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PRESENTACION

El presente trabajo de investigacion es una propuesta de la Asociacion del Centro
de Desarrollo Integral de la Mujer Aymara “Amuyt’a” (CDIMA), que invita
a reflexionar sobre problemas del colonialismo o como dijo Anibal Quijano,
sobre la colonialidad del poder que atraviesa la educacion y la sociedad del
siglo XXI en nuestro pais. Ha sido un trabajo tedrica pensada en la posibilidad
de que los Pueblos Indigena Originarios Campesinos (PIOCs.), comunidades
afrodescendiente, obtengan mas oportunidad de gozar el derecho a la educacion.

Este trabajo de investigacion, es ante todo una propuesta teorica desde distintas
miradas de pensadores decoloniales de América Latina, es intentar contestar
(Por qué los PIOCs estan en condiciones de marginamiento?, ;Qué mecanismo
o fenémenos han hecho que unos asuman el poder de decidir sobre los derechos
a la educacion o su negacion de las mismas? y ;Coémo superar el colonialismo
imperante en términos de conocimiento y exclusion a los PIOCs?

La propuesta recoge las palabras mas contundentes de algunos pensadores que
se acercan de manera efectiva a la vida diaria, a la realidad y de lo real sobre los
PIOC- afrodescediente y la educacion superior, asi mismo, la investigacion solo
es una provocacion tedrica y filoséfica que intenta interpelar a los que gestionan
el poder, a los conservadores pensadores de la educacion.

La elaboracion de esta investigacion es mas una argumentacion y justificacion de
la propuesta de politica publica educativa de: “Educacion Superior e Inclusion
de los Pueblos Indigenas Originario Campesino para la Profundizacion de la
Descolonizacion y Despatriarcalizacion”, documento que CDIMA presento
al Congreso de Educacion realizada en Tarija este 2024 con el objetivo de
profundizar la democracia en educacion.

Se usa mucho la palabra, inclusion en el trabajo de investigacion (inclusion
no exactamente a la modernidad, sino, inclusion desde la interculturalidad,
desde las practicas y conocimientos de las naciones y pueblos indigenas a la
educacion plurinacional), también se es incisivo con la democracia, intercultural
y liberadora, gastamos estas palabras siempre con la esperanza de superar
la colonizacion y descolonizar la educacion para generar mayor inclusion
intercultural a los PIOCs-afrodescendientes.
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EDUCACION SUPERIOR Y LA INCLUSION DE LOS PUEBLOS
INDIGENAS ORIGINARIO CAMPESINO Y LA COMUNIDAD
AFROBOLIVIANA

Pensar, la descolonizacion y desde las costumbres ancestrales hacer una
educacion superior

INTRODUCCION

La presente investigacion es un trabajo de gran esfuerzo de la Asociacion del
Centro de Desarrollo Integral de la Mujer Aymara “Amuyt’a” (CDIMA) que
representa un paso crucial hacia la reivindicacion de los derechos de los PIOCs-
afrodescendientes en el acceso a la educacion superior.

A través de una metodologia integral se combino, datos concretos y un marco
tedrico robusto, se establecid la necesidad imperante de adentrarnos a la corriente
de los pensadores decoloniales de América Latina y proponer una revision
critica para la transformacion del sistema educativo, con mayor énfasis, en la
educacidn superior para garantizar una inclusion real a los pueblos indigenas-
afrodescendientes.

Esta investigacion no solo es una propuesta filosofica-critica sobre la educacion
de Bolivia, sino que también es un alineamiento a la lucha incansable de las
naciones y pueblos indigenas como con los principios de equidad y diversidad
estipulados en la Constitucion Politica del Estado y la Ley de Educacion “Avelino
Sifiani-Elizardo Pérez” N° 070.

Esta investigacion es ante todo una propuesta que busca plantear un horizonte de
reflexion para fortalecer y apoyar los derechos de los PIOCs-afrodescediente a
la educacion superior. El mayor anhelo de esta investigacion es que sea tomada
en cuenta y materializadas para mejorar las condiciones y la calidad de vida de
las mujeres y jovenes indigenas y afrodescendiente.

La presente investigacion teorica, hace un recuento veloz de la colonialidad del
poder que planteo Anibal Quijano, haciendo mucho énfasis en la colonizacion
de América Latina y de Bolivia, la educacion ha sido el tema que hemos elegido,
para que sea, el campo de fuerza, donde nos permita visibilizar los procesos de
profunda contradiccion que rige el actual sistema (proyectos de colonizacion y
descolonizacion).

Desde el campo de la critica y la reflexion, vemos la urgente necesidad de
reconfigurar nuestras estructuras sociales y democraticas para superar los
legados del eurocentrismo que han distorsionado la realidad.

Creemos que desde la educacion se construye el individuo, la familia, la
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comunidad y por supuesto el pais. La inclusion a la educacion desde los pueblos
indigenas, significa que cada individuo asuma un papel activo en igualdad de
condiciones. En este camino hacia una educacion inclusiva, es fundamental
la participacion de todos los actores publicos y privados a que se unan en la
construccion de un futuro donde cada voz y cada historia cuenten, asegurando
asi que la verdadera esencia del aprendizaje se manifieste en toda su pluralidad,
como superacion a la colonizacion.

Finalmente, reivindicamos el conocimiento, los saberes, la practicas, la ciencia
y la cosmovision de nuestros pueblos 1nd1genas originario campesino y nos
alineamos a continuar impulsando y ensanchar la democracia para la mayor
participacion de jovenes y mujeres en la educacion como un justo derecho y
como una demanda que aun esta en llamas.

I. LA ESTRUCTURA DEL PODER Y LA INCIDENCIA EN LA
EDUCACION

1.1. La Colonialidad Del Poder

El peruano Anibal Quijano (2014) habla de la globalizacion como uno de los
prlmeros fendmenos que seria producto de la culminaciéon de un proceso que se
inicio en 1492, donde se constituyeron la América, el capitalismo, la modernidad
y el eurocentrismo, como un nuevo patrén de poder mundial’. Uno de los ejes
de ese patron es la clasificacion y jerarquizacion de humanidad sobre la idea
de raza, una construccion mental que fue el elemento bésico de la dominacion
colonial.

En este punto, la raza, como constructo politico e econdémico y construccion
socio-historica definid la diferenciacion de los individuos, que no solo fue la
clasificacion y jerarquizacion a partir de la condicion del color de la piel. Lo que
verdaderamente definio la raza, desde la mirada tiempo-espacio de la modernidad
es la negacion de la condicion humana a seres humanos? (Romero, 2018). Para
la afirmacion de esta negacion se han valido de un sin fin de estrategias, desde
la evangelizacidn-cristianizacion y la civilizacidon, fendmenos que pregonaron
la modernidad, el desarrollismo, la democratizacion y la educacion’. A este
principio de clasificacion el socidlogo peruano Anibal Quijano (2009) lo llamo,
La colonialidad del poder:

1 A partir del siglo XV, se ha construido una tipo de historia, economia, civilizacion, modernidad, capitalis-
mo, globalizacién, desarrollismo, Etnocentrismo, poder de la colonialidad y otros.

2 La negacion de la condicion humana de unos, en cuanto producto de la afirmacion de la condicion
humana de otros, dio origen a proyectos de salvacién/colonizacion de aquellos que fueron definidos como
no-humanos. Asi, desde finales del siglo XV hasta nuestro siglo xxi el planeta ha sido testigo del desplie-
gue de estrategias de humanizacién promovidas por la impronta moral de quienes han tenido el poder de
definicion sobre lo humano (Romero. 2018, Pag. 16).

3 Louis Althusser, Ideologia y aparatos ideologicos del Estado Freud y Lacan.
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“...la codificacion de las diferencias entre conquistadores y conquistados en la idea
de raza, es decir, una supuesta diferente estructura bioldgica que ubicaba a los unos
en situacion natural de inferioridad respecto de los otros. Esa idea fue asumida por los
conquistadores como el principal elemento constitutivo, fundante, de las relaciones de
dominacion que la conquista imponia. Sobre esa base, en consecuencia, fue clasificada
la poblacion de América, y del mundo después, en dicho nuevo patréon de poder”
(Quijano, 2009, Pag. 778).

La construccién de la raza como un instrumento politico y econémico ha
perpetuado la negacion de la humanidad de numerosos individuos a lo largo de la
historia. Este proceso, fundamentado en la colonialidad del poder, ha facilitado
la jerarquizacion injusta y la clasificacion basada en caracteristicas superficiales
como el color de la piel. Es imperativo que reconozcamos y cuestionemos estas
estructuras de poder que contintan influyendo en nuestras interacciones y en la
forma en que percibimos a otros.

El segundo eje, del patron del colonialismo del poder, es la interconexion entre
el colonialismo del poder y el capitalismo que revela como las estructuras de
opresion han evolucionado para perpetuar el control sobre el trabajo y sus
resultados, por lo tanto, tiene mucho que ver con el capitalismo y el control del
trabajo, la produccion y la circulacion:

“...la articulacion de todas las formas historicas de control del trabajo, de sus recursos
y de sus productos, en torno del capital y del mercado mundial” (Quijano, 2009, pag.
778).

La cita de Quijano destaca la esencial articulacion entre las diversas formas
de explotacion laboral y la 16gica del mercado global. Este patréon no solo ha
moldeado economias, sino también sociedades enteras, afectando la vida de
millones.

La expansion del capitalismo moderno, impulsado por la conquista de América,
cred un nuevo patron de poder global basado en la apropiacion y explotacion
econdmica, lo que permitio la construccion de una jerarquia racial que categorizo
a la poblacion mundial. Esta jerarquia, basada en la idea de “raza”, legitimé la
dominacion colonial y perpetud la supremacia europea, lo que se conoce como
eurocentrismo.

El socidlogo Ramén Grosfoguel (2020), indica que la colonizacion para lograr
sus objetivos impuso una logica de dominacion con el uso de una hegemonia de
la violencia institucionalizada:

“... la usurpacion de la soberania de un pueblo por otro pueblo por medio de la
dominacion politico-militar de su territorio y su poblacion a través de la presencia de
una administracion colonial...” (Gosfoguel, 2007, Pag. 2)*.

4 https://journals.openedition.org/polis/4040?lang=pt (Entrevista realizada a Ramoén Grosfoguel)
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El puertoriquefio, nos invita a reflexionar sobre la persistente sombra de la
colonizacidon y sus impactos en la construccion de relaciones de poder en la
actualidad. La violencia institucionalizada y la dominacién politica-militar
revelan un legado histérico que sigue moldeando nuestras sociedades y
perpetuando injusticias.

Histéricamente, la tortura, persecucion y el asesinato, fueron dispositivos
desplegados con un solo objetivo, someter al otro. Desde el siglo XVII existe un
segundo momento de la colonizacidn, en la misma linea de Quijano, explica el
puertoriquefio que se inicia un neocolonizacion desde el uso de la racializacion
que profundiza la clasificacion y la jerarquizacion de la humanidad.

El puerto riquefio Grosfoguel (2007), es posiblemente el que con mayor detalle
define ese desplazamiento institucional y geopolitico de Europa, que llegd a
América a finales del siglo XV no solo fue un sistema econdémico de capital y
trabajo para la produccion de mercancias que generd ganancias en el mercado
mundial, sino, fue una compleja estructura de poder, un sistema mundo mas
complejo que el descrito por muchos intelectuales. Como sefiala el socidlogo
con el lujo de detalles, el hombre que aterrizé en América fue, un hombre
europeo, capitalista, militar, cristiano, patriarcal, blanco, heterosexual, quien
establecid en el tiempo y el espacio de manera simultdnea varias jerarquias
globales imbricadas, sefialamos algunas: i). Estableci6 una formacion de clase
global donde organiza las formas de trabajo (esclavitud, semiservidumbre,
trabajo asalariado, etc.), ii). Hicieron la division internacional del trabajo del
centro y la periferia (Wallerstein, 1974), iii). Construyeron una jerarquia racial/
étnica global que privilegia a los europeos sobre los otros (Quijano, 1993;
2000), iv). Construyeron una jerarquia global de género que da primacia a los
hombres sobre las mujeres (Spivak, 1988; Enloe, 1990), iv). Establecieron una
jerarquia espiritual que da primacia a los cristianos (luego protestante) sobre las
otras, v). Construyeron una jerarquia epistémica que privilegia el conocimiento
y la cosmologia occidentales sobre los otros, y que esta institucionalizada en
el sistema universitario global (Mignolo, 1995, 2000; Quijano, 1991), vi).
Establecieron una jerarquia lingliistica entre las lenguas europeas frente a las
otras que hace primar la comunicacion, produccion tedrica y conocimiento
(Mignolo, 2000).

Un segundo momento del colonialismo es la colonialidad. El economista y
filosofo,’ Luis Claros (2011) explica que la colonialidad son distintos dispositivos
que operan sutilmente en distintas relaciones sociales donde se destaca un tipo
de sentido comun a partir del uso de la violencia simbolica que permite la
imposicion, subordinacion y dominacion del otro:

5 Profesor de CIDES-UMSA Ciencias del Desarrollo — Universidad Mayor de San Andrés.
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“La colonialidad, son diferentes mecanismos mediante la cuales se legitiman y
reproducen relaciones de subordinacion propias de una sociedad colonial. Una de
las principales formas del funcionamiento del colonialismo consiste en la imposicion
de un sentido historico como necesario, semejante imposicion no se opera mediante
represiones abiertas, sino que opera mediante sutiles formas de violencia” (Claros
2011, p. 5).

La colonialidad, se manifiesta a través de mecanismos sutiles que perpetuan
relaciones de dominacién y subordinacion sin recurrir a represiones abiertas.
Este fendmeno no solo impone una narrativa historica tinica, sino que también
utiliza la violencia simbolica para integrar y normalizar el sentido comun en un
contexto colonial.

De acuerdo con Quijano (2007), el proceso de dominacion desde la colonialidad
se inicia a partir de la division racial/étnica, como ¢l sefiala:

“La colonialidad es uno de los elementos constitutivos y especificos del patron mundial
de poder capitalista. Se funda en la imposicion de una clasificacion racial/étnica de la
poblacion del mundo como piedra angular de dicho patrén de poder, y opera en cada
uno de los planos, ambitos y dimensiones, materiales y subjetivas, de la existencia
cotidiana y a escala social...” (Quijano, 2007, Pag. 93).

También establece que si bien el colonialismo es un acto histérico de control
econoémico politico y militar sobre la poblacion colonizada, la colonialidad
es un dominio hegemonico en lo econdmico, politico, social y cultura, desde
la imposicidon de practicas que anulan a las otras formas de pensar y de ser,
finalmente, establece que la colonialidad es un proceso de expansion civilizatorio
del capitalismo.

Un tercer momento es el eurocentrismo, ;Quién dice qué? Y ;Qué tipo de
racionalidad es la que se impone en el mundo? Por supuesto, es el mandato
civilizatorio del colonizador, es la imposicion de un arquetipo, paradigma,
epistemologia, ideologia y racionalidad, fundamentos que influyeron y
determinaron la realidad del mundo. Es un tipo de razén impuesta y que esta por
encima de todo, y si esta razén esta por sobre todo, es la imposicion de un tipo
de razén universal. Y ;Cudl es esa razon universal? Es la razon europea que se
universaliza y se coloco por encima de todas las otras racionalidades.

Laracionalidad del eurocentrismo es también una racionalidad moderna que esta
por encima de todo, por lo tanto, es considerada una racionalidad superior, lo
que le convierti6 a la Europa como el sujeto que lo determino el todo. Mientras
los otros tipos de racionalidades pueblos indigenas se convierten en objetos de
conocimiento y se ubicaron en el nivel inferior dejando de ser asi sujetos. La
racionalidad de los europeos es también llamados a ser hombres, superiores y
universales, mientras las otras racionalidades son considerados objetos a las que
se les cuestiona y se las niega toda condicion de sujetos, son el no ser y por lo
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tanto, dejan de ser vistos como hombres o son hombres inferiores. Europa y su
racionalidad son la encargada de convertirlos en cristianos y rescatarlas de las
hogueras y del oscurantismo.

Quijano (2009) senala que la colonialidad del poder y el eurocentrismo estan
estrechamente vinculados. El eurocentrismo para hacer su parte ha tenido que
construir un arquetipo mitico para consolidar el poder del colonialismo, ese mito
se basd en una serie de distorsiones sobre la historia que intent6 justificar la
dominacion europea:

v" Elmito de la historia unilineal, que se presenta a la historia humana como una trayectoria
unidireccional que avanza desde un estado de naturaleza hasta su culminacion en la
civilizacion europea, es decir la historia inicia y culmina en Europa. Este mito ignora
la diversidad de historias y culturas, y relega a las culturas no europeas a un pasado
primitivo.

v' Naturalizacion de las diferencias culturales, se atribuyen las diferencias entre culturas
a supuestas diferencias raciales, es decir, desde el color de la piel se justifica la
superioridad de la cultura de los europeos y la inferioridad de otros pueblos, y esto se
lo acepta como algo natural.

v" Reubicacion temporal de las culturas no europeas, se coloca a las culturas no europeas
en el pasado de la historia, es decir, son prehistoria, precivilizaciones, premodernas y
se las presenta como atrasadas e inferiores en la escala de la evolucion (Quijano, 2009).

Este mito del eurocentrismo para su efectividad circuld, articul6 y se posiciono,
solo asi pudo consolidarse la justificacion.

“...en el mundo moderno-colonial es que la justificacion de dicha dominacion
y explotacion colonial pasa por la articulacion de un discurso racial acerca de la
inferioridad del pueblo conquistado y la superioridad del conquistador”’(Gosfoguel,
2007, Pag. 2).

Siguiendo esta linea que marcd Quijano, luego el socidlogo Grosfoguel,
sobre el colonialismo, posiblemente los trabajos de Aime Cesaire y Frantz
Fanon, de mediados del siglo XX, en el contexto del colonialismo francés,
logra encontrar una afirmacion mas contundente sobre el significado de esa
clasificacion y jerarquizacion social que marco a la identidad negra, como una
profunda contradiccion entre el llamado a la asimilacion por parte de la sociedad
dominante y la practica racista de exclusion.

En los afios de 1950, el idedlogo de la negritud y defensor de las raices africanas,
Cesaire® publica Discurso sobre el colonialismo, donde senala enfaticamente

6 Aimé Fernand David Césaire fue un poeta y politico francés. Fue el idedlogo del concepto de la egritud
y su obra ha estado marcada por la defensa de sus raices africanas.
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que el fundamento de la accion colonial es el desprecio del hombre nativo, la
reduccion del colonizado a la condicion de “bestia”. La colonizacion al reducir
al “hombre” a “bestia” convirtio al individuo en un instrumento de produccion,
en este limite de la humanidad, el hombre nativo es deshumanizado totalmente,
de manera que los colonizados son vistos como seres carentes de capacidades
humanas e imposibilitados a suautodeterminacién. La colonizacion es establecida
como una relacion de dominacion, sumision y explotacion al dominado. Esta
condicion de inanicidon cadavérica coloca al hombre en un plano de objeto, de
ahi que Cesaire afirme que la colonizacion es igual a la cosificacion.

La dicotomia entre humanos y no humanos fue central para la modernidad
colonial. A partir de la colonizacion de las Américas y el Caribe, se impuso a los
colonizados una dicotomia entre seres humanos y no humanos, con una dicotomia
entre hombres y mujeres. Esta distincion se convirtio en la marca de la humanidad
y la civilizacion, con sélo seres civilizados. Los pueblos indigenas y los eslavos
fueron categorizados como no humanos. El hombre europeo moderno, burgués,
colonial se convirtié en un sujeto/agente, una persona civilizada, heterosexual,
cristiana y con mente y raza. La mujer europea burguesa fue vista como una
reproduccion de la raza y el capital.

El colonialismo, fue violenta y fisicamente exigente para las mujeres indigenas
en América Latina, tuvieron que soportar violencia psicoldgica, fisica como
la violencia simbodlica y los amancebamientos (convivir como pareja, con
relaciones sexuales sin casarse). Sus estrategias de resistencia estaban dirigidas
a la resistencia “pasiva”, que tenia como objetivo mantener las tradiciones
y las idolatrias. Durante el periodo colonial, las mujeres indigenas estaban
estrechamente vinculadas a sus parejas, y su participacion en las actividades
econoOmicas era esencial. Por lo general, realizaban tareas paralelas, como la
produccion agricola, ganaderia y en muchos casos recoger minerales desechados.
Algunas mujeres también tenian un control sobre el cuidado de los nifios.

En las ciudades coloniales, las mujeres indigenas se dedicaban principalmente
a las pequefias actividades de recursos, el comercio y el servicio doméstico.
Algunas de las mujeres indigenas de la élite tenian una fuerte posicion social
y un liderazgo hereditario. En el servicio doméstico, las mujeres indigenas
trabajaban en los hogares espafioles, tejian con textiles y, a veces, vestian ropa.
Sin embargo, no habia acuerdos ni contratos legales, y a menudo eran retenidas
contra su voluntad y no disfrutaban de tiempo libre.

Desde el punto de vista de la Profesora de Estudios de Mujeres y Filosofia, Maria
Lugones, sefiala que, la situacion de la mujer indigena durante el colonialismo
fue marcada por multiples formas de opresion y explotacion, que se entrelazaron
con las dindmicas de género, raza y clase. Las mujeres indigenas fueron
despojadas de su humanidad y clasificadas como “no humanas” en el contexto
de la modernidad colonial, lo que las coloco en una posicion de desventaja y
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vulnerabilidad.
1.1. Colonialismo: formas de violencia en Bolivia

Retornando nuevamente a Cesaire del desprecio que el habla, estd vigente
todavia en el siglo XXI, Bolivia es toda una antologia de esta accion colonial,
René Zavaleta (1980) senala que desde Manuel José Cortez (Poeta, pensador
e historiador); Bautista Saavedra (Presidente de la Republica 1925); Gabriel
René Moreno, (historiador, biblidgrafo, critico literario), Jos¢ Manuel Pando
(Presidente de la Republica 1899) fueron por excelencia los tutores del desprecio
al otro, aspecto que ain continua. Los acontecimientos mas contemporaneos, el
afio 2008 en “la capital de Bolivia” fue la expresion mas certera de la vigencia
de este desprecio al hombre indigena que ocurri6 en el caso denominado “24 de
Mayo”, cuando la gente (entre ellas autoridades de instituciones de esas ciudad)
de la ciudad humillo, vejo y vulner6 todos los derechos de los indigenas en la
plaza principal Sucre (Chuquisaca), otro caso emblematico ocurri6 en noviembre
2019 donde en el municipio de Sacaba (Cochabamba) y en la ciudad de El
Alto (La Paz) el Gobierno (2019-2020) haciendo uso de las fuerzas armadas
y de seguridad dejaron un total de 27 muertos y cientos de personas heridas, la
mayoria pertenecientes a las naciones y pueblos indigenas.

Estos despliegues sin duda son dados desde una estructura de poder colonial
reproducida por la clase criolla gobernante e intelectual a través de las 16gicas de
darwinismo social, que fue puesta en practica obteniendo resultados impactantes
muy contrario a los pueblos indigenas.

A partir de la reproduccion del darwinismo-social, se cred individuos que en
la historia nacional se consagraron unos como superiores frente a los otros,
en términos de relaciones sociales (criollo-indio), unos se vieron como clase
superior y otros como una clase inferior, unos fueron los opresores y otros los
oprimidos, unos creyeron ser los llamados a organizar la economia, politica y la
cultura (educacion) y los otros solo lo acataron, esta fue la receta que consolid6
a las clases dominantes (Zavaleta, 2008).

En este punto, la colonialidad del poder que expresa Quijano (2014), fue
determinante a partir del uso de la raza para el constructo politico e econémico
y construccion socio-historica que definio la diferenciacion y negacion del otro,
para la afirmaciéon de esta negacion se han valido de un sin fin de estrategias,
desde el avasallamiento de las tierras, eliminacion de las comunidades,
campesinizacion, cristianizacion, la ciudadania y desde los 50 la educacion,
fendmenos que pregonaron la modernidad, el desarrollismo y la democratizacion.
Como dijimos antes a esto, el socidlogo peruano Anibal Quijano (2009) lo llamo
La colonialidad del poder.

La condicion de la mujer, en esta colonialidad de poder que expresa Quijano, fue
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deshumanizada. Las mujeres indigenas, al igual que sus pares varones, fueron
vistas como parte de un “otro” que era considerado salvaje y primitivo. Esta
deshumanizacion se justifico a través de la logica colonial que establecia una
jerarquia entre los colonizadores europeos y los pueblos indigenas, donde solo
los europeos eran considerados plenamente humanos.

En la republica como antes de la independencia, las mujeres indigenas a
menudo eran objeto de explotacion sexual y laboral. Eran forzadas a trabajar en
condiciones inhumanas y, en muchos casos, sus cuerpos eran utilizados como
herramientas de reproduccion para asegurar la continuidad de la poblacion
colonial. Las mujeres indigenas eran despojadas de su autonomia y dignidad
totalmente.

La violencia de género también fue una constante en la vida de las mujeres
indigenas. La imposicion de normas coloniales, republicanas y patriarcales
exacerbo la violencia que enfrentaban, tanto por parte de los patrones como
dentro de sus propias comunidades. A pesar de estas condiciones opresivas, las
mujeres indigenas también encontraron formas de resistencia. Lugones (2010)
sefiala que las practicas de resistencia han sido fundamental para entender la
experiencia de las mujeres indigenas en el horizonte de la preservacion de las
cultura de los pueblos indigenas. La practicas ancestrales, tradiciones, formas de
vida, creacion de redes de apoyo entre ellas fueron siempre parte fundamental
de la mujeres indigenas. En sintesis la situacion de la mujer indigena durante el
colonialismo y la republica fue compleja y multifacética, caracterizada por la
opresion, la explotacion y la resistencia, en un contexto donde las jerarquias de
género, raza y clase se entrelazaban de manera profunda.

1.2. La Educacion colonial en Bolivia

Todos estos elementos revisados arriba, nos da luces y certezas de como ha
sido reconfigurada, redisefiada y reformateada la educacion no solo en América
Latina, sino en Bolivia, el socidlogo Gosfoguel (2007) nos indicaba que el t1p0
de educacion que ha sido disefiada, estaba estructurada desde una jerarquia
racializada que fue orientada estrictamente al mercado.

La clasificacion y jerarquizacion social realizada en Bolivia a partir del
dispositivo raza’, respondidé siempre a unos intereses politico e ideoldgico,
un tipo de interés que permitid oportunidades y acceso a unos y la negacion
a los otros. Este resultado ha sido producto de los procesos del colonialismo,
colonialidad, eurocentrismo y racismo que definid beneficios para el conquistador

7 En América, la idea de raza fue un modo de otorgar legitimidad a las relaciones de dominacién impues-
tas por la conquista. La posterior constitucion de Europa como nueva id-entidad después de América y la
expansion del colonialismo europeo sobre el resto del mundo, llevaron a la elaboracién de la perspectiva
eurocéntrica de conocimiento y con ella a la elaboracién tedrica de la idea de raza como naturalizacion de
esas relaciones coloniales de dominacion entre europeos y no-europeos (Quijano, 2000, Pag. 2).
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y la negacidn al conquistado.

En ese horizonte, la negacion a significado para la mujer, la exclusion de las
mujeres del derecho a la educacion que ha sido un fendmeno persistente a lo largo
de la historia boliviana, especialmente en contextos coloniales y patriarcales. La
logica colonial y patriarcal imperante en Bolivia ha definido roles de género que
relegaron a las mujeres, especialmente a las mujeres indigenas, a posiciones
subordinadas. Esto se tradujo en la negacion de su acceso a la educacion, ya que
se les considera responsables principalmente del hogar y la crianza, en lugar de
ser vistas como individuos con derecho a la formacién y el conocimiento.

La exclusion de las mujeres a la educacion no puede entenderse sin considerar
la interseccionalidad de raza, clase y género. Las mujeres no blancas, como las
indigenas y las afrodescendientes, enfrentan barreras adicionales que limitan su
acceso a la educacion. Esta exclusion se manifiesta en la colonialidad del género,
que implica que las estructuras de poder y dominacidon han impuesto un sistema
de género que niega la humanidad y el derecho a la educacidon de las mujeres
colonizadas, entre ellas las mujeres inidgenas. Este sistema ha sido utilizado
para justificar la exclusion de las mujeres de la educacion formal, perpetuando
asi su subordinacion y limitando sus oportunidades de desarrollo personal.

Este entramado de despliegue colonial y estructura de poder europeo que llegd
a América fue reproducida con muy alta fidelidad en el pais por la clase criolla
gobernante e intelectualidad, que a través de las logicas de darwinismo social
fue puestas en practica desde el Estado obteniendo resultados impactantes muy
contrario a los pueblos indigenas y mujeres inidgenas, y con ella contribuyeron
a reforzar la hegemonia de la colonialidad del poder, del que habla Quijano.

El Estado ohgarqulco desde sus origenes (1825) ha producido un pensamiento
y una organizacion que ha promovido toda una antologia del darwinismo social,
los responsables del manejo del Estado, sus grandes héroes, teorias, escuelas e
ideologias y sobre todo su liderazgo de intelectuales fueron responsables del
uso y despliegue de material ideologico, lleno de prejuicios, racismo y odio, que
consolidé su hegemonia total como clase dominate (Zavaleta, 2008)

A partir de la reproduccion del darwinismo-social, se cre6 individuos que se
consagraron como superioridad frente al otro, en términos de relaciones sociales
(criollo-indio) unos se vieron como clase superior y otros como una clase inferior,
unos actuaron como opresores y otros como oprimidos, asi en la republica cada
individuo busco sentirse superior al otro, esta fue la receta que consolid6 a las
clases dominantes (Zavaleta, 2008).

El darwinismo social, es una herencia colonial y una expresion del eurocentrismo,
que ha marcado a Bolivia durante toda la republica. Desde la independencia del
pais las mayorias los pueblos indigenas, el 97% fueron quienes han sido relegados
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de la construccion de la nacion y el Estado, fueron excluidos del derecho a la
ciudadania y de la educacion, frente a un 3% de la poblacion quienes fueron los
unicos privilegiados.

En 1910, la educacion emitida desde el Estado marcaba una clara diferencia entre
la ensefianza en las ciudades y el campo, aunque las miradas liberales marcaban
claramente la idea de integrar al indio a la Bolivia, la clase gobernante estuvo
atrincherado en la actitud conservadora. En 1916 el Pedagogo Georges Rouma
recomienda al gobierno de entonces, que el idioma de la educacion deberia ser
monoligue. “Si educamos a los indios en su propio idioma, no haremos sino
elevar los muros que nos separan de ellos”. Esta recomendacion abiertamente
apuntaba la consolidacion de la modernizacion de la Educacion y la integracion
del indio al mercado.

En 1931 se da inici6 a la consolidacion de una educacion nacional con el Estatuto
de Educacion Publica. En 1948 hay una consolidacion breve de la “escuela-ayllu
de Warisata” el cual pretende ser un modelo de educacion productiva nacional. En
1955 aparece el Codigo de la Educacion Boliviana, que proclama una educacion
universal, gratuita y obligatoria. En el afio 1969 promulgan los Estatutos de la
Educacion Boliviana. En plena dictadura, 1973 se da el Diagndstico Integral
de la Educacion Boliviana y en 1994 se dicta la Ley N° 1565 de la reforma
educativa.

En el afio 1955 se constituy6 una educacion universal, gratuita y obligatoria, sin
embargo, hasta ese afio, el 83% de la poblacion en edad escolar estaba al margen
de ese privilegio (CEB Preambulo), aunque en apariencia en esos afios parecia
la educacion muy democratizada, sin embargo, la falta de registros, documentos,
certificados de nacimiento, la cmdadama las comunidades aisladas y ale_]adas
de los nucleos escolares, hacian que la educacion todavia siga siendo privilegios
de unos cuantos.

El modelo educativo de la revolucion del 52 se caracterizo por ser un modelo de
pedagogia homogeneizador (una educacion que mutilo la identidad y uniformizo
los criterios), castellanizador®, de fuerte orientacion urbana, que contribuyo
a la desestructuracion de los pueblos indigenas, y llevo a un proceso de
desclasamiento (pérdida de conciencia y negacion de su condicion de identidad
cultural) y desetnizacion (que reniega de su identidad cultural).

8 Las razones de la castellanizacion fueron: “era el idioma de monarcas y conquistadores, para facilitar
la evangelizacion de los indlios, pues: abandonaran su idolatria; los obispos seran entendido en todo los
pueblos en su Diésesis; los parrocos estaran “mas uniformes”; los colegiales de tantas comunidades
alcanzaran el premio de sus desvelos y con ello serén estimulados a ‘progresar’; los indios tendran mas
amor a la Nacién Conquistadora; se civilizaran para el trato, comercio o pleito y estaran tan expuestos a
ser engafiados en ellos” (Patzi, 2006, Pag. 50).

13

..., TR TR




@8@ ASOCIACION DEL CENTRO DE DESARROLLO INTEGRAL DE LA MUJER AYMARA "AMUYT'A" - CDIMA

En términos generales la educacion estaba orientada a reproducir los canones
del eurocentrismo y la colonialidad, su objetivo fue construir nuevos ciudadanos
para luego integrarles al Estado, pero mutilados de su identidad étnica, del
sentido critico y su posibilidad de emancipaciéon. Desde que se declard la
educacion gratuita y universal, el programa pedagogico tuvo el objetivo de que
los estudiantes sean buenos campesinos, ganaderos y artesanos, que sepan de la
buena alimentacion, la higiene, sepan vestir y sean ante todo muy disciplinados.
Se prohibi6 la lengua materna, las costumbres tradicionales, consumo de la
hoja de coca y las practicas de la medicina tradicional. En realidad, el programa
respondié a lograr convertir el cuerpo y espiritu indigena de acuerdo a los
arquetipos europeos con la ilusion de que algin dia sean buenos ciudadanos y se
integren a la “nacion boliviana”.

En lo especifico, la educacion liberal de la revolucion nacional de 1955 y
posteriormente la reforma educativa neoliberal del afio 1994, respondieron
especificamente a la incorporacion de los pueblos indigenas al Estado boliviano,
al capitalismo, a la modernidad y al mercado (convertirles en trabajadores y
consumidores), Como bien subraya Gustafson (2008): Transformar los aparatos
escolares implica no solamente reformar practicas curriculares, sino entrar en una
pelea profunda, sobre las relaciones Estado. En resumen la educacion de medio
siglo respondia al despliegue de la l6gica del poder colonial del capitalismo. La
educacion sirvié de mazo para fracturar la pluralidad de las naciones indigenas
y su diversidad cultural.

El Estado republicano clasifico y jerarquizé los roles de la educacidn a partir
de la condicion racial. La educacion con cierta distincion institucional de
honorabilidad, de ciudadania y prestigio de clase, se constituyd instituciones
como: el colegio militar (institucion de altos estudios), la academia de policias
(institucion superior de ciencia, arte y hombres de letra), normales monolingiie
urbano, instituciones que garantizaban el acceso a la meritocracia académica, a
altos rangos militares (tenientes, capitanes, coroneles y generales) y al capital
social del titulo (licenciados o doctores). Estos estamentos eran de acceso
exclusivo de la clase criolla; mientras las escuelas de sargentos normales
plurilingiie rurales, eran para los indigena y mestizos donde solo podian ser
sargentos y obtener titulos de técnico superior. Esta dualidad de funciones que
otorgaba el Estado ha sido desde una planificacion de instituciones totalmente
racializadas, inclusive el propio Estado como Gobierno clasifico al Ministerio
de la Educacion y Cultura para la organizacion de la educacion urbana y para
la educacion rural se le asignd Ministerio de Asuntos campesinos (Rolland y
Chassin, 2007).

Desde 1986 se promueve la idea de que la democracia debe ampliarse, con ella
también democratizar mas la educacion, pero para muchos la democratizacion
de la educacion era entendida en términos de mas educacion privada que fiscal.
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En ese horizonte el Banco Mundial, las fundaciones Ford y Rockefeller disefian
y financian los modelos educativos bajo su principio ideologico de mercado para
garantizar el proceso de privatizacion. La funcion de esta estrategia fue crear a
un hombre que cuadre con la economia del capital, impulsar una construccion
de masas de obreros, hombres producto de la educacion neoliberal que piensen
en el bienestar de las multinacionales.

El Banco Mundial planteaba que habia que apoyar a los pueblos indigenas para
que no sean excluidos, pero la inclusion es entendida para y hacia el sistema
capitalista, para que los pueblos indigenas, puedan volverse parte del aparato
productivo. Este era una escision moderna donde estaba presente el despojo
y expulsion de los indigenas de la comunidad al mercado laboral, el objetivo
convertirlos en asalariados, consumidores y disponibles a vender su fuerza de
trabajo (Fernando Garcés, 2009). En este objetivo, el neoliberalismo apoyo la
promulgacion de varias leyes (Ley 1551 de Participacion Popular 20/04/1994,
Ley 1654 de Descentralizacion Administrativa 28/07/1995, Ley 1565 de Reforma
Educativa 7/07/1994, Ley 1715 del Instituto Nacional de Reforma Agraria, Ley
INRA 18/10/1996, Ley 1544 de Capitalizacion 21/03/1994) con los que asegurd
que las tierras sean de venta y compra libre (Art. 42, inc. III), la tierra ya no era
del que trabaja sino de quien pague (1953). Esta politica, limit6 a los pueblos
indigenas al acceso y uso de las tierras, el subsuelo, el suelo, el espacio aéreo,
la fuentes y las aguas; asegurar los alimentos y a su recursos econdmicos por
la produccion. En otras palabras, limitaban a las comunidades indigenas a su
habitad, a su identidad individual como colectiva, a la posibilidad de emprender
y a su propio desarrollo econémico y de edintidad.

Si bien la Ley 1565, pareci6 tener una fachada de apoyo a la interculturalidad
y bilingue, y el reconocimiento de los derechos de los pueblos indigenas, en el
fondo el objetivo concreto era el desarrollo econdmico y una nacién moderna.
Como dice Gustafson:

“Desde el principio del siglo XX el discurso de la clase dominante sobre cultura y raza en
Bolivia, ha intentado resolver la contradiccion entre el hecho de que el Estado dependia
politicamente y econdémicamente de la desigualdad étnica racial y la apariencia de las
ideologias liberales que vinculaban el suefio de la modernidad con la creacion de una
nacioén de ciudadanos tedricamente iguales” (Gustafson, 2008, Pag. 94).

LaLey 1565 present6 una imagen de apoyo a la interculturalidad y a los derechos
de los pueblos indigenas, pero en el fondo, era un mecanismo encubierto para
impulsar un modelo de desarrollo econdémico que prioriza la modernizacion
sobre la verdadera equidad; evidencian la lucha interna de un Estado que, bajo
la fachada de un ideal de ciudadania igualitaria, condena a los pueblos indigenas
a una posicion de marginalidad en el proceso de nacion.
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En este mismo horizonte, el modelo educativo neoliberal del ano 1994
profundizo la ideologia de la modernidad con ella el egoismo, la individualidad
y la competitividad, construyo6 un tipo de conocimiento ideal para el individuo,
con el principio de que la letra entra con sangre, asi mutilo el pensar, erradico la
critica y corrompio6 los valores del individuo.

E12006 con el ingreso del Presidente, Evo Morales Ayma, que viene acompafiado
de bases sindicales, indigenas y otros sectores, en especial del Pacto de Unidad’,
el ser indio, campesino o indigena cobra una fuerza nacional y politica, logrando
determinar las politicas del Gobierno (el primer perlodo) en el proceso de la
Asamblea Constituyente logra consolidar la vision de los pueblos indigenas
en la Constitucion Politica del Estado. Constituye un Estado Plurinacional en
reconocimiento a la pluralidad de las naciones y pueblos indigenas del pais.

El Sistema Educativo Nacional se vuelca a un proceso de cambio. La
participacion de los pueblos indigenas en la elaboracion de la constitucion marca
un proceso de experiencias tedrica, historica y de reivindicacion de luchas. Hay
una apuesta de quiebre epistemoldgico y de un nuevo paradigma, consolidar
la demanda historica y desarticular el caracter colonial del Estado. Con todos
estos antecedentes en el afo 2009 el Ministerio de Educacion se acercarse a los
maestros, a las organizaciones sociales, recogiendo demandas, necesidades y
entra a un proceso de dialogo.

Una de las primeras politicas de educacion que se lleva adelante es la eliminacion
del analfabetismo, con el programa “yo si puedo”, y luego con otro programa
que continuo el programa con mas fuerza llamado “yo si puedo seguir”,
posteriormente otra de las tareas va dirigida a reducir la desercion escolar con
el apoyo econdémico de un bono denominado Juancito Pinto, se promueve la
certificacion laboral, revalorizando las capacidades y competencias de los
trabajadores, se otorgan becas de estudio, para los niveles de Educacion Superior
y Técnica, se equipa con computacion a varios telecentros del pais, se crean
nuevas universidades indigenas, quechua, aymara y guarani, se construyen
nuevas infraestructuras de unidades educativas.

Mas adelante, se crea por decreto la Comision Nacional de la Nueva Ley Educativa
Boliviana, esta comision es responsable de la elaboracion del proyecto de Ley
de Educacion Avelino Sinani - Elizardo Pérez N° 070, el cual se aprueba el 20 de
diciembre del 2010. Esta ley proclama que toda persona tiene derecho a recibir
educacion y que la misma es publica, universal y democratica, que recupera

9 Ala cabeza de la Confederacion Sindical Unica de Trabajadores Campesinos de Bolivia (CSUTCB), Confederacién Sindical de
Comunidades Interculturales de Bolivia (CSCIB), Federacion Departamental Unica de Trabajadores Campesinos de La Paz “Tupac
Katari” (FDUTCTK), Confederacion de Pueblos Indigenas del Oriente Boliviano (CIDOB), Consejo Nacional de Ayllus y Markas del
Qullasuyu (CONAMAQ), Coordinadora de Pueblos Etnicos de Santa Cruz (CPESC), Asamblea del Pueblo Guarani (APG), Coordina-
dora de las Seis Federaciones del Tropico, Consejo de Federaciones Campesinas de los Yungas (COFECAY), Federacion Nacional
de Mujeres Campesinas de Bolivia “Bartolina Sisa” (FNMCB-BS), Federacion de Juntas Vecinales (FEJUVE), Central Obrera Boli-
viana (COB) y otras organizaciones son consideradas pacto de Unidad.
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la cosmovision de los pueblos indigenas, propone una educacion intracultural,
intercultural y plurilingiie en todo el sistema educativo y en concordancia con la
reivindicacion de los pueblos manifiesta la descolonizacion, el antiimperialismo,
la despatriarcalizacion y la no violencia contra la mujer. Ley N° 070 recoge
la vision de la educacion comunitaria, de la escuela de ayllu Warisata. Asi se
reafirma en la ley la cultura de las naciones y pueblos indigenas.

Desde la ley 070, la educacion en el Estado Plurinacional de Bolivia tiene
como horizontes politicos-social hacia una educacion comunitaria, productiva,
descolonizadora, intracultural, intercultural; prioriza el rescate de los elementos
étnicos de los pueblos indigenas como la parte filoséfica e ideologico en
relacion al Estado monocultural que mantuvo en 185 afios invisibilizado los
saberes y conocimiento de los pueblos indigenas; el Estado recupera la memoria,
experiencias, conocimiento, vision de las 36 naciones y pueblos indigenas,
afrobolivianos y promueve un modelo de educacion de economia comunitario
productivo, con fuerte relacion con la Madre Tierra para vivir bien.

Asimismo, uno de los avances de la educacion en favor de los pueblos indigenas
es la ensefianza en la lengua materna en los primeros afios de primaria, esta
recuperacion de la lengua indigenas significa la eliminacion de la jerarquizacion
lingtiistica en el pais, lo que obligada a que la comunicacion (transmision
de conocimiento) sea en idioma nativo, y el otro lado, la produccién teodrica
y conocimiento en los materiales pedagogicos deben alinearse al idioma;
existe la mayor participacion de los padres de familia en el funcionamiento
de las escuelas, lo que permite involucrarse a las comunidades indigenas en
el seguimiento y regulacion de las escuelas; se elimind la distincion de la
educacion urbano rural, esta condicion elimina las asimetrias historicas y coloca
ahora a la educacion rural en las mismas condiciones que de las urbanas; la
ley promueve la complementariedad entre conocimientos universales y saberes
indigenas, asegurando que el curriculo educativo sea pertinente y relevante para
cada contexto sociocultural.

Sugranlimitacionde este horizonte delaley es laincorporacion objetivay concreta
de todos estos elementos mencionado en el curriculo, contenidos escolares y de
educacion superior; como en otros modelos educativos implementados en los
ultimos treinta afios, la Ley 070 no supera ciertas limitaciones, como: contar
con un recurso humano altamente calificado para la materializacion de la ley;
no existe un acompanamiento del magisterio, al contrario hay una resistencia a
su aplicacion; no existe contenidos trabajados (desde la vision de los pueblos
indigenas) ni profesores formados para la réplica, entonces, la ley solo aparece
como la modernizaciéon de la educacion; igualmente, la formacion de
docente en Programa de Formacion Complementaria para Maestras y Maestros
(PROFOCOM) como licenciados, no tiene resultados exitosos en términos de
comprension, asimilacion sobre la recuperacion de los saberes y conocimientos
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de los pueblos indigenas.

Ademas, la integracion de saberes indigenas en el curriculo a menudo se ve
restringida a contenidos superficiales, sin una verdadera valoraciéon de los
métodos y enfoques pedagogicos indigenas, de igual manera, la descolonizacion,
la interculturalidad, la inclusion, equidad de género y la despatriarcalizacion
son otros elementos de la Ley 070 que no generé mecanismos, metodologia,
recursos pedagogicos para las aulas ni capacitacion para los maestros. Entonces,
el carécter técnico, la aplicacion de contenidos en referencia a los conocimientos
de los pueblos indigenas y metas pedagdgicos no tienen logros ni muchos
avances.

Como retos de la ley 070 en la profundizacion de los derechos de los pueblos
indigenas, es el trabajo de la educacion intercultural como un componente
esencial para la reivindicacion y fortalecimiento de las identidades de los pueblos
indigenas, buscar transformar no solo el sistema educativo, sino también las
estructuras socioculturales que perpettian la inequidad y la discriminacion.

A pesar de los avances significativos presentados en la Ley de Educacion N°
070, que incorpora las demandas y visiones de los pueblos indigenas, persisten
desafios ineludibles. La integracion auténtica de estas perspectivas en la practica
educativa requiere un compromiso genuino por parte del Estado, que debe ir
mas alld de los discursos multiculturales y trabajar hacia politicas educativas
inclusivas y respetuosas de la diversidad. Este enfoque no solo beneficia a las
comunidades indigenas, sino que también enriquece a toda la sociedad boliviana,
promoviendo un verdadero didlogo intercultural que fomente el bien vivir y la
interdependencia con la Madre Tierra.

II LA MUJER, EL NUCLEO DE LA EDUCACION
2.1. La colonialidad del poder y la mujer

La construccion del patriarcado dentro de los Estados nacionales nos revela
las profundas cicatrices dejadas por el colonialismo y el patriarcalismo. Al
centrar la figura del, hombre, en el hombre blanco, se deslegitima la existencia y
dignidad de las mujeres racializadas, quienes han sufrido la violencia patriarcal
como un medio para que sus compaineros hombres también accedan a una forma
de humanizacion. Este ciclo de explotacion, que se manifiesta a través de la
instrumentalizacion de las mujeres y mujeres indigenas, no solo perpetua el
blanqueamiento y la violencia, sino que también refleja una estructura de poder
racializada y sexista que sigue presente en nuestras sociedades.

La violencia estructural contra las mujeres indigenas, sostenida por el patriarcado
y reforzada por creencias culturales, perpetiia ciclos de opresion que limitd su
autonomia y bienestar. La colonialidad del poder no solo estructura la violencia
sino también el conocimiento y las relaciones sociales, perpetiia una jerarquia
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que deshumaniza a la mujer indigena, reduciéndolos a identidades estigmatizadas
y simplificadas.

La colonialidad del poder, senala lo indigena como el no ser, el barbaro o la bestia,
muy ligados a la deshumanizacion (Maldonado, 2007); este pensamiento con la
idea de la clasificacion racial de la humanidad, impuesta por occidente, unifica
las culturas y suprime las diferencias o entidades comunes (Walsh, 2007). Por
otro lado, la colonialidad del poder, no solo clasifica y jerarquiza la humanidad
por el color de la piel, sino que jerarquiza al hombre sobre las mujeres Como
Splvak (1988) y Enloe (1990), sefialan, construyeron una jerarquia global de
género que da primacia a los hombres sobre las mujeres.

A lo largo de la historia republicana, la colonialidad del poder, arremetio contra
la mujer indigena, la jerarquizacion occidental coloco al hombre en posicion
muy privilegiada, ¢l era el que tenia la virtud y el poder de elegir, de gobernar
y de tomar decisiones, negando todo el papel a las mujeres, asi se ha afectado
la calidad de vida, perjudicando y deteriorando su vida dentro de la misma
cosmovision indigena, constrifiendo su propia realidad.

La figura de la mujer india, retratada en la obra de Fausto Reinaga, emerge como
un simbolo doloroso y poderoso del sufrimiento y la resistencia en el contexto
de la colonizacién y la posterior formacion de la Republica. Desde su infancia,
enfrentando condiciones de vida adversas y trabajando incansablemente, la
mujer india vive una existencia marcada por la lucha y la resiliencia. Su rol,
aunque fundamental en la economia y la vida comunitaria, se desarrolla en un
entorno donde su dolor y sacrificio son invisibles e ignorados. Este relato no
solo visibiliza la carga histérica que han llevado, sino que también invita a la
reflexion sobre su condicion actual.

La Revoluciéon de 1952 en Bolivia resultd en la aprobacion del sufragio
femenino, permitiendo a las mujeres participar en elecciones y ejercer sus
derechos politicos. Se promovieron politicas que facilitaron el acceso de las
mujeres a la educacion y al mercado laboral, contribuyendo a su empoderamiento
y autonomia econdémica. La revolucion impulsé cambios en la legislacion que
reconocieron derechos civiles, como la igualdad de género en el matrimonio y la
proteccion de los derechos de las madres y los hijos. Sin embargo, més de medio
siglo los avances como los resultados son poco alentadores, porque se sigue
limitando el ejercicio pleno de los derechos de las mujeres.

2.2. La mujer y el neoliberalismo

Tanto el liberalismo como el neoliberalismo del pais, ha exacerbado la
desigualdad de género, ya que las politicas de austeridad, privatizacion,
expulsion de trabajadores, ha afectado desproporcionadamente a las mujeres
indigenas. Muchas mujeres se han visto forzadas a ingresar al mercado laboral
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informal, donde enfrentan condiciones precarias, bajos salarios y falta de
derechos laborales. La reduccion del gasto publico en servicios sociales ha
incrementado la carga de trabajo no remunerado para las mujeres, quienes
asumen la responsabilidad del cuidado y las tareas domésticas, especialmente
en areas rurales y para las mujeres de bajos recursos.

La dificil situacion de acceso a la educacion para las mujeres indigenas en Bolivia
es el resultado de un entramado de factores que perpetiian su marginacion y
pobreza. La desatencion de todos los sistemas (liberalismo, nacionalismo,
neoliberalismo) dadas en el pais hacia la educacion, la exclusion historica de
los pueblos originarios y la cosificacion de su cultura han contribuido a un ciclo
de desigualdad que perjudico especialmente a las mujeres.

Las politicas neoliberales han intensificado la pobreza y la exclusion social,
afectando desproporcionadamente a las mujeres indigenas, quienes enfrentan
mayores barreras para acceder a recursos y oportunidades econdmicas. La
expansion de proyectos econdmicos y la privatizacion de tierras han llevado
al despojo de territorios indigenas, afectando la seguridad alimentaria y la
autonomia de las mujeres en sus comunidades.

2.3. La mujer en el sistema capitalista

Otro tema que tiene ver con la mujer y no solo con la mujer indigenas, sino con
todas las mujeres, es sobre la explotacion de la mujer en el hogar que ocurre en el
sistema capitalista y que se sustenta su funcionamiento a través del patriarcado.
Mientras las mujeres asumen la carga invisible y no remunerada del trabajo
doméstico, garantizando la reproduccion de la fuerza de trabajo masculina,
el capitalismo se beneficia al ahorrarse costos y perpetuar sus estructuras de
desigualdad.

Esta dinamica no solo ahonda en la opresion de las mujeres, sino que también
reproduce una cultura de culpabilidad y resignacion que las mantiene atadas al
sistema. Es imperativo que se reconozca el valor de este trabajo y se desafien las
narrativas que perpetuan la dominacion.

La realidad de las mujeres en el &mbito laboral y doméstico revela una profunda
desigualdad que perpettia la explotacion y la sobrecarga de responsabilidades.
A pesar de su valioso aporte econémico, las mujeres enfrentan la doble jornada
de trabajo sin el reconocimiento ni la compensacion justa. Esta situacion no solo
afecta su bienestar, sino que también limita el desarrollo social y economico de
las familias, el hogar y la comunidad:

“Las mujeres en la actualidad no so6lo se abocan al trabajo doméstico y/o reproductivo
en los hogares, sino que también al trabajo productivo que incrementa los ingresos
econdémicos familiares. Asi las mujeres son doblemente explotadas por el sistema
capitalista (Vicepresidencia del Estado Plurinacional, 2016, Pag.13).
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La realidad de las mujeres en la actualidad desafia las nociones tradicionales
de su rol en el hogar, ya que no solo se encargan de las tareas domésticas y
reproductivas, sino que también contribuyen al trabajo productivo que sustenta
la economia familiar. Esta doble carga pone de manifiesto la explotacion que
enfrentan dentro del sistema capitalista, donde su valiosa labor es a menudo
desestimada y no recompensada adecuadamente.

La perpetuacion de la explotacion de las mujeres por parte del sistema capitalista
se sostiene en un entramado de valores y expectativas que confinan a las mujeres
a roles tradicionalmente establecidos como esposas y madres. Esta construccion
social niega la diversidad de capacidades y potenciales que las mujeres pueden
aportar a la sociedad. No se reconoce ni se valora el trabajo tanto reproductivo
como productivo de las mujeres.

“Para poder sostener la explotacion de la mujer y la expropiacion de su trabajo por
el capitalismo, se han generado un conjunto de valores, tradiciones y costumbres que
reducen el rol femenino en la sociedad a ser esposas y/o madres. A las mujeres se nos
hace creer desde muy nifias que hemos nacido para asumir tales posturas y aunque
podamos desarrollarnos en otras actividades o profesiones, no debemos descuidar
nuestras tareas reproductivas “fundamentales” designadas por el mandato social”
(Vicepresidencia del Estado Plurinacional, 2016, Pag.15).

Otro tema que se ha producido en el capitalismo, ha sido, la configuracion de
la familia patriarcal que perpetia a la mujer a una estructura de subordinacion
que se traduce en la explotacion sistematica de las mujeres, tanto en el ambito
econdmico como en el social y cultural.

Al asumir el trabajo doméstico y la gestion de la sexualidad, las mujeres se
convierten en piezas clave que sostienen un sistema que beneficia a pocos a
expensas de muchos. Estas cadenas invisibles han demostrado ser mas duraderas
que cualquier restriccion legal, manteniendo a las mujeres en una posicion de
desventaja.

“Al ser la estructura familiar patriarcal Esencialmente machista, la filiacion de los hijos,
el dominio sobre el patrimonio econémico, asi como la toma de decisiones privadas se
concentran en el vardn. La mujer “s6lo lo acompafa”, “so6lo lo apoya” y su gran virtud es
hacer desarrollar al varon en su realizacion personal, la que determinaria la realizacion
de toda la familia” (Vicepresidencia del Estado Plurinacional, 2016, Pag.15).

La estructura familiar patriarcal, enraizada en un sistema esencialmente
machista, perpetia la idea de que el varon es el unico agente de poder y toma
de decmones relegando a la mujer a un papel secundario de acompanante y
apoyo. Este modelo no solo limita la autonomia y el desarrollo personal de las
mujeres, sino que también restringe el bienestar y el crecimiento integral de toda
la familia.
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2.4. La mujer y la lucha por la igualdad de derechos

La lucha por la igualdad de derechos y oportunidades en Bolivia representa un
avance crucial hacia la transformacion de las comunidades. A pesar grandes
limitaciones histdricas impuestas por una cultura patriarcal que relegd su rol
a un segundo plano, el acceso a la educacion ha empoderado a estas mujeres,
permitiéndoles desafiar y redefinir su lugar en la sociedad.

La construccion de un futuro donde las mujeres indigenas sean reconocidas
no solo como “sujeto de derecho”, sino como lideres en su comunidad, es
una necesidad ineludible. Este cambio no solo beneficia a las mujeres, sino
que fortalece a las comunidades en su conjunto, promoviendo un desarrollo
equitativo y sostenible.

La consagracion de la igualdad de derechos entre mujeres y hombres en la
Constitucion Politica del Estado Plurinacional de Bolivia representa un avance
significativo en la lucha por la equidad de género. Sin embargo, el hecho de
que estos derechos sigan siendo vulnerados en la practica pone de manifiesto
la necesidad urgente de una implementacion mas efectiva y un compromiso
genuino por parte de las autoridades.

La consagracion de la equidad social y de género en la Constitucion representa un
avance significativo hacia la construccion de una sociedad mas justa e inclusiva.
Al establecer derechos fundamentales que garantizan la igualdad de condiciones
para hombres y mujeres y prohibir toda forma de discriminacion, se sienta la
base para una participacion equitativa en el &mbito politico, social y laboral. La
proteccion de los derechos civiles y politicos, asi como el firme compromiso del
Estado en erradicar la violencia de género, son pasajes cruciales que reflejan la
determinacion de avanzar hacia una equidad real y efectiva.

2.5. La mujer indigena y la dualidad chacha-warmi

Las relaciones hombre y mujer en el mundo andino se fundamentan en una
cosmovision que celebra la complementariedad y la interconexion entre los
seres humanos y la naturaleza. Esta filosofia dual, representada por el principio
chacha-warmi nos recuerda que el respeto mutuo entre hombre y mujer es
fundamental para la convivencia armoénica en el cosmos. La idea de que todo
tiene vida promueve un entendimiento profundo de la interrelacion entre todos
los seres vivos, donde cada entidad, ya sea humana, vegetal o animal, tiene un
papel esencial en el entramado de la existencia.

El principio de la dualidad Chacha-Warmi nos invita a reconocer la
interdependencia y la complementariedad en todos los aspectos de la vida,
desde la naturaleza hasta las relaciones humanas. Este enfoque nos ensefia que
la verdadera plenitud se alcanza a través de la colaboracion equitativa entre lo
masculino y lo femenino, valorando la igualdad y la solidaridad en nuestras
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interacciones. Al aplicar este principio, no solo promovemos un modelo
de matrimonio aymara que trasciende la discriminacion, sino que también
fomentamos un desarrollo personal y comunitario basado en el respeto mutuo y
la reciprocidad. Al entender y vivir segun el Chacha-Warmi, podemos construir
un mundo mas armonioso y equilibrado, donde cada individuo contribuya al
bien comun y alcance su maxima realizacion.

2.6. La educacion la igualdad para las mujeres

Todavia se mantiene las estructuras de dominacion machista y el sistema
imperante en tema de educacion sigue privilegiando a unos frente a las mujeres.
El discurso de las mujeres en comunidades indigenas no solo es un acto de
resistencia ante estructuras patriarcales, sino también un llamado urgente a la
transformacion cultural profunda. Al enfatizar la importancia del equilibrio
y la complementariedad, estas voces relatan una historia de lucha por la
representacion y la reivindicacion de derechos individuales frente a un sistema
que ha privilegiado lo masculino.

Nelly Balda, experta en género y educacion, en un escrito divulgado en la Revista
Educacion y Conocimiento No. 9 del programa de Ciencias de la Educacion de
la UMSA, indica que “el sistema educativo boliviano ha sido tradicionalmente
un sistema de estructuracion de las relaciones sociales fundamentado en el
patriarcado... (que) valora mas a los hombres y menosprecia a las mujeres,
resultando en una distribucioén inequitativa y desigual de espacios, poderes,
recursos, derechos y posibilidades” (Balda, 2012, Pag. 22). Al examinar el
Curriculo Base del Sistema Educativo Plurinacional, la escritora indica que
este no destaca asuntos relacionados con la igualdad para las mujeres (Talavera,

2014).

Finalmente, las mujeres indigenas siempre han promovido y participado en
la posibilidad de que la educacion integre sus lenguas, culturas y tradiciones,
buscando un enfoque que respete su identidad. Han impulsado la creacion de
escuelas comunitarias que ofrecen educacion adaptada a las necesidades locales
y que son gestionadas por las propias comunidades. Muchas han buscado
capacitacion en oficios y habilidades practicas que les permitan generar ingresos
y fortalecer su autonomia econdémica, a menudo a través de talleres y programas
de formacién no formal.

III. PEDAGOGIA PARA LA VIDA
3.1. La Pedagogia Latinoamericana desde Enrique Dussel

Enrique Dussel (1980) en su texto Pedagogia Latinoamericana, sefialaba que
la pedagogia tradicional se basa en una logica de dominacion, donde el “padre”
-el Estado, la cultura ilustrada, el maestro- busca imponer su vision del mundo
y reprimir la “otredad” del “hijo”, que representa al pueblo, la cultura popular y
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las nuevas generaciones.

Asi mismo el filosofo aseguraba que la pedagogia tradicional se presenta como
un proceso de “filicidio'®” simbolico, donde el poder establecido busca aniquilar
la identidad del “hijo”, imponiéndole una cultura ajena y negando su propio
desarrollo. La critica estaba dirigida hacia la influencia de la pedagogia europea
y norteamericana, que a través de la figura del “preceptor'"” buscé imponer una
vision universal y homogeneizadora, negando la riqueza y diversidad de las
naciones y pueblos indigenas de América Latina.

Esta posicion de pedagogia homogeneizadora, llevo a afirma a Dussel que es
importante construir una propuesta “anti-pedagogia” de la liberacion, donde
se busque una nueva pedagogia que reconozca la valia de las culturas de las
naciones y pueblos indigenas, la necesidad de un maestro critico, que sea capaz
de escuchar la voz del pueblo, reconocer su propia cultura y construir un proceso
educativo liberador que permita al “hijo” recuperar su identidad, desarrollar su
potencial y construir una sociedad mas justa.

La Pedagogia de la Liberacion planteada por filésofo mexicano, surge como
una critica a la pedagogia tradicional que estd vigente en América Latina, la
cual es vista como una herramienta de dominacion cultural impuesta antes por
Europa y luego por Estados Unidos. Esta pedagogia dominante busca imponer
una vision del mundo ajena a la realidad de Ameérica Latina negando y alienando
a la cultura de las naciones y pueblos indigenas, busca moldear al “educando”
(hijo- pueblo) seglin un proyecto preexistente, negandole su alteridad. Esta
1mp051c10n cultural se reﬂe_]a en la dicotomia entre la “cultura ilustrada” de la
¢lite y la “cultura popular” del pueblo. La primera se presenta como universal y
superior y a la segunda se la desvaloriza y se la ve como inferior.

Dussel (1980) analiza la dominacion pedagodgica como un proceso donde la
educacion tradicional en América Latina ha servido como instrumento de la
cultura dominante para imponer una vision del mundo, marginando y alienando
a las naciones y pueblos indigenas. Esta dominacioén pedagogica se desplegaria
de la siguiente manera:

v Transmisién de la cultura dominante, la pedagogia colonial ha sido
utilizada para imponer la cultura de la élite, desvalorizando la cultura de
las naciones y pueblos indigenas.

v Negacion de la alteridad, se rechaza la idea de un modelo educativo
homogéneo que ignore la diversidad cultural y la identidad del pueblo
indigenas.

10 Filicidio es un delito que consiste en atentar contra la vida y que es cometido por un genitor (padre/
madre) hacia un hijo propio. El término deriva del latin filius, que significa ‘hijo’. https://es.wikipedia.org/
wiki/Filicidio

11 Persona que ensefia.
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v

Relacion de poder asimétrica, se establece una dinamica de poder
desigual entre el preceptor y el educando, donde el primero impone su
vision y el segundo es pasivo receptor.

3.2. Consecuencias de la Dominacion Pedagogica

v

La imposicion de una cultura ajena genera un sentimiento de desarraigo
y alienacion en el pueblo. Se pierde la conexion con las raices culturales
propias y se adopta una visiéon impuesta desde afuera. Se da la alienacion
cultural.

La dominacién pedagodgica perpetia la dependencia de América Latina
con respecto al centro o Estados Unidos, tanto en el ambito cultural
como econdmico. Se limita la capacidad de pensamiento critico y la
posibilidad de desarrollo autobnomo. Determina la dependencia cultural
y economica.

La dominacion pedagogica impide la emancipacion del pueblo al negar
su cultura e identidad. Impide convertirse en sujeto transformador de la
sociedad.

Por consiguiente, la pedagogia que plantea Dussel es de recuperar y afirmar
la cultura de las naciones y pueblos indigenas como fuente de resistencia y
liberacion. Se reconoce a los pueblos de Abya Yala como sujeto histérico con
capacidad de transformacion. Por consiguiente propone una pedagogia basada
en el didlogo, el respeto a la alteridad y el compromiso con la transformacion
social. Este proyecto pedagogico plantea una perspectiva de recuperacion de
una educacion de las culturas de las naciones y pueblos indigenas hasta la
construccion de una nueva pedagogia, para el proposito plantea:

v

v

Reconocer y afirmar la cultura de las naciones y pueblos indigenas, un
proyecto pedagogico liberador debe valorar y partir de las culturas de las
naciones y pueblos indigenas.

Promover la emancipacion las naciones y pueblos indigenas. El objetivo
central de este proyecto es la liberacion del pueblo de la opresion cultural,
econdmica y social. La educacion se convierte en una herramienta para
la transformacion social y la construccion de un futuro mas justo e
igualitario.

Fomentar el didlogo y el respeto mutuo. La pedagogia liberadora se basa
en el didlogo horizontal entre el educador y el educando, una educacion
mas intercultural, donde el conocimiento no se impone, sino que se
construye colectivamente.

Incorporar la memoria histérica y la tradicion oral. Un proyecto
pedagogico liberador que debe rescatar y valorar la tradicion oral, las
historias de lucha y resistencia, y la memoria de las naciones y pueblos
indigenas.

Reconocer al pueblo como sujeto de la liberacion. El proyecto pedagogico
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parte del reconocimiento del pueblo como sujeto historico transformador.
Se trata de empoderar al pueblo para que sea protagonista de su propio
desarrollo y construya un futuro liberado de la opresion.

Esta pedagogia liberadora planteada busca la emancipacion del pueblo,
reconociendo y afirmando la cultura de los pueblos, se presenta como un campo
de lucha por la emancipacion de las naciones y pueblo indigenas de América
Latina, a través de una educacion y realidad de los dominados. En ese sentido,
el proyecto pedagogico se concibe como un proceso de liberacion que busca
transformar la realidad social a partir del reconocimiento, valoraciéon y la
superacion de la dependencia de la educacion colonial.

3.3. La pedagogia desde Paulo Freire

Paulo Freire (1992), fue un pedagogo, educador y filésofo brasilefio, uno de
los més destacados pensadores de la educacion del siglo XX, ensefié una nueva
pedagogia para la relacion entre profesores y alumnos. En su texto Pedagogia
de la Esperanza, un Encuentro con la Pedagogia del Oprimido, sehala que
la educacion debe ser como un acto de liberacion y transformacion, dicho de
otro modo, la educacion debe servir para la lucha contra la opresion, a partir
de concientizacion, participacion, la superacion de la educacion bancaria,
la unidad en la diversidad para construir un mundo mejor. De manera que, la
educacion para el autor es una herramienta que debe servir para la liberacion y
la transformacion de la sociedad.

Freire trabaja el concepto de concientizacion y el dialogo que se entiende como
un proceso fundamental para la liberacion del pueblo oprimido, especialmente
en América Latina, donde la pobreza y la ignorancia se perpetuan a través de
estructuras sociales injustas. Se presenta ambos elementos como herramientas
para la alfabetizacion, pero también para la transformacion social y politica.

El profesor brasilefio, plantea que el dialogo es la esencia de la educacion, un
dialogo de sujeto a sujeto que construye la horizontalidad de la educacion, el
aprendizaje a partir del didlogo y el intercambio de ideas, dicho de otro modo,
destaca la capacidad de la escucha en lugar de imponer una vision, la escucha
es el elemento principal de entenderse, comprenderse y complementarse, este es
el fundamento de la de la sabiduria y el conocimiento. En este propdsito, Freire
sefiala que el dialogo entre las naciones y pueblos indigenas, el didlogo con
pescadores, campesinos y trabajadores potencia comprender la cosmovision de
los pueblos y las formas particulares de interpretar el mundo.

3.4. La Pedagogia del Oprimido: Un arma para la liberacion

En la Pedagogia del Oprimido, publicada por primera vez en 1968, Freire,
propone una pedagogia radicalmente diferente a la tradicional, que busca
emancipar al pueblo a través de la conciencia critica y la accion transformadora.
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Los fundamentos de esta pedagogia serian:

1. La dialéctica entre opresor y oprimido, una relacion de antagonismo
entre el opresor y el oprimido, donde, el primero busca dominar y alienar
al segundo (lucha constante),

ii.  La concienciacion, donde la concientizacion es un proceso fundamental
para la liberacion del oprimido. Esto implica dos aspecto: tener un
andlisis critico de la realidad, la identificar las estructuras de opresion y
la toma de conciencia como potencia transformadora,

iii.  Educacion como practica de la libertad, donde la educacion no es un
instrumento de dominacion, sino de liberacion y

iv.  Diédlogo como herramienta fundamental, el didlogo como la pedagogia
liberadora, que permite un intercambio horizontal de ideas, donde el
educador y el educando aprenden mutuamente y se complementan al
construir conocimiento.

3.5. La Conciencia Critica como Motor de Liberacion en la Pedagogia de
Freire

La conciencia critica es otro elemento que trabaja el brasilero Freire, en su
obra Pedagogia del Oprimido, no se trata simplemente de un conocimiento
intelectual, sino de una comprension profunda de las estructuras de opresion
que limitan la libertad y la capacidad de accion del individuo y de la sociedad.

Para Freire, la opresion genera una cultura del silencio en la que los oprimidos
internalizan la vision del opresor y se ven a si mismos como seres inferiores e
incapaces de transformar su realidad. La conciencia critica implica romper con
esta cultura del silencio, reconociendo la propia voz y la capacidad de cuestionar
el orden establecido, un segundo elemento, que €l propone es tener una lectura
del mundo como un proceso previo e indispensable para la educacion. Se trata
de comprender la realidad social, econdmica y politica, decodificar los mensajes
escritos y la interpretacion de los signos y simbolos del mundo, tercero, cada
individuo debe estar consciente de los limites de cada uno, la conciencia critica
debe permitir identificar estas barreras, analizar sus causas y buscar alternativas
para superarlas finalmente, la conciencia critica debe impulsar a la imaginacion
y la creatividad de cada uno para construir un futuro diferente y luchar por ella.

Por consiguiente, la conciencia critica es un proceso dindmico y complejo
que implica la ruptura con la “cultura del silencio, la lectura del mundo y la
identificacion de las situaciones limite” para descubrir lo inédito viable. Su
desarrollo solo puede ser obstaculizado por la “anestesia historica, el cansancio
existencial y el pensamiento dogmadtico”. La educacion liberadora, basada en
el didlogo y la problematizacion, busca fomentar la conciencia critica en los
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educandos, permitiéndoles comprender su realidad y actuar para transformarla.

La educacion liberadora, es un concepto central en el pensamiento de Freire,
propone un enfoque radicalmente diferente a la educacion colonial. En lugar
de concebirla como una mera transmision de conocimientos, la educacion
liberadora busca empoderar a los individuos para que se conviertan en sujetos
de cambio social, capaces de cuestionar las estructuras de opresion y construir
una sociedad mas justa.

Freire parte de la premisa de que la opresion, mas alla de su dimension material,
los individuos oprimidos, sometidos a un sistema que los margina y silencia,
internalizan la ideologia dominante y llegan a percibir su situaciéon como algo
natural e inmutable. Esta cultura del silencio perpetia la dominacion al inhibir
la capacidad critica y la accion transformadora.

El conocimiento adquirido a través de la concientizacion debe servir para generar
cambios concretos en la realidad social. Freire argumenta que el “método
Freire” puede aplicarse en cualquier contexto donde exista un grupo de personas
marginadas o excluidas del sistema social, buscando promover su participacion
y su empoderamiento.

En ese sentido, la Pedagogia del Oprimido considera algunas caracteristicas
particulares que coadyuvaria a su realizacion de una educacion para su liberacion:
La radicalidad, en el cual la Pedagogia del Oprimido propone una ruptura con
la educacion colonizadora y cuestiona las estructuras de poder; el compromiso
social, donde la educacion debe estar al servicio de la transformacion social y la
liberacion del oprimido; importancia de la cultura popular, donde se reconoce
la cultura de las naciones y pueblos indigenas como fuente de conocimiento
frente al conocimiento dominante; hAumanismo, en el cual se reconoce la vision
humanista como una potencia de transformacion de todos los seres humanos. En
definitiva, la Pedagogia del Oprimido propone una educacién como herramienta
de resistencia, liberacion y transformacion social.

Para Freire, la Pedagogia del Oprimido se concibe como una préctica educativa
con perspectiva politica, donde el camino més eficaz para la ensefianza en un
contexto de opresion es la pedagogia de los hombres que se empefian en la lucha
por su liberacion. Ello empieza a partir de la toma de conciencia de la realidad
opresora del pueblo; es asi que el oprimido, es el sujeto que se debe descubrir
y liberar, buscando su participacion activa de manera critica en el mundo,
superando la realidad de marginacion y dominacién a la que se es sometido;
dicho de otra forma, el ser humano en su facultad de analizar el contexto y a si
mismo desde que nace, estd llamado a través de la practica educativa a denunciar
las injusticias para actuar con precision en la practica de la libertad, (Freire,
1970).
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3.6. La pedagogia de la escuela Ayllu de Warisata

La historia de la republica de Bolivia desde su independencia (1825) se
caracterizo en disolver la posesion de tierras comunales, desde el liberalismo
(1899) el objetivo fue eliminar las comunidades, convertir a las poblaciones
originarias en asalariados libres y traspasar las tierras de manera ilegal a los
hacendados. Este proceso de despojo y expropiacion se dio gradualmente,
por vias ilegales, legales, violentas y pasivas, pero siempre orillando a las
comunidades originarias.

En esta arremetida encontraron la educacion como la tnica forma de defensa de
la tierra, la comunidad y reclamar los derechos. Aqui jugo un papel determinante
la localidad de Warisata como nucleo fundamental de la educacion comunitaria.
Warisata a la cabeza de sus autoridades, amautas, ancianos y padres de familia
consolidan el autogobierno y la autogestion econdmica, asi como su vida
cotidiana:

“En el marco de la epistemologia y axiologia, Warisata aportd con el modelo de ayllu:
manera de ser, actuar y pensar de los pueblos que habitaron en esta parte de América. Su
practica, como un todo coherente, fue el secreto del éxito de La Escuela Ayllu” (Mejia,
2018, Pag. 8).

Una educacion que resultd ser el arma de busqueda de derechos, resistencia
y sublevacion. Asi que, la escuela Ayllu de Warisata fue el resultado de
varios procesos y acontecimientos entre ellas: la construccion de las escuelas
clandestinas, participaciéon en clases nocturnas, organizaciéon de la lucha, la
defensa de las tierras comunitarias, defensa de los derechos de indigenas y
ante todo se coloco a la comunidad como gestor de resistencia en torno a la
educacion. Este era la nueva definicion indigena de la educacion de produccion
y de liberacion:

“El concepto de educacion va mas alla de la mera instruccion: implica liberarse,
organizarse comunalmente, revalorizar la identidad cultural, producir en comunidad y
solidarizarse reciprocamente. El concepto de educacion productiva comunal tiene siete
variables/ requisitos: aula, taller, tierras de cultivo, arte, deporte, extension e intercambio
cultural. También el concepto de ntcleo escolar: varias unidades educativas que se
concentran alrededor de una central” (Mejia, 2018, Pag. 8).

LaescuelaAyllude Warisatano solorepresentaun modelo innovadorde educacion,
sino que encarna un movimiento de resistencia y autogestion comunitaria. Al
promover un enfoque integral que entrelaza la instrucciéon académica con la
identidad cultural y la produccion colectiva, esta iniciativa redefine el valor de
la educacion como un medio de liberacion y empoderamiento. La propuesta de
un nucleo escolar que fomenta el trabajo conjunto y la reciprocidad nos invita
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a reconsiderar nuestro propio entendimiento de la educacién, instdndonos a
adoptar modelos que prioricen la comunidad, la solidaridad y la revalorizacion
de nuestras raices.

Xavier Albo, (2009), sefiala que el movimiento cacical en los primero afios de
1900, fueron una de las primeras formas de rebelion indigena en defensa de
la tierra y el territorio, que vio urgente y necesario el saber leer y escribir en
castellano para acopiar los documentos juridicos que certifiquen la propiedad
de sus tierras:

..1o que es parte del movimiento de los Caciques Apoderados, que buscaba, entre otras
cosas, extender entre los indios el castellano y la lectoescritura, como modo de abordaje
de la ofensiva terrateniente sobre las tierras comunales (Alcon, 2005; Soria, 1996)

Este movimiento cacical en el trascurso del tiempo fue tomando cuerpo, conciencia
y organizacion, entonces, la educacion se convirtid en una amenaza real para los
hacendados, a tal punto que se prohibid la educacion en las haciendas y fincas.
La prohibicién'? impulso atin mas a consolidar y a constituir la educacion de
manera clandestina y encubierta, aunque los que fueron descubierto, estudiando
o ensefiando fueron castigados, asesinados y desterrados de las haciendas por los
patrones (Saaresranta, 2011).

La Escuela Ayllu de Warisata se convirtid en la primera experiencia de educacion
formal’?, pero a la vez, la pedagogia fue tomada y construida por la organizacion
comunitaria (ayllu). La ensefianza y el aprendizaje no solo estaba limitado a
exigencias oficiales, sino que la comunidad era parte de ella. Era una escuela
de trabajo, comunitario donde se estimulaba el aprender haciendo, donde se
desarroll6 capacidades productivas:

“...entrafiaba profundas ambigiliedades, pues por un lado formaba parte del proyecto
civilizatorio liberal occidental y por otra parte, fue asumida por el propio movimiento
indio como una reivindicacion destinada a anular las discriminaciones y desigualdades
de la situacion colonial que vivia” (Soria, 1996, p. 49).

12 En Bolivia la educacion publica es casi inaccesible para indios e indias en las primeras décadas del siglo1, y
cuando hay acceso, este tiene caracteristicas muy particulares, porque existe un sistema dual donde la educacion
rural estaba diferenciada de la urbana, con curriculum y prioridades distintas, que tenian como objetivo la precaria
incorporacién de éstos al sistema productivo —no asi a la ciudadania en el sentido de su participacién en la toma de
decisiones—; la castellanizacion general; y el control sobre las sublevaciones indias, esfuerzos que, por otro lado, eran
sistematicamente resistidos por el latifundio (Choque, 1996).

13 En 1934 el presidente Tejada Sorzano consciente del éxito de Warisata forma una Comision integrada por el Oficial Mayor de
Educacion y por Elizardo Pérez para fundar con ese modelo otros cuatro nicleos escolares: Cafiadas, Vacas, en Cochabamba, con
Toribio Claure de director; Huacharecuré, en Moxos, que después se trasladd a Casarabe, en el Beni con el grupo étnico Siriond, su
director fue Carlos Loayza Beltran junto a su esposa Ercilia Soruco; Parapeti, de indigenas guaranies, en la frontera con Paraguay,
en Santa Cruz, con Enrique Quintela de director, colaborado por el indigena guarani, capitan Ayreyu y el de Tarucachi, Oruro, en una
zona muy pobre (...) Dieciséis nlcleos educativos existieron en toda Bolivia (Mejia, 2018, Pag. 10).
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El objetivo fue convertir a la escuela en el motor del desarrollo de la comunidad,
en ese horizonte, se forjo un espacio de resistencia contra el latifundismo y el
racismo, promov1endo un aprendizaje comunal que abarca no solo la educacion
formal, sino también la cultura, organizaciéon y produccion sostenible. Este
paradlgma andino no solo revalorizé la identidad cultural, sino que también
establecié un modelo de reciprocidad y solidaridad que sigue siendo relevante
en la lucha por la justicia social.

El proyecto educativo (1931-1940) se convirtid6 en una herramienta de
defensa de las tierras y los derechos, como un proyecto de liberacion contra el
latifundismo y el racismo; no solo sirvié como un mecanismo para promover el
aprendizaje, sino que se erigié como una poderosa herramienta de resistencia
frente al latifundismo y el racismo. Al abordar la injusticia social y abogar por
la defensa de las tierras y los derechos, este proyecto se convirtié en un simbolo
de liberacion, empoderando a las comunidades oprimidas y fomentando la
conciencia colectiva.

La otra vertiente de la escuela de Warista estuvo muy ligada al aspecto
econdmico, antes del afio 1936, la escuela daba frutos en la produccion material
y el sostenimiento de la vida misma, Pérez sefialaba:

“...ya no era la escuelita proletaria de los primeros instantes (...) era ahora la escuela
que con su trabajo y su esfuerzo se levantaba sobre la miseria para convertirse en una
organizacion econdmicamente fuerte que en pocos ailos mas estaria en condiciones
de renovar la vivienda indigena y de mejorar sus sistemas de alimentacién y de vida”
(Pérez, 2015, Pag. 208).

La evolucioén de la escuela de Warista en su enfoque econdmico marca un hito
crucial en la lucha por la dignidad y el progreso de las comunidades indigenas.
Lejos de ser una mera extension del sistema educativo, esta institucion se
transformd en un pilar de fortaleza y autosuficiencia econdmica, demostrando
que la escuela de Warisata no solo empodera intelectualmente, sino que también
puede brindar herramientas para mejorar la calidad de vida de manera tangible.

Entre 1928 y 1930 es fundada Escuela Ayllu de Warisata'* por intelectuales
y fervientes luchadores como: Eduardo Nina Qhispi, Manuel Inka Lipi,
Petrona Kallisaya, quienes fueron perseguidos, encarcelados y asesinados'’.
En 1931 Elizardo Pérez y Avelino Sifani impulsan un proyecto educativo

14 La Escuela-Ayllu se fundo oficialmente un afio antes de la guerra del Chaco, el 2 de agosto de 1931, con Elizardo
Pérez como Director, Manuel Velasco, maestro de albafiileria, José de la Riva, de mecanica y cerrajeria, Quiterio
Miranda, de carpinteria, y Avelino Sifiani, como representante de la comunidad, (posteriormente se llamé Presidente
del Parlamento Amawta), con la presencia de las autoridades de gobierno y de Achacachi (Mejia, 2018, Pag. 10).

15 La prensa opositora proclama que las escuelas son centros comunistas, que buscan aduefiarse de las tierras de
los patrones y usurpan funciones a las autoridades, que no cumplen horarios y, lo peor, que Elizardo Pérez roba el
dinero de las escuelas y explota a los indios. Se acumulan mas de treinta tres juicios contra él y le prohiben pasar por
Achacachi, bajo riego de ser apresado (Mejia, 2018, Pag. 10).
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y la implementacion inmediata de escuelas rurales, todo bajo el control y
administracién de un gobierno comunitario.

La pedagogia del Ayllu de Warisata tuvo como principios: la complementariedad,
reciprocidad, equilibrio y solidaridad. Reivindic6 la comunidad y propuso una
ideologia que iba contra la explotacion del hombre y la naturaleza. La escuela fue
constructor del pensamiento de la critica ante la dependencia y la pobreza, pero,
ante todo, fue el nucleo central de la revalorizacion de los valores culturales,
sociales y politicos de los pueblos indigenas:

“La Escuela Ayllu sorprendié con la pedagogia de la vida, el trabajo creativo. El rescate
de la cultura ancestral no fue comprendido en su época, sin embargo creo las bases de
la pedagogia del futuro” (Mejia, 2018, Pag. 7).

Esta pedagogia se caracterizaba por una instruccion intelectual articulara con la
forma productiva. Su enfoque de educacion fue integral desde una concepcion
de:

“Realizar el experimento de los planteles de trabajo a fin de capacitar al poblador
autoctono dentro de la técnica que requieren los adelantos de la industria tanto manual
como agricola. Se trata pues de la realizacion de un nuevo tipo de educacion” (Warisata,
1931: 1). “Estudio, trabajo y produccion” (Vargas, 2007: 19).

El plan educativo unia la ensefianza teorica con la ensefianza practica, partia
de las tradiciones y costumbres ancestrales, asi mismo el aprendizaje no solo
era al interior de las aulas, se salia al exterior y se extendia a la comunidad en
su conjunto'®, combinando en multiples formas la relacion aula, tierra, taller y
comunidad. Incluia una coeducacion (sin distincion de géneros), iniciaba desde
la preescolar, pasando por una etapa elemental y etapa media o de orientacion
profesional y profesional (Pérez, 1933, Pag. 4).

La direccion de la escuela y la educacion estuvo bajo las responsabilidades
de las autoridades tradicionales de la comunidad: el Parlamento de Amautas
(antiguo consejo de Mallkus), autoridades de las comunidades (jilacatas, mallkus
y amautas), las comisiones que fueron integradas por alumnos, profesores y
amautas, estos eran quienes deliberaban la politica educativa de la escuela de
Warisata.

3.7. La construccion de UNIBOL en la orientacion de la escuela de Warisata

Frente a este recorrido histérico de la escuela de Warisata uno de los grandes
proyectos en el horizonte de la descolonizacion ha sido la construccion de la
Universidad Indigena de Bolivia dirigida a la poblacion indigena (aymara 1

16 En economia aportd con los conceptos de taller/micro-empresaeducativa comunal y de polo de desarrollo integral.
En politica, los conceptos de escuela como defensora de la soberania nacional y de Parlamento Amawt’a, institucion
horizontal de direccion, administracion, organizacion y ejecucion de proyectos educativos (Mejia, 2018, Pag. 7).
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millon y medio, quechua dos millones y medio y poblacion de tierras bajas, 300
mil de poblacion de las naciones de tierras altas). El Decreto Supremo 29664
de fecha 2/08/2008 establece los objetivos, principios, sistemas de gestion
y oferta académica. Este decreto ofrece las bases de funcionamiento a las 3
universidades: UNIBOL Aymara “Tupak Katari” (La Paz), Quechua “Casimiro
Huanca” (Cochabamba) y Guarani y Pueblos de Tierras Bajas “Apiaguaiki
Tiipa” (Chuquisaca).

Los fundamentos filosdficos politicos y bases educativas, son: Descolonizacion,
intraculturalidad e interculturalidad; educaciéon productiva, comunitaria y
familiar; democracia comunitaria y el Modelo Productivo Comunitario e
integracion Universidad, Sociedad y Estado (Art. 3). Las UNIBOLs tienen como
finalidad: Transformar el caracter colonial del Estado y de la Educacion Superior
con la formacion de recursos humanos con sentido comunitario, productivo e
identidad cultural; Articular la educacion superior con las necesidades regionales
de desarrollo y participacion de las comunidades organizadas en la region (Art.
5).

En ese sentido, el planted de la concepcion pedagogica y vision ideologica de
las universidades es estrictamente de lucha y compromiso social, de rescate de
la cosmovision de la cultura de las naciones y pueblos indigenas, en especial
bajo la mirada de la experiencia de lo que podria reflejar valores similares a los
de la escuela en Warizata. Inicialmente la universidad indigena es concebida
como alternativa frente a la educacion superior vigente, con fuerte componente
de la interculturalidad, intraculturalidad, como una educaciéon desde y para
la comunidad, una educacion productiva dirigida a fortalecer la produccion
de los pueblos, asegurar la diversidad productiva, la seguridad y la soberania
alimentaria en una vision de autodeterminacion econémica, de igual manera, el
recate y la incorporacion de los conocimientos de los pueblos, la generacion de
conocimientos e integracion de los saberes ancestrales.

Las universidades Indigena de Bolivia (UNIBOL) desde su creacion estan en
el horizonte de rescatar los saberes de los pueblos indigenas, los estudiantes
son formados en conocimientos tanto ancestrales como occidentales, realizan
investigaciones para preservar, valorar y diseminar los conocimientos y
tecnologias ancestrales que se han transmitido oralmente a lo largo de
generaciones, se enfoca en un proceso de descolonizacion, revalorizacion de
la cosmovision y conocimientos indigenas. La formacion que se ofrece tiene
un enfoque mas holistico y contextualizado que los proyectos de desarrollo
tradicionales.

Sin embargo, existe una tension entre el modelo educativo tradicional y la nueva
vision que se intenta implementar, ya que muchos administradores y docentes
han sido formados bajo logicas del sistema tradicional; si bien el enfoque de la
universidad es descolonizador y productivo, integrando conocimientos técnicos
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y ancestrales en su curriculum, con un fuerte peso en la base de lo comunitario,
la universidad enfrenta serios desafios al intentar fusionar la filosofia indigena
originario campesino con una estructura que no deja de ser de universitaria
occidental.

Actualmente las autoridades, docentes y estudiantes son muy consciente
y comprenden la importancia que tienen los conocimientos y las visiones
de los pueblos indigenas. En las experiencias compartidas al interior de las
universidades existe una apropiacion de las tradiciones de cada pueblo, hay una
expresion viva de la cultura, al compartir conocimientos ancestrales, musica,
lengua, vestimenta entre los estudiantes, sin embargo, algunos docentes no
provienen de las culturas indigenas propias, lo cual debilita el fortalecimiento
de la vision de los pueblos indigenas, entonces, lo que comparten siempre tiene
peso sobre la concepcion del bienestar y la acumulacion material.

Los disenos curriculares y la practica pedagdgica de todas las carreras tienen un
eje fundamental que es el cuidado de la naturaleza, incentivar las tradiciones de
los pueblos y el fomento a la produccion, muchos de los estudiantes conocen
de los perfiles profesionales y sus futuras responsabilidades con los pueblos
indigenas, con la naturaleza y la comunidad, sin embargo, los estudiantes buscan
una profesion para mejorar su situacion econdémica y de sus familias, por lo
tanto no existe la garantia que continten con el pensamiento de sus antepasados,
muchos egresados de técnico superior trabajan en empresas privadas bajo las
mismas condiciones de los profesionales tradicionales, salario y explotacion de
recursos naturales.

La profesora de filosofia Sylvia Alarcon de la Universidad Mayor de San
Andrés en sus reflexiones sobre la construccion de la UNIBOL, vio una tarea
imperiosa en términos de establecer las bases epistémicas, holisticas y el rescate
de la pedagogia de la escuela de Warisata, la orientacion filosofica y el objetivo
principal:

“Recuerdo, yo fui parte del equipo que coadyuvo para pensar la manera de estructurar la
UNIBOL hace mucho tiempo (...) La sofiamos justamente desde la ensefianza de lo que
fue Warisata. ;Coémo empezd Don Elizardo Pérez? (...) Recuerdo que lo primero que
pensamos con respecto a UNIBOL, fue como se tenia que pensar el proceso productivo,
porque el proceso productivo de esta universidad y de todas las otras universidades
tenia que ser un proceso general capaz de generar comunidad capaz de articular las
voluntades de los estudiantes y de los docentes en un solo proceso de produccion de la
vida” (Alarcon, 2024).

Hay serios intentos de las UNIBOLs de responder a la produccion de la
vida, al integrar la educacion superior con las necesidades productivas de las
comunidades. Las universidades aportan y mejora la produccion actual de las
comunidades a través de un enfoque educativo que combina teoria y practica.
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Al establecerse, un 40% del aprendizaje tedrico en el aula y un 60% de practica
en el campo, lo que permite a los estudiantes es aplicar sus conocimientos
directamente enfocados a la produccion local.

Ademas, la universidad promueve la interdependencia y la colaboracion entre
los estudiantes, fomentando un ambiente comunitario donde se trabaja en
conjunto para resolver problemas productivos y desarrollar emprendimientos
que beneficien a sus comunidades. Esto se alinea con la filosofia de la educacion
indigena, que esta intrinsecamente ligada a la practica y a la produccién en el
contexto de las comunidades.

Los estudiantes formados en la UNIBOL estan orientados principalmente hacia
la comunidad, con un enfoque en el desarrollo de proyectos que respondan a las
necesidades y realidades de los pueblos indigenas. La formacion busca generar
profesionales comprometidos con su entorno social y cultural, promoviendo la
produccion y el bienestar comunitario. Aunque también se consideran aspectos
del mercado, cuando se piensa en el desarrollo local.

Si bien hay algunas rupturas, quiebres y hasta contradicciones en la construccion
y proceso de desarrollo de las universidades, Alarcon cuestiona la construccion
de la UNIBOL desde sus inicios, la manera como se ha encarado en términos
filosoficos y pedagdgicas, la ausencia de una vision holistica y una edificacion
con pedagogia de la escuela de Warisata. En contrapuesto, ella sefiala que
las universidades son estrictamente de orientacion moderna, que responde a
la produccion de la clase. Que existe una ausencia total de la experiencia de
Warisata, universidades dirigidas a garantizar y generar la vida y la comunidad.

Mario Palabra, responsable de postgrado de la UNIBOL Tupac Katari, sefialaba
de manera autocritica que las universidades creadas para la revalorizacion de la
filosofia y los conocimientos ancestrales deben tener la capacidad no solamente
de aceptar los conocimientos eurocéntricos y modernos, sino, las universidades
deben forma cientificos rebeldes, capaces de recuperar la vision de los pueblos o
en otros casos transitar de un pensar tedrico a un pensar epistémico.

Palabra, sefialaba que el conocimiento eurocéntrico esta presente en la UNIBOL,
pero se busca cuestionar y complementar este enfoque con saberes y practicas
indigenas. La universidad promueve un modelo educativo que desafia la
hegemonia del conocimiento occidental, integrando la diversidad cultural y los
saberes ancestrales de los pueblos indigenas.

IV. EL DERECHO CONSUETUDINARIO CONSTITUCIONALIZADO
4.1. El horizonte de los Derechos consuetudinario

Los Derechos Consuetudinario es “un conjunto de sabidurias y conocimientos
(costumbres, practicas y creencias) que los pueblos indigenas y las comunidades
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aceptan como normas de conducta obligatorias y que forma parte intrinseca de
sus sistemas sociales culturales y econdmicos, y su forma de vida” (Alicia,
2024).

Durante mucho tiempo (XIV-XXI), las costumbre, el conocimiento, ciencia
y la cosmovision de los pueblos indigenas han sido sufrido amenazas de gran
magnitud, en unos casos fueron folclorizados, apropiados y refuncionalizados
con fines politicos y econdmicos'’, en otros se llegd hasta el punto de su
extincion, como dice la directora de CDIMA “La falta de proteccion de los
saberes y conocimientos ancestrales de los pueblos indigenas, es una de las
razones por las que los pueblos indigenas exigen medidas de proteccion de sus
conocimientos y saberes tradicionales contra el uso y la apropiacion indebidos
de sus conocimientos por fordneos”, en ese horizonte, desde el 2006 distintas
organizaciones sociales de los pueblos indigenas originario campesino lograron
imponer al Estado boliviano, el reconocimiento y proteccion del conjunto de las
practicas ancestrales y conocimientos (lo consuetudinario) en la Constitucion
Politica del Estado.

Bolivia es el primer pais en América Latina que reconoce explicita y
objetivamente en su Constitucion Politica del Estado, las tradiciones, practicas y
costumbres de las 36 naciones y pueblos indigenas de Bolivia. Eso significa que
desde el reconocimiento de las tradiciones de los pueblos indigenas se plantea la
descolonizacidn del Estado y sociedad. El socidlogo Grosfoguel sefialaba que:

“...el proyecto de Morales si es un proyecto decolonial. Porque estdn partiendo de
descolonizar al Estado abiertamente. Estan partiendo desde el ayllu que es una
cosmologia aymara (cosmologia otra) desde la cual se plantean esta descolonizacion.
La idea es, por un lado, instrumentalizar el estado para viabilizar los movimientos
sociales indigenas y, por el otro, transformarlo fuera del marco de estado-nacién en un
Estado Plurinacional que tenga estructuralmente como parte de su poder constituyente
la estructura del Ayllu asi como las formas de democracia parlamentaria” (Montes y
Busso, 2007).

Desde la aprobacion de la Constitucion Politica del Estado (2009), la
descolonizacion ha sido parte de las politicas publicas, el Estado tuvo el
objetivo de descolonizar y desmontar todas las fronteras étnicas, terminar con la
educacion monocultural, excluyente y racista, como también con el monopolio
de oportunidades académicas y de titulacion. Aqui se refleja el horizonte
descolonizador, no solo de la definicion del Estado sino de manera concreta del
desmonte de privilegios, la valoracion de las identidades culturales para una
educacion mas justa y equilibrada.

17 AlgunosbancosenBoliviautilizan practicastradicionales delos pueblosindigenas,comoeselaynioapt “api,
formasyldgicas tradicionales que son distorsionadas al momento que su uso y fines se convierten enteramente
mercantiles, paramayor controlyefectividad de pago de préstamosdegrupo demujeres quetienen conelbanco.
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Ante este marco constitucional, la constitucionalizacion de la episteme de las
naciones y pueblos indigenas da pie a la posibilidad de construir una educaciéon
superior, se presenta como una posibilidad de oportunidad y superacion de los
fenomenos del colonialismo (discriminacion, racismo y dominacion).

En ese horizonte, la descolonizacion y los retos de las identidades culturales
en torno a la educacioén superior supone cuestionar radicalmente a todas las
dimensiones politicas, institucionales y académicas sobre las cuales se asienta
el actual modelo de educacion excluyente y discriminatoria. Cuestionar la
organizacion de la educacion, la administracion y el curriculo de contenidos,
eso significa dos cosas: romper ataduras mentales de autoridades conservadoras
que estan sujetas a los arquetipos del eurocentrismo en los que la educacion
oficial se afirma, y por otro lado, cuestionar la modernidad que se caracteriza
por establecer formas de control en diversos ambitos, el trabajo, la familia y la
educacion.

Asi mismo, implica romper formas tradicionales de como se han construido la
academia en tema de estudios superiores, romper aquellas creencias, tradiciones
y prejuicios, que son constituidos por los individuos como tnicos y verdaderos,
y con los cuales han sido construido la educacion superior como verdad y oficial.

El reconocimiento de la cosmovision de las naciones y pueblos indigenas en la
constitucion, da pie a la posibilidad real y concreta de construir una educacion
superior desde y para los pueblos, desde el horizonte holistico y plurinacional.

V. LA LEY DE EDUCACION “AVELINO SINANI-ELIZARDO PEREZ”
N° 070

5.1. La educacion en el horizonte de las leyes

La Ley de Educacion “Avelino Sifiani-Elizardo Pérez” N° 070 promulgada el 20
de diciembre de 2010 por el Estado Plurinacional de Bolivia, tiene un significado
muy importante, después de varias reformas poco efectivas para los pueblos
indigenas, la cuestion del derecho a la educacion para los indigenas, no solo
marca la amplitud de su democratizacion sino ante todo por el reconocimiento
de los conocimientos e instituciones ancestrales, como parte de la politica de
educacion nacional.

En esta legislacion se reconoce algunos de los contenidos que la historia y las
instituciones del Estado habian olvidado hace mucho tiempo que fue ampliamente
demandado como un derecho a la educacion indigena desde inicios del siglo XX,
cuando se inicio el proyecto modelo de educacion desarrollados por la Escuela
Ayllu de Warisata. Estos contenidos remiten a un paradigma andino que recobra
la memoria de lucha, resistencia y liberacion, organizacién comunal a través de
las autoridades propias de la comunidad (parlamento Amauta), una pedagogia
de produccion educativa comunal, revalorizacion de la identidad cultural, bajo
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los principios de reciprocidad, solidaridad y complementariedad en el horizonte
con la madre tierra (Mejia, 2018).

A lo largo del siglo XX se realizaron varias reformas, el Decreto Ley 3937 de
Reforma Educativa de 1955, el objetivo poner en marcha la Revolucion Nacional
de 1952; la Ley 1565 de 1994, propuesta del Gobierno neoliberal, que aparecen
algunas muletillas como causa de las altas reivindicaciones de entonces, la
interculturalidad comoreivindicaciéndel derechoalaeducacionyreconocimiento
de los conocimiento de los pueblos indigenas y el multiculturalismo categoria
impuesta por los neoliberales. En el siglo XXI, estrictamente en el afio 2010,
el Estado Plurinacional despliega su revolucion educativa y se vuelve a la
recuperacion de la categoria intraculturalidad y principios de la vision de la
escuela de Warisata, introduce la descolonizacion de la educacion y se propone
una educacion productiva y comunitaria.

Desde ese horizonte, la Ley 070 de Educacion Avelino Sifiani - Elizardo Pérez,
propone cuatro vectores, guia de la composicion de la educacion en el Estado

Plurinacional:
v La filosofia y politica de la educacion Boliviana,
v" Un sistema Educativo Plurinacional,
v Organizacion Curricular, Administracion y Gestion del Sistema
Educativo Plurinacional,
v’ Disposiciones Transitorias y Finales (huellas de Warisata en el Primer

Titulo, pues éste refleja las estructuras conceptuales sobre las que esta
construida la ley).

Solo para el objeto de nuestra investigacion, revisaremos la parte de la filosofia
y politica de la educacion boliviana, que inicialmente reivindica la parte central
de la ley, expresada en el Titulo I y los capitulos: “La educacion como derecho
fundamental”, “Bases, fines y objetivos de la educacion”; y “Diversidad
sociocultural y lingiiistica”.

5.2. Educacion como Derecho Fundamental

La educaciéon se constituye una funcidén suprema y primera responsabilidad
financiera del Estado, comprende la educacion regular, la alternativa y especial,
y la educacion superior de formacion profesional. La educacidon es unitaria,
publica, universal, democratica, participativa, comunitaria, descolonizadora y de
calidad, es intracultural, intercultural y plurilingiie en todo el sistema educativo.

Se reconoce y garantiza la participacion social, comunitaria, de madres y padres
de familia en el sistema educativo, mediante organismos representativos en
todos los niveles del Estado. En las naciones y pueblos indigena originario
campesinos, comunidades interculturales y afro bolivianas de acuerdo a sus
normas y procedimientos propios.

38




@8@ ASOCIACION DEL CENTRO DE DESARROLLO INTEGRAL DE LA MUJER AYMARA "AMUYT'A" - CDIMA

5.3. Educacion: Bases, fines y objetivos de la educacion

Las bases de la educacion del Estado Plurinacional, se sustenta en la sociedad,
a través de la participacion plena de las bolivianas y los bolivianos, respetando
sus diversas expresiones sociales y culturales, en sus diferentes formas de
organizacion.

La educacion es descolonizadora, liberadora, revolucionaria, anti-imperialista,
despatriarcalizadora y transformadora de las estructuras econdmicas y sociales;
orientada a la reafirmacion cultural de las naciones y pueblos indigena originario
campesinos, las comunidades interculturales y afrobolivianas.

La educacién es, comunitaria, democratica, participativa y de consensos en
la toma de decisiones sobre politicas educativas, reafirmando la unidad en la
diversidad; es universal, porque atiende a todas y todos los habitantes del Estado
Plurinacional; es inica, diversa y plural, erradicando las diferencias entre lo fiscal
y privado, lo urbano y rural; es unitaria e integradora del Estado Plurinacional;
es laica, plurallsta y espiritual, reconoce y garantiza la libertad de conciencia y
de fey de la ensefianza de religion, asi como la espiritualidad de las naciones y
pueblos indigena originario campesinos; es inclusiva, asumiendo la diversidad
de los grupos poblacionales y personas que habitan el pais, sin discriminacion
alguna.

Es intracultural, intercultural y plurilingiie en todo el sistema educativo. Desde
el potenciamiento de los saberes, conocimientos e idiomas de las naciones y
pueblos indigena originario campesinos, las comunidades interculturales
y afrobolivianas, promueve la interrelacion y convivencia en igualdad de
oportunidades para todas y todos, a través de la valoracion y respeto reciproco
entre culturas. Es productiva y territorial, orientada a la produccion intelectual
y material, al trabajo creador y a la relacién armonica de los sistemas de vida y
las comunidades humanas en la Madre Tierra, fortaleciendo la gestion territorial
de las naciones y pueblos indigena originario campesinos, las comunidades
interculturales y afro bolivianas.

Es cientifica, técnica, tecnologica y artistica, desarrollando los conocimientos
y saberes desde la cosmovision de las culturas indigena originaria campesinas,
comunidades interculturales y afro bolivianas, en complementariedad con los
saberes y conocimientos universales, para contribuir al desarrollo integral de
la sociedad. Es educacion de la vida y en la vida, para Vivir Bien, promueve
la realizacion de la identidad, afectividad, espiritualidad y subjetividad de las
personas y comunidades.

La educacion asume y promueve como principios ético morales de la sociedad
plural el ama ghilla, ama llulla, ama suwa (no seas flojo, no seas mentiroso
ni seas ladron), suma qamana (Vivir Bien), fiandereko (vida armoniosa),
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teko kavi (vida buena), ivi maraei (tierra sin mal) y ghapaj fian (camino o
vida noble), y los principios de otros pueblos. Se sustenta en los valores de
unidad, igualdad, inclusion, dignidad, libertad, solidaridad, reciprocidad,
respeto, complementariedad, armonia, transparencia, equilibrio, igualdad de
oportunidades, equidad social y de género en la participacion, bienestar comun,
responsabilidad, justicia social, distribucion y redistribucion de los productos y
bienes sociales, para Vivir Bien.

5.4. Educacion descolonizadora, despatriarcalizada, sin violencia y
liberadora

Contribuir a la consolidacion de la educacion descolonizada, para garantizar un
Estado Plurinacional y una sociedad del Vivir Bien con justicia social, productiva
y soberana; a la convivencia armonica y equilibrada del ser humano con la
Madre Tierra, frente a toda accién depredadora, respetando y recuperando las
diversas cosmovisiones y culturas. Promover una sociedad despatriarcalizada,
cimentada en la equidad de género, la no diferencia de roles, la no violenciay la
vigencia plena de los derechos humanos; a la amplia reciprocidad, solidaridad
e integracion entre las naciones y pueblos indigena originario campesinos y
afro descendientes que luchan por la construccion de su unidad en el ambito
continental y mundial.

Desarrollar la formacion integral de las personas y el fortalecimiento de la
conciencia social critica de la vida y en la vida para Vivir Bien, que vincule la
teoria con la practica productiva; a una formacion cientifica, técnica, tecnoldgica
y productiva, a partir de saberes y conocimientos propios, fomentando
la investigacion vinculada a la cosmovision y cultura de los pueblos, en
complementariedad con los avances de la ciencia y la tecnologia universal
en todo el Sistema Educativo Plurinacional; a una conciencia integradora y
equilibrada de las comunidades humanas y la Madre Tierra que contribuya a
la relacion de convivencia armoénica con su entorno, asegurando su proteccion,
prevencion de riesgos y desastres naturales, conservacion y manejo sostenible
considerando la diversidad de cosmovisiones y culturas.

Implementar politicas y programas de alfabetizacion y postalfabetizacion
integral de caracter intracultural, intercultural y plurilingiie, de formacion para
personas jovenes y adultas que posibiliten la continuidad de sus estudios hasta
el nivel de educacion superior, de procesos de educacion permanente orientados
a la formacion integral, el pensamiento critico y la accion transformadora de la
sociedad.

5.5. Educacion: Diversidad sociocultural y lingiiistica

Educacion intraculturalidad que promueve la recuperacion, fortalecimiento,
desarrollo y cohesion al interior de las culturas de las naciones y pueblos
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indigena originario campesinos, comunidades interculturales y afrobolivianas
para la consolidacion del Estado Plurinacional, basado en la equidad, solidaridad,
complementariedad, reciprocidad y justicia. Se incorporen en el Sistema
Educativo Plurinacional los saberes y conocimientos de las cosmovisiones de las
naciones y pueblos indigena originario campesinos, comunidades interculturales
y afrobolivianas.

Educacion interculturalidad que es el desarrollo de la interrelacion e interaccion
de conocimientos, saberes, ciencia y tecnologia propios de cada cultura con
otras culturas, que fortalece la identidad propia y la interaccion en igualdad de
condiciones entre todas las culturas bolivianas con las del resto del mundo. Se
promueven practicas de interaccion entre diferentes pueblos y culturas.

La educacién debe iniciarse en la lengua materna, y su uso es una necesidad
pedagogica en todos los aspectos de su formacion. Por la diversidad lingiiistica
existente en el Estado Plurinacional, se adoptan los siguientes principios
obligatorios de uso de las lenguas por constituirse en instrumentos de
comunicacion, desarrollo y produccion de saberes y conocimientos en el Sistema
Educativo Plurinacional.

1. Enpoblaciones o comunidades monolingiies y de predominio de la lengua originaria, la
lengua originaria como primera lengua y el castellano como segunda lengua.

2. En poblaciones o comunidades monolinglies y de predominio del castellano, el
castellano como primera lengua y la originaria como segunda.

3. En las comunidades o regiones trilingiies o plurilingiies, la eleccion de la lengua
originaria, se sujeta a criterios de territorialidad y transterritorialidad definidos por los
consejos comunitarios, que sera considerada como primera lengua y el castellano como
segunda lengua (Ley 070).

La parte de la filosofia y politica de la educacion boliviana expresada en la Ley
070 del Estado Plurinacional, reivindica las ideas de la escuela Ayllu de Warisata,
es central la recuperacion de los conocimientos, saberes y ciencias ancestrales,
una educacion plurinacional productiva y la participacion de los pueblos
indigenas en la construccion de las politicas de educacion nacional. Asi mismo,
es recurrente la vinculacion de la educacion productiva con el desarrollo de los
saberes y conocimientos; el derecho a la educacion de los pueblos indigena y
ante todo considerar a la educacién como la herramienta para la descolonizacién
y despatriarcalizada del Estado y sociedad y finalmente moderna por proponer
la no violencia contra la mujer y una propuesta de emancipacion y liberacion
desde la educacion.

LaLey070enrelacion alamujer, establece el derecho ala educacion intercultural,
reconociendo la diversidad cultural y lingiiistica de las comunidades indigenas,
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lo que beneficia directamente a las mujeres indigenas. Esta ley busca garantizar
el acceso a una educacion que respete y valore las tradiciones y conocimientos
indigenas, promoviendo la inclusion de las mujeres en el sistema educativo.
También fomenta la participacion activa de las mujeres indigenas en la gestion
educativa, contribuyendo a su empoderamiento y fortalecimiento de su identidad

cultural.

VL. SITUACION DE LOS POSGRADOS EN BOLIVIA

6.1. La problematica de la educacion de postgrado en Bolivia

La problemadticas de la educacion de postgrado en Bolivia y su impacto en los
universitarios, enfrenta varios problemas que afectan directamente a la calidad
académica. El profesor Marco Torrez identifica los siguientes aspectos:

v

Financiamiento: El Estado boliviano no destina recursos
econdmicos suficientes para la formacion de capital intelectual
especializado a nivel de postgrado.

Esto obliga a los profesionales a financiar sus estudios con
sus propios recursos, limitando el acceso a la formacion y
potencialmente 1mpactand0 la calidad de los programas al
depender de la matricula para su financiamiento.

Desarticulacion entre pregrado y postgrado: Existe una brecha
profunda entre los niveles de pregrado y postgrado en cuanto a
politicas, metodologias e investigacion cientifica.

Esta falta de articulacion afecta la calidad y pertinencia de los
programas de postgrado, impidiendo que se construya sobre una
base solida y se aproveche la experiencia del pregrado para una
formacién mas completa.

Evaluacion y acreditacion deficiente: Si bien existe una entidad
publica encargada de verificar la calidad de los programas de
postgrado, esta no cumple sus funciones de manera efectiva.

La falta de criterios de verificacién en aspectos como la carga
horaria, la formacién de docentes y los sistemas de evaluacion
genera dudas sobre el verdadero aporte pedagdgico de los
postgrados y afecta la confianza en la calidad de los mismos.

Competencia desleal y mercantilizacion: La alta demanda de

programas de postgrado ha llevado a una competencia entre
universidades publicas y privadas por captar estudiantes,
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priorizando el lucro sobre la calidad de la formacion.

v' Para que la educacion de postgrado en Bolivia alcance los
estandares internacionales, se requiere un compromiso real por
parte del Estado, las universidades y los propios estudiantes:

En muchos casos, esta competencia desvirtua el sentido educativo, convirtiendo
los postgrados en un producto comercial que prioriza las ganancias sobre la
calidad y pertinencia de la formacion.

Si bien, la autonomia universitaria permite a las instituciones generar sus
propios mecanismos de seguimiento y autoevaluacion. Sin embargo, la falta
de una aplicacion rigurosa de los procedimientos de evaluacion y la ausencia
de resultados que permitan tomar decisiones para el mejoramiento académico
afectan la calidad de los programas.

La falta de financiamiento estatal, la desarticulacion entre pregrado y postgrado,
la deficiente evaluacidon y acreditacion, la competencia desleal y la falta de
control efectivo sobre la autonomia universitaria son problemas que impiden
que la educacion de postgrado en Bolivia alcance estandares internacionales de
calidad y pertinencia.

Es necesario implementar politicas publicas que promuevan una mayor inversion
en la formacion de postgrado, fortalezcan los mecanismos de evaluacion y
acreditacion, y fomenten la articulacion entre pregrado y postgrado.

También es crucial que las universidades asuman un compromiso real con la
calidad de sus programas, implementando sistemas de autoevaluacion rigurosos
y priorizando la formacion integral de los estudiantes por encima de intereses
comerciales. Solo asi la educacion de postgrado en Bolivia podréa contribuir al
desarrollo del pais y a la formacion de profesionales altamente capacitados.

6.2. Evaluacion de la calidad de la educacion superior en Bolivia

En Bolivia, la organizacion responsable de evaluar la calidad de la educacion
superior es la Agencia Plurinacional de Evaluacion y Acreditacion de la
Educacion Superior Universitaria. Esta agencia tiene la funcion de supervisar
los procesos de autoevaluacion y conducir los procesos de evaluacion externa,
evaluacion social y acreditacion de instituciones, carreras y programas de
educacion superior. Sus funciones y atribuciones se encuentran detalladas en
el articulo 68 de la Ley 070 de Educacion Avelino Sifiani y Elizardo Pérez,
sin embargo, a pesar de la existencia de esta entidad, se ha observado que no
cumple sus funciones de manera efectiva. Esto genera dudas sobre la calidad
real de los programas de postgrado y su aporte pedagogico en la formacion de
profesionales.
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Es importante mencionar que la Ley 070 de Educacion Avelino Sinani y Elizardo
Pérez, que rige la educacion en Bolivia, se enfoca principalmente en la formacion
de maestros y aborda la educacion superior de manera tangencial. Este enfoque
limitado podria ser una de las causas de la falta de eficacia en la evaluacion y
acreditacion de la educacion superior, incluyendo los programas de postgrado.

6.3. El horizonte de los Postgrado en Bolivia

El postgrado, como formacion superior avanzada que se imparte después de
obtener una licenciatura, grado o titulo universitario. Tiene como objetivo
principal el ejercicio especializado de una profesion, la preparacion para la
docencia universitaria, la investigacion cientifica o la aplicacidn tecnoldgica.

No se trata solo de obtener un titulo superior, sino de responder a la demanda
de conocimiento y competencias que exige la evolucion constante del entorno
productivo, en un contexto de educacion continua y permanente.

El postgrado, por lo tanto, comprende un nivel superior a la licenciatura en
todas sus areas y modalidades, y se basa en premisas como: La investigacion
cientifica, la transferencia de tecnologia y la contribucion al desarrollo local,
regional y nacional.

El postgrado tiene la importante funcion de liderar el proceso educativo
en la sociedad, actuando como referente en los aspectos cientifico, tedrico,
epistemologico, metodoldgico y de contenido en cada disciplina. Sin embargo, a
pesar de su importancia, la educacion de postgrado en Bolivia enfrenta diversos
desafios que afectan su calidad.

6.4. Tipo de formacion en los estudios de postgrado

Segun Marco Torrez (2018), en su articulo titulado Situacion de los posgrados
en Bolivia del 25 de febrero de 2021. Senala que uno de los propositos
fundamentales de los estudios de postgrado es el ejercicio especializado de una
profesion. Esto implica que los programas de postgrado buscan brindar a los
profesionales las herramientas y conocimientos necesarios para desempenarse
de manera experta en su area de trabajo.

La formacion de postgrado también se orienta a la preparacion para la docencia
universitaria. Esto significa que los programas de postgrado buscan capacitar
a los profesionales para que puedan impartir clases a nivel universitario y
contribuir a la formacidon de nuevas generaciones de profesionales.

Otro de los propositos fundamentales de los estudios de postgrado es la
investigacion cientifica. Esto implica que los programas de postgrado buscan
desarrollar las habilidades de los profesionales para que puedan llevar a cabo
investigaciones que contribuyan al avance del conocimiento en sus respectivas
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disciplinas.

La formacion de postgrado también se enfoca en la aplicacion tecnoldgica. Esto
significa que los programas de postgrado buscan que los profesionales puedan
aplicar los conocimientos adquiridos a la resolucion de problemas concretos
en el ambito tecnologico, contribuyendo al desarrollo de nuevas tecnologias y
soluciones innovadoras.

Que la formacion de postgrado se ofrece como respuesta a la demanda de
conocimiento y competencias necesarias para atender la evolucion del entorno
productivo en un contexto de educacion continua y permanente. Esto significa
que los estudios de postgrado no se conciben como un evento aislado, sino como
parte de un proceso de aprendizaje a lo largo de la vida profesional.

En sintesis, la formacion de postgrado en Bolivia se caracteriza por su enfoque
en la especializacion profesional, la preparacion para la docencia universitaria,
la investigacion cientifica, la aplicacion tecnologica y la formacion continua.
Estos elementos buscan contribuir al desarrollo integral de la sociedad y a la
formacion de profesionales altamente capacitados para afrontar los desafios del
entorno actual.

6.5. Las limitaciones de los post grado a los pueblos indigenas

Las limitaciones al acceso a postgrados para los pueblos indigenas en Bolivia es
ampliamente complicada, entre ellas se encuentran:

v’ Situaciéon econdmica, el tema econémico para la formacion de la
educacion superior, este tema historicamente ha sido las mayores barreras
de los pueblos indigenas.

v Lamayoria de los programas se disefian desde una perspectiva occidental,
lo que dificulta la participacion de estudiantes indigenas que buscan una
formacion que respete y valore sus conocimientos y cosmovisiones.

v' La falta de programas de postgrado en lenguas indigenas es otra barrera
importante para el acceso y la participacion plena de estudiantes
indigenas.

v La discriminacién étnico-racial, es una realidad persistente en Bolivia
y podria afectar las posibilidades de acceso, permanencia y éxito de los
estudiantes indigenas en programas de postgrado.
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VII. LA EDUCACION: ENTRE LA DEMOCRACIA Y SUS
CONTRADICCIONES

7.1. Educacion superior para los pueblos indigenas

Desde finales el siglo XV, América Latina y Bolivia desde 1825 como nacién
experimentaron uno de los procesos de colonizacidon y subalternizaciéon mas
profundo, en cuestion de 532 afios el primero (1492-2024) y 199 afios (1825-
2024) para el segundo, el fendmeno del colonialismo no solo impuso su propia
visiéon de mundo, sino que desestructurd y aniquild civilizaciones enteras, esta
destruccion sistematica como dira Césaire (2006), fue un conjunto de:

113

. sociedades vaciadas de ellas mismas, de culturas pisoteadas, de instituciones
minadas, de tierras confiscadas, de religiones asesinadas, de magnificencias artisticas
aniquiladas, de extraordinarias posibilidades suprimidas” (Césaire, 2006, Pag. 20).

Ciertamente, la destruccidon de muchas civilizaciones fue de manera literal
(desaparecidas), como también en la otra forma fue de sometimiento a un tipo de
fenomeno de civilizacion moderna, capitalista y universal. La subordinacion fue
historica y se produjo en todos los campos, la educacion, uno de los privilegios
sociales de la humanidad fue arrebatado y sometido a la dominaciéon colonial
capitalista. Luego la educacién paso a ser procesada, disefiada y postulada,
como un nuevo arquetipo a seguir por la sociedad moderna'®. Es decir una nueva
forma de educacion, la educacion moderna, que esta hecha a la medida exacta
del capital.

Por lo tanto, en Bolivia, la clase dominante reproductor de todas las notas del
colonizador universal no solo destruyo todo los vestigio de conocimiento de la
heterogeneidad de las culturas, sino que impuso una educacion alienante, que
rechaza cualquier tipo de educacion que no exalte los valores del primer mundo o
mundo occidental. Eso significa que cualquiera que esté en la educacion moderna
esta destinada a destruirse o destruir su identidad originaria o premoderna.

La autora de la obra Comunidad, ética y educacion, estudio teorico sobre la
comunidad y la ética aymara- quechua en proyeccion al nuevo modelo educativo
boliviano sefala, que la educacion en la actualidad estd destinada a destruir y
pisotear la identidad de los individuos. Eso significa que cualquiera que esté en la
educacion moderna estd destinada a destruirse o destruir su identidad originaria:

... no so6lo la universidad, la propia educacion escolar, y por eso vas a encontrar ademas
todo un discurso en los profesores que te dicen: hay olvidarse de esto, o sea, tienes que
superarte. Qué significa, superarse, significa olvidar tu origen, significa escupir sobre tu
origen y eventualmente significa explotar tu origen” (Alarcén, 2024)

18 La sociedad moderna se define como una estructura social caracterizada por una economia de mercado, un sis-
tema politico democratico e instituciones auténomas productoras de conocimiento que desarrollan ciencias empiricas
y analiticas.
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Estas posiciones de sacrificio de todo lo holistico en las casas superiores se ha
visibilizado de manera mas directa, las universidades atrapadas por lamodernidad
reproducen en sus aulas, teorias, contenidos y pedagogias occidentales, existe
desde sus autoridades una resistencia y hasta desprecio sobre el conocimiento, la
tecnologia y la cosmovision de los pueblos indigenas. Como sefiala la profesora
de filosofia Alarcon (2024), las universidades se han convertido en una maquina
trituradora, es decir, no hay cabida para otro tipo de conocimiento, y si existe
algin indicio, inmediatamente es devorada, subsumida a la modernidad:

“Las universidades publicas, igual que las privadas, son maquinas que degluten las
identidades indigenas (...) la educacion superior no es una educacion que esté pensada
para fortalecer a los pueblos. No existe eso. Aqui, a las universidades les importan muy
poco los pueblos indigenas, son una curiosidad folclorica y si alguien viene y habla
aymara, que bien por ¢l. No existen clases en aymara, no existen libros en aymara, no
existe conocimiento en ese idioma...”(Alarcon, 2024)

Por excelencia las universidades modernas cumplen esa funcidon que Althusser les
asignd, aparatos ideologicos de dominacion, que reproducen un tipo de interés
de mercado y rechazan con desprecio otros tipos de conocimientos, casi esta
resistencia es comun en las universidades publicas de Bolivia y América Latina.
Como senala el investigador puertoriquefio Nelson Maldonado Torres (2007),
los estudios étnicos son vistos un poco mas como completamente irrelevantes,
pero demasiado amenazantes.

La educaciéon superior esta orientada al mercado, existe una pedagogia que
promueve la competitividad, el éxito y el consumo, mutilando asi la critica,
la conciencia social y el conocimiento étnico, aunque existe una Ley 070 de
educacion nacional que orienta la politica de la educacion nacional, sin embargo,
las universidades estan al margen de ella y no se aplica lo que demanda la ley.
Esta orientacion de las universidades se debe a que existe una division en el
tema de la regulacion o autoridad sobre la educacion. Como sefiala el socidlogo
Jiovanny Samanamud, esta division de autoridad sobre las casas de estudio ha
permitido que unos estén al margen de cumplir la ley:

“Porque como en Bolivia hay dos instancias de organizacion superior, el Ministerio y
el Concejo Comité Ejecutivo de la Universidad Boliviana (CUB), este tiltimo mantiene
sus politicas al margen, digamos, de lo que podria definirse por la ley 070 o por el
Ministerio de Educacion” (Samanamud, 2024).

Por lo tanto, esta brecha o marginacion que el Estado permite a las universidades,
puede ser vista como un privilegio de las universidades al mantenerse distantes
de las politicas del Estado Plurinacional o también nos lleva a interpretar que
el Estado es el que promueve una educacion de privilegios al permitir un
disefio de educacion superior al margen de la realidad y del requerimiento de
la sociedad. Entonces no es casualidad que los conocimientos y saberes de
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los pueblos indigenas no sean incluidas como parte del curriculo académico,
mas al contrario desde una institucion con suprapoder al del Estado nacional
se 1mponga verticalmente una tipo de conocimiento y filosofia que obliga
a los jovenes y mujeres a negar su identidad. En palabras de los pensadores
decolonialidad, Castro-Gomez y Grosfoguel (2007), Bolivia no est4 al margen
de reproducir esa frontera epistémica entre los saberes ancestrales y modernos,
al igual que, el conocimiento occidental tiene el privilegio en este pais al no
poderlas transgredirlas. Como sefialan los pensadores decoloniales:

v" Un primer elemento que identificamos es que el conocimiento en la
universidad marca una jerarquia y unos limites, marca la diferencia
entre un tipo de saber y otros, existe una frontera epistémica que sefiala
que ciertos canones, ciertos saberes, ciertos contenidos no pueden ser
transgredidos.

v Segundo, al colocar una frontera epistémica (conocimiento moderno
y de los pueblos indigenas), la universidad se reconoce como el
lugar privilegiado de la produccion de conocimientos (conocimiento
occidental).

v’ Tercero la universidad, aparece como productor de un solo tipo de
conocimiento que conduce al progreso moral y material de la sociedad,
pero también como el nucleo vigilante de esa legitimidad. (La universidad
es el legitimador del conocimiento). Por lo tanto, la universidad es una
institucion que define las fronteras entre el conocimiento ttil y lo inutil,
el conocimiento legitimo e ilegitimo, cientifica y mitica (Castro-Gomez,
Grosfoguel, 2007).

En ese sentido, es que la educacion superior se convierte en una agencia de
dominacion perfecta, porque tiene garantizada la reproduccion de una educacion
alienante. En términos de Maldonado (2007) podriamos senalar que en las
universidades en Bolivia prevalecen formas de pensamiento que estan en contra
de la integracion de los pueblos o la vigencia de las mismas, ademas, el saber
que se produce en las universidades, no responden ni estan al servicio del Estado
y la sociedad. Mas bien esta al servicio del mercado.

El sociologo frances Jean Frangois Lyotard (1990), sefiala que en el sistema
capitalista, las universidades estan muy pegados a las exigencias del mercado
global, lo que les coloca en una crisis de legitimacion, por lo que la universidad
deja de ser ya el lugar privilegiado para la produccion de conocimientos
(Ibidem). En Bolivia hay una dura observacion desde diferentes campos a la
educacion superior y se coincide que el conocimiento impartido o los egresados,

48




@8@ ASOCIACION DEL CENTRO DE DESARROLLO INTEGRAL DE LA MUJER AYMARA "AMUYT'A" - CDIMA

no responden a las exigencias de las necesidades de un pais, sino, mas bien
responde y se ajustan a un principio del capitalismo:

“La educacion superior responde a la formacion de las elites (...) hay universidades
especificas, no s¢, la UPB, la Catdlica, son universidades hechas para formar de una
determinada manera a una parte de la sociedad en este caso, las élites (...) Existen
instancias como San Andrés, que estan para cumplir con la formacion de una clase
media y que cumplen en ese sentido su objetivo” (Alarcon, 2024).

Aqui podemos concluir que las universidades dejaron de ser parciales, en la
reproduccion de saber y la razén, en la produccion del conocimiento para el
bienestar de una sociedad, en la reflexion sobre si mismo y para si misma, es
decir, hay una ausencia de la nocién del sentido critico. En este horizonte, la
produccion cultural, cosmovision y conocimiento de los pueblos indigenas
quedan totalmente marginadas e invisibilizadas por las universidades y la
educacidn superior contemporanea. Hay una evidencia clara que los patrones de
poder contintian marcando la diferencia en términos de educacion. La profesora
Sylvia Alarcon senala:

“El problema de siempre es que el conocimiento no es neutro, el conocimiento tiene un
fondo politico, responde a unas intencionalidades que casi nunca estan claras para la
gente” (Alarcon, 2024).

Desde este horizonte, la orientacion de la educacion superior esta siendo dirigida
a generar y garantizar mayor tasa de ganancia para el capital. En este panorama,
el conocimiento, los paradigmas pedagdgicos de los pueblos indigenas, aparecen
siendo la inica alternativa de conocimiento y de produccion y reproduccion para
la vida, una alternativa antagonica al capital y de ruptura frente al colonialismo.

Entonces, construir una educacion superior, alternativa, diferente y holistica,
pasa por la condicion de definir el criterio y la apuesta por la produccion y
reproduccion de las formas de vida. Es decir, la educacion superior debe permitir
elevar el nivel de abstraccion en términos de conocimiento para mejorar la
calidad de vida de los pueblos indigenas, en otras palabras, el profesional de un
pueblo se embarca en el horizonte se su superacion y vuelve a su comunidad
a potenciar el modo de produccion comunitario, equilibrado y en reciprocidad
con la naturaleza y el hombre. Esta primera dimension, la profesora de filosofia
Sylvia Alarcén identifica como el primer indicador de una educacidon superior
para los indigenas:

“En una educacion superior en los pueblos indigenas pasa por la condicion de pasar por
el criterio de la reproduccion de las formas de vida necesariamente. La reproduccion, la
mejora de las formas de vida. Es decir, eres alguien que sale de un pueblo y tiene volver
a su pueblo, retornar a su pueblo, para potenciar, eso es una educacion superior para los
indigenas” (Alarcon, 2024)
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En ese sentido, la educacion superior vigente impartidas en las universidades publicas y
privadas no estan pensadas para los pueblos indigenas, por la ausencia total de saberes
y conocimiento de los pueblos indigenas como parte de sus contenidos y curriculo
académico, al contrario estan para la reproduccion de una clases medias o de elite.
Por consiguiente ;Qué pasa con los que estan en estas universidades? Donde se cree
que asimilan un conocimiento, técnicas y metodologias para mejorar la produccion o
la reproduccion de la calidad de vida de las comunidades. Alarcon (2024), es, enfatica
en sefialar que solo se consigue separar al individuo de su identidad. Un tipo nuevo de
escision moderna:

“La educacion superior para los pueblos indigenas en todo este ambito es otra cosa, no
tiene nada que ver, por eso voy a insistir, las universidades ptblicas y privadas estan
pensadas no para los pueblos indigenas, sino para la reproduccion de clases medias.
Ahora, si los pueblos indigenas lo que quieren es eso, si quieren desclasar a sus hijos,
es su decision, pero de lo que tienen que estar conscientes, es siempre, de lo que estan
haciendo” (Alarcon, 2024).

Lo que es evidente aqui, es que Alarcon nos sefiala que hay que tener claridad sobre
el tipo de educacién superior, epistemologias o concepciones de vida, que conlleva
como referencias las universidades, no solo eso, sino, tener en cuenta ;La educacion
superior actual a qué concepcion responde?, ;Cudles son los principios y valores que
se imparten en la educacion actual?, ;Si, el titulo obtenido responde a mejorar a los
pueblos? Aspectos que son muy poco claras para la mayoria de la sociedad:

“;Por qué tiene un titulo?, porque el conocimiento actua como capital, es una forma de capital.
Ahora, cuando tu tienes un caso de los pueblos indigenas, su sentido no es la acumulacién. No
tiene que ver con la acumulacion (...) Una licenciatura es una licenciatura, venga de la UNIBOL,
la UMSA o venga de donde sea, pero, (lo que estds enfrentando es normal? Es un profesional que
para empezar no debe empoderar sobre su propio pueblo, sobre su propia familia. No se desclase,
no utilice su conocimiento como un elemento de diferenciacion y ascenso social. Sino que sea
capaz de promover justamente un potenciamiento social, econdmico, politico a su pueblo. Esa es
la diferencia y eso es lo que probablemente la gente no piensa” (Alarcon, 2024).

En la sociedad actual, segin el socidlogo francés Pierre Bourdieu (2000), podemos
interpretar que un titulo de una profesion, es como forma de capital cultural
personificado', una acumulacion de conocimiento que sirven como

19 La formacion de capital cultural se da mediante la educacion familiar y personal, estos procesos implican un costo
en tiempo y dedicacion tanto para los hogares como para el individuo y este costo no se expresa necesariamente en
dinero. La educacién no es tiempo perdido y es la mejor herencia que los padres pueden dejarle a los hijos, porque
perdura para el resto de la vida. Este capital cultural interiorizado, ligado al cuerpo, no puede ser transmitido mediante
donacion, herencia, compraventa o intercambio monetario, pero crea las posibilidades para acceder a diversos titulos
educativos, incluyendo los universitarios. El titulo académico es un certificado de competencia cultural que confiere
a su portador un valor convencional duradero y legalmente garantizado. El capital cultural combina el prestigio de la
propiedad innata con los méritos de la adquisicién, y puede ser objetivado fisicamente, mediante bienes culturales
como escritos, esculturas, instrumentos, etc. Estos, a su vez, pueden dar origen a la produccién de capital econdmico
y simbélico (Bordieu, 2000).
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medios para ser reconocido y apreciado, para producir y reproducir beneficios
simbolicos y materiales, aspectos que generalmente permite la diferenciacion y
ascenso social, no asi, a ser una respuesta para promover un beneficio para el
comun o mejoras de la comunidad.

Todo esto parece confirmar, una verdad relacionado a la educacién superior y
los pueblos indigenas. Cuando los pueblos indigenas demandan inclusion a la
educacion superior, acaso no estan solicitando incluirse a la modernidad, a la
clase media, a un proceso de desclasamiento, a la negacion de su identidad y
de si mismo. Posiblemente esta es una profunda contradiccion de los pueblos
indigenas. Cuando la demanda deberia dirigirse a la consolidacion de una
educacion superior mas auténtica e indigenas, para la reafirmacion de la
identidad, la produccion de la vida y la vision holistica de las naciones y pueblos
indigenas:

“Son conscientes los padres, de lo que estan haciendo mandando a sus hijos a lo que yo
llamo a las moledoras de identidad. Yo creo que no son conscientes. Yo creo que lo que
piensan es que sus hijos a pesar de todo, van a ser conscientes (...) van poder apoyarlos,
van a respetarlos, van a quererlos. Lo que significa destruir una identidad, significa
justamente negar ese origen. O sea, por eso hablamos de procesos de desclazamiento
(...) la educacion lo que hace es destruir las identidades y generar personas formadas
para una logica capitalista” (Alarcén, 2024).

Es decir, frente a este dilema es urgente pensar en una educacion descolonizadora,
tratar de rescatar esos imaginarios silenciados y oprimidos o como decia el
socidlogo Grosfoguel (2007), ;Si, la descolonizacion trata mas de rescatar que
de inventar! Y en eso los pueblos indigenas tienes mucho que decir. Siguiendo
en esta ruta de la descolonizacion, una vez al socidlogo puertoriquefio le
preguntaron /si la descolonizacion 1mphca la construccion de nuevos conceptos
y novedosos, que sirvan para pensar el mundo hoy? El respondio:

“No, el concepto de novedad es totalmente moderno y colonial. La descolonizacion no
implica crear nuevos conceptos, no necesita de nuevos conceptos, ella implica meternos
en otras genealogias de pensamiento, que no son nuevas, son viejisimas. El “mandar
obedeciendo” o el “andar preguntando” por ejemplo, son viejisimos. jTienen como
1000 afios!, lo que ocurre es que desde esas cosmologias otras se resignifican elementos
de la modernidad eurocentrada” (Montes y Busso, 2007).

En otras palabras Grosfoguel, indica volver a la epistemologia ancestral, al
significado de las identidades o poner en vigencia el conjunto de las categorias de
los antepasados, a los conceptos y definiciones ancestrales, resignificarlas desde
una vision holistica o la cosmovision de los pueblos indigenas. La pregunta es
[las categorias ancestrales son nuevos para las 36 naciones o pueblos indigenas
que quieren construir otra educacion superior? La respuesta es No! serd nuevo
para los que no conocen las cosmovision de estos los pueblos indigenas que
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tiene miles de aflos como concepcion y practica.
7.2. La pedagogia en statu quo

La pedagogia es un conjunto de saberes aplicados a la educacion, considerada
como un fendmeno social y humano. Se define como una ciencia psicosocial que
estudia la educacion con el objetivo de conocerla, analizarla y perfeccionarla,
integrando disciplinas como la sociologia, psicologia, economia, y mas. Su
etimologia proviene del griego “paidagogds”, que se refiere al arte o ciencia de
ensenar.

La pedagogia y la educacion estdn intrinsecamente relacionadas, ya que la
pedagogia es la ciencia que estudia y analiza el fenomeno educativo. Mientras
que la educacion se refiere al proceso de ensefianza y aprendizaje, la pedagogia
proporciona los principios, métodos y enfoques que guian este proceso. En
esencia, la pedagogia actlia como el marco tedrico y practico que sustenta la
practica educativa.

La pedagogia se erige como la ciencia fundamental que integra teorias y practicas
educativas para optimizar el proceso de ensefanza-aprendizaje, adaptandose
a la diversidad social y cultural de los individuos. Su caracter holistico y su
asociacion con otros campos del saber enriquecen su enfoque, permitiéndole
abordar los desafios contemporaneos con innovacion y rigor cientifico.

En el siglo XXI, la pedagogia se enfrenta a la necesidad de adaptarse a un
entorno educativo en constante cambio, donde la tecnologia, la informacion son
accesibles y abundantes, al igual que, superar los viejos prejuicios y estigmas
sobre los conocimientos y saberes de las naciones y pueblos indigenas. Los
docentes deben actuar como facilitadores del aprendizaje, promoviendo el
pensamiento critico y la colaboracion entre disciplinas, en lugar de ser meros
transmisores de informacion. Ademas, tienen el reto de romper las formulas y
paradigmas pedagogicas neoliberales por otros que este mas vinculadas con la
relacion directa con la produccidn, naturaleza y su medio ambiente, al igual
que, enfatice la importancia de una educacion inclusiva y contextualizada que
responda a las demandas sociales, de igualdad de género, descolonizacion y
despatriarcalizacion.

En este contexto, entenderemos a la pedagogia como un conjunto de précticas de
conduccion variables y contradictorias, en contante cambio e interdependencia
(Caruso, 2005). Este marco de analisis nos habilita a la comprension de
la pedagogia como un producto historico, politico y cultural (Disciplina y
biopolitica en los andes proyecto).

En ese sentido, los eventos sociales y politicos en Bolivia en octubre de 2003
y diciembre de 2005 revelaron el agotamiento del modelo social de libre
mercado establecido en los afios ochenta, con ella también se ve el agotamiento
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de la pedagogia de la reptblica. Se inici6 un proceso de reformulacion del
“Estado colonial”, con el objetivo de cambiar no solo la estructura del poder
estatal, sino también la configuracion de la sociedad boliviana. Esto condujo al
surgimiento del discurso actual de descolonizacion educativa, impulsado por la
nueva Ley de educacion “Avelino Sinani-Elizardo Pérez”. La descolonizacion
educativa coincidido con un cambio en el gobierno boliviano, introduciendo
transformaciones en el sistema educativo que reflejan un programa mas amplio
de gobernanza social.

Se planted por primera vez, en el papel del discurso pedagdgico una conduccion
de subsanar los problemas historicos, la posibilidad de construir una pedagogia
desde el horizonte de la plurinacionalidad, de la construccion de una sola
Bolivia desde y con base en las naciones y pueblos indigenas, cuestionando el
colonialismo y el patriarcalismo, la posibilidad del desmonte de poder colonial.
Esta fue una forma de repensar modernamente la pedagogia en Bolivia. Sin
embargo, en la actualidad, se destaca la falta de visibilidad de la pedagogia
boliviana en el debate educativo actual.

Frente a este contexto nacional, es evidente, que se destacd una falta de
visibilidad de la pedagogia boliviana intercultural en el debate educativo actual,
reflejando su condicioén subordinada a intereses politicos. Esto nuestra que en
el pais no existe voluntad de seguir avanzando, en la construccion de un nuevo
ciudadano, un nuevo pais y una nueva sociedad. Evidentemente se atraviesa una
crisis en el horizonte de la pedagogia de la educacion, el Congreso Nacional de
Educacion Plurinacional realizado en Tarija en las fechas 25 al 29 de noviembre
de la presente gestion, asi lo demostrd. No logr6 colocar en agenda la discusion
de temas centrales y estructurales, no discutio temas relevantes de la educacion
en relacion con la realidad actual (pueblos indigenas, economia productiva,
nuevas tecnologias y la superacion del colonialismo), en general se centré en
el conflicto de nivelacion de carga horaria de entre maestros urbanos y rurales,
incremento del presupuesto de la educacion y cuestionamiento a la Ley 070,
Avelino Sinani y Elizardo Pérez.

Es imperativo que la comunidad académica y las nuevas generaciones se
comprometan con una regeneracion constante del conocimiento pedagdgico,
fomentando un analisis critico y reflexivo sobre las acciones educativas. Solo
asi, la Pedagogia podré seguir siendo un faro que guie el desarrollo integral de
las personas, garantizando una educacion de calidad y relevancia en todos los
contextos.

7.3. La propuesta de CDIMA a la educacion

La propuesta de CDIMA busca fortalecer los derechos de los PIOCs-
afrodescendientes a la educacion superior, basada en reflexiones de foros
realizados en 2023 y 2024. Se recogid opiniones de representantes indigenas,
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autoridades e instituciones, de las universidades: Universidad Indigena Boliviana
Aymara Tupak Katari (UNIBOL TK), la Universidad Salesiana Boliviana (USB),
Universidad Mayor de San Andrés (UMSA), Universidad Técnica Privada
Cosmos (UNITEPC) y Universidad Publica de El Alto (UPEA), ademas de
autoridades subnacionales (alcaldes y concejales) y las organizaciones sociales.

La propuesta considera aspectos practicos, teoricos y filoséficos, en linea con
la Constitucion y los objetivos educativos nacionales. Se busca descolonizar
la educacidon superior y promover la inclusion plena de los PIOCs-
afrodescendientes. Se sugiere implementar cambios en los sistemas educativos
existentes, complementando con esta propuesta para hacer reformas estructurales
inclusivas y acordes con los saberes indigenas.

Los foros realizados por la Asociacion del Centro de Desarrollo Integral de
la Mujer Aymara “Amuyt’a” (CDIMA), con la participacion de distintas
instituciones y autoridades. Destaca la importancia de la interculturalidad y el
pluralismo en un Estado Plurinacional comunitario como Bolivia, reconociendo
y reivindicando los derechos de los Pueblos Indigena Originario Campesino
(PIOC). Se enfoca en mejorar la calidad de vida de mujeres y jovenes indigenas
y afrodescendientes a través de la formacion profesional contextualizada.

Se enfatiza en la educacion superior como intracultural, intercultural y
plurilingiie, que busca recuperar conocimientos y saberes colectivos de los PIOC
La participacion de jovenes y mujeres indigenas en estudios superiores, como
postgrados, se promueve como un derecho humano y universal, en concordancia
con leyes nacionales e internacionales. Se subraya la importancia de preservar
y transmitir las tradiciones y conocimientos de los pueblos indigenas para las
futuras generaciones, de acuerdo con la declaracion de las Naciones Unidas
sobre los Derechos de los Pueblos Indigenas.

En los procesos de trabajo impulsados por CDIMA en los foros, se abordaron
temas relevantes sobre la educacion superior y la inclusiéon de los pueblos
indigenas afrodescendientes. Se discutio la importancia de la inclusion de estos
pueblos en la educacion para el desarrollo social y tecnolégico.

Las universidades hoy promueven procesos de blanqueamiento cultural que
lleva a una pérdida de identidad. Por lo cual, se plante6 la necesidad de que
las universidades fomenten la comunidad y la produccién de conocimiento en
conjunto. Se critico la logica de la educaciéon como capital para la acumulacion
y se cuestion6 que esta orientacion vaya en contra de los pueblos indigenas que
busca hacer de la educacion una herramienta de produccion y de liberacion.

Se resalté la importancia de analizar politicamente la educacion y se mencion6
que la educacion ha sido discriminatoria, particularmente para las mujeres
indigenas. Se critic6 que la educacion superior sigue manteniendo contenidos

54




@8@ ASOCIACION DEL CENTRO DE DESARROLLO INTEGRAL DE LA MUJER AYMARA "AMUYT'A" - CDIMA

del Estado republicano en lugar de ser descolonizadora. Se enfatizd que se
recupere la pedagogia de la escuela de Warisata, una educacion liberadora que
fomente el pensamiento critico y la igualdad de condiciones para todos los
bolivianos. Se propuso una educacién intracultural, intercultural y plurilingiie
que tome en cuenta las cosmovisiones indigenas. Se mencion6 la necesidad de
formar cientificos rebeldes en las universidades, que utilicen el conocimiento de
manera consciente y estratégica.

Se revelo la existencia de brechas entre el sistema educativo privado y publico,
resultando en una exclusion de la gran mayoria de la sociedad boliviana de la
educacion superior y de oportunidades laborales especializadas. Se critico la
exclusion de los indigenas de la formacion intelectual y se destaco la importancia
de romper prejuicios y promover la formacion académica de todas las personas.
Se reconocid la dificultad de descolonizar la educacion debido a la influencia de
la colonizacién en la sociedad actual. En resumen, se discutio la necesidad de
una educacion superior inclusiva, descolonizadora y liberadora que promueva la
igualdad de oportunidades para todos los bolivianos.

En ese sentido, la propuesta trabajada por CDIMA que se llevé al Congreso
Plurinacional de Educacion 2024 fue la siguiente:

Propuesta 1.

Proponemos que las universidades deben convertirse en casa de
conocimiento descolonizador y despartriarcalizador, establecer criterios
de demarcacion, quiebre y distancia de las practicas académicas que
instituyen la superioridad epistémicas de los conocimientos que produce
ideoldgicas y simbolos —disfrazados de cientificidad y academicidad—
con los que desprecia los saberes producidos por los PIOCs., por ser
carentes de cientificidad, objetividad y universalidad.

Propuesta 2.

El racismo epistemologico debe ser eliminado de las universidades
para dejar de seguir reproduciendo la division y la jerarquizacion
de la educacion superior (licenciatura y técnico) que son formas de
subordinacion epitémica, que subalterniza un tipo de conocimiento
y merito, por un lado, y permite la continuidad hegemoénica de la
dominacion del capital, por el otro lado.

Propuesta 3.

Planteamos una revolucion epistémica y académica en las universidades,
recuperando el modelo de la pedagogia de la escuela de Warisata, un
proceso de formacion educativa socio-comunitario que plantea una
educacion descolonizadora comunitaria, productiva, intracultural,
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intercultural y pluriligue. Una educacion no solo de formacion
académica, sino que sitiia al estudiante en una realidad socio-economica,
la problematiza, teoriza y ofrece soluciones. Asi mismo, impulsa el
cambio social y transformacion de la realidad, a partir de la equidad de
género (Chacha-warmi), la inclusion y ausencia del patriarcalismo.

Propuesta 4.

Proponemos unauniversidad que articule y recupere el conjunto de saberes
y practicas de las 36 nacionalidades y que construya la interculturalidad
desde las diversas cosmovisiones, epistemologias y lenguas de los
PIOC:s., a partir de investigaciones y las distintas modalidades de defensa
para la obtencion de titulos.

Propuesta 5.

Desde la vision de la interculturalidad de los pueblos indigenas
y afrodescendientes, se plantea la construccion de una educacioén
superior y un proyecto epistémico que este estrictamente orientado a la
descolonizacion y la despatriarcalizacion, desmonte de los arquetipos
eurocéntricos y falocentricos de/en las universidades.

Propuesta 6.

Proponemos la realizacion de una ley de universidades con orientacion a
la vida mediante la incorporacion de los conocimientos y la filosofia de los
PIOCs., como funcion rectora en la educacion intercultural, intracultural
y pluricultural. Que regule el funcionamiento de las universidades
y promueva a las casas de estudio como vectores orientadores de la
sociedad y el Estado, igualmente, promueva la calidad académica,
investigacion intercultural, la descolonizacion del conocimiento y la
educacidn superior.

Estas propuestas, en realidad esta dirigida de manera critica al tema de fondo en
tema de educacion del pais, pero también, a la disputa por el sentido histdrico
de los pueblos que revela una lucha incesante entre narrativas hegemonicas y
la revalorizacion de los saberes de los Pueblos Indigenas y Afrodescendientes.

Estas propuestas no solo cuestionan el pasado, sino que se convierte en un
vehiculo para transformar el presente y el futuro. La educaciéon superior, en su
mayoria, perpetiia una epistemologia colonial que invisibiliza las contribuciones
de las naciones y pueblos indigenas, lo que exige una critica profunda y un
compromiso por parte de las instituciones académicas. Es imperativo reconocer
y rescatar los conocimientos ancestrales, como un paso fundamental hacia
la justicia histdrica, la equidad cultural y la sostenibilidad del didlogo entre
humanos y naturaleza.
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La educacion superior en Bolivia y América Latina enfrenta un dilema
critico: mientras se presentan alternativas comunitarias y liberadoras,
muchas universidades, atrapadas en un modelo epistémico moderno/colonial,
ignoran y desprecian los conocimientos ancestrales de los pueblos indigenas
y afrodescendientes. Este fendmeno no solo perpetia una jerarquizacion y
exclusion de saberes, sino que también impone una identidad moderna que
desdibuja las riquezas culturales propias. La resistencia a integrar los saberes,
conocimientos y cosmovision de los pueblos indigenas en el curriculo académico
actual evidencia una frontera epistémica que confiere a las universidades
tradicionales un rol hegemodnico como legitimadora del conocimiento.

La “crisis” actual de las universidades revela una profunda desconexion entre
el conocimiento académico y los saberes ancestrales de los pueblos indigenas,
evidenciando una clara subordinacion al capital. A medida que las instituciones
educativas se alinean con las demandas del mercado global, su papel como
centros de produccion critica y de reflexion se erosiona, margmando las
cosmovisiones y epistemologias que promueven una relacion armonica entre
el ser humano y la naturaleza. En este contexto, es crucial reconocer y valorar
la riqueza del conocimiento de los PIOCs, que ofrece alternativas significativas
frente a un sistema educativo fragmentado y mercantilizado. La integracion de
estos saberes no solo enriqueceria la academia, sino que también serviria como
un potente antidoto contra el colonialismo y la explotacion capitalista.

Para transformar este panorama, la propuesta de CDIMA alude a que las
instituciones educativas revisen sus enfoques, reconociendo y validando la
pluralidad de saberes y experiencias, promoviendo asi una educacién que
realmente empodere a todos los pueblos. Solo a través de este reconocimiento
podremos aspirar a una verdadera liberacion educativa que respete y celebre la
diversidad cultural.

CONCLUSIONES

La estructura del poder colonial, caracterizada por la colonialidad, el
eurocentrismo y la jerarquizacion racial, ha dejado una huella profunda y
perversa en el ambito educativo y social. A través de la imposicion de un modelo
de conocimiento y una vision de la humanidad que privilegian la experiencia
europea-estadounidense, se ha perpetuado un sistema que niega la diversidad
cultural y el potencial de las comunidades no occidentales. En este marco de
dominacion no solo deshumaniza a aquellos que se sitiian fuera del arquetipo
eurocéntrico, sino que también limita las posibilidades educativas, restringiendo
elacceso auna formacion integral que respete y valide las distintas cosmovisiones.

La historia de Bolivia es un profundo testimonio de la pervivencia de las
dinamicas coloniales que, a pesar de los avances hacia la modernidad y la
inclusion, aun persisten en la actualidad. El desprecio hacia los pueblos
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indigenas, fundamentado en estructuras de poder que glorifican el darwinismo
social, ha perpetuado una jerarquia que margina y deshumaniza a las
comunidades originarias, especialmente a las mujeres. La violencia ejercida en
diversas formas, desde la explotacion hasta la desvalorizacion de sus papeles
en la sociedad, subraya la necesidad urgente de reexaminar y redefinir las
narrativas histéricas que configuran nuestro presente. En este contexto, es
imperativo no solo reconocer las luchas y resistencias de las mujeres indigenas,
sino también cuestionar y desmantelar las estructuras que siguen reproduciendo
la violencia y la desigualdad. Solo asi podremos avanzar hacia una sociedad
mas equitativa, donde el respeto por la diversidad y la dignidad de todos sus
miembros prevalezca, y donde la historia no se repita, sino que se transforme en
una narrativa de inclusion y justicia social.

Laeducacion colonial en Boliviaha funcionado como un vehiculo de dominaciony
exclusion, perpetuando sistemas de jerarquia racial, patriarcado y eurocentrismo
que han limitado el acceso equitativo al conocimiento, especialmente para las
mujeres indigenas. A lo largo de la historia, el Estado ha implementado politicas
educativas que, aunque han buscado la democratizacion de la educacion, han
reforzado estructuras de poder colonial, excluyendo a las mayorias indigenas y
feminizando la pobreza.

La reciente Ley de Educacion N° 070 sefiala un intento significativo de
descolonizar el sistema educativo al reconocer la rica diversidad cultural del
pais y promover una educacion inclusiva y intercultural. Sin embargo, persisten
retos cruciales en su implementacion, tales como la capacitacion docente y la
integracion auténtica de saberes indigenas. Urge, por tanto, un compromiso
firme del Estado y de la sociedad en su conjunto para transformar el sistema
educativo en un espacio verdaderamente equitativo, donde todas las voces sean
escuchadas y todas las identidades valoradas, propiciando asi un genuino dialogo
intercultural que enriquezca la nacidén boliviana y asegure que el derecho a la
educacion sea un derecho universal y real para todos.

La experiencia de la Escuela Ayllu de Warisata resalta como la educacion puede
ser un vehiculo de resistencia y reivindicacion cultural, integrando conocimientos
ancestrales y una perspectiva comunitaria en su enfoque pedagdgico. En un
contexto contemporaneo, las Universidades Indigenas de Bolivia buscan
recuperar y valorizar estos principios, enfrentando el desafio de sostener una
educacion que no solo se adapte a las realidades locales, sino que también
impulse la descolonizacion y el empoderamiento de las comunidades indigenas.

La situacion de las mujeres, en particular de las mujeres indigenas, revela una
lucha profunda y multidimensional contra la opresion patriarcal y neoliberal
que ha marcado su historia y continia afectando su realidad actual. A pesar
de los avances legislativos y sociales, las estructuras de dominacion siguen
arraigadas, perpetuando la desigualdad en diversos ambitos, incluyendo la
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educacion y el trabajo. La implementacion efectiva de los derechos consagrados
en la Constitucion es vital para cambiar esta narrativa y permitir que las mujeres
sean reconocidas no solo como sujetos de derecho, sino como agentes de
transformacion en sus comunidades.

El principio chacha-warmi, que valora la complementariedad y el respeto mutuo,
debe ser incorporado en la educacién y en la vida social, promoviendo una
vision equitativa que trascienda los limites impuestos por el patriarcado. El reto
es enorme, pero la resistencia y la resiliencia de las mujeres indigenas ofrecen un
potencial transformador que puede redefinir su papel en la construccién de una
sociedad mads justa y equitativa. Es imperativo que tanto las politicas publicas
como la sociedad civil colaboren para erradicar la injusticia de género y garantizar
que las voces de las mujeres sean escuchadas y valoradas en todos los espacios.
La emancipacion y el empoderamiento de las mujeres son esenciales no solo
para su bienestar individual, sino para el progreso colectivo de la humanidad en
su conjunto.

Profundizar la democracia dentro del contexto educativo de Bolivia implica
reconocer y confrontar las contradicciones histéricas que han subyugado a los
pueblos indigenas y sus conocimientos. La Constitucion Politica del Estado y
la Ley 070 representan avances significativos, pero su implementacion enfrenta
serias limitaciones debido a un status quo que perpetia la discriminacion y la
marginacion. La educacion debe transformarse en una herramienta de liberacion
y empoderamiento, que no solo respete, sino que integre las cosmovisiones
ancestrales y los saberes indigenas.

Las instituciones educativas, especialmente las universidades, deben replantear
surol y comprometerse a validar y promover las identidades culturales, asi como
los conocimientos tradicionales. La inclusion de la perspectiva intercultural
y la construccion de un curriculo que refleje la rica diversidad cultural del
pais son esenciales para avanzar hacia un modelo educativo verdaderamente
plurinacional. Este desafio no solo reside en la esfera politica, sino que exige
una reconfiguracion del conocimiento y la promocion de un dialogo de saberes
que reconozca la igualdad y dignidad de todos los pueblos.

La pedagogia en Bolivia se encuentra en una encrucijada critica, donde la
descolonizacion educativa y la inclusion de saberes ancestrales de los pueblos
indigenas y afrodescendientes son esenciales para transformar el panorama
educativo. Las propuestas de CDIMA ofrecen un camino hacia una educacion
superior que no solo respete, sino que valore y potencie las diversas cosmovisiones
y epistemologias, desafiando el legado colonial que ha predominado en nuestras
instituciones.

La falta de visibilidad y la integracion de la pedagogia boliviana intercultural
en el debate educativo actual son indicativas de una necesidad urgente de
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renovacion y revalorizacion del conocimiento. Es imperativo que la comunidad
académica y las nuevas generaciones se comprometan a construir un futuro
educativo inclusivo, donde la diversidad cultural se convierta en la base para un
desarrollo social equitativo y sostenible.

La educacion, lejos de ser un mero instrumento de transmision de informacion,
debe ser vista como un medio liberador que empodere a todos los ciudadanos,
garantizando asi una Bolivia mas justa y plural. La lucha por una pedagogia
que respete y celebre nuestras identidades culturales es un llamado a la accion
imperativo, un desafio que debemos asumir colectivamente para construir un
futuro en armonia y equidad.

Para transformar este legado de exclusion y marginacion, es esencial un esfuerzo
consciente por parte de académicos, educadores y responsables politicos
para decolonizar el saber y promover una educacion inclusiva, que valore la
diversidad y potencie el dialogo intercultural. Solo asi podremos avanzar hacia
un futuro en el que el conocimiento sea verdaderamente libre y accesible para
todos, sin distincioén de género, color de piel, religion o contexto cultural.
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“Pensar, la descolonizaciéon y desde las costumbres
ancestrales hacer una educacion superior”.
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