisaca ya existia
la necesidad de contar con alguna educacion elemental. Hacia 1624 ya
se contaba con un sistema de instruccion y educacion en la ciudad de La
Plata. Existia una escuela publica de primeras letras sostenida por el cabil-
do secular municipio de la ciudad. Doce afios después de la fundacién de
la ciudad de La Plata en 1551 se habia establecido en el convento de San
Francisco una escuela de primeras letras para ninos mestizos, cuyo primer
preceptor fue el esclavo libre Francisco Perero’?. En ese entonces existian
rudimentos basicos de instruccién secundaria.

En 1591 los jesuitas recién instalados en la ciudad habian establecido una
catedra de latin en su propia casa. En 1600 el convento de San Agustin
abri6 un curso de artes a cargo del licenciado Lopez Barriales. Habia tam-
bién ensefanza especial. En 1580 se estableciéo una catedra de lenguas
indigenas que primero estuvo regentada por curas seglares y luego paso6 al
Colegio de Santiago de la Compaiiia de Jesus. Este colegio fue fundado en
1591 con plantel exclusivo para la Compaiia de Jesus, hecho clave en la
materia porque la futura Universidad de San Francisco Xavier fue erigida en
ese colegio. Se fundo6 el Seminario de Santa Isabel en 1595 como plantel de
estudios menores destinado a iniciar la formacion de eclesiasticos y dotar
su servicio a la catedral, de conformidad a las disposiciones aprobadas por
el Concilio de Trento de 1563 y por el Concilio de Lima de 1582 (Mendoza
Loza, 2005, Vol. 1: 180).

12 Segun Gunnar Mendoza (2005, vol. 1: 180) habia varios preceptores particulares que ofrecian sus
servicios en la ciudad. En 1616 uno de ellos, Juan Blas Soria, especializado como maestro de nifios
tenia una escuela para nifilos de mayores recursos con internado en la cual ensenaba a leer, contar,
sumar, restar, multiplicar y dividir; aseo; limpieza; cristiandad y buenos respetos, todo en tres anos.
Por su servicio cobraba como maximo 750 pesos corrientes.
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En 1600 se hizo al rey un planteamiento concertado por parte del obis-
po Alonso Ramirez de Vergara, la Real Audiencia y el ayuntamiento para
fundar una universidad con catedra de latin, artes, teologia y cinones sos-
tenida con las rentas de un repartimiento de indios vacos (vacantes). La
universidad se cre6 a fin de quitar a los muchachos de la ociosidad con
que vivian perdiendo asi lo que reflejaba su lucidez y entendimiento. De
ese modo, habria “idoneos sacerdotes religiosos, letrados que se ocupen en
abogacia, te6logos que prediquen, confesores que sabran enteramente la
lengua de los naturales” (ibid.).

El colegio jesuita fue establecido en 1592, a peticion del obispo de La
Plata Alonso de la Cerda y gracias a la ayuda del presidente de la Au-
diencia de Charcas, Juan Lopez de Cepeda y con la aprobacién del virrey,
el marqués de Canete. Dentro del extenso perimetro de casi una manzana
los jesuitas construyeron la casa residencial del colegio San Juan Bautista
(donde anos después funcionaria la Universidad de San Francisco Xavier)
y el templo dedicado a San Miguel. Para costear todas estas obras contaron
con la generosidad del pueblo y de personas particulares interesadas
en colaborar econémicamente. Asi, la viuda del licenciado Polo de On-
degardo, Jer6nima de Penaloza, hizo la donacion de tres mil pesos. El 10
de abril de 1621 a solicitud del padre Alonso Fuertes de Herrera, procu-
rador general de la Compania de Jesus, en nombre del padre Juan de Frias
y Herran, ordenaba el establecimiento del colegio con el titulo de Colegio
Real de San Juan Bautista. Su organizacién y funcionamiento se efectu6 con
posterioridad con el privilegio de que los alumnos ganarian cursos y grados
universitarios en conformidad con la aprobacién dada por el papa Gregorio
XV el 18 de septiembre de 1961. Este colegio también se denominaba “cole-
gio azul” porque en su uniforme se llevaba una banda de ese color.

Finalmente, el rey Felipe III, por Cédula Real de 8 de febrero de 1622, y el
papa Gregorio VII, por Bula de 8 de agosto de 1623, dispusieron la creacion
de la Universidad Mayor, Real y Pontificia de San Francisco Xavier de Chu-
quisaca. El 27 de marzo de 1624 fue inaugurada la universidad por el padre
Juan de Frias y Herran, provincial de la Compania de Jesus. El arzobispo
Fernando de Arias y Ugarte en 1627 pasé la fundacion y las constituciones
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dadas por el sacerdote Frias. Después de su decaimiento temporal en 1772
la universidad fue reorganizada y obtuvo una notable reaccién, adoptando
las instituciones de la Universidad de San Marcos de Lima. En 1776 se erigio
la Academia Carolina, aprobada por cédula real de 1780, para el estudio de
las leyes reales y la practica forense (Menéndez, 1965: 23, 24).

2.4. El colegio jesuita de Oruro

El primer establecimiento educativo en Oruro se fundé merced a la volun-
tad de una autoridad politica. En 1611, a peticion del corregidor de la Villa
de San Felipe de Oruro, llegaron a Oruro los padres Gabriel Serrano y Sebas-
tian Juarez como enviados del colegio de Chuquisaca para cerciorarse de la
posibilidad y conveniencia de establecer alli un colegio. Llegaron a media-
dos de la cuaresma del referido afio y trabajaron con tanto empefio que el
padre provincial Juan Sebastian, que pasé por Oruro para realizar su visita,
convencido de la eficaz labor de estos padres mand6 que permanecieran en
la ciudad luego de la cuaresma y construyeran una iglesia de la Compaiiia
con el propésito de establecer su residencia. El 1613 habian en Oruro
cuatro padres y un hermano. Ya para 1618 la residencia fue convertida
en colegio y su fundador y primer superior fue el padre Juan Zapata. Para
dicha obra educativa, el rico minero Fernando de Valencia doné trece mil pe-
sos, ciertos bienes en la ciudad y un ingenio de moler metales, con todas las
tierras que poseia en las cercanias de Oruro (Lopez Menéndez, 1965: 206).

2.5. El colegio jesuita de Cochabamba

En 1692, convencidos los jesuitas residentes en Chuquisaca de la conve-
niencia de establecer un colegio en Cochabamba, solicitaron al padre ge-
neral Tirso Gonzalez la autorizacién del caso. Mientras llegase tal licencia,
el 22 de enero de 1694 se reunié en Cochabamba el cabildo secular y un
numeroso publico presididos por el cura y vicario José Marques Mansi-
lla para deliberar sobre la venida de los padres jesuitas que deseaban un
centro educativo. Los pobladores se adscribieron al proyecto con diversas
cantidades de dinero que alcanzaron a 14.695 pesos. A pesar del esfuerzo,
el monto era insuficiente para establecer el colegio; aquellos fondos solo
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podian servir para una residencia provisional. Recién veinte anos después
se pudo efectuar tal fundacion con la donacion de una hacienda valuada en
cuarenta mil pesos por parte de Juan de Solérzano y otros cuarenta mil
pesos mas. La fundacion se efectué con recomendacion del arzobispo de
La Plata, Diego Morcillo y Aufién, quien adujo la conveniencia del colegio
para atender a las misiones de Mojos, pues seria mas facil hacerlo desde
Cochabamba que desde Santa Cruz. La apertura del colegio también cont6
con la autorizacion del rey Felipe V, dada el 14 de diciembre de 1716
(Lopez Menéndez, 1965: 26- 27). Las dos donaciones resultaron suficientes
para la mantencion del nuevo colegio.

3. Educacion para la elite indigena

El principal objetivo de la politica colonial para brindar educaciéon a los
hijos de caciques era imponer el mecanismo de la evangelizacion en las
numerosas poblaciones indigenas y extirpar la idolatria. Asi, la educacion
de la elite indigena beneficiaba, por un lado, a los intereses eclesiasticos; y
por otro a los propios caciques, que de ese modo podian mantener o incre-
mentar sus privilegios sociales, econémicos y politicos.

La creacion de colegios para hijos de caciques fue un proyecto que se fue
gestando desde el primer momento de la conquista con la menciéon del
primer obispo en estas tierras, Vicente Valverde. Pero los colegios recién se
fueron perfilando durante el mandato del virrey Toledo en las ciudades de
Lima y Cuzco casi medio siglo después.

Entre 1576 y 1578 los padres Plaza y Acosta redactaron las primeras reglas
tomando como modelo las de los colegios ignacianos. Indudablemente la ex-
periencia de Tlatelolco® fue un factor influyente en la decision de los jesuitas
de hacerse cargo de la educacién de las elites indigenas. Pero la fundacion
de los colegios de caciques en el virreinato del Pert se suspendi6 en 1579

13 En 1536 surgi6 el Imperial Colegio de Santa Cruz de Tlatelolco. En €l se estudiaban las citedras de
latin, retorica, filosofia, musica, 16gica, teologia y medicina, y tenia los mismos estatutos que los
colegios europeos. En su claustro de profesores se encontraban fray Bernardino de Sahagun, fray
Arnaldo Basaccio, fray Andrés de Olmos, fray Juan de Gaona, fray Francisco de Bustamante, fray
Garcia de Cisneros y fray Juan de Focher.
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por multiples razones, entre ellas por las desavenencias con el virrey Toledo
y la oposicion de la sociedad dominante. Afios después, cuando se volvi6 a
plantear la fundacién de dos colegios, a raiz de la campana de extirpacion de
las idolatrias el virrey Esquilache encargé6 a la Compaiiia de Jesus su direccion
(Alaperrine-Bouyer, 2007: 270).

La idea de crear establecimientos educativos para hijos de caciques gener6
mucha reflexion y debate entre los proponentes. Existian dos puntos de
vista respecto de brindar ensenanza superior a la elite indigena. Una cédula
de 1580 planteaba que la educacion universitaria para esa elite permitiria
ensenarles todas las facultades que les convenia ya que algunos indios de
muy buenos entendimientos podian resultar alumnos aplicados para las
ciencias. Este punto de vista reconocia la capacidad de las elites indigenas
para entender las ciencias y la necesidad de abrir la ensefianza superior
para bien de los indios del comun. Esto se correspondia con la posicion
de eclesiasticos pro indigenas como el obispo Larttatn. Sin embargo,
segun una cédula de 1583, se consideraba suficiente ensenar las cosas
de “nuestra santa fe catodlica” para que los indios tuvieran la capacidad y
habilidad de aprender las ciencias y asi no permitir las herejias y falsas
doctrinas. Segin ese punto de vista no era conveniente establecer cole-
gios para indios, sino simplemente ensenarles la doctrina cristiana, a leer,
escribir, cantar y tener en cuenta la celebracién de los divinos oficios (ibid.:
271- 272). Pese a esta ultima posicion la idea de establecer una educacion
superior para los hijos de caciques llegé a prosperar.

Centros educativos y colegios superiores para hijos de caciques (conectados
a la educacion superior) fueron establecidos en La Paz y en Chuquisaca.
Igualmente se estableci6 el Colegio de Caciques en Potosi. En La Paz fun-
cionaba el colegio seminario de los jesuitas, donde estudi6 Joseph Fernan-
dez, sobrino de Gabriel Fernandez Guarachi, capitan general de los mita-
yos de la provincia Pacajes y cacique gobernador de Jesus de Machaca.
Al 13 provenir de una familia adinerada Joseph Fernandez posteriormente
marché a Cuzco para estudiar en el Colegio de San Bernardo, instituido
para hijos de espanoles. En ese momento funcionaba también el Colegio
San Borja donde estudiaban hijos becados de caciques. Aunque Joseph
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Fernandez hizo sus estudios en San Bernardo, como hijo de cacique tenia
conocimiento de “la cuarta parte de las becas”, cada una de ellas “para los
hijos de los caciques, que se habian dispuesto como premio real para los
descendientes de los indios gentiles de unos y otros reinos de las Indias”'4.

Evangelizar implicaba pensar en una educacion cacical para el indigena.
Ello tuvo que merecer intensos debates entre los misioneros puesto que no
era facil ejecutar la tarea debido a cuestiones culturales y al uso de las len-
guas entre espafoles e indios. La fundacién de colegios para hijos de caci-
ques precisaba un estudio previo del contenido de la ensefianza que se iba a
impartir. Los contenidos debieron ser largamente debatidos hasta arribar a
su concrecion. Como ejemplo de ese largo proceso esta por ejemplo la carta
del padre Vasquez al virrey conde de Chinchén en 1637 (Alaperrine-Bouyer,
2007). Dado que la educacién de los hijos de caciques se ligaba con la evan-
gelizacion y la extirpacion de idolatrias los caciques beneficiados estaban

obligados a no descuidar la evangelizacion de sus indios.

Para los colonizadores fue importante utilizar a la gente local para lograr sus
objetivos. Asi, para coadyuvar a la politica de la Iglesia catolica fue necesa-
rio implantar una educacion cristiana entre los hijos de caciques. A pesar
de las dificultades, los colegios religiosos se lograron establecer. Uno de
ellos fue el Colegio San Borja de Cuzco dedicado a la educacion de hijos de
caciques “como medio evangelizador” (Escobari, 2001).

El Colegio de San Francisco de Borja fundado en 1628 por cédula del virrey
Jerénimo Fernandez de Cabrera, conde de Chinchén, y por mandato del rey
Felipe IV, estaba destinado a la educacién desde temprana edad de los hijos
mayores de los caciques. Su esquema educativo tenia el “fin de alejarlos de
la idolatria de sus padres, es decir de sus costumbres, ritos y abusos, a fin
de que estando a la sombra de la Santa Compania de Jesus salieran como
cristianos, propagando la fe catdlica y sirviendo de ejemplo a sus indios”
(ibid.: 139). El colegio comenzé con un presupuesto bastante reducido de

14 Tomado del testimonio, copia de la Real Provision del Rey Don Felipe a favor de don José
Fernandez Guarachi, cacique y gobernador del pueblo de Jestus de Machaca (Biblioteca Central de
la Universidad Mayor de San Andrés, 1807, doc. 1806).
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“veinte becas, que eran de dos reales y medio diarios para su sustento”. Se
inaugur6 el dia de Todos Santos en presencia del corregidor, del cabildo
secular y de gente comin. En 1628 contaba con veinte alumnos; en 1723
con cincuenta, entre caciques y externos, y en 1735 los hijos de caciques
eran 39, procedentes de las diversas provincias del Cuzco (ibid.: 142). To-
dos vestian de verde con bandas coloradas y armas reales de plata. Asistian
ademas cuatro nifios pobres espafoles, mismos que abonaban cien pesos al
ano; se hizo para ellos una sala aparte en la cual estaban las cujas de madera
donde dormian. El colegio proveia a los alumnos de papel, tinta y plumas.
Los alumnos externos se retiraban a sus casas tan so6lo para comer y dormir.

Los nifios entre cuatro y ocho anos de edad recibian instruccién en oracio-
nes y catecismo y los primeros rudimentos de lectura, escritura y canto. Un
sacerdote o hermano jesuita se ocupaba de la ensenanza. Entre las asigna-
turas se impartia “gramatica y latinidad, materias mas avanzadas en la for-
macion intelectual de los jovenes, que se impartia en la escuela secundaria
del mismo colegio” (ibid.). Estas materias se estudiaban en un ciclo de tres
afios y se agrupaba a los nifios en minimos, medianos y mayores. Se impar-
tia luego humanidades y retérica. Muchos se contentaban con el primer
ciclo, pues con un conocimiento regular del latin podian ser admitidos en
una facultad. El estudio del latin y de la antigiiedad clasica servia para que
los alumnos tuvieran un mayor conocimiento del castellano y adquirieran
sentido estético. Habiendo pasado este ciclo los jovenes estaban habilitados
para proseguir estudios en el Colegio Mayor de San Bernardo en teologia
o artes. También estaban habilitados para proseguir estudios en la Univer-
sidad de San Marcos o en San Ignacio de Lima, o en la Universidad de San
Francisco Xavier de la ciudad de La Plata (ibid.: 143).

El Colegio Seminario de San Francisco de Borja fue ideado para combatir la
idolatria, asi como el colegio fundado en el Cercado de Lima. El virrey To-
ledo y su ejecutor, el virrey principe de Esquilache, pensaron que el mejor
modo de extirpar la idolatria era dar a los caciques una sé6lida moral ya que
constituian la autoridad natural entre los indios. Los hijos de caciques que
salian del Colegio Seminario de San Francisco de Borja volvian luego a
sus pueblos adoctrinados en el cristianismo. De ese modo, la Iglesia podia
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contar con “verdaderos soldados contra el demonio, ya que ellos ensena-
rian después a sus propios padres y parientes, convenciéndoles en razones
y verdades” (ibid). Sin embargo, se percibia que los indios que habian
adquirido conocimientos resultaban muy ladinos, es decir “no aprendian
buenas costumbres ni cristiandad, sino todo lo contrario, volviéndose muy
perniciosos” (ibid.: 143).

Ademas de ello, se planteaba el problema econémico para el sostenimiento de
esta educacion. El presupuesto implicaba mantener el programa de estudios
asi como un presupuesto para el sustento de los alumnos. Al parecer en
principio se pensaba que ochocientos pesos anuales podian ser suficien-
tes, aunque la provision del principe de Esquilache en 1620 establecia la
suma de cinco mil pesos para su funcionamiento. Sin embargo, a medida
que transcurrian los afios también se incrementaban los gastos. En deter-
minado momento la realidad evidenciaba que “ni cinco mil pesos anuales
eran suficientes para mantener a los cincuenta indios que estudiaban y
que provenian de los obispados de Guamanga, Cuzco y Arequipa, cuyo
mantenimiento costaba 114 pesos cada afio por persona, sin contar los
gastos de vestidos, médico, botica y los ordinarios de los religiosos maes-
tros que asistian al seminario” (ibid.: 144).

Joseph Fernandez Guarachi por ser descendiente de una familia rica pudo
estudiar en el Colegio San Bernardo con sus propios recursos sin necesi-
dad de beca. Posteriormente Guarachi se preocupé ante todo por educar
a varios de sus sobrinos y parientes en el Colegio San Juan Bautista de la
ciudad de La Plata también a cargo de los jesuitas. Estos parientes estudia-
ban gracias a su apoyo en “las facultades mayores” hasta lograr “los grados
de licenciados, maestros y doctores” para que pudieran ejercer “las sagra-
das 6rdenes de presbiteros” con mejor proposito y con esperanza de seguir
adelante (Choque Canqui, 2003: 147) en virtud del cumplimiento de los re-
petidos encargos que habia hecho su majestad “sobre la ensefianza” de sus
hijos, “de todos los méritos y servicios”". La buena situacion de la familia
Fernandez Guarachi no solamente posibilit6 que uno de sus hijos estudiara

15 “Memorial de los méritos y titulos de la familia de Don Joseph Ferniandez Guarache, descendiente
de Capac Yupanqui, de Viracocha Inga, Mayta Capac y demas monarcas del Cuzco”, en Biblioteca
Central de la Universidad Mayor de San Andrés (BCUMSA), 1805, doc. 191, folio 10.
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en el colegio San Bernardo, sino que también varios otros miembros tuvie-
ran el privilegio de educarse en el Colegio San Juan Bautista donde podian
acudir los hijos de caciques de toda la Audiencia de Charcas.

En cuanto a la planificacién del sistema educativo, ésta comprendia el anali-
sis de los métodos utilizados para la ensefianza (preguntas y respuestas) de
acuerdo con las diferencias y objetivos que se planteaba la orden religiosa.
Parte de esos métodos eran los recursos didacticos (catecismo) y las mate-
rias que se ensefaba a los hijos de espaifioles, criollos, mestizos e indios.

4. Educacion superior de la elite colonial

Los hijos de la elite colonial en la Audiencia de Charcas tenian la oportu-
nidad de estudiar en cualquiera de los colegios establecidos en las ciuda-
des importantes del Virreinato del Perd. Cualquier joven var6én de buena
familia podia elegir la carrera eclesiastica o el derecho civil; es decir, acudia
simplemente a uno u otro colegio. Para el caso de la Di6cesis de La Paz, se
podia asistir a colegios como el San Martin y el San Felipe de Lima, el San
Bernardo en el Cuzco y el San Juan en La Plata (todos eran instituciones a
cargo de los jesuitas). Una vez que el estudiante lograba el grado de bachi-
ller podia matricularse en una universidad para estudiar filosofia, teologia
y sagrada escritura, o bien derecho civil (leyes) o canénico (canones). Las
universidades a las que por ejemplo podian asistir los estudiantes de La Paz
eran la de San Marcos en Lima; San Borja en el Cuzco y San Francisco Xa-
vier en La Plata. Una vez que se ingresaba, la obtencién de la licenciatura
o el doctorado estaba movida menos por el deseo de aprender que por la
ambicioén de alcanzar distincion social, pues también en esa época el pro-
greso profesional resultaba en una mejor oportunidad econémica y social.

Los graduados que escogian el sacerdocio estaban ya aptos para recibir la or-
denacién con tan s6lo unos veinticinco afios de edad. Algunos graduados que
habian realizado practicas en derecho civil ejercian durante un tiempo cargos
civiles y solo entonces solicitaban la ordenacién o bien eran propuestos para
ella. Después de ordenados seguian a veces ejerciendo el derecho en los
tribunales eclesiasticos y en ocasiones ocupaban altos puestos eclesiasticos,
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civiles, o las dos cosas. Es interesante advertir que en La Paz casi todos los
espanoles criollos alcanzaron un beneficio en el cabildo de la catedral de La
Paz y gran parte de los que obtuvieron un beneficio en las mejores doctrinas
de esta diocesis procedian de este grupo (Meiklejohn, 1988: 130). Si un joven
que pertenecia a una familia de pocos ingresos econémicos no podia afrontar
los gastos educativos de un colegio por pertenecer a una clase de segunda
categoria podia estudiar en un seminario diocesano, como el San Jer6nimo de
La Paz (1615); el San Cristébal en La Plata (1598), o el San Antonio Abad en
el Cuzco (1603). Los sacerdotes que no tenian titulos universitarios realizaban
sus estudios en los seminarios.

4.1. El seminario de San Jeronimo

El establecimiento de un seminario dependia de la iniciativa de algun
obispo. Asi por ejemplo, cuando monsefior Valencia llegé a La Paz en
1619, se encontré con que su predecesor Valderrama, obispo fundador de
la diécesis, habia establecido un seminario. En este habia una docena de
estudiantes y su sostenimiento estaba apenas asegurado por la minuscula
dote que el seminario tenia. Aunque Valencia no refiri6é lo que estudiaban
los alumnos en el seminario, se puede deducir que estudiaban teologia,
gramatica y algo de latin, aunque esto ultimo se ensefiaba también en el
colegio de los jesuitas. En la casa episcopal un sacerdote daba un curso
sobre casos de conciencia y otro ensefiaba aymara.

Seguramente la conservacion de la estructura del seminario dependia mu-
cho de la responsabilidad de la persona encargada. Cuando el sucesor de
Valencia, monsefor Vega, lleg6 a La Paz encontr6é que el edificio del semi-
nario estaba en ruinas y s6lo habia cuatro seminaristas. Le tocé reconstruir
y reorganizar el seminario y consiguié aumentar el nimero de estudiantes
a doce internos. Algunos eran becados y otros pagaban ciento veinte pe-
sos anuales a cambio de la pensiéon completa y la instruccién. La indole del
seminario era eclesiastica: su objetivo principal era preparar candidatos al
sacerdocio, quienes estarian completamente consagrados al servicio de la
catedral donde debian perfeccionar su espiritu clerical y acostumbrarse
y adiestrarse en las practicas rituales del culto. Por tanto, los estudios
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preparatorios se limitaban al latin, algo de aritmética y gramatica. Los estu-
diantes de teologia “debian estudiar filosofia, moral y derecho canénico,
completando con las reglas liturgicas” (Meiklejohn, 1988: 130-131).

En la ciudad de La Paz existia el Colegio Seminario de La Paz donde estu-
diaron los revolucionarios que organizarian después la revuelta del 16 de
julio de 1809. En el colegio San Bernardo de Cuzco estudiaron derecho los
hermanos Gregorio y Manuel Victorio Garcia Lanza y Juan Basilio Catacora
(Choque Canqui, 2003: 62; 2008: 92- 94). El nimero de estudiantes variaba.
Asi, en 1651 sélo estaban en el seminario diocesano seis estudiantes y el
rector. En 1733 monsenor Rodriguez Delgado informaba sobre los limitados
recursos del seminario y noté6 que no se llevaba el estado de cuentas. Sin
embargo, se las arreglé para mantener con estos recursos a doce semina-
ristas. Para llevar adelante el seminario se podia encargar a los jesuitas la
ensefianza y educacion de los seminaristas y de esta manera la Iglesia local
podria contar con hombres bien preparados para no tener que buscarlos
en otras didcesis. Pero debido a los pocos recursos que tenia el obispa-
do de La Paz fue muy dificil mantener el seminario con su minima dote.
Durante la mayor parte de la etapa colonial, el nimero de estudiantes en
San Jer6nimo no paso6 de la docena y en su peor época descendié a cuatro.
S6lo hacia fines del siglo XVIII alcanzé a tener sesenta estudiantes. Fue
dificultoso encontrar un clérigo cualificado para asumir la direccion del
Seminario ya que el cargo de rector no suponia estatus social o beneficio
particular alguno y los que lo asumian no permanecian mucho tiempo en
él. El programa de estudios en San Jerénimo incluia los estudios de una es-
cuela secundaria (latin) y los estudios teolégicos (filosofia, teologia, moral,
derecho canénico, liturgia); nunca se menciona la sagrada escritura.

No se ha podido conocer con exactitud qué cantidad de mestizos e indi-
genas ingresaban a San Jerénimo y por consiguiente a las 6rdenes. Pero se
puede mencionar dos hijos de jefes indigenas: uno de ellos era oriundo de
Chucuito que fue admitido a las 6rdenes menores (no se conoce su nom-
bre); el otro provenia de la familia cacical de Catacora en Acora. Este fue
ordenado como sacerdote y encontr6é luego empleo como capellan de una
familia (Choque Canqui, 2003: 131-133). La procedencia de los estudiantes

57



LA EDUCACION EN LA COLONIA

reflejaba diferentes estatus sociales. Los seminarios y colegios funcionaban
en los centros urbanos porque estaban dirigidos a la educacién superior de
los hijos de la elite colonial. Esto permite inferir los prejuicios y la discri-
minacion que imperaba en el ambito educativo, la importancia de la educa-
cién superior y como se podia superar la educacion colonial con las nuevas
profesiones, por ejemplo, con artes y oficios.

4.2. La Universidad de San Francisco Xavier

El plan inicial de estudios de San Francisco Xavier se centraba en la prepa-
racion sacerdotal pero no era suficiente para alcanzar las categorias mas
destacadas de la carrera eclesiastica. Para alcanzar canonjias doctorales y
magistrales era mejor estudiar canones en la Universidad de Lima. Por
otro lado, los estudios en artes y teologia estaban ligados entre si, las artes
eran la fase preparatoria para estudiar teologia, ciencia que en esa época
era considerada importante para las demas ciencias pues se entendia que
habia una suerte de relacion vertical entre ellas. La universidad jesuitica se
centraba en las facultades de artes y teologia porque éstas respondian basi-
camente al propoésito de la conquista espiritual de las tierras colonizadas y
no propiamente al propoésito de lograr el mejoramiento material e intelec-
tual de los alumnos. Por tales razones, la medicina y el derecho estuvieron

por completo ausentes del proyecto original (Ponce Arauco, 2011: 35-44).

Aunque han trascurrido 388 afios de su fundacion es importante hacer un
analisis de los mecanismos de acceso a la educacion superior de la élite
en ese momento. Asimismo, es importante profundizar en el estudio de la
cultura y las profesiones que en aquel momento se estudiaba, ademas de
conocer el contenido de las asignaturas que se cursaba en los estudios de

teologia y derecho.

4.3. Propuesta de creacion de una universidad en La Paz

La ciudad de La Paz vivié sus momentos mas dificiles en 1781 con el cerco
de Tupak Katari. Merced a sus servicios en defensa de la ciudad durante la
rebelion de Tupak Katari, el rey habia designado gobernador intendente de
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La Paz al espafiol Juan Manuel Alvarez, brigadier de los reales ejércitos y
residente en Chuquisaca. Alvarez, personaje de gran importancia politica,
ocup6 la gobernacion de La Paz desde el 15 de julio de 1791 hasta prin-
cipios de 1793. Después de cumplir su gestion de gobierno retorn6 a su
habitual residencia de Chuquisaca. Este gobernador plante6 la condonacion
o, por lo menos, la rebaja de censos, el establecimiento de una limosna de
misericordia los titulos de “noble, invencible, valerosa y fiel” para La Paz por
el esfuerzo, amor y lealtad durante la rebelion de los indios Tupak Amaru y
Kataris'® y la fundacion de una universidad. Los titulos le fueron concedidos
a la ciudad el 20 de mayo de 1794 (Vazquez-Machicado, 1988: 285).

La base de la universidad debia ser el Colegio Seminario de San Carlos que
existia desde la época jesuitica. En la universidad se crearian catedras de
teologia y dos canones, una instituta y otra de filosofia. Para sostener
estas catedras se necesitaba un presupuesto adecuado, pero la poblacion
contribuia con 2.800 pesos, o sea, con mas de la cuarta parte de sus rentas,
que ascendian a 10.154 pesos (ibid.: 2806). Sin duda, los ingresos por concep-
to de impuestos en la ciudad de La Paz, especialmente por el impuesto de
alcabala, podian ser un indicador de la cantidad de haciendas productivas

en coca y vino que existian para su comercializacion.

Los ministros de la Real Hacienda, mediante su informe de 20 de mayo de
1797 coincidian con el cabildo eclesiastico en proponer que en la catedra
de instituta se ensenara también el derecho civil de Castilla y la legislacion
de Indias. Con ello se evitaria que los jovenes de La Paz se ausentaran y
cayeran en la perdicién de los vicios. Para una mejor dotacion de las catedras
pedian mayores recursos. Esta universidad tenia que ser diferente por su cu-
rriculum de las demas universidades existentes en los virreinatos del Pera
y Rio de La Plata, es decir, la San Francisco Xavier y la de Cérdoba. De esta
manera, la creacion de la universidad de La Paz ya percibia los cambios que

eran necesarios en los estudios superiores.

16 Archivo de La Paz. EC. 1797. Testimonios sobre los trigicos hechos de la rebeliéon de Tupak Katari.
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Segun los oidores de la Real Hacienda, la Universidad de La Paz deberia
servir para estudiar, no para conferir grados, ya que para ello bastaban las
universidades de Charcas o Cordoba; pero también decian que en verdad
no era modo de fomentar las ciencias con la multiplicaciéon de universi-
dades. El cabildo secular estuvo conforme con este dictamen, pero menos
con lo relativo a los grados. El tramite continué anos después. Antonio
Burgunyo, gobernador intendente de La Paz, envi6 el 9 de junio de 1800 el
expediente a Chuquisaca opinando que se debia reducir las catedras de teo-
logia, de canones y de derecho a dos, y mas bien se debia crear catedras de
medicina y matematicas, ciencias de suma importancia que no se estudiaba
ni se ensefiaba en el interior del virreinato'” (ibid.: 287).

Se sostenia que en lugar de tener una nueva universidad, a esas alturas se
debia pensar en el establecimiento de fabricas para no tener que surtirse
de productos del Cuzco; pensar “en plantar en los valles vifias y olivos para
no ir a buscar los vinos, y los aceites a la costa; en fin, promover la mineria,
la agricultura y las artes, que sin duda el soberano la auxiliara aunque sea
con algun sacrificio presente por las utilidades futuras” (ibid.: 288).

El concepto de ‘ciencias y artes’ se empez6 a manejar para diferenciarlas
de las catedras de teologia y derecho. Pensar entonces en la creacion de los
colegios de ciencias y artes significaba dar un paso importante en la edu-
cacion popular. Ciertamente el origen de las universidades de la Republica,
y muy en especial el de la Universidad de La Paz, habria que buscarlo en los
colegios de ciencias y artes (ibid.: 291). En esa ocasion no se logré fundar
esta universidad por razones de cambios politicos.

Fue después de la creacion de la Republica de Bolivia que se procedi6 a
ejecutar un plan de mejoras e innovaciones en el terreno de la educacion
publica. En este proceso, mediante decreto, el presidente Andrés de Santa
Cruz cre6 la Universidad Menor de La Paz el 25 de octubre de 1830 y refor-
mo6 la Universidad Mayor de Chuquisaca (ibid.).

17 En la actualidad, la Universidad Mayor de San Andrés cuenta con las carreras de matematicas, fisica,
quimica, estadistica y biologia
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5. La educacion indigena de la comunidad

La educaciéon de las comunidades indigenas en la colonia no existia como
una institucion; fue mas bien una propuesta muy posterior. Sin embar-
go, existian disposiciones reales para el establecimiento de escuelas para
hijos de la gente de la comunidad. El rey Carlos II, mediante su cédula de
30 mayo de 1691, ordené a los presidentes de audiencias, gobernadores y
alcaldes, arzobispos y obispos de los virreinatos de Nueva Espana y del
Perd que pusieran escuelas con maestros que ensenaran a los indios la
lengua castellana y oficios'®. Con el escaso acceso a educacion, la acul-
turacion de los indigenas de las comunidades fue minima con relacion a
la que sufrieron los hijos de los caciques. Para los maestros era necesario
considerar previamente el aprendizaje de las lenguas indigenas para poder
ensefiar, por ejemplo, la lengua castellana.

En el Virreinato del Pert (correspondiente al territorio que actualmente
ocupan Pert y Bolivia) existian dos lenguas generales muy difundidas: el
quechua y el aymara. Los espafoles estudiaron primero ambas lenguas
para proceder al proceso de evangelizacion. Con la ayuda de hablantes
nativos los misioneros aprendieron con mas interés esos idiomas. Muchos
jesuitas que llegaron al Pert en 1568 se dedicaron al estudio del quechua,
y a partir de 1572 también del aymara. Sin embargo, desde un principio,
tuvieron dificultades en el aprendizaje de las lenguas indigenas, sobre todo
porque el ministerio pastoral y educativo entre los espaiioles absorbia gran
parte de su tiempo. Por eso disefiaron medios eficaces para aprenderlas.
En septiembre de 1578, el visitador jesuita padre Juan de Plaza llev6 a cabo
en el Cuzco una consulta con los sacerdotes José de Acosta (provincial de
la Compaiiia), Juan de Montoya, Jerénimo Ruiz del Portillo, Alonso de Bar-
zana y Luis Lipez, en la que se dispuso que en las doctrinas y colegios se
diese facilidad a los jesuitas para el aprendizaje de idiomas. Con el tiempo,
lograron adaptar un alfabeto aproximado para poder elaborar la gramatica
y el diccionario. El centro principal para el aprendizaje del quechua y del
aymara fue la doctrina de Juli, situada en la regién del lago Titicaca, de la

18 Cédula de Carlos II, de 30 de mayo de 1691, “para que en las Provincias del Perti y Nueva Espafia
se ponga escuelas y maestros que ensefen a los indios la lengua castellana en la forma y con las
circunstancias que se expresan”.
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cual los jesuitas se hicieron cargo en 1577. Los principales jesuitas nacidos
en el Pert que se relacionaron con las lenguas andinas fueron los sacer-
dotes Blas Valera, Bartolomé de Santiago, Martin Pizarro, Onofre Esteban,
Antonio Ruiz de Montoya, Pedro de Afiaso y el hermano Gonzalo Ruiz. El
padre Martin Pizarro, ya desde el noviciado trabajé incasablemente como
catequista en dos principales lenguas originarias quechua y aymara (Bap-
tista, 1993: 162- 163).

De este modo, el conocimiento de los idiomas aymara y quechua se con-
virtié en una exigencia para los sacerdotes. En 1583 el sacerdote Alonso
de Barzana fue nombrado examinador de los sacerdotes de la diocesis de
Chuquisaca en lenguas quechua, aymara y puquina (ibid.: 164). La cate-
quizacion y confesién en aymara y quechua fue establecida en el Concilio
Provincial de 1583. Para ello se habia preparado la cartilla, el catecismo y
el confesionario en las dos lenguas generales del Peru para que los natura-
les de los Andes comprendiesen mejor la doctrina cristiana. La cartilla fue
compuesta por la autoridad del Concilio Provincial que se celebr6 el afio
1583 en Lima la Ciudad de los Reyes®.

Para evangelizar a los habitantes de los Andes, los misioneros estudiaron
sus lenguas por un lado; por otro, algunos indigenas llegaron a aprender
el idioma de los evangelizadores, especialmente los indios principales y los
hijos de caciques. Como consecuencia de ello aparecieron indios ladinos*
en lengua castellana que habian aprendido tanto el alfabeto como a ex-
presarse y escribir (Choque Canqui, 1978).

Seguin Duran, no debié haber en aquella época impedimento alguno para
que los doctrineros aprendiesen dichas lenguas para administrar el sacra-
mento de la penitencia y el bautismo a los adultos. De esta manera hacian
gran servicio a Dios en explicar la doctrina en la lengua que los indios me-

jor entendian y la cual escucharian con mayor gusto y amor. Todos los curas

19 “Doctrina cristiana y catecismo para la instruccion de los indios y de las demas personas que han
de ser ensenadas en nuestra Santa Fe”, impresa con licencia de la Real Audiencia en la ciudad de
los Reyes, por Antonio Ricardo Primero, impresor en estos Reynos del Peru, afio de 1584.

20 Segun el Diccionario de la Real Academia Espanola, se entiende por ladino a “quien habla con
facilidad alguna o algunas lenguas ademas de la propia”.
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de indios debian saber tres o cuatro preguntas sobre los habitos mas usados
entre los indios que adoctrinaban en su lengua para absolverlos de las
faltas cometidas. También debian saber explicar a los indios en su lengua
nativa algunos principales misterios de la santa fe para poder bautizar a al-
gun adulto en caso de necesidad si faltase un intérprete (Duran, 1982: 204).

Con el tiempo los caciques de Pacajes, Omasuyos, Paria, Chayanta, Sicasica y
otros sitios del altiplano aprendieron el idioma castellano e incluso el latin.
Después, habrian llegado a ser ladinos. En La Paz existian escuelas para la
ensenanza del latin aunque no era para la gente indigena tributaria sino para
los hijos de caciques. La ensenanza del castellano no siempre necesitaba
escuelas organizadas para su aprendizaje sino que algunos indigenas que
prestaban sus servicios de sacristan en alguna parroquia podian aprender el
alfabeto castellano, escribir y hablar, apareciendo luego como indios ladinos.

En el distrito de La Paz durante la colonia no existian escuelas indigenas
propiamente dichas. Después de las rebeliones indigenas de 1781, hacia
1786 hubo el intento de establecer escuelas indigenales en la provincia de
Pacajes donde el profesor tenia que ser espafol. Ademas, éste debia ense-
far el alfabeto castellano, la doctrina cristiana y las buenas costumbres de
los espanoles. Generalmente los hijos de caciques tenian acceso a las escue-
las, incluso a colegios superiores. Desde luego, las parroquias eran también
centros de ensefnanza donde se ensefnaba especialmente el catecismo.

Después de las rebeliones de Tupak Katari y de Tupak Amaru en 1783 en
la provincia de los Pakaxa (Pacajes) de la jurisdiccion de La Paz en la Au-
diencia de Charcas, el corregidor de la provincia dispuso que para el buen
gobierno de su distrito, “a son de caja y clarin, a usanza de guerra, por voz
de pregonero se publique, y hagan notorios en las plazas publicas, en dias
de mayor concurrencia de sus gentes”?, la ordenanza de creacién obligato-
ria de escuelas para los nifios indigenas en los virreinatos del Pert y Nueva
Espaiia con el objeto de enseiiarles el idioma castellano y el aprendizaje
de oficios, especialmente para que conocieran los misterios de la santa fe

21 Archivo de La Paz, Expediente Colonial (ALP. EC), 1783, s.f., “Disposicion del Corregimiento de la
provincia de Pakaxa en Caquingora [Qaqinkura]”.
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catolica*?. Dado que una de las disposiciones de mayor importancia fue el
establecimiento de escuelas para indios para su cumplimiento las comuni-
dades de la provincia estaban obligadas a mantener “un maestro espanol de
escuela”, quien debia ser una persona de “buena conducta cristiana, que de-
bia tener aptitud para la ensefianza” (ibid.). Los temas a ensenarse a los nifios
debian ser: religion cristiana, lectura y escritura en idioma castellano, todo
esto “para la mejor educacion y aprovechamiento de los muchachos” (Archivo
de La Paz, op. cit.). En este caso, en todas las comunidades de la provincia los
maestros debian dedicarse a la ensefianza de los nifos durante las mafianas
y tardes de cada dia, especialmente haciendo hincapié en la ensenanza de la
doctrina cristiana, la lengua castellana, a leer y escribir, como se tenia “man-
dado en repetidas cédulas de nuestro Rey Carlos III” (ibid.).

Una vez finalizado el régimen del corregimiento, en 1784 la Intendencia
de La Paz y Subdelegacion de la Provincia de Pacajes [Pakaxa] resolvieron
implantar la educacion indigenal bajo las siguientes bases filos6ficas?:

1. Convenia a los indios su mejor doctrina en la sagrada religion catdlica y
su trato politico educativo. En este sentido, la ensenanza de la doctrina
cristiana era una politica y filosofia instituida desde principios del régi-
men colonial.

2. La ensenanza de artes y oficios utiles era la mejor proporcién para
el beneficio de la educacion del indio. Esta ensefianza era una nueva
tendencia para dotar a los indigenas de oficios ttiles, por ejemplo la
artesania. Asi, los indigenas de tierras altas aprendieron por ejemplo a
tejer bayetas en el obraje de La Paz donde prestaban sus servicios como
mitayos. De esa manera, aymaras y quechuas habian adquirido la des-
treza de tejer bayetas en sus comunidades para su indumentaria.

3. El establecimiento de escuelas permitiria ensefiar a leer y escribir de
modo que resultara mas facil comprender los articulos de la fe y las

22 Archivo General de Indias, legajo 431, libro 43, folio 207, Cédula Carlos II, 30 de mayo de 1691,
“para que en las provincias del Perti y Nueva Espafa se pongan escuelas y maestros que ensefien la
lengua castellana en la forma y con las circunstancias que se expresan”. Antonio Muro Orejon, 1956.

23 Archivo Historico de La Paz (ALP). Expediente colonial (EC), 1784, “Ordenanzas e instrucciones del
Gobierno Intendente de La Paz”.
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buenas costumbres que inducen el amor al préjimo. La ensefianza de la
lectura y escritura en castellano sin duda fue uno de los objetivos para
comprender especialmente la fe cristiana. Si bien el catecismo estaba es-
crito en tres idiomas, seguramente su accesibilidad inicialmente estaba
limitada tan s6lo a los sacerdotes y otros letrados.

La educacion atraeria a los indios a las costumbres y modales de los
espaifioles. Sin embargo, este aspecto es discutible puesto que los espa-
fioles estaban observados por sus inconductas. Segin las disposiciones
los espanoles estaban prohibidos de vivir entre los indios por sus malos
comportamientos y por su mal ejemplo.

La servidumbre de las tierras de sembradio podia proporcionarse en
las comunidades con la dotaciéon de un maestro en cada comunidad.
El mejoramiento de la produccién agropecuaria estaba orientado hacia
el pago de tributos.*

Los jovenes debian dedicarse a la agricultura como el principal objeto
de subsistencia. Por su parte, los nifios de ambos sexos debian estar
dedicados al aprendizaje de las letras y a la educacién en la doctrina
cristina®. La dedicacion de los jovenes a la agricultura no era extrana,
puesto que ellos ya habian aprendido los nuevos cultivos de las plantas
introducidas por los espaiioles. Ademas, la gente andina por tradicion
estaba dedicada a la agricultura desde temprana edad. La variante era
que los ninos, que desde temprana edad estaban en contacto con las la-
bores agropecuarias, ahora debian dedicarse a aprender a leer y escribir
ademas de recibir educacion cristiana®.

5.1. Materias de ensefianza

Alfabetizacion

Se ensefiaba a escribir y leer a los nifios pero no se conoce de algin mé-

todo en particular. Las cartillas eran los mismos catecismos que se usaban

para los nifios que podian escribir en castellano.

24

25

26

Archivo Histérico de La Paz (ALP). Expediente colonial (EC), fojas 1 y 2: “Disposicion del
Corregimiento de Pacajes [Pakaxal”.

Archivo Historico de La Paz (ALP). Expediente colonial (EC), “Nombramiento del cacique Manuel
Sirpa para la parcialidad de Urinsaya del pueblo de Caquiaviri [Qaqayawiri]”.

Doctrina Cristiana y Catecismo para instruccion de los indios. Impreso con licencia de la Real
Audiencia en la ciudad de los Reyes (Lima) por Antonio Ricardo Primero, 1584.
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Contar

Aprender a contar debi6é ser muy importante para toda la gente tributaria
que necesitaba conocer sus cuentas. Sin embargo, la costumbre de utilizar
sus formas de contabilidad debié permanecer mucho tiempo, el kipu conti-
nuaba vigente en algunos lugares de los Andes.

Ensefianza de la lengua castellana

El aprendizaje de la lengua castellana era importante no solamente para
conocer la doctrina cristiana sino también para la comunicacién y para
conocer las ordenanzas y provisiones relacionadas con las obligaciones de
los indios y sus derechos como vasallos de la Corona. Desde principios del
siglo XVII se percibe la aparicion de indios ladinos en lengua castellana.
Sin duda, el aprendizaje del castellano resulté ademas importante para la
traduccion de los idiomas indigenas ya que, con la aprobacién del Concilio
de 1583, se decidi6 aplicar el catecismo en tres lenguas, adoptando el sis-
tema trilingiie: castellano o romance, quechua y aymara.

Con esta medida se impuso el uso de la lengua indigena en el ambito de
la predicaciéon misionera y en la ensefianza de la doctrina, prohibiéndose
en absoluto la utilizacién de la lengua latina y la exclusividad del espanol o
romance. De esta manera, el Concilio decidi6 adoptar las lenguas indigenas
como lenguas misionales, incorporandolas a su produccién catequistica.
Por tanto, el Catecismo 'y sus Complementarios pastorales eran trilingiies:
castellano-quechua-aymara (Duran, 1982: 202). De forma obligatoria debia
ser utilizado por todos los sacerdotes que tenian a su cargo doctrina de in-
dios, con la exclusion del idioma castellano. Por esta razoén los obispos rea-
lizaban las denominadas visitas candnicas a las diversas parroquias de su
diocesis. Los visitadores en el transcurso de la inspeccién y control de los
libros contaban con el correspondiente ejemplar del “catecismo para que
los indios fuesen bien doctrinados en su lengua y puedan bien entender la
suma de nuestra fe y vida cristiana” (ibid.: 203). El Concilio de 1582 decret6
asimismo la composicién de un “Catecismo y Sermonario y Directorio para
la utilidad de los parrocos y de los indios, y que esto se hiciera en lengua
espanola y en las dos lenguas indigenas principales [quechua y aymara]
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y un mismo volumen, prohibiendo en adelante que nadie ensefase a su
modo, como se hacia, la Doctrina Cristiana a los indios” (ibid.: 242).

Ensenianza de la doctrina cristiana

El aprendizaje de la doctrina cristiana era obligatorio para la poblacion
indigena. Segin Duran (1982), los misterios de la religion cristiana eran
considerados muy altos para el entendimiento humano. De manera que la
obra del Espiritu Santo significaba alumbrar las almas proyectadas en su
Santa Iglesia, cuyo oficio era enderezar las verdades que Dios les revelaba
por sus profetas para quienes las percibieran, y se persuadieran a tenerlas
firmemente los que son “llamados a la gracia de la ley cristiana”.

El tercer Concilio Provincial de Lima en 1582 “dispuso la redaccion de
una Cartilla o Catecismo Menor; en el cual quedaba incluido todo cuanto
debian aprender de memoria los nedéfitos [indios]: oraciones, mandamien-
tos de Dios, mandamientos de la Iglesia, articulos de la fe, sacramentos,
obras de misericordia, etc. Este texto debia ser utilizado con su respectivo
complemento pastoral: unos Coloquios o declaracién mas extensa de lo
contenido en la Cartilla” (Duran, 1982: 187). El Catecismo Mayor estaba
destinado a los que eran capaces de comprender los misterios de la religion
cristiana y recitar y repetir en coro comunitario la doctrina como metodolo-
gia de ensenanza. En este caso, eran los indios adultos quienes demostraban
poseer mayor capacidad intelectual y una mas completa asimilacion del
mensaje cristiano y los nifos indigenas que concurrian a las escuelas de
primeras letras lo hacian en su version escrita. “En cuanto a la metodologia
que debia seguir el doctrinero, se recomendaba que los catecimenos, cada
vez que se los reuniera, lo fueran aprendiendo a través del recitado comu-
nitario, medio que aseguraba su rapida memorizacion” (ibid., 299).

Actividad musical

La musica siempre ha tenido un rol importante en las ceremonias, especial-
mente en las fiestas religiosas. Guaman Poma de Ayala (ca.1615/1980) cita
como algunas canciones y musica: aravi [cancionl, pincollo [cancién de los

27 Véase el Decreto Supremo de 27 de febrero de 1830, de Andrés de Santa Cruz, reproducido en 1991
por el Centro de Investigacion y Capacitacion Sindical.
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mozos], vanca [cancion de las mozas], pingollona pata [la terraza de los
pinqullus), baraui [cancién de amor], pingollo [flauta], quena quena [danza
aymara], todas ellas en lengua general quechua-aymara. Segin Ramos Ga-
vilan (1621/1976), para la celebracion de la fiesta del Corpus Christi los
obispos quitaron muchas cosas de los ritos y ceremonias que usaban los
indios para la fiesta del Inti Raimi, dejandoles solamente los bailes, por ser
de regocijo y prohibiéndoles los cantares antiguos. El reverendo fray Luis
de Ore, del orden del Serafico Padre San Francisco y Obispo de la Impe-
rial, tradujo muchos himnos y canticos para muchas festividades religiosas
y lo mismo han hecho religiosos de otras 6rdenes. En particular el padre
fray Juan Caxica escribi6 muchas oraciones en la lengua de los indios
(cerca de 32 cuerpos de libros en lengua aymara y quechua. Ambas fueron
empleadas para la instrucciéon y ensefianza de los indios. Con ello, los
indigenas fueron olvidando sus cantares en alabanza de sus idolos y aficio-
nandose a las cosas de la religion cristiana (Ramos Gavilan, 1621/1976: 81).
En referencia a los instrumentos empleados, es necesario precisar que la
mayoria de los instrumentistas entre 1718 y 1720 en la catedral de La Plata
(hoy Sucre) aparecian con apodos; por ejemplo, “Pasqual, indio bajonero”
en las escrituras de diezmos (Bruneau, 2006: 25). Entre los instrumentos
del acompafnamiento al acto religioso al parecer el 6rgano era el que mas
se precisaba para solemnizar la misa.

Sin embargo, en el mundo quechua-aymara parece que no hubo una in-
fluencia real de la musica barroca como ocurri6 en las tierras bajas (Mojos y
Chiquitos). El tnico instrumento musical barroco que se adopto parece ser
el 6rgano.
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I11. Las misiones eclesiasticas
en las tierras bajas

1. Jesuitas en el territorio del oriente boliviano

Los trabajos de José Maria Garcia Recio (1989) con relacion a los Mojos y
Chiquitos y de Thierry Saignes (1986 y 1989) con relacion a los guaranies
o chiriguanos muestran que la reduccién de los grupos indigenas en las
tierras bajas para su evangelizaciéon no se hizo en forma pacifica, sino que
las expediciones de conquista de los espafioles provocaron la resistencia
por parte de los indigenas que no querian ser sometidos.

Sin duda, para los jesuitas fue en el primer momento misional, extenso e
inédito, donde pudieron aplicar con mayor €xito los conocimientos adquiri-
dos anteriormente en el Paraguay. Asi constituyeron el modelo mas caracte-
ristico de reduccion de indigenas con visitas, tanto para su progreso mate-
rial como para su transformacion espiritual. La reduccion de los originarios
consistia en agrupar a la gente némada que vivia en la region selvatica. En
1587 los jesuitas habian fundado en Santa Cruz de la Sierra la base para una
expansion misional semejante a la del Paraguay por hallarse en tierra fron-
teriza y en contacto con grupos indigenas relativamente numerosos y ain
no sometidos. Los rasgos étnicos y socioculturales de la sociedad colonial
crucefia en esta época eran bastante similares a los del area paraguaya. Sin
embargo, la provincia de Santa Cruz, en cuanto a la evangelizaciéon de su
poblacion tenia grupos indigenas que hablaban gran variedad de lenguas:
chiriguana (guarani), gorgotoqui, chané y otras de grupos del area de Mo-
jos y de Chiquitos (Garcia Recio, 1989: 22).
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La presencia de los jesuitas en Santa Cruz respondi6 tanto al incremento de
religiosos de la provincia del Perd como a la orientaciéon misionera que
quiso darle el provincial Atienza; pero, por otro lado, también a las necesi-
dades de la gobernacion vy las solicitudes de sus colonos y autoridades. No
podia faltar en la mentalidad de algunos religiosos la ambicion de hallar un
campo misional muy rico desde el punto de vista material al norte de la ciu-
dad de Santa Cruz: el fabuloso Paititi, perseguido por los espaioles y para
cuyo hallazgo se habia creado aquel nicleo de colonizacién (ibid.: 22- 23).

La actividad de los jesuitas en Santa Cruz se orientaba hacia tres acciones
distintas: en primer lugar, a prestar atencion a los propios espafoles; en
segundo lugar, al adoctrinamiento de los indigenas y por ultimo, a acompa-
fiar a los diferentes expedicionarios espanoles en la busqueda del Paititi. En
este sentido, los jesuitas no podian estar al margen de todas las expedicio-
nes de conquista y sometimiento de los indigenas. Sin embargo, el mayor
problema que los misioneros observaron durante la evangelizacién de los
indigenas fue el mal comportamiento de los crucefios y de los espaiioles en
general con respecto a los indios. La actuacion de los espafoles en sus ex-
pediciones para capturar indios provoco a veces guerras entre los propios
indigenas a fin de poder rescatar a sus cautivos y los empujé a un rechazo
frontal a los invasores y a temer todo lo que se relacionara con ellos. A ello
habria que afiadir el maltrato y explotacién de los indigenas sometidos al
poder espaiiol de lo cual no faltaban testimonios para el area crucefia a
fines del siglo XVI y principios del XVII (ibid.: 24).

2. El colegio de Santa Cruz

El establecimiento de un colegio en Santa Cruz se debe a que el 17 de mayo
de 1587 los padres Diego Martinez, Bartolomé de Santiago, Diego de Sa-
maniego y el hermano Juan de Sanchez viajando desde La Paz por Mizque
llegaron a Santa Cruz para establecer misiones y fundar un colegio de la
Compaiia de Jesus con el propésito de evangelizar a los indios. Una vez
fundado el colegio quedo el padre Samaniego como primer rector, quien
ademas logr6 construir una suntuosa iglesia en 1597. Los jesuitas se dedi-
caron a la instruccion escolar de la juventud de la ciudad y estaban a cargo
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del seminario. Luego de su expulsion en 1767 el colegio fue clausurado.
Después de haber sido reedificado, el colegio se destindé para seminario;
posteriormente para colegio de artes. Su templo sirvié primero al seminario,
luego como asiento parroquial del Sagrario y finalmente alli se construy6 la
actual universidad de Santa Cruz (Menéndez, 1965: 25).

3. Educacion en las reducciones

Si bien los jesuitas fundaron un colegio en la ciudad de Santa Cruz para la
elite colonial, se dedicaron mas a la reduccién de poblaciones némadas en
la region selvatica del oriente boliviano. Alli no necesitaron establecer cole-
gios sino una educacion basada en la evangelizacion. También impulsaron
trabajos de artesania para crear la actividad productiva. Baptista senala que
los jesuitas “fomentaron la agricultura, los oficios y las artes. Habia escuelas,
talleres de artesania, imprenta, hospitales y farmacias, gremios y cofradias de
los diferentes oficios, coros y orquestas, administracion centralizada, horarios
de trabajo, utilizacion de los nifios de las escuelas como catequistas y encar-
gados del culto, etc.”, senala (Baptista 1991: 101). La ensefianza de la artesa-
nia abarcaba “la fabricacion de productos muy cotizados en la Audiencia de
Charcas y en todo el Virreinato del Perq, violines, tambores e instrumentos
de viento, tejidos de algodon, objetos de cuero, sombreros de paja, tutumas
ornamentadas, mates tallados, tabletas de chaquete, rosarios de hueso, basto-
nes, escritorios y cofres, cunas de jacaranda, taburetes, etc.” (ibid.).

El rey de Espana, Carlos II, mediante Cédula Real de 30 de mayo de 1691
ordend a los presidentes, gobernadores, corregidores y alcaldes de todas
aquellas provincias, arzobispos y obispos de las iglesias metropolitanas y
catedrales de ellas lo siguiente:

... que en todas las ciudades, villas y lugares y pueblos de indios de las pro-
vincias e islas de ambos reinos del Perad y Nueva Espana, se pongan escuelas
con maestros que ensefien a los indios la lengua castellana, con advertencia
de que en los lugares, ciudades o pueblos grandes de indios sean dos las
escuelas que se pusieren y que en la una hayan de concurrir solamente los

ninos y en la otra las nifas, y que en los lugares y pueblos de indios donde
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no se pudiere mantener o no se necesitare de mas de una escuela que éstas
se hagan con separacion los muchachos de las muchachas, poniéndose en
esto muy especial cuidado y previniéndose que las nifias en todas partes han
de poder ir a estas escuelas hasta la edad de diez anos y que pasando de ella
no se les permita que vayan, y que para inducir y obligar a que los indios
aprendan la lengua castellana y que envien a su hijos a estas escuelas, se
manda que ningun indio pueda obtener oficio de republica que no supiere
la lengua castellana, y porque al presente habra muchos indios que no la
sepan y serian perjudicados en este honor y conveniencia si esto se ejecutara
inmediatamente; se daran cuatro anos de término para que el indio que no la
supiere la aprenda en el discurso de ellos y sabida, se habilite para obtener
dichos oficios de republica (Muro Orejon, 1956: 444- 445).

Segin mandaba el documento, los maestros debian ser inteligentes y ladi-
nos en la lengua castellana “para que lo que ensefiaren a los indios lo apren-
dan con fundamento y se consiga el fin que se desea, el cual se dirige prin-
cipalmente a la mayor honra y gloria de Dios, pues, sabiendo los indios la
lengua castellana se instruiran radical y fundamentalmente en los misterios
de nuestra Santa Fe Catdlica, que es mi objeto principal en este negocio, y
asimismo encargo a los ministros y prelados referidos” (ibid.: 446).

En comparaciéon con otras 6rdenes que se desenvolvieron en el actual te-
rritorio, la mision evangelizadora de los jesuitas entre 1572 y 1767 jugd
un rol importante.

Y sin duda su presencia fue mas notoria en el oriente boliviano donde lo-
graron establecer numerosas reducciones formando poblaciones indigenas
convertidas al cristianismo. La labor fundamental de la Compaiiia de Jests
fue la educaciéon. En las poblaciones indigenas, producto de la institucion
de la reduccion, la educaciéon se orient6 hacia la produccion comunal.

El 17 de mayo de 1587 se conoce de la fundacién de un Colegio en San-
ta Cruz, quizas el Gnico para la poblacién espanola. Pero, mas alla de la
ciudad de Santa Cruz, no habia necesidad de fundar otro colegio para
la poblacion indigena sino establecer una educacién mas organizada y
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reglamentada mediante la catequizacion de los indios reducidos, a quie-
nes también se daria una educacion en el area de la artesania, lo que se
conoceria posteriormente como la ensefianza de “artes y oficios”.

4. Las lenguas originarias para la evangelizacion

En el actual departamento de Santa Cruz existia una gran diversidad de lenguas
originarias. Los jesuitas se prepararon dentro del ambito lingiistico aprendien-
do las lenguas originarias para poder llevar a cabo el proceso de evangeliza-
cion. Para el proposito de evangelizacion los misioneros tuvieron que aprender
y estudiar los idiomas originarios, escribir su gramatica y luego escribir el ca-
tecismo en dos o tres lenguas, dependiendo del caso. Asi por ejemplo, el espa-
fiol Pedro Marban publicé en 1701 una gramatica mojefia; el italiano Antonio
Magio en 1880 una gramatica de la lengua baure. En el siglo XVII se empleaba
en la ensefanza y en los cantos solamente el castellano y mojefio; pero al pro-
ducirse el avance hacia el este en el siglo XVIII se tuvo que usar otras seis len-
guas: canichana, itonama, baure, movima, cayubaba y saipive (Baptista, 1991:
100). No hay datos sobre la cantidad de hablantes de estas lenguas en esa
etapa. Es probable que las mismas hubieran decrecido o desaparecido como
sucedi6 con el uruquilla en las tierras altas. Entre 1587 y 1610 el padre Diego
de Samaniego hizo apuntes de gramatica y catecismo en chiriguano, dialecto
guarani, y el padre Diego Martinez en chiquitano y gorgotoqui. En las misiones
de Mojos (en el actual departamento del Beni) los jesuitas pudieron encontrar
diversas lenguas, de las cuales la principal era el mojefno.

5. El territorio de Mojos

Hacia 1587 los jesuitas entraron practicamente al territorio de Santa Cruz y
luego a los territorios del Beni. En 1595 en la entrada al territorio mojefno
organizada por el gobernador Lorenzo Suarez de Figueroa participé6 como
capellan el jesuita Jeronimo de Andién. Ocho décadas después, en 1682, se
produjo la fundacién de la mision de Mojos. Y aunque esa fundacién tuvo
que esperar 87 afios, los contactos esporadicos continuaron hasta consolidar
las reducciones. Hasta 1700 se sucedieron varias expediciones que lograron
diez reducciones de indios en Mojos, al oeste del Mamoré (Baptista, 1991:
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94). Segun el citado autor, “las misiones de Mojos ocuparon un extenso
territorio en el curso alto de los rios Mamoré, Iténez y Beni, afluentes del
Madera. Los pueblos estaban divididos en tres regiones: la del rio Mamoré al
centro, la de las Pampas al occidente y la de Baures al oriente” (ibid.: 99). Al
oeste del rio Mamoré los jesuitas fundaron las diez reducciones entre 1682
y 1700, y después, entre 1700 y 1750, al este otras dieciséis. En el territorio
chiquitano entre 1691 y 1757 los jesuitas fundaron reducciones tales como
las de San Javier, San Rafael, San José, San Juan Bautista y Concepcion, ade-
mas de San Miguel, San Ignacio, Santiago y Santo Corazén. Como vemos, se
dedicaron bastante a reducir indios y de esta manera abarcaron un amplio
espacio fisico para su particular misién evangelizadora.

5.1. La educacién mojeiia

En las misiones de Mojos (en el actual departamento del Beni) los jesuitas se
encontraron con que en las reducciones indigenas se hablaba diversas len-
guas. Asi surge la necesidad de conocerlas para viabilizar la ensefianza de la
doctrina cristiana. De aquellas lenguas la principal era el mojeno. Ya en las
primeras exploraciones del territorio, en el afio 1595, el padre Jeronimo An-
dion hizo algunos apuntes en mojefo, lo cual mostraba que en ese entonces
ya se consideraba como necesidad contar con algin vocabulario o gramatica.
De manera que no podia resultar extrafio que se publicaran escritos impor-
tantes sobre las lenguas originarias. Asi, el padre Pedro Marban publicé una
gramatica y catecismo en mojefio en Lima en el afio 1710; y el padre Antonio
Magio escribioé una gramatica en baure que fue publicada por Adam en 1880.
En 1699 se publicé en Madrid una gramatica mojefa sin nombre de autor. El
padre Francisco Javier Iraizés nacido en Cochabamba aport6 datos de Hervas
sobre la lengua mojenia (Baptista, 1993: 165). Sin duda, el aprendizaje de la
lengua originaria tenia mucha importancia tanto para el evangelizador como
para los propios originarios. Los mojenos, ademas de asimilarse a nuevas for-
mas de organizacién social, aprendieron nuevos oficios para nuevas activida-
des productivas; después de la expulsion de los jesuitas todo ello les serviria
para desenvolverse en una economia de subsistencia.

Lazaro de Ribera, gobernador de Mojos entre 1785 y 1792, hizo conocer
que después de la expulsion de los jesuitas, en los territorios misionales
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los curas habian sido sustituidos por los administradores reales, y que en
el nuevo plan de gobierno se analizaba el caracter y las cualidades de los
indios, las formas de gobierno introducidas por los jesuitas, la variedad de
lenguas, el estado de la ganaderia, los cultivos, las escuelas, los productos
naturales, las vias de comunicacion, el estado de la Iglesia y de sus edificios
y la defensa de la frontera con Brasil (Mercedes y Siz, 1989: 399). Estos da-
tos reflejaban hasta que punto los indios habian aprendido a producir, a
hacer industria y a establecer escuelas durante las reducciones jesuiticas. Los
productos que se obtenian estaban destinados a alimentar a los maestros, mu-
sicos, carpinteros, herreros, remeros, etc. También se destinaba una parte a
los enfermos, ancianos y huérfanos. También los jesuitas crearon y desarro-
llaron una industria de transformacion: trapiches, telares, fraguas, yunques,
tornos, etc. y aumentaron los bienes con herramientas que simplificaron
el trabajo (ibid.: 45). En su respectiva reduccion los mojefios aprendian su
lengua y los jévenes aprendian la lengua de los misioneros. Poco a poco,
iban acrecentando las propiedades eclesiasticas, templos, caballos, vacas;
incluso hubo visitas a otras reducciones donde eran recibidos con genero-
sidad por los misioneros (ibid.: 48). Los mojefios del pueblo de Concepcion
aprendieron oficios como elaborar alfombras y hacer composiciones musi-
cales para la celebracion de “nuestra augusta soberana”; tales productos se
despacharon al rey de Espafia mas tarde; y de cuatro planos y seis dibujos
elaborados por los indios jovenes de la provincia también sus originales se
los remitié a Su Majestad (ibid.: 54).

En resumen, los misioneros fomentaron la agricultura y ganaderia, los ofi-
cios y las artes. En esos momentos habia escuelas, talleres de artesania,
imprenta, hospitales y farmacias, gremios y cofradias de los diferentes
oficios, coros y orquestas, administracion centralizada y horarios de trabajo
reglamentado. Ademas se utilizaba a los nifios de las escuelas como cate-
quistas y encargados del culto (Baptista, 1991: 101).

5.2. Prohibicion de la entrada de espaioles a las reducciones

Los jesuitas consiguieron de las autoridades de Madrid que se prohibiera la
entrada de espanoles a las reducciones con excepcion del gobernador de
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Santa Cruz y su comitiva. Pero con todo, los vecinos de Santa Cruz incursio-
naban continuamente en los territorios de las misiones y se llevaban como
cautivos a centenares de indios hasta que se logré un Decreto Real en 1720
para impedir el ingreso de blancos a Mojos (Baptista, 1991: 100). Mas pe-
ligrosos que los espaioles resultaron los bandeirantes del Brasil -blancos
mestizos y mulatos—, también conocidos con el nombre de “mamelucos”.
Anteriormente, el rey Carlos II mediante Cédula Real del 5 de agosto de
1681 habia hecho conocer al virrey presidente y oidores de las audiencias
del Peru lo siguiente: “esta prohibido que en las reducciones y pueblos de
indios puedan vivir, o vivan, espafoles, negros, mulatos o mestizos, porque
se ha experimentado que algunos espafoles que tratan, trajinan, viven y
andan entre los indios son hombres inquietos, de mal vivir, ladrones, juga-
dores, viciosos, y gente perdida” (Muro Orejon, 1956, I: 142). Toda entrada
de los misioneros y sus contactos con los indios, de cualquier manera, po-
sibilitaba el ingreso de los espaiioles a los territorios de los pueblos indios.

6. Los territorios de Chiquitos

6.1. La reduccion de indios chiquitanos

En 1691 los jesuitas habian empezado a organizar su misiéon en Chiquitos.
Entre 1721 y 1757 fundaron en Chiquitos las reducciones de San Miguel,
San Ignacio, Santiago y Santo Corazén. Entre 1691 y 1760 fundaron once
pueblos de los cuales existen en nuestros dias: San Javier, San Rafael, San
José, San Juan Bautista, Concepcién, San Miguel, San Ignacio, Santiago, San-

ta Ana y Santo Corazon.

A mediados del siglo XVI los miembros de la expediciéon de Nuflo de Chavez,
denominaron “chiquitos” a los originarios de esas tierras por el pequeio ta-
mano de sus chozas. Dicha poblacién se encontraba establecida al oriente de
la ciudad de Santa Cruz. Su territorio se extendia desde el rio Paraguay hasta
el rio Guapay, entre la region del Chaco y el Brasil. La llegada de los jesuitas
a Santa Cruz, segun distintos puntos de procedencia tuvo dos momentos:
primero, desde 1691 hasta 1698 se caracterizé por la sola presencia de reli-
giosos espaiioles; después hubo una masiva llegada de misioneros jesuitas
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extranjeros, todos de origen italiano (Tomicha Charupa, 2002: 108). Una vez
establecidos, los jesuitas se abocaron a hacer una cuidadosa observacion et-
nografica para proceder a la evangelizacion y educaciéon de los chiquitanos.

Los chiquitanos preparados en la doctrina cristiana tenian singulares carac-
teristicas socioculturales que favorecian a los intereses de evangelizacién de
los misioneros. Las observaciones de los jesuitas tomaron nota de la diversi-
dad de sus dialectos y de su vida diaria; por ejemplo, la costumbre de desa-
yunar al toque de flautas, trabajar hasta medio dia y dedicar la tarde a visitar
a sus parientes y amigos constituian algunos elementos caracteristicos. De
igual modo, los chiquitanos solian conjugar su jornada entre el intercambio
social interno, los convites y las fiestas en el ambito del grupo étnico. Parte
de su vida la dedicaban a la actividad agricola y al juego; los pocos contac-
tos externos que tenian eran con las naciones chaquefias ubicadas mucho
mas al sur de la region. La vida diaria de los chiquitanos en sus diversas
parcialidades permitia reforzar los lazos de reciprocidad, unidad familiar y
la conservacion de sus propios rasgos tradicionales. La base de su integra-
cion cultural era el trabajo y la recreacion y por lo tanto podia establecerse
una concepcion indigena para enfrentar a la reduccion colonial.

En el trabajo agricola los chiquitos aplicaban la técnica de la roza y de la
quema mediante el uso de una especie de palas hechas de palo muy duro
que suplian muy bien la carencia de arados o azadones de acero. Ademas
de la agricultura se dedicaban a la caza y la recoleccion de miel y frutas
silvestres. El periodo de caza y pesca solia durar entre dos a tres meses y
se practicaba después de la época de lluvias; la siguiente estacion del ano
correspondia a la cosecha de maiz.

En la actividad laboral los chiquitos observaban también la distribucion de
roles. Mientras los varones se dedicaban a las tareas agricolas, a la caza, la
pesca y recoleccion, las mujeres se hacian cargo de las multiples ocupacio-
nes del hogar como la preparacion de la comida, la limpieza de la casa, el
tejido y el hilado.

El matrimonio entre los chiquitos debia cumplir ciertos requisitos. El pa-
dre de familia solo daba en casamiento a su hija si el pretendiente a
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esposo demostraba tener capacidades para mantener a la futura esposa
(por ejemplo una buena y abundante caza). Esta exigencia respondia
plenamente a los rasgos esenciales de la cultura chiquitana basada en la
agricultura, la caza y la pesca. El futuro esposo debia, pues, demostrar
con hechos su capacidad de poder afrontar por si solo la guia de una
nueva familia y el sustento de la esposa e hijos.

En cuanto a la moral sexual de los chiquitos, segiin Tomicha, antes de su
conversion al cristianismo si bien no eran muy constantes en los matrimo-
nios solian ser mondgamos pues la poligamia estaba reservada sélo a los
caciques (Tomicha Charupa, 2002).

6.2. La educacion chiquitana

En cuanto a la educacion tradicional chiquitana, los hijos vivian con sus
padres hasta cumplir los catorce anos; luego se preparaban para la vida
adulta en una casa especial junto con otros muchachos, lo cual seguramen-
te era una forma de socializacién. La educacion impartida por los padres
a sus hijos se basaba en la libertad de accion, una constante en la cultura
chiquitana; pero esta libertad fue vista por los jesuitas de modo negativo,
es decir, como expresion de una tosquedad barbara pues consideraban que
los padres dejaban vivir a los hijos sin temor ni respeto de los parientes,
soltandoles las riendas para que corrieran a donde la disolucién y el fer-
vor juvenil de los anos los arrastraran. Esta libertad de educacion para los
jesuitas guardaba relacion con la disgregacion familiar porque, segun los
primeros testimonios misionales, existia entre los miembros de la familia
chiquita hasta “un padre que por el interés de un hacha o un cuchillo, sin
reparo era capaz de vender a su hijo” (Tomicha Charupa, 2002: 300, 313).

En cuanto a la educacion jesuita, esta tenia que ver con la ensenanza de
lenguas y su estudio. En las misiones de Chiquitos se escribieron numero-
sas obras en idioma nativo destinadas a la evangelizacion de los propios
originarios. El padre Cayo Othmer menciona las siguientes: el segundo
volumen de la traduccién al chiquitano de la Diferencia entre lo temporal

y lo eterno, del padre Juan Eusebio Nieremberg, hecha por el padre Ignacio
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Chomé; 28 sermones, 41 platicas y 23 sermones del padre Bartolomé de
Mora y un ritual y un relato de la pasion de autores desconocidos. Chomé
tradujo ademas al chiquitano la Imitacion de Cristo y escribié gramaticas y
vocabularios en chiquitano y zamuco. Por su parte, el padre José de Arce
escribié gramadticas y catecismos en chiquitano y el padre Felipe Suarez
habia escrito una gramatica en chiquitano y una gramatica y vocabulario
chiquitanos tomando como base a manuscritos inéditos de las misiones de
Chiquitos (Baptista, 1993: 160).

En aquellas reducciones, tanto la cuestion econémica como la transforma-
cion de las etnias nomadas o seminomadas a las costumbres propias de la
vida sedentaria estaban a cargo de los indigenas ya cristianos: los chiquitos.
La capacidad y aplicacién al trabajo que demostraron éstos permitia una
produccién suficiente para sustentar a los nativos némadas recién reduci-
dos, a quienes se mantenia con sus mendicantes, es decir con limosnas de
vestido y de comida.

Los muchachos y nifios recibian instrucciones basicas de lectura, escritura
y canto; aprendian a leer y escribir en las escuelas de los pueblos bajo
la guia de algin maestro indigena y muchos de ellos llegaron a leer en
tres idiomas: chiquito, latin y espaiiol; algunos que tenian buena caligrafia
trabajaban de copistas. La paulatina aculturacién de los reducidos regulada
por la ensefianza cristiana y la vigilancia de jesuitas y caciques indigenas
conformaba necesariamente una cierta uniformidad e integracion de ex-
presiones culturales y religiosas para alcanzar los objetivos misionales pre-
vistos (Tomicha Charupa, 2002: 508).

Por otro lado, la ensefianza del catecismo obedecia en general a las instruc-
ciones del III Concilio de Lima que habia establecido la transmision de los
misterios de la doctrina cristiana por el sistema de preguntas y respuestas
y se consideraba que estaba acorde con la capacidad indigena. En cuanto
a las normas referentes a Chiquitos en 1708 los jesuitas consultores deter-
minaron que se guardara una cierta uniformidad en la ensefanza cristiana
en las cuatro primeras reducciones (San José, San Juan, San Xavier y San
Rafael) de la manera siguiente:

79



LA EDUCACION EN LA COLONIA

— La doctrina se hara dos veces por semana a todo el pueblo (domingo y
miércoles): los indigenas rezaran las oraciones y el catecismo seguida
de la explicacion del padre semanero por un espacio de media hora,
pues ninguna funcién debe superar dicho tiempo.

— El rosario se rezara todas las tardes con la asistencia del padre semanero.

— La doctrina se ensefiara a los ninos y nifas todos los dias después de
la primera misa con la correspondiente explicacién por parte de los
misioneros.

— Los ninos y las nifias acudiran a las cuatro cruces situadas en las es-
quinas de la plaza, donde rezaran las oraciones y cantaran sus coplas
divididos en dos coros de hombres y mujeres, si quisieren.

— Los muchachos de casa rezaran y cantaran después de cenar y por la
manana después del tiempo de oracion (Tomicha Charupa, 2002: 510).

La catequesis procuraba expresar los contenidos cristianos bajo formas pe-
dagobgicas adecuadas a la mentalidad chiquitana. Esta metodologia que se
adaptaba a la idiosincrasia nativa se habia conservado durante todo el
proceso de reduccion y sin duda produjo no pocos frutos espirituales. En
muchas ocasiones, dado el gran nimero de nuevos nativos que llegaban
a los pueblos y las numerosas ocupaciones de los religiosos, la primera
ensefanza de doctrina cristiana corria por cuenta Unicamente de los indi-
genas ya reducidos, quienes se mostraban eficientes en cumplir esta tarea
cristiana. Asimismo, dado que el misionero no podia dedicarse después
de la misa a la catequesis de la juventud, la dejaba en manos de catequistas
indios, quienes podian cumplir de manera 6ptima dicha tarea.

6.3. La educacion musical

La educacion musical se habia plasmado en Chiquitos durante la reduccion
jesuitica. Se puede adjudicar a los jesuitas entonces el mérito de haber
creado las condiciones para el desarrollo musical de lo que hoy se conoce
mediante la literatura y la investigacion como “cultura chiquitana”. Esta cul-
tura fue construida con la reunién de un mosaico de etnias compelidas a
hablar una lengua comun: la de la musica (Ruiz, 1998: 82). “La introduc-
cion de la musica e instrumentos europeos y los elementos establecidos
en las misiones (las capillas por los ‘solfas’ por ejemplo), contribuyeron a
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modelar gran parte de sus actividades, en las que se puede observar una
gran asimilacién del sistema musical europeo” (ibid.: 83). La accion de
los jesuitas dej6 una huella en sus ritos comunitarios y su mausica y las
condiciones ulteriores de la vida sociocultural chiquitana se encargaron de
consolidar en una cultura combinada de elementos europeos y originarios.
Se oper6 asi una especie de mitificacion o ficcion alegorica de la época
jesuitica, admirada en tiempos recientes por la magnificencia de las re-
construcciones de varios de los templos. Al declarar la UNESCO al area
de las ex misiones de Chiquitos como patrimonio de la humanidad, el 12
de diciembre de 1990, reforzo la certeza de un pasado glorioso (ibid.: 84).

La utilizacion de la musica para la evangelizacion posibilité también la ge-
neracion de una solemnidad ceremonial. Sin duda, mediante las cantatas,
misas, visperas y otros géneros se inst6 a los indios reducidos, si no a
comprender el contenido de las letras, por lo menos a intuir, en el calido
escenario del templo, la triunfante universalidad de Roma. Los instrumen-
tos musicales que se empleaba eran flautas, oboes y clarines, 6rganos y
arpas, violines, violoncelos, tambores y chirimias (Parejas Moreno, 2006:
124- 125). La musica estuvo presente en Chiquitos desde el primer momen-
to de la reduccién porque cada misionero jesuita echaba mano de todos los
medios que estaban a su alcance para lograr el objetivo de la evangelizacion
y la sensibilizacion de los chiquitanos (ibid.: 126). Usualmente “cada re-
duccion contaba con una orquesta compuesta por cuarenta musicos, lo que
hacia que los actos litirgicos tuviesen una especial brillantez y actuaran
como atractivo para los neofitos. De ese modo, la aplicacién de la musica
en la evangelizacion tuvo resultados 6ptimos” (ibid.).

En los primeros afnos los misioneros se encargaron de instruir a los indios en
el arte de la musica, el canto eclesiastico y otras ceremonias sagradas. Con la
llegada del sacerdote suizo Martin Schmid en 1730 la actividad artistica en
los pueblos chiquitanos alcanzé su punto culminante, no sélo en el canto
y la musica sino también en la arquitectura. Este personaje fue destinado
a la reduccién de San Xavier donde de inmediato abrié una escuela para
ensenar solfeo a los nativos y despertar su gusto por el arte musical. Desde
este pueblo la musica se propagaria a las demas reducciones aumentando
la gran aficion de los chiquitanos a las cosas sagradas. Entre los motivos
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que favorecieron esa conquista espiritual jesuitica por medio de la musica
estuvieron la aceptacion e incorporacion en los ritos cristianos tanto de los
instrumentos nativos como de la misma musica chiquitana. La especial in-
clinacién de los nativos a la musica fue, sin duda, muy importante porque
de este modo no se sentian extrafios en las celebraciones litirgicas; y por
otro lado, se acomodaban bien a los métodos comunes de evangelizacion
mediante el uso de la técnica barroca (Tomicha Charupa, 2002: 426- 427).

Juan Vaisseau fue uno de los mas importantes maestros de musica en los
primeros anos de las reducciones. Su primera misién fue Nuestra Sefiora de
Loreto. Otro maestro importante fue Louis Beber, quien lleg6 al Paraguay
en 1616 vy trabajé principalmente en San Ignacio Guazid donde demostrd
extraordinarias dotes como pintor, musico, bailarin, médico y platero. Beber
enseno a los indios a tocar vihuelas de arco entre otros instrumentos y los
prepar6 en el canto. La aficién a la musica que mostraban los indios, junto
con sus enormes dotes naturales, los llevé a un desarrollo musical rapido
y entusiasta para el final del siglo XVII (Nawrot, 1995: 59).

El musico Antén Sepp a su llegada a las misiones se sorprendi6 de que los
indios ya supieran cémo fabricar y tocar campanas, 6rganos, arpas, cornetas,
chirimias y trompetas. La contribucién de Sepp al desarrollo de la musica se
extendié en cuatro grandes areas. En primer lugar, fue pionero en la intro-
duccion del stile moderno. En segundo, fundé escuelas de musica donde se
imparti6é la ensefnanza de canto y ejecucién de instrumentos. Como conse-
cuencia de ello, la calidad de la musica y el nimero de musicos en Yapeyu
y otras reducciones de la region crecié grandemente. En tercer lugar, puso
al dia las colecciones locales de miusica con nuevas obras de compositores
italianos y alemanes de fines del siglo XVII. Finalmente, bajo su supervision
se construyeron nuevos instrumentos en los talleres de las misiones (ibid.:
60). La ensenanza de la musica en la escuela de Sepp era diaria y de gran
desarrollo. En la escuela se destacaba un indio llamado “Paica” con grandes
habilidades musicales demostradas; Paica fabricaba toda clase de instrumen-
tos musicales y los tocaba con admirable destreza (ibid.: 61).

A pesar de los grandes logros entre los guaranies, el desarrollo de la musi-
ca tuvo su punto culmine con los chiquitos. A s6lo dos anos de la llegada
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de Schmid al territorio de los Chiquitos, la liturgia y la musica alcanzaron
grandes avances. Schmid le comentaba a su hermano en una carta de 1744:

Actualmente, todos nuestros pueblos tienen su 6rgano, una cantidad de vio-
lines, violoncelos y contrabajos, hechos de madera de cedro; tienen clavicor-
dios, espinetas, arpas, trompetas, chirimias, etc., todos de su fabricaciéon que
habia ensefiado a los indios a tocarlos. Los chicos que salian de la escuela
eran verdaderos musicos que cada dia en la Santa Misa daban gracias al Sefior
cantando y tocando sus instrumentos; si actuaran en cualquier ciudad euro-

pea, llenarian de asombro a la comunidad de fieles de la Iglesia (ibid.: 62- 63).

Este gran desarrollo de la musica jesuita en las misiones en tierras bajas
se debe en gran medida a la dedicacion incansable de algunos maestros y
a la buena predisposicion al aprendizaje de los indigenas. A continuacién
se sintetiza la obra de estos maestros.

Cuadro 2. Ensefianza musical en las misiones

Profesor Ensenanza Alumnos Instrumentos
Musicales
LOIS BEBER Tocar vihuelas y canto  Indigenas Violines, violoncelos, arpas,
espinetas. Chirimias.
ANTON SEPP Ensefianza de lamusi- Indigenas
ca en forma continua.
SCHMID Tocar los instrumentos  Indigenas

Fuente: elaboracién propia

7. Reducciones jesuitas en las tierras chiriguanas

Los chiriguanos eran guaranies procedentes del Brasil y del Paraguay ya mez-
clados con otras etnias, principalmente con los chanés del tronco arawak. La
pretension jesuita de evangelizar a los chiriguanos, caracterizados por perte-
necer a una cultura guerrera, resulté sumamente dificil, por lo cual muchos
religiosos optaron por desplegarse a las regiones de Mojos y Chiquitos donde
pudieron plasmar obras importantes, especialmente en la cultura musical. Sin
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embargo, algunas misiones se pudieron establecer. Las misiones en tierras
chiriguanas en el actual Chaco boliviano fueron totalmente diferentes a las
de Mojos y Chiquitos. Las primeras fundaciones tuvieron breve duracion y
s6lo pocas décadas antes de la expulsion la Compania de Jesus consiguioé
conformar reducciones estables que muy pronto se tuvieron que abandonar
(Baptista, 1991: 102). Esto fue asi porque los chiriguanos eran mucho mas
guerreros, rebeldes e independientes que otros pueblos.

Cuando en 1585 el gobernador Lorenzo Suarez de Figueroa llamé a los
jesuitas a Santa Cruz fue precisamente —y casi Unicamente— para que inten-
tasen la conversion de los chiriguanos, famosos en la Audiencia de Charcas
por su belicosidad y sus continuos ataques a las poblaciones de espaiioles
en lo que actualmente son los departamentos de Santa Cruz, Chuquisaca y
Tarija y en la actual provincia argentina de Salta.

Los contactos entre jesuitas y chiriguanos comenzaron, pues, a los dos afios
de su llegada a la capital crucefia. Entre 1587 y 1610 el jesuita Diego Sama-
niego visito casi anualmente a los chiriguanos al oeste de Santa Cruz e hizo
apuntes de catecismos y gramaticas en su lengua.

En 1608 un nuevo reclamo de las autoridades civiles indujo al provincial
de la Compania a mandar a Jerénimo de Villarmao y Manuel Ortega des-
de Chuquisaca a ejercer mision entre los chiriguanos. Ortega era perfecto
conocedor del guarani por haber trabajado primero entre los tupies del
Brasil y luego en Asuncion y en la region del Guayra, actualmente territorio
brasilefio (ibid.: 103).

Cuando en 1697 surgi6 la posibilidad de entrar a Mojos, el padre Cipriano
Barace opiné que era mejor seguir insistiendo con los chiriguanos, quienes
estaban mas cerca de Santa Cruz que los mojefos, eran mas numerosos
que éstos y su lengua era ya conocida por muchos jesuitas. Sin embargo, al
recorrer las regiones chiriguanas acepto luego ir a Mojos, al darse cuenta
de que no habia llegado aun la hora de los chiriguanos.

Con todo, en 1680 el provincial Martin de Jauregui hizo un nuevo intento
enviando al sacerdote cruceno Juan de Montenegro y al sacerdote chileno
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Juan de Espejo, quienes trabajaron en la zona del Guapay hasta 1687 (ibid.:
104). Los chiriguanos consumieron el ganado vacuno del colonizador vy, al
igual que Barace, ambos misioneros se fueron a Mojos.

También en 1680 el jesuita Juan de Torres de la provincia de Paraguay fracaso
en su proposito de establecer una misién entre los chiriguanos en la misma
region de Guapay. Ocho anos después, Gregorio de Orozco, provincial de
Paraguay —con la aprobacion del general, pues incursionaba en territorio aje-
no- decidi6 abrir un colegio en Tarija el cual se encontraba juridicamente en
tierras de la provincia del Perd. Su propdsito era establecer misiones entre los
vilelas, lules, tobas, matacos y chiriguanos en la parte del Chaco de la Audien-
cia de Charcas y conectarlas con las misiones de la gobernacién del Tucuman.
Envio6 para ello a José de Arce, quien habia trabajado en la reduccion de San
Ignacio Guazu desde 1682. Arce llegé a Tarija en 1690 acompariado de algu-
nos cristianos guaranies y en 1691 se fundo los pueblos de Presentacion en
el rio Grande o Guapay y San Ignacio de Tariquea en la region del Pilcomayo
sur. Arce vio desde el principio que muy poco se podia hacer con los chiri-
guanos y se fue también a trabajar con los chiquitanos (ibid.: 105).

7.1. Presencia de los franciscanos

Segun Saignes (19806), entre los afios 1590 y 1735 los jesuitas habian mul-
tiplicado sus tentativas de evangelizar a los chiriguanos y ante la dificultad
tuvieron que renunciar al intento. En tanto, los franciscanos lograron sus
objetivos dos veces: a finales del siglo XVIII y a fines del siglo XIX. Esos
esfuerzos se concretaron pero a costa de profundos equivocos.

El mundo chiriguano, al igual que muchas otras sociedades de los llanos lla-
madas “salvajes” o “primitivas”, estaba formado por multiples grupos locales
independientes con relaciones internas basadas en hostilidades y alianzas
periédicas. Cuando los chiriguanos expulsaron del piedemonte andino a las
guarniciones incaicas en el segundo tercio del siglo XVI, sometieron a los
“naturales” de estas tierras, de origen arawak. Una parte de ellos estaba in-
tegrada por adopcién o matrimonio y por iniciacién en compafias guerreras
entre indigenas. Si los grupos indigenas se encontraban conducidos por jefes
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“sin poder”, sentian una gran libertad de eleccion en sus relaciones con el am-
biente fronterizo y realizaban visitas diplomaticas, intercambios comerciales,
giras o expediciones contra otras etnias, lo que les permitia establecer alian-
zas provisorias. Cuando los colonos blancos invadian, los indigenas se unian
para desalojarlos, pero a la larga, la relacion de fuerza numérica tropezaba
con divisiones internas que les desfavorecian (Saignes, 1986: 90).

El periodo franciscano en la historia chiriguana comprende dos etapas bas-
tante contrastantes: la fase hispanica (1578-1814), que es la mas compleja
en razon al potencial casi intacto del universo chiriguano frente a la ame-
naza pionera; y la fase republicana (1845-1919), durante la cual este univer-
so en vias de desintegracion debe aceptar el monopolio de los misioneros
italianos (Saignes, 1989).

Para Saignes (1989) la formacion intelectual de los franciscanos espafioles
era mediocre. Otro misionero, el hermano F del Pilar (1733-1803), apodado
el “apostol de los chiriguanos” por haber fundado diecisiete de las veintidos
reducciones franciscanas y muerto en el trabajo, explica que sus colegas ig-
noraban la lengua chiriguana (de origen guarani) y admitia que €l mismo
la habla con dificultad. Por eso resulta la pobreza de la vision misional
respecto de la comunicacion, pues “por falta de un verdadero dialogo, los
misioneros franciscanos de Tarija son condenados a quedarse en la superfi-
cie de la cultura indigena” (ibid.: 109).

El padre Antonio Bolivar, franciscano de los Doce Apo6stoles del Pert, mientras
se dedicaba a su labor evangelizadora muri6 junto a dos compaiieros flechado
por los guaranies de la frontera de Chuquisaca (Calzavarini, 2008: 377). Este
hecho indicaba que la evangelizacion de los guaranies iria a ser sumamente
dificil, sobre todo si se tomaba en cuenta los antecedentes de los jesuitas.

Continuando con el tema franciscano, la primera mision franciscana en el
actual territorio de Bolivia se fund6 en 1776, entre los yuracarés, sobre el
rio Coni (hoy Chapare), y se denominé Nuestra Sefiora de la Asuncién. Fue
cuando en un momento de inestabilidad politica el obispo de Santa Cruz,
Alejandro José Ochoa y Morillo, tomé contacto con el guardian del Colegio

86



MINISTERIO DE EDUCACION

de Propaganda Fide de Nuestra Sefora de los Angeles de Tarija para hacer-
le notar la falta de misioneros doctrineros idéneos para la misiéon de indios
yuracarés. En 1780, el colegio se encontraba en situacion de emergencia
debido a la rebelién de Tupak Amaru que conmovia a todas estas provin-
cias. En vista de ello, “este colegio envié sus tropas armadas con la virtud
del Dios crucificado y con la espada de la palabra divina” seguramente a
la ciudad de La Plata. Entretanto, salieron de Tarija tres misioneros y un
religioso hacia Potosi, donde empezaron su misiéon predicando durante
mas de un mes continuo en las iglesias, en las calles y plazas (Corrado y
Comajuncosa, 1990: 81 - 82).

En el afio de 1782 algunos religiosos del colegio de Tarija realizaban misio-
nes en el valle de Cliza con mucho éxito, lo que motivé al obispo Ochoa
apoyado por los vecinos de aquel valle a solicitar la creaciéon de un Colegio
Propaganda Fide para su propia diocesis. Este colegio tomaria a su cargo
las misiones populares en los diferentes valles de Cochabamba para la
conversion y atencion de los indigenas atin no evangelizados. El 1° de sep-
tiembre de 1782, Alejandro Ochoa escribié una carta al virrey del Rio de La
Plata, Juan José de Vértiz, pidiéndole intervenir ante el Consejo de Indias
y ante el rey, para que diesen su beneplacito y decretasen la fundacioén de
un Colegio de Propaganda Fide en el pueblo de Tarata, en el valle de Cliza
de la provincia de Cochabamba. Sin embargo, la idea de la fundacién de un
colegio no habia prosperado por entonces (Van den Berg, 2008: 339- 340).

Recién en 1789, el obispo Ochoa retomo la idea de fundacion del Colegio
de Propaganda Fide; el 5 de mayo de ese afo escribié una carta a los fran-
ciscanos del colegio de Tarija para sondear su parecer y de esta manera
lograr su aceptacion y aprobacion. El virrey del Rio de La Plata actué recién
el 25 de noviembre de 1790, mandando una carta al Consejo de Indias
acompanada de una representacion del gobernador intendente Francisco
de Viedma, de Cochabamba. De este modo, el virrey pidié conceder al
obispo de Santa Cruz de la Sierra licencia para la fundacion de un Colegio
de Propaganda Fide en el pueblo de Tarata. “El mismo virrey dio su bene-
placito al proyecto, considerandolo conveniente por la necesidad que hay
de ella, como habia de verificar con las rentas de dicho reverendo obispo y
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limosnas de aquel vecindario y ofrece contribuir para tan piadosa obra”
(ibid.: 341).

7.2. La educacion franciscana

Para los franciscanos, la fundacién y el establecimiento de colegios misio-
neros de Propaganda Fide en la América tenia el objetivo de beneficiar
a muchos predicadores catdlicos y de convertir a innumerables gentiles
(indios). Por entonces, la presencia evangelizadora mas amplia correspon-
dia a los franciscanos de la familia de la Observancia. En este sentido, en
1757 viendo la necesidad de la conversion de los “infieles chiriguanos”, los
franciscanos precisaron la necesidad de establecer el colegio de Tarija. Se
precisé asi la necesidad de fundar formalmente el Colegio de Propagan-
da Fide de la Villa de Tarija, en el convento que tenian los religiosos de la
Provincia de los Charcas. Se tom6 posesion de facto de dicho convento el
14 de octubre de 1755. Desde ese dia, el convento de observantes francis-
canos paso a ser el Colegio de Propaganda Fide. Para ese momento result
un espacio muy util, aunque pequefno y poco apto para poder mantenerse
con alguna decencia en una comunidad crecida de religiosos. Todo eso
dio razén a la fundacién formal y establecimiento de la vida religiosa. Los
franciscanos comenzaron a practicar con teson los ejercicios indispensables
del coro, del confesionario y del pulpito, ademas de ejercer mision entre
los infieles y de lograr algunas conversiones entre aquellos (Mingo, 1996).

Los franciscanos tenian dos escuelas: una para la instruccién de los mucha-
chos y otra para las muchachas. Desde la edad de cinco afios, muchachas y
muchachos asistian a ellas, exceptuando a aquellos que servian y ayudaban
a sus padres en algun trabajo. En la escuela, nifios y nifias aprendian la doc-
trina y las oraciones cristianas en castellano y chiriguano, ademas de apren-
der a leer y escribir, a tocar musica y cantar. También aprendian a rezar el
rosario y otras alabanzas divinas en las misas y entierros y a tejer y otros
oficios. Las nifias aprendian a hilar, tejer cintas, coser y otras labores. Se
tomaba precaucion para que cuando los muchachos salieran de su escuela,
las muchachas entraran a la suya; y asi lo hacian todos los dias, mafiana y
tarde, bajo la direccién de su maestro o maestra y la vigilancia continua
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de los padres conversores que asistian controlando. Los estudiantes salian
de la escuela en dos filas cantando alabanzas divinas, se encaminaban al
anochecer a la iglesia para rezar la doctrina cristiana y el santisimo Rosario
de Nuestra Sefiora, y después, habiendo cantado algunas alabanzas, volvian
con el mismo orden a su escuela; luego se pasaba revista de los alumnos
y alumnas y se les impartia las amonestaciones que convenia. Todas las
mananas asistian los alumnos al Santo Sacrificio, donde los muchachos
siempre estaban separados de las muchachas, “y todos los sibados hacian
procesion por la plaza (que era muy espaciosa) cantando el Rosario de la
Santisima Virgen; y cuando habia algun entierro, ellos asistian cantando los
salmos correspondientes. Se ocupaban en todas las funciones de iglesia
y con esto no sélo aprendian a ser devotos y buenos cristianos sino que
también se acostumbraban a la sujecion y a ocupar el tiempo con utilidad y
edificacion” (Calzavarini, 2008: 397).

De esa manera, los indigenas chiriguanos en sus reducciones estaban
sujetos a normas organizativas implantadas por los misioneros. Tanto las
actividades productivas como la asistencia a la ensenanza y las practicas
religiosas estaban organizadas sistematicamente.

89



IV. La educacion poscolonial
(1825-1830)

1. La transicion educativa colonial en Bolivia

No cabe duda de que la colonia dejé huellas en las instituciones y en los
instrumentos educativos que se fueron consolidando en la nueva republica.
La preeminencia del catolicismo se asumi6é desde un principio en la Cons-
tituciéon. Como ejemplo, se puede mencionar la Constitucién Politica del
Estado de 1826, que en su articulo 6 senalaba: “la Religion Catdlica, Aposto-
lica, Romana, es de la Republica, con exclusién de todo otro culto publico.
El Gobierno la protegera y hara respetar, reconociendo el principio de que
no hay poder humano sobre las conciencias”. Tanto la constitucion de 1831
como la de 1834 mantuvieron el mismo tenor. La de 1839 senalaba que “la
religion del Estado es la Catdlica, Apostdlica, Romana, a la que prestara
siempre la mas decidida proteccion, y todos sus habitantes el mayor respe-
to, sean cuales fueren sus opiniones religiosas. Es prohibido cualquier otro
culto publico”. A partir de entonces, toda Constituciéon se encabezaba con
la expresion: “en el nombre de Dios”.

Esto naturalmente dio mucha fuerza para que se continuara con el proyecto
evangelizador en el nuevo contexto. La educacion se constituyd, induda-
blemente, en uno de los escenarios donde se fue plasmando y articulando
dicho enfoque.

En la época colonial, las pocas escuelas que existian en el Alto Pert fueron
instaladas y mantenidas por jesuitas, franciscanos y otras ordenes religiosas.
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En ellas se excluia a las mujeres. Apenas algunos criollos, enriquecidos por la
mineria con la explotacion de los indios, se daba el lujo de enviar a sus hijos
a estudiar humanidades, ciencias teologicas y juridicas a las universidades de
Espana o a las de Chuquisaca, Lima, Cuzco o Cordoba. Ante esta situacion,
se podia percibir claramente la necesidad de una politica educativa desde la
perspectiva de la realidad social, econémica y cultural del nuevo Estado.

Solo desde la declaracion de la republica se dio el primer paso para sentar
los fundamentos de la educacion publica, aunque no en la forma relevante
que se propusieron los creadores de la Patria, Bolivar y Sucre, y de Simo6n
Rodriguez, maestro de Bolivar y encargado de la educacion (Loza, 1942: 1).

A pesar de esta necesidad, en los primeros anos de la republica no se le
dio importancia ni los recursos econémicos y humanos necesarios para
construir otra educacién mas alla de la eclesiastica existente. Por otra parte,
limitar la educacién a la elite excluyendo a las poblaciones mayoritarias,
significaba mantener el colonialismo interno, especialmente en relacion a la
poblacion indigena. Es por ello que se requiere analizar la realidad estruc-
tural de la sociedad colonial y sus complejidades politicas, socioculturales y
econOmicas para comprender el proyecto educativo que se fue perfilando.

2. La estructura social colonial

La formacion estatal de Bolivia tenia un complejo conjunto de poblaciones
indigenas. En el altiplano y en los valles poblados por aymaras y quechuas,
la tradicion historica milenaria y los habitos formados en una economia
agricola, con la llegada de los espafoles se fueron transformando en una
tradicién minera. En el oriente tropical, los indigenas que histoérica, racial,
lingliistica y econémicamente eran distintos a los del altiplano, estaban
divididos en multitud de tribus y en constante confrontacién; ni siquiera
las grandes agrupaciones chiriguanas y chiquitas se liberaban de esta situa-
cion. En ese contexto, la casta o clase dominante eran los colonizadores es-
panoles y criollos, quienes tenian el dominio politico y militar y, sobre todo,
el econémico. Dueiios de tierras, de minas y patrones de los indios, consti-
tuian la Gnica aristocracia de indole feudal (Vazquez-Machicado, 1988: 539).
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Pasada la época colonial, la encomienda y el repartimiento se convirtieron
en haciendas. De esta manera el indio siguié esclavizado, bajo pésimas
condiciones econémicas y sociales. En el altiplano, el indio era colono del
propietario de hacienda y, por tanto, su siervo o pongo. En el oriente, el
patron proporcionaba casa, tierra y hasta un pequeiiisimo salario; con ello
se arraigaba y dominaba al indigena reducido. El poder politico y militar a
cargo de la casta dominante venida de Espafa fue considerado como noble
para mantener sus privilegios jerarquicos. Las autoridades con mando y la
comandancia militar no s6lo con poder sino con dinero, se enriquecian sin
conferir mayor importancia a la honestidad de los medios empleados (ibid.:
540). La realidad mostraba que los legados coloniales espanoles se mante-
nian vigentes de una u otra forma.

La Iglesia estaba completamente identificada con la sociedad colonial. La
sociedad colonial estaba compuesta por cuatro clases sociales: gente cuyo
origen era la peninsula y que vino a contentarse con algin curato aristo-
cratico o con canonjias menores; los mestizos que tenian las parroquias de
provincias; los indios que debian mantenerse en su papel de sostenedores
de este edificio, y el elemento de “color”: negros, mulatos y zambos, que
ocupaban una categoria intermedia entre mestizos e indios. A veces, un in-
dio rico que podia acumular capital cultural y econémico podia pasar, poco
a poco, a la clase mestiza y de ésta a la criolla. Un mestizo afortunado podia
muy pronto obtener admision y consideracion entre los criollos. Un criollo
con suerte ficilmente lograba las dignidades y honores reservados solo
para los peninsulares (ibid.: 542- 543).

3. La mentalidad colonial

Si se considera el contexto de los cambios coloniales habria que preguntar-
se cual era la mentalidad de las cuatro clases que componian la estructura
social de la colonia. Asi, el espafnol peninsular que llegé a América, salvo ex-
cepciones, no tenia el mejor nivel sociocultural; mas bien, pertenecia a la ca-
tegoria de los “segundones”, y muchas veces a la de “destripaterrones” con
impetus de mejora. Su mentalidad era cerrada; consideraba a estas tierras
como un sitio con oportunidades de ficil enriquecimiento y asi procedia.
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El criollo, por su lado, buscaba adquirir tierra para establecer sus hacien-
das. La influencia telirica de un lado y del otro y el menosprecio con que
el criollo era mirado por sus propios parientes peninsulares ponian en su
alma recelos e inquietudes. Insatisfecho por temperamento, inquiria razo-
nes y planteaba interrogantes sobre el organismo politico dentro del cual
vivia, y llegaba a la conclusion de que estas tierras eran suyas, pues las ha-
bian conquistado sus mayores y, sobre todo, en ellas habia nacido. Segin
Vasquez Machicado, “la comunién magica con el suelo donde vio la luz le
daba fuerza y le anunciaba un derecho que, no por impreciso, era menos
fuerte” (ibid.: 544).

Segin Vasquez Machicado el mestizo generalmente carecia de letras o de
educacion, pues apenas podia contentarse con saber leer y escribir, y ello no
por las prohibiciones, sino por la inferioridad de sus recursos econémicos. El
despotismo colonial de cerca de tres siglos habia dominado al indio. El mes-
tizo tenia indole levantisca por su ascenso social. Se daba cuenta de su condi-
cion y de sus derechos, miraba a los criollos como a sus hermanos de causa y
sangre, apenas separados por la categoria de riquezas (ibid.: 544-545).

El indio del altiplano fue siempre maltratado durante la colonia. En la his-
toria se alzaron sentencias tan valiosas como las del jesuita Acosta y sobre
todo del licenciado Fernando de Santillin que abogaban por las buenas
disposiciones de los indios. Analfabetos y empobrecidos, anorando tiempos
mejores, esos indios no aspiraban a nada, ni querian nada, pues los desen-
ganos les habian hecho perder hasta la sombra de una ilusion promisoria
(siglos XVI-XVIII). Mientras mas sangre autoctona tenia el verdugo, peor
era. La religion que profesaban era una mezcla de catolicismo con viejas
supersticiones e idolatrias (ibid.: 545).

La mentalidad colonial ciudadana estaba lista y apta para comprender ta-
les ideologias: la de los criollos con su resentimiento de casta y la de los
mestizos con su suspicacia nativa y la esperanza de mejoras en la propia
condicion; ambos con apetitos de figuracion y mando. El indio no fue toma-
do en cuenta para nada en la guerra de la independencia. Pese a que par-
ticipo, por ejemplo en la guerrilla de Ayopaya como carne de canon, servia
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indistintamente a uno u otro bando, segin la autoridad imperante. Para
definirlo en uno u otro sentido, (social-politico), hubiera sido necesario
hacerlo propietario de sus tierras o prometérselas al menos; pero tal cosa
era un absurdo para peninsulares, criollos y mestizos. De aqui que la eman-
cipacion republicana no haya significado nada para el indio (ibid.: 548).

4. La educacion popular diseiada por Simon Rodriguez

Simo6n Rodriguez estuvo en Bolivia en los primeros momentos de la repu-
blica para intentar desarrollar una educacién popular que rompiera con la
tradicion colonial. Su plan de educacién popular estaba destinado a ejer-
cicios ttiles, es decir, a oficios que la educaciéon colonial dominada por la
teologia no habia incorporado. El Decreto Supremo de 11 de diciembre de
1825 plasmaba las ideas de Simo6n Rodriguez para que los nifios pobres de
ambos sexos, dirigidos por buenos maestros, pudieran aprender a desa-
rrollar destrezas especificas en casas comodas y aseadas, donde debia
instalarse talleres con variedad de instrumentos. Los varones debian apren-
der tres oficios principales: albaiileria, carpinteria y herreria. La materia
prima para estos oficios estaba disponible (tierras, maderas y metales). Por
su parte, las mujeres aprendian los oficios considerados en ese entonces
como propios de su sexo, “para que no se prostituyesen por necesidad, ni
hiciesen del matrimonio una especulacion para asegurar su subsistencia”
(Baptista Gumucio, 1979: 9, 11). Aunque no existia una regla que prohibie-
ra el acceso a otros oficios, en el escenario educativo los varones fueron

asignados a ciertas actividades y las mujeres a otras.

Asimismo, en el Decreto emitido por Simén Rodriguez se establecia que
el primer deber del gobierno era dar educaciéon al pueblo, una educacion
uniforme y general. Estas escuelas debian crearse de acuerdo con las leyes
del Estado, puesto que la salud de una Republica dependia de la moral dada
por la educacion de los ciudadanos en la infancia.

La educacion popular propuesta por Simén Rodriguez fue implementada en

Bolivia adoptando las practicas educativas de las 6rdenes religiosas (con la
ensefanza de artes y oficios en las reducciones indigenas especialmente
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en las tierras bajas) y se proponia la formacién de mano de obra. Durante
la gestion gubernamental de Antonio José de Sucre la propuesta de edu-
cacién popular contemplaba desde el aprendizaje de la lectura y escritura
hasta la ensefianza de artes y oficios. Perfilaba que la ensefianza de artes
y oficios fuese impartida en talleres equipados y con maestros preparados
para que nifos y nifas pudieran contar con un oficio necesario y util.

Si se contrasta el proceso colonial con la transicion a la vida republicana
en Bolivia se puede precisar algunos aspectos interesantes de la educacion
popular que proyecté Simén Rodriguez para construir una sociedad que
valorara tanto los trabajos manuales como los estudios superiores. Esto por
medio de un sistema educativo destinado a borrar los prejuicios coloniales
con una educacion basica vinculada a la educacion superior. La universi-
dad colonial desaparece de las consideraciones de ese sistema educativo
popular; aqui se toma en cuenta la ensefianza de artes y oficios y estudios
superiores en ciencias y artes.

Simo6n Rodriguez intenté cimentar la educacion republicana de modo que
su desarrollo pudiera verificarse consolidando previamente el nuevo régi-
men, y que el desenvolvimiento de las instituciones nacionales pudiera
alcanzar el deseado progreso (Loza, 1942: 1).

Sin embargo, si bien dentro de la estructura de los colegios de ciencias
y artes planteados para la formacion de profesionales se tomoé en cuenta a la
gente indigena, luego se la excluy6 definitivamente. Es interesante analizar
la mentalidad colonial que prevaleceria en las futuras politicas liberales.

Simo6n Rodriguez mientras fue director e inspector general de Instruccion
Publica y Beneficencia se encargé de establecer casas de educacion para ni-
fios de ambos sexos en todas las ciudades. Chuquisaca habia sido escogida
como campo de experimentacion. El 1° de enero de 1826 comenzé a fun-
cionar la primera escuela de artes y oficios, que llegé a tener hacia el cuarto
mes mas de doscientos alumnos. Desgraciadamente el proyecto fracasé. Los
padres de familia lo rechazaron porque “vieron que, en vez de doctores, sus
hijos iban a ser carpinteros, herreros y albaiiiles; pusieron el grito en el cielo
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contra Rodriguez y sus falansterios” (ibid.: 5). Frente a semejante rechazo, el
ambicioso plan educativo de Rodriguez ya no pudo funcionar y esto explico
posteriormente en su retiro de Bolivia. El Mariscal Sucre tuvo que desaprobar
los planes de Simoén Rodriguez; y de alli el fracaso.

Rodriguez, seguidor de las doctrinas de Rousseau, habia sonado con la
creacion de una sociedad que asegurase la dignidad y el bienestar de
los seres humanos mediante una educacion diferente a la de la colonia. Su
optimismo le habia hecho concebir en nuestro continente “una Republica
de Platon”, diferente de Europa, cuyos vicios o defectos criticaba con seve-
ridad. Asi expresaba Rodriguez (ibid.: 9):

La América nuestra no debe imitar a la Europa [...]. Pero nuestros publicis-
tas y gobernantes hacen precisamente lo contrario. Sazonan sus arengas y
problemas con ejemplos de Grecia y Roma. Imitan los planes de Inglaterra.
Traen de Estados Unidos sus practicas en laminas. En vez de considerar el
genio de los americanos, toman en consideracién el de los europeos. Todo
les viene embarcado [...]. El pueblo ha continuado en la apatia después de
la emancipacién, como lo estaba durante el coloniaje; los presidentes son
impotentes; ociosos los Congresos. El pueblo no hace nada, y exige que el
gobierno lo haga todo. El gobierno no puede hacer nada, porque el pueblo

no le ayuda en nada.

5. Ensefianza de artes y oficios

Como hemos podido apreciar en anteriores capitulos, las ideas sobre
educacion habian cambiado hacia las postrimerias del régimen colonial y el
concepto de artes y oficios habia empezado a valorarse como un elemen-
to del sistema educativo orientado hacia la productividad. Sin embargo,
en el mundo académico de la elite seguia prevaleciendo la mentalidad
colonial y la educacion superior seguia basandose en el estudio de la teo-
logia y del derecho. Por ello, poco podia ser el aporte en ese momento
de aquella elite para encauzar la educacion hacia nuevos rumbos. Por otro
lado, para la educacién popular era tan importante la ensefianza de artes
y oficios como la ensenanza de matematicas, medicina y otras disciplinas.
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Respecto de la educaciéon productiva y su sostenibilidad, Rodriguez enten-
dia que educar es “ensefiar al hombre a tratar con las cosas e infundirle
ideales sociales; esto es, ensefiarle una industria que asegure su subsis-
tencia y una moral que regle sus acciones con los demas. Todo ciudadano
debe tener la independencia del que sabe ganar el pan con el sudor de su
frente y el trabajo de sus manos y el civismo del que toma por norma de
sus acciones este principio. Todo derecho se deriva de la sociedad y toda
obligacion se refiere a ella” (ibid.: 10-11).

La propuesta de la ensefianza de artes y oficios necesitaba establecer nor-
mas para su implementacion y funcionamiento. En cumplimiento del De-
creto Supremo de 11 de diciembre de 1825, la Ley de 9 de enero de 1827
dispuso el establecimiento de la ensefianza de artes y oficios en cada
uno de los departamentos del pais. Posteriormente, el 27 de febrero de
1830, el gobierno de Andrés Santa Cruz mejoro la propuesta.

En la capital de cada departamento se debia destinar una casa (un edificio)
para establecer maestranzas (el conjunto de talleres) de artes y oficios.
Asimismo, tenia que haber en estas casas doce grandes oficinas (locales
de trabajo) en los que se podria acomodar los talleres con posible sepa-
racion. Para 1830 cada colegio de artes y oficios tendria seis maestros de
taller sujetos al director: curtidor, talabartero, tejedor e hilandero, herrero
y armero, carpintero y zapatero. Los prefectos, a propuesta de las juntas de
beneficencia, debian nombrar un maestro bien acreditado en cada arte u
oficio para organizar su taller y ensenar a los nifios que quisieran concurrir.
Esos maestros recibirian anualmente cien pesos de gratificaciéon por cuen-
ta del Estado y no serian gravados en las cargas anexas a sus gremios. En
cada casa habria un director dotado con doscientos pesos para mantener
el orden, cuidar de la seguridad y velar por la ensenanza de los maestros
y trabajos de los aprendices; cada director, con tres miembros de la junta
de beneficencia, visitaria cada quince dias las oficinas. El Poder Ejecutivo,
representado por el prefecto, estaba autorizado para gastar los fondos des-
tinados a la beneficencia publica®.

28 Ley de 9 de enero de 1827, en: Anuario de leyes de 1827.
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Aunque la ensefianza de artes y oficios con talleres establecidos ya ha-
bia sido promovida ante con las misiones de la Iglesia catélica, sobre todo
en las reducciones de las tierras bajas, la idea se mantuvo con posterioridad.
Con las ideas de Rodriguez la educacion en la joven republica debia estar
ligada a la produccién, con un plan propuesto para un largo alcance. Sin
embargo, este plan encontré resistencia. La colonia se encontraba ain pre-
sente en la mentalidad de la gente y hacia dificil romper con los canones
de una educacién académica de “toga y sotana”. Si bien se pretendia una
educacién igualitaria y coeducativa, las tradiciones y valores de la época
dificultaron la concrecion de un proyecto educativo con esas caracteristicas.

6. Organizacion de escuelas y colegios de ciencias y artes

De acuerdo con la Ley de 9 de enero de 1827, el plan de ensefianza fue
organizado mediante el establecimiento de escuelas primarias, secundarias
y centrales, y con colegios de ciencias y artes.

6.1. Las escuelas de primeras letras

Durante la administracién del Mariscal de Ayacucho, se concibié un plan
educacional con bases cientificas que abarcaba un conjunto de disposiciones
de la ensefianza publica. Para su ejecucion, se dicté una ley cuyas disposi-
ciones debian ser ejecutadas mediante la implementacion de las escuelas de
primeras letras. Entre otros aspectos, se establecia las siguientes normativas:

1. En todas las capitales de cantén y pueblos cuyo vecindario pasara de
doscientas personas, se debia establecer una escuela primaria en la que
se ensefiara a leer y escribir, por el método de ensefianza mutua, los ru-
dimentos de la religion, de la moral y de la agricultura, por catecismos
muy compendiosos. Es decir, la ensenanza se debia desarrollar sobre la
base de preguntas y respuestas.

2. Enlas capitales de provincia, ademas de las escuelas primarias, se debia
establecer las secundarias: en éstas se ensefaria a leer y escribir con
perfeccion, lo mismo que la religion y la moral; se ensefiaria ademas
los rudimentos generales de la gramatica castellana, las cuatro reglas
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de aritmética, la agricultura, la industria y veterinaria. La ensefianza se
realizaba utilizando el catecismo como texto de ensefianza elemental
mediante preguntas y respuestas.

En las capitales de departamento, debia haber escuelas centrales, ade-
mas de las primarias y secundarias; y se ensenaria en ellas, por ahora,
la aritmética completa, la gramatica castellana, el dibujo y el disefio.
Estas materias eran consideradas muy tutiles para los alumnos.

A las escuelas centrales solo pasarian los que hubieran manifestado
disposiciones naturales para aprender, previo informe de los maestros.

Todos los maestros debian ser nombrados por los prefectos, segin pro-
puesta de las juntas de beneficencia.

Los maestros de las escuelas primarias tendrian un sueldo de 180 pesos
anuales; los de las secundarias 240; los que en las centrales ensenaran
la aritmética y la gramatica castellana, trescientos pesos, y doscientos
los que ensefiaran el dibujo y el disefo.

Los ninos de familias que no fuesen notoriamente pobres, pagarian al
maestro dos reales mensuales en las escuelas primarias y cuatro reales
en las secundarias.

La clasificacion de las familias notoriamente pobres correspondia, en
las capitales de departamento, a las juntas de beneficencia, y en las
provincias y cantones, a los gobernadores y corregidores, en consorcio
con el respectivo parroco®.

6.2. Los colegios de ciencias y artes

El colegio de ciencias y artes resulté una propuesta de largo alcance en cuan-

to a educacion superior; alli los jovenes podian estudiar alguna de las discipli-

nas cientificas que la institucién ofrecia, desde la filosofia hasta la medicina.

Ciertamente, se requeria de una planta docente de alta preparacién para

conducir las diferentes areas de estudio, por ejemplo las lenguas y la filosofia.

De acuerdo con el Decreto Supremo de 11 de diciembre de 1825, Simén Bo-

livar dispuso el 13 de ese mes el establecimiento de una escuela militar en la

29 Decreto Supremo de 11 de diciembre de 1825.
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capital de la republica, la cual estaria ubicada dentro del colegio de ciencias
y artes, es decir, en el local del Colegio San Juan Bautista, en la ciudad de
Chuquisaca, mientras se construyera los edificios que irian a ocupar poste-
riormente ambos establecimientos.

6.3. La ensefianza en los colegios

La ley de 9 enero de 1827 estableci6 el nimero de las materias y los
cursos y estudios que se impartiria en los colegios de ciencias y artes, asi-
mismo la asignaciéon de docentes y el examen de promocion de los alum-
nos. En cada capital de departamento habria un colegio donde se ensefiara
las lenguas castellana, latina, francesa e inglesa, poesia, retérica, filosofia,
jurisprudencia y medicina, todo en castellano.

El curso de filosofia se componia de once partes: 1) ideologia; 2) moral;
3) algebra y geometria elemental y trascendental; los incisos 4), 5), 6), 7) y
8) correspondian a ciencias fisico-matematicas; 9) y 10) elementos de his-
toria natural, botanica y agricultura, y 11) anatomia fisica. El profesor de
matematicas aplicaria ensefnanza practica a los alumnos en geografia; el
de filosofia en cronologia y rudimentos de la historia antigua y moderna.
Nadie podria ser admitido a este curso sin haber aprobado gramatica caste-
llana y retorica; los profesores de elocuencia debian ensefiar elementos de
poesia y retorica a los estudiantes gramaticos. S6lo después de haber ven-
cido el curso de filosofia, los alumnos podrian continuar el estudio de la
jurisprudencia o de la medicina, o pasar a estudiar ciencias eclesiasticas.
Pero los que estudiaban filosofia fuera de los colegios no podrian ingresar
a los cursos de jurisprudencia o medicina.

El curso de jurisprudencia comprendia ocho partes: 1) derecho natural y de
gentes; 2) economia politica; 3) derecho publico nacional, la Constitucién y
leyes organicas de la Republica; 4) historia del derecho romano; 5) derecho
privado o civil; 6) el Cédigo Penal; 7) procedimientos, y 8) el Cédigo Mer-
cantil y el Maritimo. Durante este curso, los profesores de elocuencia debian
ejercitar a los alumnos en oratoria.
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El curso de medicina se dividia en ocho partes: 1) anatomia general y parti-
cular; 2) fisiologia e higiene; 3) patologia y anatomia patologica; 4) terapéu-
tica y materia médica; 5) afectos quirirgicos, afectos médicos y obstetricia;
6) clinica quirargica médica; 7) medicina legal y publica, y 8) materia far-
macéutica y farmacia experimental.

Para ensenar en estas facultades habria ocho profesores: 1) de lengua caste-
llana y latina; 2) de idiomas extranjeros; 3) de poesia, elocuencia y moral; 4)
de matematicas y agricultura; 5) de historia natural y botanica; 6) de jurispru-
dencia; 7) de filosofia, y 8) de medicina. Cada uno seria dotado con la renta
que el gobierno tuviera a bien senalarle; el gobierno los nombraria la primera
vez, y en lo sucesivo serian designados a propuesta del instituto nacional.

El régimen moral de los colegios estaba a cargo de un rector; el profesional,
a cargo de un vicerrector o regente de estudios, y el econémico a cargo de
un ministro; los dos ultimos se subordinaban al primero. Estos superiores,
lo mismo que los catedraticos podrian, segin sus aptitudes, ocuparse de la
enseflanza en una o mas facultades, con sus sueldos respectivos.

El nimero de los alumnos sostenidos por cuenta de los colegios y los suel-
dos de los superiores serian los mismos que para los colegios ya estableci-
dos, y en los todavia no erigidos, el gobierno los senalaria con proporcion
a su poblacién y rentas.

Los examenes eran publicos y con concurrencia de al menos cinco profesores
o catedraticos. En un libro abierto para tal objeto, se sentaban las partidas fir-
madas por los superiores y los profesores, y eran refrendadas por el secretario.
Un testimonio publico obtenido en forma legal, y signado con el sello de cada
colegio, era titulo suficiente para que los jovenes que hubiesen concluido sus
cursos, fueran admitidos a practica y se recibieran de abogados o médicos.

Los que tenian cualquier grado de universidad o los que en todo el afio
1827 presentaran documentos de los respectivos colegios por haber cursa-
do las facultades necesarias en la forma antigua, estaban comprendidos en
los objetos del articulo anterior.
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El ministro de cada colegio era el secretario. El interesado recibia gratis
el informe o testimonio de sus cursos.

Se previo6 establecer en las ciudades de Potosi y La Paz escuelas de mine-
ralogia, donde se ensefaria: 1) geometria y arquitectura subterranea: 2)
elementos de quimica y mineralogia, y 3) arte practico de beneficiar y fun-
dir toda clase de metales (para ello se estableceria pequefios laboratorios
quimicos).

En la capital de la republica se ensenaria, ademas de las facultades dictadas
en los colegios de cada departamento, historia de la literatura, matematicas
completas, quimica y botanica, pintura, escultura, grabado y musica; ade-
mas se disponia formar el protomedicato y quedaba en su vigor el cole-
gio de ordenados con las catedras de su establecimiento. El gobierno
proporcionaria a los maestros para la ensefianza de dichas faculta-
des, asignandoles la dotacion que estimara conveniente.*

El reglamento de los colegios de ciencias y artes, de acuerdo con la Ley de 9
de enero de 1827, dispuso que los edificios de los colegios debian ser espa-
ciosos y comodos y estar provistos de muebles y utensilios necesarios. Los
edificios deberian estar siempre limpios y aseados, tanto interior como exte-
riormente. Cada ano deberian ser reparados de las ruinas que amenazaren.
Se habilitaria en los edificios de los colegios las oficinas del rector, del vi-
cerrector, del ministro, de los alumnos internos y del personal de servicio?.

Todos los colegios deberian estar bajo la proteccion del gobierno. Es decir,
cada prefecto hasta la ereccion del Instituto Nacional, deberia asumir tal res-
ponsabilidad, en tanto protector inmediato de los colegios de su departamen-
to. Las atribuciones de los protectores de los colegios eran: procurar el esta-
blecimiento de todas las catedras, velando por el buen desenvolvimiento de
la ensenanza; prestar informes al gobierno sobre el estado de la ensehanza;
cuidar los fondos asignados a los colegios con las rentas asignadas, por se-
mestres anticipados; recibir y presentar al gobierno supremo las cuentas que

30 Ley de 9 de enero de 1827. En: Anuario de leyes de 1827.
31 Reglamento de 28 de octubre de 1827. En: Anuario de leyes de 1827.
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cada ano debia rendir el rector; nombrar en vacantes, a propuesta del rector,
a los catedraticos interinos hasta su provision en propiedad, y suspenderlos
en caso necesario, por medio directamente del rector, dando cuenta de ello
al gobierno, para su separacion, si la merecieran; proponer al gobierno, ya
teniendo el informe del rector, los jovenes a los que se debia costear con las
rentas del colegio; asistir a los examenes generales y distribuir los premios a
nombre de la nacion, previa calificacion®.

El rector, en tanto jefe del colegio en todos los ramos, debia ser un ciuda-
dano secular, de conocida probidad y literatura y que hubiera servido en
alguno de sus empleos o catedras. Su eleccion la haria el gobierno, de una
terna que en principio elaboraria el prefecto y luego el instituto nacional,
cuando se estableciera. El rector deberia encargarse del edificio y de los
muebles pertenecientes a él, segiin un inventario formal que debian hacer
ante el prefecto dicho rector, dos catedraticos y el secretario del colegio.
El documento original se archivaria en la secretaria de la prefectura y un
testimonio quedaria en el archivo del colegio, para que por €l se hiciera la
entrega a los rectores que en adelante fueran.

El vicerrector, el ministro, los catedraticos, los cursantes y cuantos habi-
taban en el colegio estaban subordinados al rector. La jefatura del colegio
correspondia al rector, cuya obligacion era cuidar de la exacta observancia
del reglamento y demas leyes académicas, haciéndolas cumplir y ejecutar
puntualmente. También debia vigilar a los demas superiores y catedraticos
para que cumplieran con sus respectivos deberes, sin dar excusa alguna a
los que se hallaran bajo su autoridad. Era también su prerrogativa admitir
en el colegio a los alumnos que quisieran entrar en él, en calidad de pen-
sionistas o externos®.

6.3.1. El colegio de Cochabamba

Mediante Decreto Supremo de 3 de febrero de 1826, dictado por Antonio
José de Sucre, se debia proceder a la planificacion del Colegio de Ciencias

32 Reglamento de 28 de octubre de 1827. En: Anuario de leyes de 1827.
33 Reglamento de 28 de octubre de 1827. En: Anuario de leyes de 1827.
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y Artes de la ciudad de Cochabamba. Se destinaba para albergar a este
colegio la antigua casa de la Compania de Jesus. Dentro del contenido
curricular habia siete catedras: 1) lengua castellana y latina; 2) retorica,
elocuencia y oratoria; 3) matematicas pura y arquitectura; 4) medicina;
5) botanica y agricultura; 6) filosofia y 7) moral; derecho natural, civil y
de gentes. Adicionalmente, se hacia particular incidencia en el estudio de
la Constitucion y de las leyes de la Republica. Cada catedratico gozaria
de una dotaciéon de quinientos pesos anuales. El colegio contaria con un
rector que seria responsable de dicha institucion, la cual albergaria a 32
jovenes, cada uno de ellos por siete anos. Estos jévenes serian escogidos
previamente: veinte de ellos de entre los huérfanos de las victimas de la re-
volucion en todo el departamento y doce indigenas cuya educacion recla-
maba particulares atenciones del gobierno. Ningun joven del grupo de 32
entraria al establecimiento con menos de doce afnos, ni con mas de veinte;
otro requisito era que deberia saber leer y escribir. Ademas, se estableceria
en el colegio escuelas de pintura, dibujo e idiomas extranjeros. Todos los
colegiales debian vestir uniforme y decentemente casaca, pantalon, medias
y corbata negra y llevarian sombrero redondo con la escarapela nacional®:.

6.3.2. El colegio de Potosi

De acuerdo con el Decreto Supremo de 2 de marzo de 1826, el Colegio de
Ciencias y Artes de Potosi se organizé en el edificio del hospital de Belén,
situado en la plaza principal de esa ciudad. Tendria siete catedras, al igual
que los colegios de Chuquisaca y Cochabamba. El colegio se haria cargo
del sostenimiento de treinta jévenes, cada uno por siete anos. Estos jovenes
serian escogidos asi: veinte de ellos de entre los huérfanos de las victimas
de la revolucion de todo el departamento, y diez serian indios puros. Todos
debian estar en un rango de edad de doce a veinte afios*. Poco después, la
Ley de 9 de enero de 1827 eliminé al elemento indigena para siempre.

34 Decreto Supremo de 2 de marzo de 1826, de Antonio José de Sucre. En: Anuario de leyes de 1825-
1826.

35 Decreto Supremo de 3 de mayo de 1826, de Antonio José de Sucre. En: Anuario de leyes de 1825-
1826.
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6.3.3. El colegio de Chuquisaca

De acuerdo con el Decreto Supremo de 3 de mayo de 1826, en la ciudad
de Chuquisaca, el colegio de ciencias y artes debia funcionar desde el 6
de agosto de ese afo. Al igual que otros colegios, tendria siete catedras de
ciencias humanas que provisionalmente ya existian, conforme al Decreto
Supremo de 20 diciembre de 1825. Contaria ademas con una escuela de
dibujo y pintura. Cada catedra y cada maestro de pintura y dibujo tendrian
quinientos pesos de sueldo. Su planta directiva estaria conformada por un
rector, un vicerrector y un ministro. Respecto de la planta docente, las
catedras serian propuestas al gobierno. En cuanto al estudiantado, se cos-
tearia veinte jovenes, siendo ocho de ellos de la clase de indigenas, el resto
con preferencia serian hijos de militares®.

6.3.4. El colegio de Oruro

El Colegio de Ciencias y Artes de la ciudad de Oruro se establecié conforme
al Decreto Supremo de 11 de diciembre de 1825. Lo mismo que en los otros
colegios, entre las catedras a desarrollarse se contemplaba lengua castellana
y latina; oratoria; matematicas puras y mixtas y arquitectura; mineralogia;
filosofia, y moral, derecho natural, civil y de gentes; ademas se deberia hacer
particular estudio de la Constitucion y de las leyes de la Republica®.

6.3.5. Los colegios de huérfanos

De acuerdo con el reglamento de 27 de febrero de 1830, los colegios de
huérfanos en las capitales de los departamentos fueron organizados sobre
la base de una planificacién que los posibilitara prosperar. Se sostendria en
cada colegio a veinte huérfanos gratuitos, en calidad de alumnos internos na-
cionales; y su manutencion y vestido los costearia el Estado. También podrian
admitirse alumnos internos pensionistas, para cuya alimentaciéon y vestido
contribuirian sus padres con treinta pesos anticipados en cada semestre.

36 Decreto Supremo de 28 de octubre de 1826, de Antonio José de Sucre; en: Anuario de leyes de 1825-
1826.

37 Cuerpo técnico encargado de vigilar el ejercicio de las profesiones sanitarias, ejercer funcién
docente y atender a la formacion de tales profesionales. (N. de E.)
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Los alumnos debian vivir dentro del colegio y los externos concurrir a sus
clases mafana y tarde desde sus casas. Para ser matriculados los huérfanos
como internos o externos, debian cumplir los siguientes requisitos: 1) ser
huérfano de padre y madre, o de uno de los dos; 2) ser de edad de ocho
afnos cuando menos, y de doce cuando mas; 3) por el lado de salud, ser
sanos, sin enfermedad habitual o contagiosa.

Los alumnos internos debian tener ropa, muebles y los ttiles precisos; y los
externos solo los ttiles necesarios para el aprendizaje (material didactico).
Los alumnos debian ser cumplidos en el estudio y en la asistencia a sus
respectivas clases, en las horas sefnaladas. El que faltase a ellas, sin permiso
ni causa legitima, seria reprendido las primeras tres veces; penitenciado
(castigado) por otras tres, y expulsado si las fallas llegasen a dos meses. El
alumno que perdiese dos examenes seria también expulsado.

Los alumnos internos no podrian salir en los dias ni horas de trabajo sin
permiso de los respectivos maestros. El colegio sostendria a los huérfanos
por seis anos; dos en la escuela y cuatro en los talleres, sin que pudiesen
permanecer mas tiempo asi costeados. Todo alumno artesano seria duefio
de su trabajo, y podria vender con libertad las obras que hiciere desde el
segundo ano; quedando a beneficio del maestro respectivo los productos
del primero, y los del primer semestre del segundo. En el tercero y cuarto,
el alumno dejaria la mitad de lo que ganara en poder del director, quién le
prepararia un capital que se le entregaria a su salida.

Los alumnos, en el primer afio, serian llamados artesanos aprendices, y se les
ensefaria los primeros elementos del arte u oficio que eligieran por inclina-
cion; en el segundo y tercero, se denominarian oficiales, y se les instruiria en
los demas conocimientos necesarios para ejercer su profesion; en el cuarto se
perfeccionaria su ensenanza, y se les llamaria maestros. En estos anos, conti-
nuarian recordando las lecciones de cuanto aprendieron en los dos primeros.

La ensefianza de artes y oficios se dividia de manera conveniente de acuerdo
a la programacion; y no se permitia que un alumno pasara a oficial o a maes-

tro sin haber vencido las tentativas o examenes particulares que acreditaran
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su aprovechamiento. Los jovenes que habiendo aprovechado en primeras
letras y en algan arte y oficio, mostraran inclinacién y aptitudes para las
ciencias, serian preferidos en las becas gratuitas de los colegios nacionales
(Centro de Estudios de Investigacion y Capacitacion Sindical, 1991: 101-103).

El colegio debia tener seis maestros de taller, sujetos de manera inmediata
al director: curtidor, talabartero, tejedor e hilandero, herrero y armero, car-
pintero y zapatero. Los maestros designados debian acreditar buena moral
e instruccioén en su arte u oficio. Los maestros de taller debian presentar al
director, todos los sabados, los ensayos y trabajos de sus discipulos para
que se pudiera conocer el estado de su instruccion (ibid.: 105).

0.3.6. El Colegio Seminario

En La Paz, en atencién a la numerosa poblacion de la ciudad y del departa-
mento, se necesitaba mas de un colegio. Las autoridades de entonces con-
sideraban que se requeria contar con un colegio seminario para preparar
a los sacerdotes. Se sostenia que La Paz, como cabeza del primer obispado
creado durante la Republica con iglesia catedral, requeria un seminario para
sus augustas funciones y la decencia del culto y que sélo en ese colegio los
jovenes podrian recibir una educacion propia, especialmente dedicada a
formar eclesiasticos virtuosos, parrocos benemeéritos y respetables pastores.

Sobre la base de esos argumentos, Andrés Santa Cruz decreto el 23 de julio
de 1829 la creacién de un colegio seminario para la ciudad de La Paz y su
departamento. Dicha disposicién sefnalaba®:

Art. 1°. Se restablece en esta ciudad el Colegio Seminario que antes
tenia. De esta manera la Iglesia podra continuar con la preparacion de
los seminaristas.

Art. 2°. Se ensefa por ahora, las ciencias eclesiasticas conforme al plan de
estudios que con esta fecha ha aprobado provisionalmente el gobierno,
mientras se arregla el general de la Republica.

38 El Iris de La Paz, 1° de agosto de 1929. “Creacién de Colegio Seminario”.
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Art. 3°. Se establecen cinco catedras: una de gramatica castellana y
latina, otra de filosofia moderna, otra de teologia dogmatica y moral,
otra de escritura e historia eclesiastica, otra de derecho canénico, cuyo
catedratico ensefiara ademas el patrio, constitucion y leyes organicas de
la Republica. El catedratico a cargo de la primera y ultima recibira una
remuneracion de cuatrocientos pesos y las restantes a trescientos.

Art. 4°. Tendra un rector, un vicerrector y un ministro, todos eclesias-
ticos: la dotacion del primero sera de seiscientos pesos, la del 2° de
cuatrocientos, y de trescientos del 3°.

Art. 5°. El buen desempeno y servicios de las catedras y destinos de que
traten los articulos anteriores sera la mejor recomendacion para optar
los beneficios eclesiasticos.

Art. 6°. Habra diez y seis seminaristas de numero, prefiriéndose en
la admision a los hijos del departamento, y entre ellos a los huérfanos
de las victimas de la Patria, siempre que tengan moralidad y decencia
conocida. De éstos, cuatro seran de Jesus de Machaca presentados al
reverendo obispo de la diécesis por don Diego Fernandez Guarachi
y sus sucesores, en el patronato que obtienen sobre las dos fincas que
fueron del beaterio de aquel canton.

Art. 7°. Para sostener a los seminaristas, al respecto de cien pesos
anuales por cada uno, y los otros gastos de colegio, se asignan los fon-
dos siguientes: quinientos pesos sobre los productos de las dos estan-
cias de puna, que habiendo sido de dicho beaterio, estan hoy aplicadas
a beneficencia los mil quinientos pesos que por el 5° decreto de 14 de
abril de 1827, se adjudicaron de la masa decimal del obispado al cole-
gio de Ciencias y Artes, y mil trescientos en la misma masa con cargo
de reintegro y subrogacion por los fondos de beneficencia.

6.3.7. El Colegio Normal

La formacion de los docentes era una de las necesidades de importancia para
el nuevo Estado boliviano. Por ello, la creacién de un establecimiento de esta
clase en la republica era una esperanza. El nombre de “colegio” designaba un
establecimiento en que deberian educarse todos los que en lo sucesivo irian
a profesar la carrera de la ensenanza, en todas las universidades y colegios de
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la republica. De aqui naci6 la division natural de los cursos que comprende-
ria el nuevo establecimiento: filosofia, derecho, economia politica, literatura,

matematicas y fisica®.

La preparacién del profesor abarcaria todo lo que es “saber ensefiar”, porque
saber ensefiar, se decia, tiene sus reglas profundas, sus practicas necesarias,
sus principios fundamentales. En suma, la ensefianza especial de los profeso-
res tenia una importancia vital en una republica bien ordenada, como la que
se daba “al militar, al letrado y al médico”. Sin embargo, no bastaba fundar un
colegio normal; era preciso que los estudios, en su método y en su esencia,
estuvieran en concordancia con lo que la nacién aguardaba y deseaba.

¢Qué carreras se necesitaria? Se confiaba para ello en los directores de los
seminarios y de los centros de medicina. Se buscaba que ellos ofrecieran su
sabiduria, reflejo de una organizacion metédica de materias de ensefnanza.
Por todo ello, se priorizaba, por una parte, un examen de latinidad al alum-
no de aquellos establecimientos; y por otra, se obligaba al catedratico de
literatura a ejercitar una vez por semana a sus alumnos en la traduccion de
autores clasicos latinos. Se entendia que la traduccién era una parte vital
de la ensenanza de los idiomas, porque se creia que aprender un idioma
no era mas que averiguar su correspondencia con el castellano, y ello se
resolvia de un modo practico y material®.

Los estudios de filosofia eran considerados como los mas escabrosos de
cualquier establecimiento. Los estudios de filosofia s6lo debian entenderse
como el examen de las facultades mentales y morales del hombre®!, sin ir
mas alla de la complejidad de su vasto tratamiento. Era preciso dar a la
filosofia un lugar aparte, separandola de todas las ciencias que tenian por
objeto el estudio de las propiedades de los cuerpos fisicos. Se requeria de-
terminar las atribuciones y limites de la verdadera filosofia, tal cual se pro-
ponia en el plan de estudios del colegio normal. Se decia que el estudio de
la filosofia, reducido al examen de nuestras facultades mentales y morales,

39 ElIris de La Paz, 21 de diciembre de 1834. “Creacién del Colegio Normal”, articulo primero.
40 ElIris de La Paz, 28 de diciembre de 1834. Articulo segundo.
41 EllIris de La Paz, 4 de enero de 1835. “Colegio Normal”, articulo tercero.
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debia ser la piedra fundamental de la reforma que meditaba el gobierno.
Sin esta base, el proyectado colegio normal no desempefaria cumplida-
mente sus fines. El estudio de la filosofia no debia considerarse como un
simple rito universitario o como un transito indispensable de los cursos
inferiores a los elevados, sino como un estudio fundamental “y capaz de
abrir la puerta a la mejora de su ser, que debe ser el mas noble objeto de
su ambicion™?, En ese entendido, se buscaba que el curso de filosofia del
colegio normal preparase acertadamente a los jévenes para el estudio de
la jurisprudencia en todos sus ramos, puesto que “la ciencia legal abraza
en su ensefanza tres grandes ramificaciones; a saber: derecho natural y de
gentes, derecho civil y derecho canénico”®.

El 27 de abril de 1835, reunidos en el salon de la Prefectura de La Paz las au-
toridades, tribunales, corporaciones, estado mayor de la plaza y un numeroso
concurso de los principales habitantes de la ciudad, ocupando el frente la
Corte Superior, el venerable dean y cabildo, el cancelario de la universidad y
director del colegio normal, el secretario de la Prefectura procedio a la lectura
del decreto de constitucion de este establecimiento. Seguidamente, el general
prefecto tomo la palabra, y en nombre del presidente de la Republica declar6
solemnemente instalado el Colegio Normal de La Paz*.

Con todo lo explicado hasta aqui se muestra una coherencia interesante en
la propuesta del sistema educativo para el inicio de la Republica de Bolivia:
se iniciaba con una ensefanza basica vinculada con estudios secundarios
y superiores. De esta manera se concebia la educacion popular basada en
el método de escuela de trabajo que estaba en boga en esa época. En este
tipo de educacion se incluian los establecimientos de artes y oficios, escue-
las de primeras letras, colegios de huérfanos, colegios de ciencias y artes y
colegio normal.

42 ElIris de La Paz, 11 de enero de 1835. “Colegio Normal”, articulo Cuarto.
43 El Iris de La Paz, 18 de enero de 1835. “Colegio Normal”, articulo Quinto.
44 El Iris de La Paz, 3 de mayo de 1835. “Inauguracion del Colegio Normal”.
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V. Conclusiones

Para comprender el proceso educativo colonial es importante precisar y
analizar la sociedad, la economia y la cultura que sustentaron las misio-
nes religiosas en sus propodsitos de evangelizacion, y las huellas que deja-
ron en la mentalidad de la poblacion a lo largo de 290 afios de coloniaje.

La sociedad colonial se mantuvo en condiciones desiguales y con diferencias
sociales y raciales entre la elite de origen espafiol, los mestizos (espafioles-
indios y espanoles-negros) y las comunidades indigenas. Con el tiempo, las
generaciones criollas se convertirian en propietarias de haciendas, mientras
que los mestizos buscaban lograr un estatus social intermedio entre el criollo
y el indio. Por su parte, la poblacién india, bajo el control de sus caciques, se
mantuvo sometida, como mano de obra de las haciendas y las minas de plata.

Con la acumulacion de bienes donados y el establecimiento de importantes
empresas agropecuarias, las misiones eclesiasticas pudieron obtener ingresos
importantes para sostener sus colegios en diferentes ciudades de la Audiencia
de Charcas (hoy Bolivia). Eso se consigui6 explotando mano de obra indigena
y esclava. La cantidad de ingresos que los misioneros manejaron fue variable,
ya que la productividad y rentabilidad de sus haciendas y empresas dependia
de las condiciones naturales de las regiones donde estaban ubicadas.

En la educacién evangelizadora se puede percibir la imposicion social y
cultural del colonizador. Las poblaciones indigenas se vieron afectadas en
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el ejercicio pleno de sus propios valores culturales. Esta claro que todo el
proceso de evangelizacion tuvo un gran impacto en la vida cultural de los
indigenas; en la mayoria de los casos se les obligdé a renunciar a sus prac-
ticas rituales y ancestrales, ya que se las entendia como actos de idolatria.
Pero aunque la extirpacién de idolatrias fue muy intensa, también lo fue la
resistencia. Las wak “as o sitios sagrados ancestralmente, formaban y forman
parte de la vida del indigena y por ello su poder se ha mantenido.

La politica del régimen colonial coadyuvo a las misiones religiosas de jesui-
tas, franciscanos y otras 6rdenes, en sus actividades de reduccion de indios
para su evangelizacion. La educacion implantada por los misioneros catolicos,
basada en la doctrina cristiana, practicamente se sustent6 en la catequizacion
como accion educativa. Para esta tarea, era importante aprender y estudiar los
idiomas originarios, elaborar vocabularios y escribir el catecismo en castellano
y en lenguas indigenas. La educacion, tanto para la elite colonial como para
la elite indigena, se hizo siempre con el propésito de llevar adelante la evan-
gelizacion. En el actual territorio boliviano fue importante establecer colegios
para los hijos de caciques del ambito andino. Cabe citar que los hijos de los
caciques Guarachi, de Jesus de Machaca, y de Limachi, de Guaqui, estudiaron
en el Colegio San Juan Bautista de la ciudad de La Plata (hoy Sucre) y llegaron
a obtener grados de licenciado, maestro y doctor. En tierras altas, para los ni-
fios y jovenes de las comunidades indigenas se impuso la catequizacién como
una forma de educacion. En las reducciones de tierras bajas se implement6
especialmente el aprendizaje de artes y oficios (artesania) y mediante la ense-
fianza de la musica y de los instrumentos de Europa se introdujo la promocion
de la musica barroca, especialmente en la region de Chiquitos.

Después de las rebeliones de Tupak Amaru y Tupak Katari, las autoridades
coloniales propusieron el establecimiento de escuelas para los ninos indige-
nas con la ensefianza de la doctrina cristiana, leer y escribir en lengua cas-
tellana y conocer artes y oficios. Sin duda, el catecismo fue empleado como
texto de ensefianza, y como materiales didacticos sirvieron los instrumentos
de trabajo elaborados por los propios alumnos o gente reducida de los pue-
blos indigenas de tierras bajas, como se pudo constatar en esas reducciones.
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Con el inicio de la republica se empez6 a operar una transicion social, cul-
tural y educacional. Pero si bien la educaciéon popular se planteaba como
una posibilidad dentro de la construccion de una nueva sociedad, en los
hechos las lineas educativas se las marcé con la promulgacion de leyes
y decretos para el establecimiento de centros de ensenanza de artes y
oficios, escuelas de primeras letras y educacién basica y los colegios de
ciencias y artes orientados hacia los estudios superiores para la formacion
de profesionales en diferentes disciplinas cientificas.
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