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Resumen

Esta investigacion tiene que ver con la construccion de una aproximacion a una geopedagogia
del territorio desde los saberes ancestrales de las comunidades muiscas. Se problematiza
desde la educacioén, la necesidad del pensamiento propio relacionado con una educacion
propia y territorial, para ello el acercamiento a los saberes de los pueblos originarios y en
especial de la cultura del contexto territorial, como es el caso de los muiscas. Parte del
reconocimiento de que el territorio tiene una voz que configura, la espiritualidad y la
ordenanza, la organizacion social y las practicas educativas para el habitar y el vivir bien. En
este sentido, el objetivo general es analizar de qué manera las concepciones de las
comunidades muiscas pueden fortalecer una pedagogia con identidad territorial, recuperando
elementos de la educacion propia, la cosmovision y la geofilosofia como fundamentos para
una propuesta pedagdgica territorializada. Se busca comprender como los saberes
ancestrales, las narrativas de origen, la relacion espiritual con la tierra y las practicas
comunitarias pueden aportar a la construccion de herramientas conceptuales y metodoldgicas
que reterritorialicen el acto educativo, para ello, se hace un acercamiento a sabedores y
sabedoras, mayores y mayoras, comuneros y comuneras de la comunidad muisca. La
metodologia es de enfoque cualitativo, a través de la investigacion accién participativa se
orienta el proceso investigativo desde una perspectiva sociocritica que reconoce el
conocimiento ancestral como fuente legitima de produccién epistémica. Los resultados
evidencian que se permiten resignificar la relacién entre educacion y territorio, proponiendo
una pedagogia territorial que articula memoria, espiritualidad y practicas comunitarias. Se
concluye que es posible avanzar hacia una educacion territorializada que dialogue con la
modernidad sin renunciar al pensamiento propio, contribuyendo a procesos de fortalecimiento
identitario y reexistencia cultural.

Palabras clave: geopedagogia, territorio, educacidon propia, cosmovisibn muisca,
pensamiento ancestral, identidad cultural.



Relato de la Nueva gente o la Nueva humanidad®

[Miguel]

Bueno, hay varias referencias a ello en toda América. En América del Norte, ellos
mencionan una profecia, que les contaron sus abuelos, cuando comenzo6 todo el tema de la
invasion europea en el territorio, y ellos decian que llegaria un tiempo en el cual la tierra
comenzaria a derretirse como una bola de nieve al sol, y que en ese tiempo llegaria la nueva
gente, que es la gente que aprende cémo vivir su cotidianidad, manejar su economia de la
mano, del cuidado de la naturaleza de su entorno, y con la ayuda también de las ensefianzas,
saberes, sabiduria de los abuelos originarios americanos.

Hay otro mito importante que se menciona ya en América del Sur, que mencionan
mucho los abuelos, y es que cuando llegé la invasién espafiola del territorio suramericano, y
después de darse en cuenta las mujeres que por medio de la guerra no se iba a ganar esta
invasion, esta confrontacion, pues, ellas decidieron, por voluntad propia, ofrendar su vientre y
recibir esa semilla blanca para endulzarla, con la instruccion y el consejo también de los
abuelos que en algun momento esa semilla blanca iba a comenzar a resurgir en este mismo
territorio después de 5, 10 generaciones, 15 generaciones, y comenzaria a resurgir con
corazon indio. Entonces ellas asumieron la tarea de vencer esa semilla blanca y destructora
por medio de endulzarla en su propio vientre. Y naceria entonces la gente de cara de blanco
y corazon de indio.

El tercer mito. Y el tercero, que es el que principalmente se maneja aqui en este
territorio nuestro, es el de los canastos de conocimiento. Entonces hablan los abuelos que
cuando llegaron los espanoles, antes de que llegaran con fuerza a destruir toda la
institucionalidad de conocimiento y sabiduria, economia, politica, espiritualidad que ya habia
cimentada en el territorio, los ancianos recibieron o vieron también en sus pintas, en sus
profecias, que dentro de 500 afios la gente del territorio del centro, en este caso de Colombia,
la gente del territorio muhysqa?®, iba a comenzar a armar bohios de nuevo y a preguntarse por
qué era esa cultura y tradicion ancestral original del territorio, aun ya arremetidos y
transformados en la cultura impuesta desde Europa, desde el oriente, porque Europa para
nosotros es el oriente y no el occidente. Entonces tuvieron la mision de ir, hablan, hay dos
versiones, una que dice en los cuatro puntos cardinales llevaron a ancianos sabios a que
entregaran ese conocimiento a nifios, otra que dice en el pueblo tayrona y en el pueblo

amazonico guardaron esos canastos de conocimiento.

! Trascripcion del mambeo con Miguel Mahecha Canchén, Zipaquira, 3 de enero 2026.
2 Muhysqa es una de las formas de escribir Muisca.



Entonces, salieron mayores muhysqas de aqui hacia el norte y hacia el sur a entregar
los canastos de conocimiento propios de la cultura muhysqa, que servirian para el resurgir
cuando la labor de union genética diera la combinacion perfecta para que el espiritu y la
esencia y el ser de la gente aqui del centro se preguntara por lo ancestral, lo indigena, y que
tuvieran entonces la oportunidad de preguntar alla en el norte y alla en el sur qué era ser
muhysqa. Entonces fueron al Amazonas y entregaron los canastos de conocimiento que tiene
cantos, danzas, palabras de consejo, medicina, historias, mitos, todo esto que hace resurgir
una cultura, identifica, crea su esencia y en el norte de igual manera. Entonces se fueron y
comenzaron a formar nifos.

Estos muhysqgas de aca comenzaron a formar nifios tayronas y nifios del Amazonas
entregandoles ese saber hasta que se volvieron ancianos y quedaron con la indicacion de que
en 500 afios ellos tenian el calculo casi perfecto de cuantas generaciones van a tener que
guardar este conocimiento. Y cuando ya llegaron las generaciones altas, la misma gente de
aqui comenzaria a preguntarle a ellos alla. Entonces asi se dio y a inicios del milenio del siglo
XXI, después del afio 2000, se comenzaron a gestar esos procesos que ellos profetizaron
aca.

Entonces, la gente del centro comenzd a buscar qué era eso de ser indigena y como
era ser muhysga. Entonces, en ese proceso inicialmente llegaron aqui llegaron los abuelos
del Amazonas a traer ese conocimiento que le habian entregado sus abuelos sobre lo
muhysqa. Y aqui llegaron abuelos como Faustino Viagama, Victor Martinez Taicon, que era
conocido como Jaidipora y varios abuelos del Amazonas llegaron aca diciendo yo tengo un
conocimiento que mis abuelos me entregaron y es el momento de dejarlo al pueblo muhysqa.

Y llegaron y lo entregaron y crearon lo que es ahorita la Maloca del Jardin Botanico en
Bogota. Y comenzaron a sentar a algunas personas que ya estaban preguntandose sobre ese
conocimiento. Por otro lado, salieron abuelos de aqui, de Bogota, hacia la Sierra Nevada de
Santa Marta.

En particular el sefor Antonio Daza y el sefior Ignacio Murillo, que son conocidos con
su nombre ancestral como Hate swua ie y Hate Kulchavita. Ellos llegaron a la Sierra Nevada
de Santa Marta buscando ese conocimiento. Y en la sierra les dijeron si, hay un anciano que
habla y dice que tiene el conocimiento y los canastos de conocimiento del pueblo muhysqa
que le entregé su abuelo.

Vamos, y llegaron. Entonces, llegaron alla y los recibié un mamo en la Sierra Nevada
llamado Luca, Mamo Luca. Ellos le contaron que venian de aca y que querian aprender lo
muhysqa. Y Mamo Luca en ese momento entrd en llanto. Y llorando les dijo que él toda la vida
habia pensado que su abuelo estaba loco. Porque toda la vida su abuelo le habia contado un
monton de historias, cantos, danzas, palabras de consejo. Y le dijo que un dia iban a venir

gente blanca del centro a preguntarle sobre ese conocimiento. El abuelo de Mama Luca ya



sabia que Mamo Luca era el ultimo, la ironia que tenia que guardar ese conocimiento antes
de ser entregado a la gente muhysca. Y asi se lo dijo.

Y por eso el llanto de Mamo Luca, porque siempre penso que su abuelo estaba loco,
maniatico. Que coémo iba a ser posible que llegaran blancos a preguntar cémo ser indios. Y
que a él justamente le iba a tocar esa tarea. Cédmo hacia el abuelo para saber eso. Entonces
él les dijo, si, yo tengo el conocimiento que ustedes necesitan. Vamonos, me voy con ustedes.
Y se fue con ellos. O sea, se vino al territorio muhysca. Y vivido con ellos en Bogota,
posteriormente vivié en cota, posteriormente vivié en Raquira. Y les hablé entonces de la
profecia de la nueva gente o muhysca, que es gente-gente. O gente que nace con raices en
la tierra y crece hacia la luz.

La gente del corazén de indio y cara de blanco. La gente que tiene pensamiento colibri.
Que vuela entre el mundo occidental y el mundo ancestral. Entre el mundo material y el mundo
espiritual. Entre la razoén y entre el corazén. Y que esa gente, que somos nosotros los que
actualmente nos preguntamos sobre la cultura ancestral. Encontraria en la palabra de consejo
originaria del territorio. Las formas adecuadas de vivir bien sin necesidad de destruir el
ecosistema y a nosotros mismos. Las formas de vivir bien con base en el legado ancestral y
en la ley de origen. Dejando un poco de lado la vida exclusivamente en torno a la modernidad.
Y el materialismo metodolégico, el individualismo metodologico. ElI pensamiento racional
exclusivamente. Y el pensamiento utilitarista respecto a la madre naturaleza y consumismo,
reemplazado eso en un pensamiento sintropico. En un pensamiento de equilibrio natural. En
un pensamiento de armonia para el cuidado de la vida. Tanto humana como animal, como
vegetal, como de los ecosistemas. Y de alli entonces comenzaria ese sendero.

Pero que resultaria completamente construido después de nueve generaciones. De
que se entregd esos canastos de conocimiento. O sea, nueve generaciones contando con la
generacion de los Hates®. De ahi para abajo. Y ya la novena generacion serian los primeros
nativos mestizos. De la nueva humanidad. O nuevos nativos de esa nueva humanidad.
Entonces, eso contaron los abuelos. Eso nos cuentan en la actualidad ellos en carne propia
que son los que vivieron ese proceso.

Y esa es la profecia que estamos viviendo en la actualidad. Y que en un momento se
convertira en mito, en leyenda. Ya que hara parte del pasado y actualmente es nuestro
presente. Y en un momento era solamente una profecia, que esos abuelos no sabian si iba a
ser verdad o no. Pero que guardan con mucho cuidado. Esos saberes que les entregaban sus
mayores. Y que venian de aqui mismo al territorio. Eso es lo que los abuelos han creido.

La profecia de la nueva humanidad. O la gente, gente. O Muisca Fujicha. La nueva

humanidad.

3 Hate en muiscum es padre, se asociacia con mayor espiritu y sabedor como Mamo, taita o Paye.



INTRODUCCION

Pensar el territorio es pensarse asi mismo. Entrelazarse en él, para que en una madeja
de raices historicas y culturales atraviesen sus geografias, sus hidrografias, sus terrenos y
que la humanidad pueda pervivir en armonia con el territorio, en el reconocimiento, en la
disposicién que le pertenece a cada lugar. De la misma manera en que la educacion, la
pedagogia deberia tener en cuenta a la hora de plantearse ya sea un modelo, una
metodologia, una estrategia o una céatedra este concepto Territorio?, para que la educacion
sea contextualizada con el sentido del habitat del espacio y pensamiento propios. Es decir,
poder hablar de una educacién situada en un contexto cultural-histérico y geografico donde
se logre relacionar el saber y el conocimiento con un lugar de enunciacion, el territorio. a que,
el territorio tiene una voz y un orden en si mismo que determinan a los sujetos que habitan en
él; las disposiciones de sus cerros, lagunas, lagos, quebradas, rios, situan el ser-de una forma
de pensar, pero también de una cosmovision de una cultura que se teje con el lugar y deriva
su ley de origen de él, que armoniza la manera de vivir que le da un sentido propio.

Los pueblos antiguos asi lo entendian y en cierta medida lograron de algun modo
comprenderlo. A partir de las relaciones simbdlicas que construyen en comunidad pero que
devienen del territorio, develando desde el sentir y la interpretacion del acontecimiento hasta
compenetrar el simbolo en la comprension de la tierra. La tierra que se pisa, la tierra donde
se camina, que se habita. Por ejemplo, la gente del desierto tiene una determinada forma de
vivir y pervivir en el desierto, su cultura, sus dioses, sus practicas no se distinguen del desierto,
es decir, el vivir y ser se da desde una caracteristica geografica-espacial que determina el ser
de la gente y sobre todo el pensamiento y la cultura de la gente. Asi mismo, la gente de las
montanas pertenece a las montafas y su cultura, sus leyes y su palabra de origen tiene
relacion con los elementos espaciales de las montarias®.

Por lo tanto, el pensar desde el territorio debe ser una determinante para
compenetrarnos como humanidad con los demas seres. La geofilosofia indica que la tierra es
el plano de inmanencia donde se trazan preceptos, concepto o afectos, es decir, la tierra
desdibuja la linea entre sujeto y objeto esta dinamica epistémica territorializa y
desterritorializan (Deleuze, 1991, pp. 86-89). Luego, a aquella ficcion moderna del subjetivismo
y objetivismo un poco plastica y reductiva, bajo la mirada de la tierra se da un vuelco, una
nueva significacion, pues el pensamiento se contempla desde la dimension espacial, no solo

como elemento contextual, cultural e histérico, sino como un componente original, inmanente

4 Territorio es un ente vivo con &l hay un relacionamiento.

5 por ejemplo, dentro de la cosmovision de los pueblos del altiplano, la importancia de las lagunas, que son
elementos propios de las geografias de las montainas.



que determina el ejercicio propio de un pensar endémico y relacional, en definitiva, territorial
y territorializado.

Asi pues, en términos de lo educativo, este campo de lo territorial se ha dejado de lado
o por lo menos no se evidencia de una manera clara, aunque cada vez mas se hace hincapié
en un pedagogias situadas y criticas que tenga una incidencia en lo local territorial. Pero que,
en el ejercicio, siempre queda el vacio de herramientas conceptuales y metodoldgicas que
puedan ayudar hacer ese acercamiento a un pensamiento, que parta de las relaciones
existenciales del “ser” con su “ahi” del estar ahi, desde su tierra.

Entonces, lo geo-filoséfico o geo-pedagdgico nos situa espacialmente y asi el abordaje
que se sitla de esa manera entiende el territorio con una voz propia, lo saca de la relaciéon
sujeto-objeto, “el territorio es un ser”®. Cuando se tiene en cuenta esto no solo entra en juego
lo geoespacial sino también lo geo-simbdélico y por tanto lo cultural e histérico. Por esta razén,
Al visualizar una comunidad en el global de su territorio se entrevé la configuracién de un
horizonte de ser; ser del mar, ser del llano, ser de las montafias, ser campesino o ser urbano.
Etc. El lugar donde una comunidad se asienta (se sienta) se trenza con el suelo, con el
subsuelo, el ambiente, el aire, lo invisible, lo indecible, el silencio, el ruido que esta presente
ahi Entonces, no solo es lo cartografico sino lo entrafiable que hay ahi en la tierra en su sentir
y en su sentido. Hablamos de esto porque creemos que es necesario recuperar como decia
Nietzsche en el Zaratustra el “sentido de la tierra™.

Cada gente alinea su ser conforme a su territorio de donde deviene su pueblo, hay
tantas gentes posibles como territorios posibles y distintos en el mundo. Tantas tierras como
geografias; gente jaguar, gente anaconda, gente guacamayo y en el caso muisca gente-gente,
como dice el Hate Swua ie gente que pregunta por su origen. La pluralidad de formas es
infinitamente rica para pensar la humanidad que no se limita a una sola forma de pensar o a
un solo mundo, como si un manual pudiera agotar en la instruccién los sentidos del mundo.

Aunque la finalidad de esta investigacién no alcanza para desentrafiar el subsuelo de
historias y de formas que en la tierra subyace. En el sustrato de lo antiguo y ancestral ahi una
capa que podria delimitarse como una zona arqueoldgica que tiene en principio al territorio
como eje central de su cosmovisién; las técnicas de cultivo, la correspondencia linguistica a
la territorial, los movimientos y efectos de las estrellas que rigen los ciclos vitales de la vida
en relacion con la tierra, entre muchas. La intencién es entender y poder activar memorias

que puedan ayudarnos a plantear herramientas, practicas o metodologias que devengan de

6 Segun las comunidades “el territorio es un ente, un ser” eso implica desligarlo como un objeto, cambia la
relacion sobre la territorialidad.

7 “iMirad, yo os ensefio el superhombre! El superhombre es el sentido de la tierra. Diga vuestra voluntad: jsea el
superhombre el sentido de la tierra!” (Nitzsche, Zaratustra. 2009, p. 33)
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la propia tierra-cultura y que se puedan plantear en acciones pedagoégicas concretas en lo que

seria un acercamiento pedagdgico o de una pedagogia territorial.

DEFINICION DEL PROBLEMA

Caracterizacion del Contexto Objeto de Estudio

El pueblo myska habito el altiplano cundiboyacense y parte del sur de Santander, el
territorio comprendia gran parte de esos tres departamentos a la llegada de los espafioles en
1536. Sus territorios estaban divididos por influencia de varias autoridades politicas y
sacerdotales. Los mas significativos, en la parte norte del territorio myska hoy conocido como
el departamento de Boyaca, el Zaque de Hunza dominaba donde se encontraba el templo del
sol en Sugamuxi actual ciudad de Sogamoso, Territorio por donde se cuenta la llegada de
Bochica el civilizador y donde hay una escultura en el municipio de Cuitiva, Boyaca con lo que
se supone esta la huella del pie de Bochica. En la parte sur del territorio , o que hoy es el
departamento de Cundinamarca domina la autoridad del Zipa, donde se encontraba el templo
de la luna en el municipio de Chia, y tenian gran poder militar. también habia territorios

independientes. y cacicazgos como el de Guatavita, Susa o Duitama.

llustracion 1 Mapa de cacicazgos en los andes. Tomado de Herrera

Mapa n"4: Andes Centrales Cacicazgos Prehispdnicos v Jurisdicciones Colonsales

Fuente Tomado de HERRERA ANGEL, Marta, (

Cacicazgos pechispanicos y

o, it mapa Na. 14 “Andes Centrales

es coloniles™, p. 126
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La region controlada por el Zipazgo que iba desde Pasca y Tibacuy hasta Susa y
Choconta en el norte pertenecia al departamento de Cundinamarca. Dentro de este territorio
se comprende entre otros municipios: en la hoy denominada sabana de Bogota a Soacha,
Chia y Zipaquira o en la regién de Almeida, Sesquilé y Guatavita.

Los myskas no tenian una formacion imperial como los incas o los mexicas, es decir,
no tenian un gobierno centralizado, eran estructuras politicas mas horizontales, la poblacién
no estaba concentrada en grandes urbes, sino que eran cercados dispersos repartidos a lo
largo de los territorios. De hecho, habia notorias diferencias en la linguistica, de costumbres
y rituales entre los territorios de los zaques y los zipas, también que eran territorios en disputa
y conflictos, Se cuenta que hubo una guerra en la época previa a la llegada de los Castellanos
en donde murieron mas de 10.000 soldados.

Por otro lado. Es importante reconocer el pueblo desde su ley de origen, desde los
relatos que cuenta la historia del pueblo, como lo es uno de los relatos mas importantes para
la cultura myska el de Bachué “madre de la humanidad”. La relacion existente entre los relatos
de origen y las caracteristicas territoriales, como lo es la importancia de las lagunas como
lugares sagrados y el ordenamiento alrededor del agua, segun el relato la Bachué sale de la
laguna de Iguaque, que queda en el municipio de Chiquiza en cercanias a Villa de Leyva
departamento de Boyaca. o la laguna donde se origina la leyenda del Dorado, laguna de
Guatavita en el municipio de Sesquilé departamento de Cundinamarca, donde se cuenta que
se anunciaba el nuevo Zipa que se bafiaba en oro y todos los myskas caminaban a la laguna
para celebrar la llegada del nuevo Zipa.

Relato de Bachué:

En el principio de los tiempos, Bachué salié de las aguas de la laguna de Iguaque, llevando de la mano
a un nifio de tres afios. bajaron de la montafia al llano. Alli se construyeron una casa, para Vvivir en ella
hasta que el nifio se hiciera mayor; llegado el momento se casaron. Como Bachué era muy fértil,
tuvieron muchos hijos. Fueron a los cuatro extremos del mundo, y en todas las tierras que recorrieron,
dejaron descendencia. Cuando el mundo estuvo poblado Bachué y su esposo invitaron a los indios a
que los acompariara de regreso a la laguna. y antes de sumergirse la pareja para siempre, Bachué
hablo asi:

- Me llamo Bachué, o sea diosa de la fecundidad. soy la madre de todos los hombres.

conmigo la tierra, ha dado sus frutos.

Asi de ahora en adelante los hombres se multiplicarén y trabajaran la tierra en comunidad. Y
de la misma manera que yo me voy, nadie, ni nada en este mundo durara para siempre. todo, al final,
se acabara.

En seguida, Bachué les pidi6 que vivieran en paz. Ambos se despidieron de los cientos de hijos
que dejaban, se convirtieron en grandes serpientes y se sumergieron en la laguna” (Garcia, 1997, p
14.).
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Lo que nos deja como sugerencia, que el pueblo myska tiene una diversidad y riqueza
en el conocimiento del territorio, que determind sus simbolos, cosmologia en relacion con las
caracteristicas geograficas, y que, por tanto, un acercamiento a la comunidad muisca es a su
vez un acercamiento a la comprension del territorio, de la identidad y el pensamiento propios,
también el relacionamiento de la tierra “trabajen la tierra y vivan en paz’.

Por otro lado, el pueblo muisca es un pueblo en recomposicion, su renacer lo ha hecho
en un territorio desterritorializado pues se da no ya en un contexto agricola sino en un contexto
urbano, los cabildos y comunidades de la sabana de Bogota en la mayoria de los casos son
urbanos. Dado que el proceso de colonizacion tuvo como uno de sus epicentros el territorio
de Bacata, como punta de lanza para organizar su empresa de dominacién y saqueo, (al
espacio especifico este habita en el centro del pais era llamado mykyta lo que seria después
Santafé de Bogotd). Es un pueblo en reconstruccion, revitalizacion que ha venido
despertando sus memoria, usos y costumbres. En este sentido de la recomposicion se
recuperan practicas territoriales, comunitarias y personales en la finalidad del mito trabajar la

tierra y vivir en paz.

Planteamiento del Problema

Hay que situarnos en el presente para entender que somos una sociedad que deviene
de un proceso muy fuerte de colonizacion, de un ejercicio forzado de mestizaje, lleno de
sincretismos. No es que los simbolos estan perdidos, sino que estan refundidos en la mezcla
cultural. Es importante pensar esto porque los procesos de desterritorializacion hegemonizan
los sentidos de la vida y la tierra, por parte de la nueva colonizacion globalizante, del poder
economico mundial y neoliberalismo.

Por tanto, el rescate de los saberes propios es fundamental. Por ejemplo, como
antecedente lo importante que son los procesos de educacion propia, como los adelantados
por el CRIC (Consejo Regional Indigena del Cauca), las comunidades indigenas del
suroccidente del pais sean planeadas desde la educacion propia, desde lo ancestral de sus
comunidades, la revitalizacion y pervivencia de sus pueblos, la importancia de poder pensarse
la educacion en términos de la cultura propia, de las caracteristicas particulares y
conocimiento del territorio. Por esto el CRIC pens6 desde el inicio sus procesos organizativos
en los afios 60 en la educacion desde sus comunidades. Asi mismo, en la investigacion de

Abadio Green® nos habla de las pedagogias® de la madre tierra y nos indica lo importante que

8El profesor Abadio Green es un indigena gandule especialista de su pueblo. Participd en la creacion del programa
académico pedagogias de la madre tierra de la universidad de Antioquia.

9Las pedagogias de la madre tierra considera a la tierra no como un objeto sino como un sujeto, donde educar es
cuidar la vida, aprender del territorio, transmitir la sabiduria ancestral, donde el territorio es el aula.
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es para las culturas ancestrales el comenzar a hablar desde la ley de origen, de las historias
y palabras de los pueblos para pensarnos a nosotros mismo, lo que somos. Porque, Desde
alli se deslindan los pilares y fundamentos para poder organizar una sociedad que sea
armonica con la madre tierra'®,

Porque, para ello entendemos que la palabra de orden proviene del territorio, fueron
ellos los antiguos, los ancestros quienes descubrieron la fauna nativa y aprendieron a con-
viviry a entender el ecosistema, se entendieron como parte del territorio y la fauna, no hicieron
la incisién de hombre/naturaleza que trajo la colonizacién, desarrollaron maneras de vivir en
armonia con el territorio. Aunque sin dejar de ser un ejercicio antropico, la palabra de la cultura
deviene del territorio, es decir, que la cultura crece de la palabra sembrada en la tierra, esa
palabra se corresponde con el cuido y el estado de este del territorio. Por eso, se plantea la
idea de abordar una pedagogia en relacion con el territorio.

Pues, hay una necesidad innegable, la sociedad actual esta al borde del colapso, nos
encontramos en emergencia climatica, donde la vida humana entra en cuestion por el ejercicio
econdmico y cultural que se entiende en una distancia infranqueable de lo humano y la
naturaleza, por ello, hay que reevaluar ese relacionamiento, desde el lugar de enunciacion de
lo que somo nosotros, de donde somos nosotros.

Es por ello, que la escuela tradicionalmente entendida como eje central como eje
normalizador de la civilizacion, pero una civilizacion, una sociedad en desarmonia con lo
natural. que histéricamente ha excluido “al otro”, lo ha absorbido en el proyecto de estado
nacion. Asi pues, el indigena se sentia avergonzado de serlo, el sentido de lo original de lo
nativo se desvaloriza. La escuela tradicional entre otras cosas termina desarrollando un
proyecto desterritorializado, por ejemplo, el saber se transmite en los manuales tipo
enciclopédico como los libros de texto de los colegios, y donde si bien se nombra lo nativo
queda como un apartado de folklore'! y sobrepasado por toda la cultura occidental.

Partamos de alli, la escuela en la colonia era el lugar del adoctrinamiento para poder
expulsar el saber antiguo y consolidar el pensamiento del colonizador, para ello era necesario
el dogma de laiglesia. Y en la republica la escuela era el aparato ideoldgico del nacionalismo
que se entendia homogeneizante y con muchos valores que quedaron de la colonia como la
moral cristiana, que solo hasta la constitucién del 1991 se reconoce lo pluriétnico.

La escuela es un lugar donde transita la cultura. A través del pensamiento entendido

desde las distintas esferas del saber, matematica, lenguaje, ciencia etc. Digamos que en la

10 “Asi mismo han planteado que el centro de los curriculos debera ser la sabiduria de nuestros ancestros, la Madre

Tierra "Nana Galburba odulogedi igala" (Volver a revivir los espiritus de los huesos de nuestra madre) como
componente que aglutine toda la propuesta curricular, para que las futuras generaciones puedan disfrutar de este
legado que nos dejaron nuestros creadores Nana y Bab” (Abadio, 2011).

"la Mayora Marcela en las transcripciones del mambeo hace hincapié a la necesidad de una educacion sentida
en lo propio no folklorizada.
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escuela se adquiere un bagaje cultural. Por ejemplo, se aprende y se ensefia historia del
pensamiento occidental, se dice que la edad media solo sucedié en Europa, pero se asume a
la edad media como una época histérica global. Es decir, se deja de lado un estudio de las
caracteristicas propias de un pensamiento que devenga del territorio en el que se habita o que
de las rutas migraciones en el que las familias han andado.

Entonces, se ha entendido a la escuela tradicionalmente como un lugar de trasmision
del conocimiento de una cultura en especifico, pero no “de las culturas” o mas aun de develar
o entender la cultura propia. “La escuela se ha encargado de sepultar y borrar el conocimiento
de nuestra cultura y nuestros ancestros” (Green, 2011). Y si bien, no hay unos contenidos
claros o algo fijo en el que los docentes se puedan parar afrontar estos vacios histéricos,
puede por lo menos comenzar a pensarse una educacion filoséfica o de pensamiento que
enfrente el vacio o asuma el reto. Porque, las instituciones educativas piensan como afincar
un modelo educativo o pedagégico, desarrollar unas metodologias, crear aparatos,
dispositivos y disposiciones para poder relacionarse a esta cultura en especial o por lo menos
desde el area de sociales y filosofia en el bachillerato es asi. Si se ven otros espacios,

territorios o civilizaciones es en relacién con occidente.
La educacion oficial no sélo ha ignorado este vinculo, sino que ha impuesto su conocimiento
por encima de la sabiduria ancestral de los pueblos originarios, y no ha podido, y le duele
mucho, reconocer la sabiduria de nuestros pueblos del Abya Yala. Todo el tiempo los gobiernos
y las personas con poder econdmico han tratado de quitar nuestra memoria como han tratado
de quitarnos a nuestra madre tierra que es parte fundamental de nuestra espiritualidad; con
esto pretende continuar el saqueo de los recursos naturales y culturales que muchos pueblos

han guardado celosamente para el bien de la humanidad (Green, 2011, p.46).

Pregunta Orientadora

¢, De qué manera las concepciones que utilizan las comunidades muiscas pueden acercar el

fortalecimiento de una pedagogia con identidad territorial?

Objetivo General

Analizar de qué manera las concepciones de las comunidades muiscas pueden acercar el

fortalecimiento de una pedagogia con identidad territorial.
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Objetivos Especificos

1) Comprender las concepciones de las comunidades muiscas para potencializar una
pedagogia con identidad territorial.

2) Plantear elementos pedagdgicos dentro de las concepciones muiscas para acercarse
a un enfoque territorial.

3) Comprender los saberes de las comunidades muiscas como referentes para un

acercamiento a la compresion del territorio y una pedagogia territorial.

Justificacion

Pensarnos a nosotros mismos, entendiéndose que hemos sido, qué somos y seremos:
nuestro linaje de los que han estado, los que estan y estaran. Nosotros mismos somos toda
esa constelacion historica de raices que se manifiesta en el presente. Somos nuestros
territorios y con ellos compenetrados, todos nosotros estamos anclados a la conversa de los
caminos, de las palabras, las acciones que se reconocen y se enuncian desde nuestro ser
que se enuncian; sea en la fisonomia o en las maneras de desenvolvernos, en palabras que
usamos comunmente, en la manera de nombrar nuestros pueblos (chi-pa-quira, ebate,
tocancipa, chi gua za, guatavita, tausavita). Hay un acuerdo tacito que va mas alla de la cultura
del presente, palabra que estd marca en el espiritu y desde alli habla, pero que
desconocemos.

El problema es lo alejados que estamos de nosotros mismos, porque no conocemos ni
entendemos el territorio, los procesos de culturalizacién de la educacion no estan situados en
el espiritu del territorio por ello tal vez no conectan al espiritu de las personas que se educan.
Por tanto, este vacio es existencial, proviene del desconocimiento de si mismo por la falta de
contacto con el ahi del ser, es decir con el territorio. En definitiva, buscar e identificar las
formas educativas de relacionamiento desde su saber y conocimiento que guardan las
comunidades del territorio, puedan ser elementos que nos ayuden en la construccion de una
identidad y pensamiento de lo que somos nosotros mismos.

Pensar en una apertura a poder plantear una pedagogia desde los territorios, como
una manera de ver la finalidad de la educacion como una activacién de la memoria en ese
sentido de procurar un pensamiento propio anclado a si mismo en relacion con su espacio, es
decir, una educacion situada. Desde su memoria, cosmovisiones, cosmo-pensamiento,
cosmo-accion. Desde alli plantear herramientas metodologicas didacticas que tengan relacion
especifica con el territorio. Traer la pedagogia del territorio en un mundo globalizado como
resistencia, para poder pervivir en el mundo globalizante, ser territorio para poder dialogar con

el poder global y tener un lugar claro de enunciacion que deviene de la madre tierra.
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Por tanto, la indagacion sobre si sera posible que en la escuela pueda haber un espacio
para el desarrollo del pensamiento propio, y de ser asi; con qué herramientas conceptuales o
didacticas se puede asumir la pedagogia territorial. Para ello, apuntaremos a ambientes
educativos ancestrales de la comunidad muisca que aportan a este fin, es decir, el estudio del
lugar de enunciacién, donde poder trazar un horizonte de pensamiento que se relacione
consigo mismo desde el territorio en el que se encuentra y que contemple la raiz misma de la
cultura del territorio.

Por consiguiente, el pensamiento propio es un silencio que otorga una potencia de una
filosofia o pensar del territorio, este vacio es un llamado a entender el territorio para
entendernos, de escuchar la tierra para escucharnos. La finalidad es que estas herramientas
elaboradas desde el territorio armonizan el en si mismo con el lugar que se habita o de donde
se deviene, y asi articular el sujeto con la tierra y no con el objeto. Asi pues, surge una
intencion de investigacién de pensamiento o filosofias propias a través de la recoleccion de
herramientas de una pedagogia ancestral del territorio. que en este caso es musica por

encontrarse en la zona de la sabana de Bogota.

ESTADO DE LA CUESTION

El presente estado del arte tiene como propdésito situar los principales referentes que
articulan los campos de la educacién propia, la cosmovision indigena, la geofilosofia, en
didlogo con las perspectivas contemporaneas como el geopedagogia. A través de la revision
de investigaciones, articulos académicos y trabajos de grado, se busca comprender como las
comunidades indigenas —particularmente la comunidad Muisca de la Sabana de Bogota—
han configurado practicas educativas vinculadas al territorio, la espiritualidad y la autonomia
cultural, en contraposicion a los modelos educativos homogeneizantes impuestos
historicamente por el Estado y la modernidad occidental.

En el primer apartado, “Educacion indigena entre Etnoeducacion y Educacién Propia”,
se revisan estudios de autores como Rodriguez (2011), Mendoza (2018, 2019), Pérez (2018),
Rojas y Castillo (citados en Osorio y Lozano, 2019) y Vasco (2002), junto con documentos
elaborados por el CRIC y el CONTCEPI. Estas investigaciones permiten identificar la
transicion conceptual desde la etnoeducacioén, entendida como una politica estatal orientada
al reconocimiento de la diversidad cultural, hacia la educacion propia, planteada por los
pueblos indigenas como un ejercicio de autodeterminacion y reconstruccién de sus sistemas
educativos. En este proceso emergen herramientas como los PEC (Proyectos Educativos

Comunitarios) y el SEIP (Sistema de Educacion Indigena Propia), que materializan el derecho
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de los pueblos a definir sus formas de ensefianza, tiempos, calendarios y contenidos en
coherencia con sus leyes de origen y su organizacion comunitaria.

El segundo apartado, “Cosmovision”, profundiza en la comprensién simbdlica y
espiritual del territorio, resaltando el papel que juegan los elementos naturales, los mitos y las
narrativas sagradas en la configuracion del pensamiento muisca. A partir de las
investigaciones de Parra (2023), Marifio (2016), Mususu (2012), Cucarian (2021) y Arango,
Nieto y Rincén (2013), se muestra como la cosmovision se constituye en un entramado de
saberes que integran la vida espiritual, social y ecologica. Este enfoque reinterpreta el territorio
no solo como un espacio fisico, sino como una entidad viva que articula las dimensiones del
ser, la comunidad y la naturaleza, aportando claves para pensar una educacion anclada a la
espiritualidad y la memoria ancestral.

En el tercer apartado, “Geofilosofia”, se abordan los planteamientos de Deleuze y
Guattari (1991), Menatti (20150) y Boyer (2020), quienes plantean la relaciéon entre
pensamiento y territorio, sefialando que toda filosofia tiene un suelo, un lugar de enunciacion
y una geografia. Esta perspectiva introduce el giro geofiloséfico como punto de partida para
comprender cdmo el pensamiento educativo puede territorializar, reconociendo la
espacialidad como condicion de la existencia y de la creacién de saberes. En el texto, esta
reflexion se proyecta hacia el campo pedagdgico como una base conceptual que sustenta el
surgimiento de la geopedagogia.

Finalmente, al articular estos tres ejes con el segundo documento, “Geopedagogia”, de
Unda y Gutiérrez (2015), Curin (2016), Jiménez (2018) y Mejia (2011), se evidencia una
continuidad epistemoldgica entre la educacion propia, la cosmovision y la geofilosofia, en
tanto que todas ellas convergen en la comprension del territorio como lugar de produccion de
saber. Las geopedagogias emergen, asi como practicas educativas situadas que reivindican
la experiencia local, los saberes ancestrales y la relacién entre maestro, comunidad y entorno.
Desde experiencias como la Expedicion Pedagdgica Nacional y el Atlas Pedagdgico de
Colombia, se consolida una pedagogia que no solo ensefa desde el territorio, sino con el
territorio, promoviendo la reterritorializacion del conocimiento y la construccion de una

educacién descolonizadora, plural y emancipadora.
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Educacién Indigena entre Etnoeducacién y Educacion Propia (E.I)

Para trazar un marco de referencia que nos acerque a las formas propias de una
educacién, que este enclave del territorio y sus elementos es menester, entender cémo la
comunidad articula territorio y educacién, en este sentido, los movimientos indigenas han
liderado en las ultimas décadas luchas de reivindicacion frente a una historia de despojo y a-
culturizacién. Por tanto, el lugar de enunciacién no es otro que el derecho a la educacién en
perspectiva de una construccion de una identidad propia.

De ahi que, la educacioén propia (El) tenga muchos matices y variables, pues, es una
educacion de relacionamientos vitales, dinamicos con el territorio y la cultura, reconociendo la
palabra, las plantas, las leyes de origen, las practicas culturales como parte importante del
autoconocimiento. Como lo indica el (CRIC citado en Mendoza, 2019, pp. 80-81) tiene como
fundamento la preservacion de las culturas, lenguas y tradiciones con finalidad de concretar
un proceso de educacion que garantice la continuidad de su identidad cultural y valores.
Ademas, este proyecto reconoce la importancia de desarrollar un sistema innovador
fundamentado en los saberes tradicionales de la comunidad. Se puede sefalar que la
reivindicacion de la El intenta re-territorializar y lo que ha sido desterritorializado, es decir, la
pervivencia de los pueblos y las culturas en contravia de los procesos homogeneizadores que
durante siglos han intentado destituir al otro para instaurar un yo saber-poder

homogeneizante.
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Por ende, implican campos de disputa y de negociacién tanto dentro como fuera del
espacio institucional, en ese doble juego las miradas y perspectivas de la educacién propia
ha podido estructurarse. Sobre todo, en la capacidad que tienen las comunidades para decidir
sobre si misma, su propia forma, ya que ella en si misma se determina por sus propias
caracteristicas y toma en cuenta su cultura propia. la importancia de articular los saberes
propios a los procesos educativos (Mendoza, 2019, p. 85).

Un claro ejemplo de esto se da cuando ponemos en contraposicion las miradas
educativas de occidente como lo muestra (Pére. 2018, p. 35) quien por un lado cita a la
UNESCO “la educacion secundaria debiera ser valorada como la etapa de formacion capaz
de garantizar a todos los adolescentes y jovenes el manejo de conocimientos, habilidades y
competencias que les permita continuar con éxito sus estudios a nivel superior o insertarse
laboralmente en la sociedad, y participar con plena responsabilidad en la vida ciudadana”. Por
otro lado, la educacion propia busca que nifios y jovenes se integren a la autodeterminacion
politica y cultural de los pueblos en sus territorios, como lo demuestran las experiencias del
PEC (proyecto educativo comunitario). Evidenciando dos perspectivas distintas en educacion.

También, hay que tener en cuenta, cuando nos referimos a las comunidades que no
estamos hablando de un conglomerado univoco, por el contrario, hablamos de una diversidad
a particularidades endémicas y singulares intrinseca de cada una de las comunidades; Por
tanto, La EIP (educacion indigena propia) no puede ser una sola o sus orientaciones no
pueden ser impuestas desde los organismos o autoridades a las comunidades, sino que se
deben al devenir de las propias comunidades comenzado con la particularidades de cada una.
Sobre la necesidad de referimos a lo diverso de las comunidades (CONTCEP citado en
Mendoza, 2018, pp. 76-79).

La educacion indigena es un proceso particular y diverso que no es unico, se trata de
un modelo distinto, se trata de una reunion de las tradiciones, historias y valores histéricos de
cada comunidad que quiere educar a las demas generaciones. A partir de esta vision
pedagodgica se desprende el Plan Educativo Comunitario (PEC) que “es una estrategia que
contribuye al desarrollo del Plan de vida de cada pueblo, centrado en su territorialidad,
organizacion, cultura y jurisdiccidn propia. Recoge y propone alternativas a las problematicas
productivas, eco-ambientales, sociales, culturales, entre otras” (CONTCEPI citado en
Mendoza, 2019, p. 77).

Aunque, los procesos educativos, sobre todo sus resultados deben generar productos
para que no se desligue el conocimiento de lo cultural o comunitario, no solo dentro de si, sino
también a nivel nacional (Rodriguez, 2011, pp. 82-84). El reconocimiento de la identidad
propia no solo beneficia a la comunidad para si misma, sino que esa contribucién ayuda en
construccion de la Nacion pluri étnica, asi, en las caracteristicas de la educacién propia se

valora los saberes dentro de los procesos educativos como los que no.
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Por otro lado, atravesada por intensos debates surgio el decreto que instaura el SIEP
(sistema indigena de educacién propia), importante porque él producto del debate donde se
transita desde el concepto de etnoeducacion hacia la educacion propia. Conforme a ello, en
tanto proceso legislativo en 1971 se instaura la educacion comunitaria, en 1978 se da el PEBI
programa de educacion bilingue intercultural, en 1980 surge la politica de etnoeducacién, en
1991 se da la constitucidon que pasa la perspectiva de un pais catélico a uno pluriétnico e
intercultural, en 2014 se da el decreto 1953 que instaura el SIEP. Desde la visidon
etnoeducativa al decreto que formaliza el SIEP pasan 24 ainos.

En este sentido, Rojas y Castillo (citados en Osorio y Lozano, 2019) tras situar el tema
de la educacion indigena sobre la agenda publica se inscribe el término de etnoeducacién, el
cual en principio fue un acuerdo pactado entre los lideres de las comunidades indigenas y
funcionarios del ministerio, cuyo programa primordial, se basa en una transformacién en las
relaciones histéricas implantadas entre la sociedad hegeménica y esculturas autéctonas, en
las cuales se comenzaron a entablar relaciones de reconocimiento propio y respeto mutuo.
De la misma manera, en cierta medida el reconocimiento que se discute y se gana de en la
concepcion de la etnoeducacion: “se entiende por educacion para grupos étnicos la que se
ofrece a grupos o comunidades que integran la nacionalidad colombiana y que poseen una
cultura, una lengua, unas tradiciones y unos fueros propios y autdctonos” (Articulo 55, ley 115
de 1994).

Pero, por otro lado, el modelo etnoeducativo en la medida que fue implementado fue
visto por las comunidades indigenas como un discurso estatal, que no resolvié de fondo la
problematica. Como lo reconoce Cecoin (citado en Rodriguez, 2011) ha sido una politica
accesoria que no solo no congrega los horizontes y necesidades actuales, sino que por el
contrario ignora el proceso que estos pueblos han desarrollado para aceptar la educacion
como una herramienta fundamental en el fortalecimiento de sus formas de vida. O el ejemplo
que da Agustin (citado en Pérez, 2018,) salen de las escuelas e internados desubicados de
su realidad, esto es, que a los hijos ya no les importa los consejos de los padres ni de los
caciques, no valoran al anciano pues ya no lo visitan para recibir el conocimiento tradicional.
Muchos niegan su identidad de ser indigenas y son ajenos a las problematicas de sus
comunidades o a investigar sobre lo propio. Sin desconocer lo importante que fue la
etnoeducacién (Rodriguez, 2011), no obstante, se reconocen como una evolucién y que para
algunos pueblos ha sido primordial a fin de reconocer sus proyectos y sus practicas
pedagdgicas y de alguna manera incorporar elementos de la postura y vision propia educativa.

Por otro lado, Vasco (2002) enfoca que la perspectiva de la educacion de los pueblos
indigenas se apoya en la comprensién de educacion propia como necesidad que procede de
la reivindicacion por recuperar el territorio, mantener su lengua y cultura, sus formas

ancestrales y el ejercicio de la autonomia propia. Asi, también lo indica el SEIP (citado en
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Rodriguez, 2011) en ordenamiento de la ley de origen o prioridad de la autoridad de cada
pueblo para robustecer la autonomia, la autoestima y la identidad cultural. Entonces, la
educacién propia surge de las necesidades propias de los pueblos a diferencia de la
etnoeducaciéon. Luego, la Educacion Propia en consonancia con los saberes ancestrales
pretende construir un sistema educativo desde un lugar de enunciacion que son las
comunidades mismas. Ya que para fortalecer la comunidad y el territorio y por otro para
entablar un didlogo se deben fortalecer los saberes propios. Pérez (2018) lo resume diciendo
que desde los saberes propios se entra en didlogo con los saberes otros. y que esta
perspectiva se reunira posteriormente en el concepto de Educaciéon Propia.

Es decir, los métodos de la educacién propia integran el conocimiento tradicional en la
vivencia, la hacen parte fundamental de lo practico y aprender haciendo, el saber hacer se
convierte en un eje que dependiendo de la cultura se valora como; un ejercicio vital en el
proceso educativo. Asi, en las practicas educativas de la educacion propia la sabiduria
tradicional es dictada por los mayores y mayoras o sabedores y sabedoras quienes poseen
ese conocimiento ancestral, pues en ellos en quienes mas que poseer un conocimiento
habitan los conocimientos, para entender un conocimiento vivo y asi mismo poder enseiiar la
vivencia. Como lo indica Pérez (2018) consiste en formarse como un sabedor, no de obtener
un saber en si. De esta manera se recogen en los PEC (proyectos educativos comunitarios)
orientaciones con respecto a esto, dado que, hacen una transformacién del planteamiento de
recopilar saberes tradicionales a través de investigaciones de “rescate”, y se dirige hacia el
plan de esbozar experiencias vivenciales de esos saberes.

Sobre estas singularidades de la educacion propia Rojas y Castillo (citados en Osorio
y Lozano, 2019) afirman “cuando pensamos en educacién propia hacemos referencia a lo que
consolida el pilar fundamental de los conocimientos, saberes y valores que nos han construido
y educado en la identidad del ser indigena” (p. 91). Esto favorece el pensamiento y sentimiento
colectivo y los principios de dignidad del pueblo al cual pertenecemos.

Este transito de lo etnoeducativo hacia la educacién propia va teniendo eco en las
determinaciones de las instituciones estatales. A esto se refiere el MEN el modo de atender
estd cambiando de una etnoeducacién a un reconocimiento de los sistemas de educacion
propia e intercultural. Como lo indica el CONTCEPI (citado en Mendoza, 2019)

Proceso integral de rescate, recreacion y/o fortalecimiento vivencial de la lengua materna,

valores culturales, tradiciones, mitos, danzas, formas de produccién, sabiduria, conocimiento

propio, fortalecimiento de la autoridad, autonomia, territorio, autoestima, crecimiento y

desarrollo, que crea, recrea, transmite y reafirma la identidad cultural y formas propias de

organizacion juridica y socio-politica de los pueblos indigenas y potencia las condiciones para
lograr un buen vivir comunitario centrado en la unidad, dialogo, reciprocidad, capacidad para

proyectarse y articularse a otras sociedades respetando los derechos de todos, hacia la
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construccion de sociedades plurales y equitativas. Es un proceso de ensefianza aprendizaje

que se adquiere desde antes del nacimiento hasta después de la muerte; que se construye y

valida por cada pueblo y se concreta en su respectivo Plan de Vida y es promovido por los

sabedores, el nucleo familiar y mayores en general (p.76).

Por otro lado, para marcar una diferenciacion, Rodriguez (2011) explica la distancia
que los pueblos indigenas toman con respecto a la etnoeducacién diciendo que. Para los
pueblos indigenas, la etnoeducacién se concibe como una apuesta educativa dirigida a los
grupos étnicos, patrocinada desde el gobierno, al parecer en sus inicios pretendia juntarse
con sus intereses. De todas formas, con el tiempo se ha convertido mas en una "esperanza
que en realidad", evidenciando asi el conflicto entre las politicas educativas y la relacion entre
el Estado y los pueblos indigenas.

La implementacion de esta propuesta no ha alcanzado a reducir el impacto ni las
consecuencias de mas de un siglo de marcada homogeneizacion. entonces, las
organizaciones no quieren seguir trabajando en términos de la etnhoeducacion. Estas
discusiones llevaron a el logro de proyectar el SEIP sistema de educacion indigena propio,
donde se recogieron estas apuestas de la educacion propia y que nacen en discusion con los
proyectos de etnoeducacion. Pérez (2018) pone el argumento explicativo diciendo que, en la
educacion propia no se trata de inventarse practicas de aprendizaje en relacion con el
territorio, si no que las maneras tradicionales de ser se tejen a lo que la escuela permite como

experiencia de aprendizaje.

llustracion 3 Diagrama Educacion Propia
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Nota: El diagrama trata la categoria de la educacién propia. demuestra como la educacién

propia parte de la ley de origen para desde una dimension educativa superar el proceso y
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progreso de la aculturacién devolviendo los saberes otros- saberes propios en el territorio, la
comunidad, los sujetos, lo que conlleva a que se encarne la palabra. Asi mismo de manera
inversa, la vivencia de la palabra se desenvuelve en los sujetos que la encarnan para constituir
la comunidad, habitar el territorio y constituir una educacion propia que cicatrice el proceso de

globalizacién homogeneizante y aculturizador. Fuente. Elaboracion del investigador.

Cosmo - Vision

Los territorios que habitaban la comunidad musica comprendian todo el altiplano
cundiboyacense, eran gobernados por cacicazgos auténomos unos de otros, con variaciones
incluso en la lengua. Por ejemplo, Santamaria (2022) dice que en 1537 espafioles llegaron al
altiplano cundiboyacense, donde hallaron a los muiscas organizados en dos grandes
confederaciones: la del Zipa, que dominaba la region sur desde su centro en Bacata (hoy
Bogota), y la del Zaque, que controlaba el norte desde Hunza (actual Tunja).

En lo referente a la ubicacién de los muiscas del Zipazgo donde centraremos la
investigacion, identifican los linderos geograficos del cacicazgo del Zipa. Segun Arango, et al
(2013)

La ubicacion de estos grupos en el momento de la invasion europea estaba distribuida asi, En

el altiplano cundiboyacense estaban ubicados en el area central del Departamento de

Cundinamarca, y en parte de las vertientes oriental y occidental de la Cordillera Oriental,

estaban asentados también comunidades muiscas sujetos al Zipazgo. practicamente todos los

territorios sujetos al Zipa de Bogota conformaron la provincia de Santafé, salvedad hecha del

area muisca de Chiquinquird y Saboya, que formé parte de la provincia de Tunja (p. 22).

Con la llegada de los colonizadores sobre el territorio se dio un inicio a un ejercicio de
poder y desterritorializacion. El colonizador ejercia el poder sobre la tierra, sobre la cultura y
la creencia, a través un proceso violento del control, Por tanto, hubo que hacer una cruzada
por el control de los cuerpos, las mentes y las almas y eso implicaba el control completo del
territorio entendiéndolo en su sentido mas general (ser-territorio). Cucarian (2021) plantea
que, tras la invasién espafiola, la represion y la violencia llegaron a tal extremo que la
comunidad se vio obligada a ocultar sus creencias durante siglos. Este hecho, sumado a las
intensas campafias de evangelizacién, hizo que estas practicas religiosas casi
desaparecieran, quedando reducidas a su minima expresion. Hoy en dia, aunque la mayoria
de los miembros de la comunidad profesan el catolicismo y se han perdido en gran parte las
practicas y costumbres, hay un proceso que persisten de manera incipiente ciertas creencias
sobre el relacionamiento con los territorios. Ademas, se mantienen referencias significativas
vinculadas a la agricultura y los tejidos, lo que sugiere una conexion latente con estas

tradiciones ancestrales. Lo cual indica que, los procesos de desterritorializacion y
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territorializacion a pesar de ser sumamente violentos fueron efectivos, pero sobrevivieron
algunos relacionamientos territoriales de ese ser-territorio.

De este modo, se dieron las relaciones de poder sobre las tierras, aquellas tierras en
las que se centraba toda su cosmovision, su ser, dejando a las subjetividades la metamorfosis
mestiza para resguardar su existencia, una transformacion de indigenas a campesinos. Sobre
esto relata una comunera del cabildo de chia dice lo siguiente; Antes, nuestro territorio se
extendia de montafia a montafia. Los registros histéricos y las escrituras ancestrales lo
confirman: estas tierras eran nuestras desde las cumbres de un cerro hasta las del otro, en
Yerbabuena. Sin embargo, el poder del dinero nos ha desplazado, nos ha empujado a un
rincon. Los responsables son quienes anteponen el dinero a todo, porque para los
occidentales, para nuestros hermanos menores, el dinero lo es todo, — Comunera del sector
Lavaderos (citado en Cucarian, 2021).

En el ser mestizo de los pobladores quedaron interiorizadas de alguna manera estas
dos visiones contrapuestas. Por un lado, aquella vision, que se podria pensar como una
enfermedad y otra que queda en los relatos de los abuelos y que Segun Parra (2023), mientras
que para la comunidad los humedales y cerros representan una conexion sagrada con la
Madre Tierra, heredada de sus ancestros que coexistieron en armonia con estos espacios sin
alterar su equilibrio, la vision occidental —especialmente durante la Conquista— se centré en
intereses econdmicos, politicos y religiosos. Porque en los elementales territoriales se
encarna toda la potencia del pueblo encarnado en su cosmovisién, territorio y palabra. A
diferencia, la justicia colonial espafola se basaba en tres pilares: la evangelizacion, el
enriquecimiento privado y las rentas para la corona, sustentados principalmente en la
extraccion de metales preciosos (Tuan citado en Parra, 2023). En este sentido, vale la pena
repensar una educacion propia, que transforme los pilares en los que fueron configuradas las
construcciones subjetivas de la colonizacion.

¢ Queda la pregunta? Como era la cosmovision, aquella vision antigua que entendia el
territorio, una determinante fundamental pensar lo educativo en armonia con la naturaleza y
el sitio geogréfico. La vision que recupera la naturaleza como elemento esencial, activo en la
cotidianidad. Para los Muiscas, su identidad cultural implica mantener viva la memoria de sus
antepasados, practicar sus ceremonias y armonizar con la naturaleza, incluso en el contexto
urbano que desafia sus tradiciones (Parra 2023). En ese mismo sentido, la cosmovision teje
el territorio con formas simbdlicas, a esto sefiala Marifio (2016) la tierra es considerada como
semejante —mayor: se debe cuidar y proteger, no como el concepto de recursos naturales,
flora, fauna, rios, lagos y demas son parientes. Conocer y entender el entorno, en el que se
da la comprension del ser humano como parte de una totalidad. La relacién de los astros con
la naturaleza se vive a través de lo simbdlico vinculado consigo mismo. Los mayores

desarrollaron una forma de vida arménica con el entorno, como seres humanos y como
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pueblo, pues se entendieron como una hebra de la magica red de la vida, como consecuencia
de ello se hicieron uno con el territorio.

Por tanto, hay que recuperar el mito, porque en la palabra de la ley de origen se cifra
el sentido simbdlico del orden territorial, comunitario y personal. Ya que, dentro de las
comunidades la palabra se decanta a un territorio donde se asiente dicha comunidad. La
cosmovision mitico-religiosa vislumbra el pensamiento, el conocimiento, el sentimiento y el
sistema de valores de la cultura estudiada. La mitologia constituye un elemento fundamental
dentro del sistema de pensamiento que configura la cosmovisién de un pueblo, la realidad
ontoldgica y las relaciones entre el yo y los otros seres. A diferencias de occidente, que desde
la tradicion platénica donde se hace la escisién entre la doxa y la episteme, entre el
pensamiento mitico y el pensamiento racional. Al contrario, para las comunidades el mito es
el hilo donde se da sustento ontoldgico. Parra (2023) dice que, en el contexto Muisca, los
mitos operan como nucleo de su cosmovision, articulando su comprension ancestral. Estas
narrativas trascienden a su funcién histérica al mantener vigente una concepcion de la
existencia.

El territorio es la directriz, todos los elementos simbdlicos adquieren poder cuando se
tejen en el territorio. De acuerdo, con Bohoérquez (citado en Parra, 2023) el territorio en la
cosmovision Muisca de Suba integra una dimension sagrada articulada a través de un tiempo
y una historia sagrados. Estos, se definen por los ciclos astronémicos calendarios Solares y
Lunares y su relacion ritual con los espacios caracteristicos de los territorios como humedales
o las cosechas, decantadas en unas manifestaciones simbodlicas. La relacién con el ser-
territorio y ser-en-territorio esta atravesado entonces por una concepcion mistica-sagrada,
simbdlica-cultural. Alrededor de los cuerpos sagrados como lo son los humedales persisten
guardianes del territorio, los cuales se relacionan con los animales y el agua, generadores de
vida y protectores del territorio (Parra, 2023). Lo que a las comunidades les da una orientacion
clara del manejo y el orden en las que deben transitar sus vidas y su ejercicio de cuidado. Por
ello, los espacios de palabra, de escucha, de medicina y espiritualidad son fundamentales
para reconocer el pasado de los ancestros y el presente de una comunidad que se niega a
desaparecer y olvidar sus raices.

Desde la cosmovision ancestral se posee un valor profundo que trasciende lo material,
al estar imbricados con narrativas magicas, y practicas rituales. No obstante, este discurso
cultural y espiritual entrara inevitablemente en conflicto con la logica urbanizadora —
representada por el cemento, la construccion y una visién rigida de ciudad— que promueve
modelos de renovacion urbana y sostenibilidad aparente (Parra, 2023). De este modo, las
comunidades a pesar de estar dentro de la urbe se han amparado en la ley, para poder ejercer
sus derechos politicos como ciudadanos que protegen su autonomia, en su desarrollo y

reconocimiento de su identidad.
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Amparadas en nuestra autodeterminacion, conciencia étnica y otros valores y agregados
culturales; en el ordenamiento juridico nacional e internacional que protegen y reconocen
nuestros derechos usos y demas costumbres; haciendo uso de nuestras soberanias, libertades

y dignidades, en defensa de nuestra cultura, reivindicacion y recuperacién de nuestros derechos

consuetudinarios: invocando el espiritu de nuestros Dioses: Bachué madre la humanidad,

Bochica el Predicador, Goranchacha Hijo del Sol, Chia la Diosa Luna, Guatavita templo del

Dorado; Chiminigagua nuestro Dios supremo y templo del Sol y otros que nos protegen y nos

dan las energias y luz de identidad, hacemos publico este pronunciamiento que contiene tres

leyes a saber: ley primitiva o pensamiento de origen, ley general o lineamiento de unidad
organizacion y ley supralegal o de legitimacion” (Cabildo Muisca de Suba citado en Mususu,

2012).

Ya que, la cosmovisidon no esteriliza, sino que apalanca la lucha politica por la
reivindicacion de la identidad y el autoconocimiento, el derecho de ser, y ser en su propia
disposicion. alli se desglosa lo que hasta el momento se ha visto, la educacion en relacion
con la educacion propia desde el derecho de las comunidades a ser, la etnoeducacion se
penso en principio asi, y se potencié después en la relacion en la educacion que responda a
las necesidades del territorio y de la comunidad (Mususu, 2012). Asi mismo, no hay procesos
politicos o de reconocimiento de la identidad sin tener en cuenta el territorio por eso, para el
muisca el territorio es el espacio de ser, el que posibilita y permite ser, es el orden mismo del
muisca. Orobajo (citado en Marifio, 2016) indica un telar donde se tejen sus suefos, un
recipiente que sostiene la vida, y una manifestacion tangible de su pensamiento e identidad.
Por tanto, resultara incompleto un proceso de revitalizacion si se ignora la centralidad del
territorio. Es necesario reconectar con él mediante una nueva forma; percibirlo, sentirlo,
habitarlo y sanarlo, entendiendo que esta sanacion territorial equivale a sanar nuestras
relaciones con él. Se requiere un diagnodstico riguroso que identifique sus vulnerabilidades y
potencialidades, permitiendo disefiar acciones para su recuperacion y fortalecimiento. Solo
asi el territorio podra volver a ser el sustento que garantice la pervivencia cultural Muisca.

El relacionamiento territorial es el eje central de la revitalizacion, no ya una dualidad
sino una integridad del sujeto con el territorio, por tanto, en contravia a un proceso de
desterritorializacion, se hace por el contrario un proceso de integracion territorial, de
reterritorializacion, que integra al sujeto con el territorio. pero estas relaciones ser-territorio
también se desdoblan a un ejercicio de comunidad, pues la comunidad también es territorio,
lo que amplia la perspectiva desde la cosmovisidén a la organizacion social y politica de la
comunidad. Segun Mususu (2012) los sujetos tienen una vinculacién directa con la
comunidad, aunque al principio es pasiva, desde el acompafamiento de los mayores, en el
primer acercamiento al Cabildo, los nifios y nifias ejercen ejercicios de participacion en

actividades simbodlicas, culturales, politicas donde van formando y construyendo su identidad.
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La importancia del abuelo o abuela, mayor o la mayora, o sabedor o sabedora es el
sostenimiento de la comunidad. Para Parra (2023) los abuelos representan el conocimiento
ancestral y del territorio. Su presencia refleja una vida atravesada por las dinamicas del
territorio. Estos sabedores cumplen un papel trascendental al transmitir experiencias, visiones
y consejos que enriquecen la identidad cultural, destacando el valor de la palabra en la
construccion comunitaria del saber. Ademas, la comunidad en su conjunto (nifios, jévenes y
ancianos) forma un nucleo que se teje, permitiendo per-vivir con una mirada armonica sobre
el territorio. Asi, los abuelos y sabedores se erigen como pilares fundamentales para preservar
y revitalizar la cosmovisién Muisca.

Por tanto, la cosmovision entonces es la mochila tejida que desdobla y manifiesta al
territorio en su sentido primigenio, desde el mito-ritual se despierta el sentir subjetivo y
comunitario del pueblo que intenta acercarse al territorio para comprender su dinamica es su

sentido mas implicito.

llustracion 4 Diagrama Cosmovision
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Nota: la cosmovision para las comunidades muiscas es trascendental en el proceso de
fortalecimiento de la identidad en los procesos de autorreconocimiento, re-conocimiento y re-
vitalizacion. Desde la ley de origen, se constituye el sentido de la comunidad donde se integran
los sujetos con la naturaleza teniendo en cuenta el orden territorial, interiorizando en una
siembra de la semilla de la palabra del mito, lo cual genera una integralidad de las ordenanzas
y cicatrizan los procesos de desterritorializacion generados por la colonizacion y la republica

(fuente creacién propia). Fuente. Elaboracién del investigador.
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Geofilosofia y Geopedagogia

Geofilosofia

El pensamiento tiene una evocacion geogréfica, no solo un contexto de un lugar, un
espacio de enunciacién, sino un paisaje relativo y particular. Dentro de él; hay coordenadas,
ubicaciones, posiciones especificas, lugares que se conectan y producen efectos o efectos
con determinada fuerza. Implica pensar el lugar del concepto no solo en sus limites y
conexiones sino también en su atmosfera y habitat. Husserl exige un suelo para el
pensamiento, que seria como la tierra en tanto que ni se mueve ni esta en reposo, en tanto
intuicién originaria (Deleuze y Guatarri, 1991). Es decir, el pensamiento esta ligado a la
intuicion originaria del suelo donde se piensa, de su tierra.

Por tanto, en la historia de la filosofia hay un giro en el elemento de la tierra, alli se
proyectan elementos a considerar que en la historia de la filosofia no tenian tanta relevancia
como el suelo, el paisaje o el territorio, que mas alld de darle un contexto es cambiar de
paradigma, a esto nos invita de Deleuze y Guattari. Quien Segun (Menatti,2015) instauran la
geofilosofia, cuando afirma “el enfoque no realista, aunque inmanentista corresponde a
Deleuze, fue él en primera instancia quien acuié el término geophilosophie, dando claridad
de un transito desde un enfoque historicista a uno geografico” (p. 236).

La geofilosofia no es solamente una manera de nombrar la filosofia, como el que fuera
un nombre al azar. Por el contrario, el terreno abierto por Deleuze y Guattari implica una
manera de darse el pensar, desde una tierra y desde un territorio. No es solo incorporar
conceptos de los campos geograficos, sino que determina el desarrollo del ser de la filosofia.
Menatti (2015) afirmé que la geofilosofia es un campo en el que el espacio cobra una
relevancia fundamental en términos ontoldgicos y filoséficos. Luego, se puede hablar de que
el giro geo-filosdfico, toma elementos que parte la tierra para pensar la misma ontologia de
filosofia, asi el territorio se vuelve un plano de inmanencia en movimientos ontolégicos-
epistemoldgicos de territorializacion, desterritorializacion o reterritorializacion.

Pues bien, el pensar también tiene un acontecer, que sucede en un espacio
determinado con unas condiciones determinadas. Estas condiciones en términos de la
geofilosofia no son sélo histdricos temporales (tiempo) sino también espaciales (lugar), es
decir, el lugar desde donde se piensan, por ejemplo: la historia de la filosofia occidental
europea se puede trazar en términos de historicismo de la filosofia, pero también, en términos
espaciales la geo filosofia europea puede hablar de la filosofia francesa, inglesa o alemana.
y anclarla a un hecho o acontecimiento histérico concreto. Al respecto, Boyer (2020). El eje
dinamizador no es desligarse de la historicidad, sino mas bien, asumir que el sentido Unico de

la historia se ha ido perdiendo paulatinamente, al reconocimiento de una pluralidad de
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historias concretas para comprender ya no basta con principios de explicacién puramente
temporales; es necesario incorporar principios de orden espacial.

Por tanto, el giro geofilosofico se piensa la filosofia desde la espacialidad para poder
hablar desde una ontologia, donde los conceptos propios del territorio le dan una profundidad
al contenido filoséficos, Menatti (2015, p. 238) lo muestra de estas dos maneras:

a) Existe una relacion muy fuerte entre la creacion de concepto filoséficos, y la manera en que

la humanidad se establece sobre la tierra y su idea de espacio lugar b) No consiste solo de un

vinculo socio-antropoldgico, sino especialmente de una ontologia que se explica como una
conexién entre los conceptos, los acontecimientos y el lugar.

Esta manera de asumir la filosofia conlleva consigo varias consecuencias. En primer
lugar, confiere a la espacialidad un eje del pensamiento, ya no solo el histérico. En segundo
punto, transfiere la pregunta sobre el origen (de caracter histérico y necesario) de la filosofia
por la cuestién (de caracter geografico y contingente). En tercer punto, vincula estrechamente
el pensamiento con la tierra y el territorio, en vez de concebirlo como la mediacion entre un
sujeto cognoscente y objeto conocido. De este modo, se produce un transito de un paradigma
epistemoldgico hacia otro de tipo ético-estético (Boyer, 2020).

Asi, la tierra para Deleuze y Guattari es el plano de inmanencia, donde se crean los
conceptos. En ese sentido, la tierra es el espacio donde las fuerzas inmanentes del devenir
desterritorializan y reterritorializan los conceptos. La tierra, es el espacio que permite infinitos
movimientos, y el territorio son los conceptos, que se crea sobre el plano de inmanencia
(tierra). Entonces, Territorio es necesario concederlo como nexo con la Desterritorializacion,
en consecuencia, con la Tierra y la Reterritorializacion. Entonces, en el medio esta el Devenir,
es decir, deviene el nexo contingente de cada uno de ellos. Asi, como el gedgrafo, el filésofo
es necesario entender esa constante relativa como nucleo en el que se juega la configuracion
de un paisaje que evidencia distintas particularidades en un espacio compuesto de capas
distintas (Landaeta, 2012).

Por consiguiente, el que vive en lo alto del cerro vive y piensa su experiencia con la
montana de manera distinta a la que vive en la falda del cerro, pero estan conectados por la
misma. Luego, no solo se ve el espacio geografico como un solo relieve, sino como el
desdoblamiento de toda la inmanencia de la tierra, como el marco que delimita la
territorializacion o produccion de conceptos. Los conceptos que piensa el pensador que vive
en la falda del cerro tiene una espacialidad distinta a los que viven en la punta del cerro. Por
tanto, la funcién del fildsofo de acuerdo debe observar, discernir los diferentes movimientos,
los ritmos teluricos que configuran el paisaje, desde luego alli reposa implicita la vida colectiva,

el pensamiento; la experiencia (Landaeta, 2012).
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En este sentido, Campillo (2019) dice que toda filosofia debe estar situada sin aspirar
a una universalidad absoluta. No solo las determinantes histéricas de un contexto, en el que
se enuncia el pensar, son fundamentales para entender el entramado y conexién de los
conceptos, sino que también entra el espacio geo (tierra) como plano de inmanencia en la que
se dan y crean los conceptos que se entienden como territorio. Por tanto, todo pensar tiene
un territorio y una tierra.

Por otro lado, Menatti (2015) considera que la geofilosofia indaga el lugar el paisaje y
el espacio como una relacién de practicas singulares y concibe los relatos o discursos en el
marco ambito especifico espacial y temporal, a este respecto toda cultura crea sus propios
conceptos. Existe una correspondencia ontologica y epistemoldgica en la creacion de los
conceptos y el espacio de tal creacion. La geofilosofia es entonces geologia, en el sentido de
Husserl del suelo-pensamiento. Por ende, es de entender que la geofilosofia se enfoca en
elementos espacial, tierra-territorio-paisaje, estos elementos se articulan a elementos
histéricos temporales.

A determinada época le corresponde determinada manifestacién y conceptualizacion
del espacio, del lugar y del paisaje. Es decir, que el movimiento histérico es un movimiento
telurico de la tierra que desterritorializa un territorio, y concibe su paisaje de una manera, cada
revolucion es un movimiento de desterritorializacion y reterritorializacién, estos movimientos
se conceptualizan y reconceptualizar la tierra, manera de habitar un espacio.

En consecuencia, el enfoque geofilosofico puede acercarnos a entender los procesos
de colonizacion, por un lado, la desterritorializacién del pensamiento ancestral, por otro, la
reterritorializacion del pensamiento occidental. Hacer énfasis en ese proceso, es también
pretender a una decolonialidad del pensamiento, en el sentido, de entender los ritmos
teltricos' de la tierra y sus movimientos, asumiendo la oportunidad de las lineas fuga'® para
una resistencia efectiva, de la oportunidad de desterritorializacién del pensamiento occidental
moderno y la reterritorializacién del pensamiento propio.

Por ejemplo, El pensamiento griego surge de una geofilosofia en vinculo con una
geopolitica: de la victoria sobre el imperio persa, Grecia se expande sobre el mediterraneo, y
con esto, el mito de la superioridad occidental sobre los demas pueblos despéticos de oriente,
de alli surge la idea de Europa como cuna de la civilizacion (Campillo, 2019). En efecto, la
geopolitica del pensamiento occidental tenia en claro, cémo ejercer poder, y desterritorializar

el suelo que pisaban, para reterritorializar su pensamiento en tierra ajena, como lo es, por

12 Ritmo telurico aparece el concepto en la obra de Campillo, se refiere a ritmos teluricos cuando se entiende los
procesos simbolicos y culturales que se enraizan en un territorio, el pensamiento no flota en el aire, sino que se
enraiza en un territorio. como por ejemplo la moral cristiana se enraiz6 en América latina como proceso de
colonizacion.

13 Concepto de deleuziano que indica movimiento de escape que rompe un sistema abre nuevas posibilidades a
maneras de existir.
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ejemplo, la lengua, el ejercicio de la dominacion cultural a través del lenguaje, es controlar el
orden de lo simbdlico y hasta ciertas capas profundas del significado, por tanto, del orden
natural del territorio.

Cuando bien conmigo pienso, mui esclarecida reina, i pongo delante los ojos en la antigliedad

de todas las cosas que para nuestra recordacién i memoria quedaron escriptas, una cosa hallo

i saco por conclusidén mui cierta: que siempre la lengua fue companiera del imperio i de tal

manera lo siguidé que junta mente comengaron, crecieron i florecieron i, después, junta fue la

caida de entrambos” (datos).

(Nebrija, A. de, Gramatica sobre la lengua castellana, 1492, ed. de C. Lozano, y
Paginae nebrissenses, ed. de F. Gonzalez Vega, Madrid y Barcelona, RAE y Galaxia
Gutenberg, 2011, p. 3; citado en Campillo, 2019, p. 448).

Aunque, hubo ejercicios que se podria decir descolonizadores, los movimientos de
independencia fueron lineas de fuga, un proceso de desterritorializacion del pensamiento
medieval occidental en América, pero a pesar de ello, se territorializa un segundo ejercicio de
dominacioén por parte de una elite criolla que quiere ostentar el poder, y continuar de alguna
manera el proceso de dominio del suelo-cultura (Campillo, 2019). Con los movimientos de
independencia se crea una paradoja, si bien, los americanos se liberan de la fuerza colonial
europea, terminan desarrollando en sus nacientes estados las mismas ideas politicas
europeas haciendo a un lado a campesinos e indigenas. La geopolitica europea para su
progreso econodmico, la desterritorializacién en alguna manera del pensamiento monarquico
en clave de la republica, generando otro tipo pensamiento nacionalista- independentista, pero
que mantener el poder en la élite. Por eso, la independencia no alcanza a reterritorializar un
pensamiento propio del suelo-ancestral, sino que continda las formas de barbarie colonial con
otras facetas mas abstractas del capitalismo.

En este sentido, el pensamiento tiene que verse de una manera global, pero no en el
sentido en lo hegemodnico-homogéneo de una sola manera de pensar, sin respetar a cada
territorio, por el contrario, el pensamiento del mundo tiene buscar los dialogos entre territorios
respetando a cada uno, creando didlogos interculturales, interraciales de saberes que se
enuncian desde distintas latitudes, de lo geo hegemadnico en la relaciéon de poder norte-sur, a
la vitalizacion de lo geolocalizado. Boyer (2020) interpreta la necesidad de integrar la filosofia
en la sintonia de una apertura hacia el didlogo de la humanidad distinta y diversa. La filosofia
no puede desestimar la creciente conciencia de los pueblos ni la necesidad de juntarse en un
progreso comun con otras culturas, lenguas y formas de subjetividad. No puede aspirar a que
modelos propios de la tradicién occidental se impongan al resto del mundo; modelos politicos,
linguisticos, culturales, filosoficos y econémicos. El pensamiento necesariamente debe abrirse

a los espacios, territorios y dimensiones que los abarcan en su caracter situado y espacial, en
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lugar de solo limitarse a reflexionar sobre su propia historia y la de sus conceptos (Antonioni
citada en Boyer, 2020).

Asi queda abierto el espacio, el poder concebir el giro geofiloséfico como un
acercamiento a un tipo de pensamiento decolonial o de-imperial, que ponen en el enfoque el
paisaje, en el territorio y en la tierra, como una linea de fuga a la maquina capitalista’, en el
centro de la reflexion a la espacialidad y su construccion colectiva del habitat. Asi pues,
plantea la cuestion ciertamente es inevitable la cuestion del devenir de la geofilosofia como

filosofia decolonial o transculturacién (Boyer, 2020).

Geopedagogia

La nocion de geopedagogia sefala el nexo entre las practicas educativas de los docentes,
las vivencias de las comunidades y los contextos histéricos y culturales de los territorios donde
habitan. Ademas, recoge las cuestiones que se problematizan, reflexiones y propuestas que surgen
de esa interaccion (Unda y Gutiérrez. 2015). Asi mismo, Curin (2016) retoma el concepto de
geopedagogia de Pinheiro, segun él; es el vinculo entre la pedagogia y el estamento sociocultural
que deviene de un territorio especifico y la cultura. Para ello, estudia el analisis de Milton Santos
que habla de la espacialidad social en tanto construccion sociohistorica, como una instancia social
que se contiene y esta contenida, de todas las demas instancias econémicas, culturales, politicas,
éticas. etc. Asi mismo, en Colombia a partir de la sistematizaciéon del proyecto “expedicién
pedagogica”, producido por Gabriela Messina y Humberto Quinceno recogié el concepto de
geopedagogia como producto del encuentro con los equipos de expedicionarios, y que anclo la
relacién pedagdgica como ejercicio docente y practicas comunitarias en relacion con un territorio.

En efecto, esta manera de asumir la pedagogia como un enfoque territorial-local es una
reaccion -también como una busqueda- para poder responder a las necesidades y tensiones
geopoliticas globales. Asi lo identifica Melgarejo, et al (2023) ya que, el mercado recrea las
geopoliticas del conocimiento a través de la universalidad del saber y aprovecha sus efectos
monos/culturales capitalistas, patriarcales y coloniales. Por ejemplo, en 1978 se instaura el enfoque
taylorista-fordista del curriculum que tiende a mecanizar la educacién en el marco de los conceptos
y el entendimiento neoliberal capitalista, como produccién-calidad-eficiencia lo cual descoloca a los
territorios y sus saberes del contenido de estos curriculos, recayendo en una universalidad
homogeneizante y exterminando las otras culturas. Como respuesta a esto, es necesario una
educacién situada, las expediciones pedagodgicas evidencian la necesidad de desarrollar

geopedagogias que contrarresten los efectos de la homogeneizacién de la educacion.

14 Felix Guattari se refieren a magquina de guerra y maquinas capitalistas
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Por tanto, como lo sefala (Mejia, 2011), en contraste a la problematica de las pedagogias
universales estan las geopedagogias, estas reconfiguran la pedagogia en la construccién del
camino hacia la ecologia humana, en tanto comunicacién, tecnologia como conceptos y acciones.
Es decir, tratar el tema de la educacion popular y pedagogia critica en América Latina, es tener en
cuenta la practica social del educador, esta se ha venido consolidando en la segunda mitad del
siglo XX. En consecuencia, Melgarejo et al (2023)

Las pedagogias en territorio representan una exigencia y una propuesta, pues proyectan horizontes,

en tanto, pedagogia situada, concreta y potencialmente transformada, entonces, no solo toman en

cuenta el reconocimiento de los lugares-territorios's, también en la praxis pedagdgica abren la puerta

a lo diferente entrando en nuevos paisajes y caminos de los lugares su materialidad y sus

significaciones, dandose la inmanencia de pedagogias propias (p. 87).

Por ejemplo, un ejercicio de articulacién del territorio y la educacién es articular los
conocimientos y las palabras de los “sabios/sabedores de las comunidades en la escuela, a pesar,
de que por lo general estos proyectos hacen parte de un movimiento etnopolitico, configuran
geopedagogias que para otorgar a las luchas sociales significados armonizados desde la
pedagogia, generando procesos de formacion y autoformacion educativo-politica. Se trata de la
misma comunidad que activa o pasivamente acompana en los procesos educativo-politicos a los
actores que participan en la sociedad (Pinheiro citado en Curi, 2016). En este sentido, para
(Jiménez, 2018) la escuela esta en un proceso de transformacion, en la necesidad de pedagogias
situadas, geopedagogias que re-construyan practicas en el que la configuracion del sentido y
significado se han transformado de manera profunda.

En consecuencia, la geopedagogia implica la union entre la escuela y la comunidad, de esta
manera, el desarrollo constante de la conexion de lo cotidiano y lo formativo (Zapata y Arroyave,
2024). Es decir, que el rol del maestro que asume el reto de pensar estas pedagogias en el territorio
estd evocado a la creacion de nuevas pedagogias. Porque, los marcos conceptuales en los que se
ha instituido la perspectiva educativa se hacen insuficiente, y es importante nuevos marcos de
accién. Para esto, la geopedagogia no solo se enmarca en los contextos, sino en los territorios
conceptuales, subjetivos y valdricos del poder. Estamos en el momento de la creacion de nuevas
pedagogias, que es uno de los ejercicios mas importantes de los maestros y maestras educadores
de este tiempo, pasar de portadores a productores del saber (Mejia, 2011).

Mejia (2011) ubica cuatro modelos pedagdgicos; el primero obedece la pedagogia
tradicional, donde se establece los principios de la transmision del conocimiento, al estudiante como
sujeto pasivo y una actitud pedagogica autoritario, se basa, en la disciplina, repeticion y

memorizacion, la escuela como reproductor del orden social; La segunda un modelo, una

SAlo largo del texto hemos visto como varios autores referencias concepto que tienen a tener una relaciéon con
la espacialidad para poder hacer un acercamiento a los conceptos de geofilosofia y geopedagogia: tales como: tal
y tal.
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pedagogia activa donde el estudiante aprende haciendo, el docente como una guia del proceso de
aprendizaje, se centra en el desarrollo de capacidades individuales; La tercera, el modelo de la
pedagogia critica o liberadora, donde se busca concientizar al estudiante de su realidad para
transformarla, la educacién también es un acto politico y transformador; La cuarta, la
geopedagogia, donde se debe proponer una educacion desde los territorios, donde se articula
saber, cultura, ambiente, comunidad, que esté acorde a las transformaciones sociales, se pasa de
la sola transmision del conocimiento a la produccion de saberes.

La geofilosofia y geopedagogia, no sélo focaliza en lo cartografico-geografico como
elemento del saber, es decir, lo fisico, sino que abre la espacialidad a entenderla desde la
territorialidad, ya que, desarrolla elementos epistemoldgicos, ontoldgicos, éticos relacionados con
el saber-territorio. La geopedagogia, construye un saber pedagdgico que reune practicas culturales
y territoriales y las instaura en los espacios educativos, tiene la potencialidad de impactar en las
metodologias y sistemas educativos, mencionando de manera profunda la estrategia del curriculo
y la manera de asumir la educacién segun como lo muestra Raul Mejia en los modelos educativos.
En la geopedagogia el rol que asume el maestro rompe con el saber homogeneizador y abre el
vinculo entre el saber y la experiencia, experiencia que estad anclada al habitar el territorio. El
maestro es un lector del territorio, asume su experiencia como campo de reflexion y de pensamiento
(Mejia, 2011, p.139).

Por ende, Mejia (2011) dice que las geopedagogias tienen su explicacién en la ubicacion no
solo geografica, también categorial y tedrica, asi como las mediaciones comunicativas y
tecnoldgicas, identidades subjetivas, dotan entonces de un caracter y una propiedad a las formas
y practicas locales de la pedagogia. De la misma manera, proporcionar el uso de nuevas
tecnologias contextualizadas a partir de la practica, su contexto, su aula y su saber pedagogico.
Asi, pues, la geopedagogia es un campo de disputa del saber pedagodgico, que fisura el
conocimiento entendido desde capitalismo cognitivo, la homogeneizacion del estatuto de verdad, y
por el contrario, revitaliza el saber propio como un fundamento emancipador y transformador de los
territorios desde los mismos territorios.

En definitiva, pensar la pedagogia como una inscripcién geopedagdgica, permite poner
dialogar la forma como los movimientos sociales determinan una praxis educativa-politica
fundamentada en los saberes y diversidad de elementos que constituyen la experiencia educativa
y politica. Los cuales ostentan variables sociales y culturales propios de sus territorios (Pinheiro,
2015). Por tanto, segun Jiménez (2018), la geopedagogia se refiere a los espacios conceptuales
subjetivos, valdricos y de poder. La acumulaciéon del saber pedagdégico es el inicio para la
reconfiguracion de la pedagogia y la escuela, presenciamos el momento de surgimiento de creacion

de nuevas maneras de entender las relaciones entre maestro-estudiante-escuela.
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Por otro lado, la posicion del maestro en el sentido explicito del texto se retoma por lo menos
en el caso de Colombia, desde el ejemplo de la expedicién pedagdgica, los expedicionarios
pedagogicos, abren rutas de recorridos, documentando mas de 3.500 experiencias en 192
municipios del pais. En su primera fase (Mejia, 2011, p. 129), como aporte de esa sistematizacion
se genera un atlas pedagdégico que construye una cartografia de la pedagogia situada. Luego, la
expedicion pedagdgica es un primer referente para hablar de geopedagogias en Colombia, y nos
indica una manera o rol del maestro que asume el territorio como un saber fundante y determinante
del modelo pedagdgico.

Mejia (2011) comenz6 la revolucién de si mismos a partir de la practica que les otorga una
nueva subjetividad para construir el alzamiento de todo espacio educativo en una sociedad (la del
capitalismo cognitivo) que se autodenomina “sociedad educadora”, desde la geopedagogia como
punto basico y central para la construccién del proyecto educativo, cultural, social y politico
pedagdgico en marcha, ya que el camino emancipatorio se prepara en las practicas sociales.

Tarea nada facil, ya siguiendo la idea de Mejia (2011) se entiende de un maestro y una
maestra que se asuman como productores de saber al transformar la practica en experiencia y ser
los creadores de las nuevas geopedagogias en los contextos. El ejemplo, de los expedicionarios
pedagogicos de 1999 muestra la formulacion de la relacion pedagdgica del saber con el territorio,
donde se cambia el enfoque del maestro cumpliendo un rol del poder hegemonizante del saber,
reproductor de un curriculo, a un investigador y lector territorial, que activa los saberes locales,
donde el espacio educativo es una oportunidad a que se escuche la voz del territorio.

Particularmente, la Universidad Auténoma Indigena Intercultural (UAIIN) en el Cauca,
cambian la manera de entender la epistemologia, hacen transitar el saber hacia una constitucion
de una epistemologias otras, a saber en una epistemologia, con un enfoque local enfatiza el lugar
del saber y las producciones de saber en el territorio, revitalizando y activando la relacién entre los
saberes propios, y el territorio, dislocando en lo local lo global universalizante en instaurando el
saber propio como parte de su propia episteme, cabe aclarar que no es una frente al saber global,
si se entiende lo global como lo diverso heterogéneo, y entonces, la relacion es intercultural y
heterogénea, como un diadlogo de saberes, y no un poder globalizante-homogéneo. Asi mismo,
existen resefladas muchas experiencias pedagdgicas que han transformado sus practicas con un
enfoque situado-territorial.

Los procesos etnoeducativos o de educacion propia permiten reconocer la diversidad de
experiencias y saberes que hay en el entorno, integrandose de manera coherente con los
contenidos educativos, logrando armonizar la educacion y territorio. Asi mismo, Zapata y Arroyabe
(2024) consideran que el docente pasa de ser un mediador de contenidos a un facilitador de
experiencias, generando un vinculo entre el entorno y los estudiantes, siendo entonces la
educacion mas pertinente y relevante, favoreciendo la formacion de ciudadanos criticos e

involucrados con su comunidad, siendo activos en transformaciéon de su realidad social para un
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bien comun. En consecuencia, la educacion propia o los procesos etnoeducativos, son coherentes
con los saberes comunitarios, colectivos y territoriales dando una potencia y una fuerza politica
desde lo local, de la misma manera el rol del docente que imbrica este enfoque ejerce una actitud
armonizadora del saber y el territorio.

Por esta razon, el encuentro de la emergencia de procesos alternativos que sean
territorializados se sigue a su vez de estos procesos de resistencia, haciendo visibles la relacion de
confrontacion y poder de los territorios, dandole fuerza a la esfera de lo “glocal”'® siendo el lugar de
lo publico también el lugar de lo politico, confiriendo una forma politico-pedagdgica de estos
procesos (Mejia, 2011). Por ello, el educador también es un actor politico, en tanto su apuesta se
determine desde el aqui y ahora, como sujeto situado en una geografia y desde alli desenvuelva
su quehacer pedagogico desde el horizonte del paisaje que configure una perspectiva y saber
territorial. Es un llamado a que desde la revitalizacion de lo territorial se asuma lo educativo-politico
de la experiencia y vivencia, las practicas, usos y saberes locales.

De este modo, el territorio, el espacio es condicion existencial y epistémica de la comunidad,
su saber propio, convierte al lugar-paisaje en unidad de significacion, en tanto, procesos de
territorializacion, desterritorializacion y reterritorializacion, es decir, la cultura determina el territorio
pero el territorio también determina la cultura, pues desde alli se constituyen las significaciones de
las comunidades, asi pues, el papel de la educacion en esta conexién es territorio-cultura es
primordial, ya que, el proceso del saber-poder como ejercicio local confronta al poder
homogeneizante y universalizador -aculturalizador y desterritorializador-.

En este sentido, hablar de territorio es identificar la transformacion continua de su
construccion social, que enmarca procesos, lugares y actores en esferas geoespaciales,
geohistoricas, geopoliticas, entonces, el territorio involucra espacios/lugares de existencia social lo
que lleva hablar de territorios y territorialidades como procesos de constitucién de su propia
configuracién identitaria y lucha politica (Melgarejo et al, 2023). Ya que, segun los mismos autores,
el espacio es determinado en lugar, en consecuencia, de los acontecimientos que encarnan
sentidos de la accion, asi, se fija el espacio identitario del lugar. Por el contrario, los efectos de la
globalizacién descolocan la premisa “la cultura habita en un lugar’ (Escobar, 2018), porque los
sentidos y significaciones del lugar se dan por una propiedad mercantil, llevando asi, una negacién
del lugar como potencia de la unidad de significacion de las colectividades y comunidades que los
habitan, configurando, por tanto, los sentidos de la cultura por fuera del lugar-territorio.

Por ende, es preeminente reconocer al territorio como punto fundante de una funcién
epistémica y politica, en la medida que, entre otras cosas es el resultado de las relaciones entre
sus habitantes y la manera como la habitan, es decir, el territorio al mismo tiempo de ser producto

cultural es producente de su interrelacion diversa entre la naturaleza y el ser humano, lo cual, es el

16 Glocal es el espacio en el que lo global y lo local se encuentran y se tensionan.
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soporte de formas diversas de existencia y modos de vida (territorialidades). Para Melgarejo, et al
(2023) los contenidos de una lucha de (re)existencia, se generan en relacion con pertenencia al
lugar-territorio en adhesién a su identificacion social y politica, es un giro geopolitico del lugar
territorio a un giro geopedagogico, en el sentido, que los procesos educativos se den en la
perspectiva de las luchas territorializadas.

Por ello, la necesidad de las (re)existencias configuran busquedas de territorializacién
subalterna al poder hegemonizante para que se den procesos de reterritorializacién, como
respuesta y reconocimiento al lugar-territorio como espacio de disputa politica y simbdlica, lucha
que liga territorio y cultura y que deben estructurar estrategias tanto para los educadores como para
los movimientos sociales, asi oponerse a la aniquilacién de los territorios. En este sentido, es
importante que trasciendan en lugares-territorio los espacios-lugares, como “los topos” se
conforman en utopias, por medio del cual, el lugar-territorio (topos) es geoposicionado, habitado y

defendido como nucleo de pertenencia (Melgarejo, et al 2023)"".

llustracion 5 Diagrama de Geofilosofia y Geopedagogia.
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17 Segun Melgarejo, los espacios lugares, son espacios fisicos o simbdlicos que mediante una accion social o
politica pueden llegar a significar algo mas. Lugares - territorio: se dan cuando los espacios-lugares son
embestidos por significados por una comunidad, se transfiguran en espacio vivid, defendido y cargado de identidad;
Topos: viene del griego “lugar” es el nucleo que puede ser habitado y defendido. y en ese sentido la utopia seria
el no lugar, ese horizonte sofiado que aun no existe.



llustracion 6 Bases en la Geofilosofia y Geopedagogia
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Tabla 1 Sinopsis de las tendencias emergentes en el estado de la cuestion

Tendencia

Analisis que vincula lo rastreado en los antecedentes
con los propdsitos investigativos de la tesis

Cosmovision

Explicacion: la tenencia muestra una confrontaciéon entre dos visiones
de asumir el mundo que se constituyen a partir del encuentro entre las
culturas y el proceso de colonizacién. donde se muestra como la
cosmovision muisca es espiritual, territorial y relacional, donde el
territorio es entendido como ser vivo, y la palabra ley de origen
estructural la vida social y comunitaria. Los autores concuerdan que
en esta vision se integra lo espiritual, lo comunitario y lo ecolégico en
torno a la ley de origen a través de relatos, mitos, simbolos y rituales
que configuran la visién sagrada del territorio y desde alli se orientan
las practicas educativas y comunitarias.

Antecedentes: autores (Parra, 2023) (Marifio, 2016), (Mususu, 2012)
(Cucarian, 2021) (Arango, Nieto y Rincoén, 2013)

Educacion propia

Explicacion: la tendencia muestra la necesidad de la autonomia
educativa en articulacion con una legislacién que dé la posibilidad a
una construccion de modelos pedagdgicos propios y situados que
respondan a la revitalizacidon de una comunidad o cultura. Los autores
concuerdan en que la educacion propia es un proceso de
autodeterminacion, parte de una cosmovisiéon como la ley de origen,
ha logrado herramientas importantes como los PEC y el SIEP, la
educacion propia potencia los saberes, la identidad, la cultura y el
territorio.

Antecedentes: autores (Mendoza, 2018) (Rodriguez 2011), (Pérez
2018) (Rojas y Castillo citas en Osorio y Lozano, 2019), (Vasco,
2002).

Geofilosofia

Explicacién: La tenencia evidencia el giro espacial-geografico
de la geofilosofia donde se plantea que todo pensamiento tiene un
suelo, una tierra y un territorio. Los autores muestran cémo en este
enfoque se territorializa el pensamiento, se rechaza la abstraccion
universal, hay una relacion entre espacio y concepto, y se concluye
que los pueblos piensan desde sus territorios.

Antecedentes: autores (Deleuze y Guattari, 1991) (Menati, 2000),
(Boyer, 2020) (Campillo, 2019) (Landaeta, 2012).

Geopedagogia

Explicacion: la tendencia demuestra la geopedagogia como una
pedagogia situada en el territorio, construido desde las practicas
comunitarias, saberes locales, y la relacion entre la escuela y el
contexto. Los autores concuerdan en la necesidad de territorializar las
practicas educativas, de estar en desacuerdo con los modelos
homogeneizantes, rescatar y articular las practicas, usos vy
costumbres de los saberes propios de cada territorio.

Antecedentes: autores (Unda y Gutierrez, 2015) (Curin, 2016)
(Jiménez, 2018) (Mejia, 2011) (Malgarejo, Muriel y Baronnet, 2023).

Fuente. Elaboracién del investigador.
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MARCOS REFERENCIALES

Marco normativo

En esta parte se muestran algunas de las leyes que determinan y muestran el camino
legislativo que ha llevado el debate sobre la educacion propia pasando por la etnoeducacion.
El objetivo es reconocer el transcurso legislativo que llevan a plantearse una educacion propia
desde las comunidades que se articulan con sus territorios. Alli se exponen el decreto 1142
de 1978 donde en un principio se definen lineamientos iniciales para la educaciéon en
comunidades, la resolucion 3454 de 1984 donde se establece los lineamientos generales para
la educacion indigena.

La constitucion de 1991 importante para que el pais se entienda como pluriétnico y
multicultural reconociendo las comunidades indigenas, afro, raizales,palenqueros y room
incluyéndose como parte del proyecto nacional. El convenio 169 de la OIT en la ley 21 del
1991 que reconoce la importancia de las cosmovisiones en la pertinencia de la educaciéon de
las comunidades. La ley General de educaciéon 115 de 1993 que en el Titulo Il del capitulo 3
reconoce la etnoeducacion y abre el espacio para proyectos educativos comunitarios. El
decreto 2500 del 2000 donde se reglamenta la contratacién administrativa por parte de
entidades territoriales para la construccion del SEIP (Sistema de Educacion Indigena Propio).
El decreto 1953 del 2014 es una modificacién al decreto 2500 y fortalece la autonomia mas
alla de la contratacion y la plena operatividad del SEIP. Ley 1381 del 2020 que obliga al estado
a la educacién bilingle para la pervivencia de las lenguas nativas, en ese mismo sentido. El
decreto 1345 del 2023 es un avance sobre la formacion de dinamizadores pedagdgicos y
educadores indigenas. Decreto 0481 de 2025 que oficializa el SEIP Sistema Educativo
Indigena Propio.

Se evidencia el camino legislativo que en un principio da apertura institucional a la
etnoeducacién pero que se encamina hacia la educaciéon propia a través del Sistema

Educativo Indigena Propio.

Tabla 2 Marco normativo

NORMATIVA

DESCRIPCION

ANALISIS

Decreto 1142 de
1978

Por el cual se reglamenta el
articulo 118 del Decreto Ley No.
080 de 1976 sobre educacién de
las comunidades indigenas.
Definen lineamientos iniciales para
la educacion en comunidades
indigenas. Establece la necesidad
de adaptar la educacion a las
realidades culturales, linguisticas y
sociales de los pueblos indigenas.

Es uno de los primeros intentos
normativos del Estado colombiano para
reconocer particularidades culturales en
el campo educativo. Sin embargo, su
enfoque todavia era asimilacionista,
buscaba incorporar a los indigenas al
sistema educativo nacional mas que
fortalecer sus propias culturas. Marca un
antecedente importante, pero limitado en
autonomia.
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La
Resolucioén
3454 de 1984
del Ministerio de
Educacioén
Nacional,

Establece lineamientos generales
para la Educacion Indigena
Nacional: bilingtiismo inicial,
participacion comunitaria, y
contextualizacion curricular.

Representa un avance hacia la
etnoeducacion, al reconocer oficialmente
la necesidad de incluir lenguas nativas y
participacion de las comunidades.
Aunque sigue siendo un instrumento
técnico, abre la puerta a la idea de una
educacion intercultural y diferencial que
luego seria potenciada por la Constitucién
del 91.

Constitucion
Politica de 1991
en Colombia,

Reconoce a Colombia como un
pais pluriétnico y multicultural;
garantiza derechos territoriales,
culturales, educativos y politicos a
los pueblos indigenas.

Es un hito historico: transforma la vision
del Estado hacia un modelo de
reconocimiento y autonomia. En
educacion, abre la via juridica para
modelos propios, proteccién de lenguas
nativas, educacion bilingle e intercultural
y autogobierno educativo. Es la base para
el SEIP y toda la normatividad posterior.

Convenio 169
de la OIT
mediante la Ley
21de 1991y la
Declaracion de
la Organizacion
de las Naciones
Unidas sobre
los derechos de

Ratifica el Convenio 169 sobre
derechos de los pueblos indigenas
y tribales.

ONU sobre los derechos de los
pueblos indigenas 2007.
Documento internacional que
amplia el marco de derechos
colectivos y culturales, incluyendo
autodeterminacién y educacion
propia.

Reconoce derechos colectivos en
educacion: pertinencia cultural, respeto a
cosmovisiones, participacion en el disefo
de programas y uso de lenguas propias.
Obliga al Estado a consultar a los pueblos
indigenas para la creacion de normas que
los afecten. Es pieza clave para exigir
participacion y autonomia.

Aunque no es vinculante como un
tratado, tiene un fuerte peso politico y

los pueblos ! . ; X
indigenas en orlenta.estandares mternacpnales.
5007 Consol'lda el derecho a un sistema
educativo que responda a valores,
instituciones y culturas ancestrales.
Ley 115 de Reconoce oficialmente la Integra la diversidad cultural al sistema
1991 o Ley etnoeducacion y establece educativo, pero aun bajo un modelo
General de lineamientos para la educacién de estatal centralizado. Abre espacio para
Educacién, que | grupos étnicos. proyectos educativos comunitarios, pero
en el Titulo I, no garantiza autonomia plena. Es uno de
que incluyo el los pilares normativos que luego
capitulo 3 evoluciona hacia el SEIP.

Decreto 2500 de
2010

Se reglamenta de manera
transitoria la contratacion de la
administracion de la atencion
educativa por parte de las
entidades territoriales certificadas,
con los cabildos, autoridades
tradicionales indigenas, asociacion
de autoridades tradicionales
indigenas y organizaciones
indigenas en el marco del proceso
de construccion e implementacion
del sistema educativo indigena
propio SEIP. El caracter transitorio
de este Decreto fue modificado
mediante el Decreto 1952 de 2014

Permite avanzar hacia la administracién
propia del servicio educativo, aunque con
caracter transitorio. Fortalece la
participacion de autoridades indigenas en
la gestidn y direccién educativa.

Decreto 1953 de
2014

Por el cual se crea un régimen
especial con el fin de poner en
funcionamiento los Territorios
Indigenas, respecto de la
administracion de los sistemas
propios de los pueblos indigenas,
hasta que el Congreso expida la ley

Consolida el ejercicio administrativo
indigena en educacion, preparando el
camino para un régimen propio que
supere la légica de “contratacion” y
avance hacia la autonomia plena
operativa del SEIP.
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de qué trata el articulo 329 de la
Constitucion Politica.

Modifica el caracter transitorio del
Decreto 2500 y mantiene la
posibilidad de contratacién directa
con organizaciones indigenas.

Ley 1381 de
2020

Ley de Lenguas Nativas sobre el
derecho de los hablantes y le
define a las entidades del Gobierno
sus obligaciones en esta materia.

Tiene enorme importancia educativa:
obliga al Estado a garantizar educacién
bilingle e intercultural en territorios
indigenas. Se convierte en un
fundamento linguistico y cultural para el
SEIP y para programas de formacion
docente indigena.

Decreto 1345 de
2023

Sistema transitorio de
equivalencias para el Régimen de
Carrera Especial de los
Dinamizadores Pedagdgicos o
Educadores Indigenas.

Crea el sistema transitorio de
equivalencias para el Régimen de
Carrera Especial de Dinamizadores
Pedagdgicos o Educadores
Indigenas.

Responde a una demanda histérica:
reconocer la formacion propia, la
experiencia comunitaria y el saber
ancestral como criterios validos para la
carrera docente indigena. Aporta
legitimidad, profesionalizacion y
estabilidad laboral dentro del SEIP.

Decreto 0481 de
2025

Reconoce oficialmente el Sistema
Educativo Indigena Propio (SEIP)
como sistema dentro del
ordenamiento educativo
colombiano.

Es el mayor avance histoérico en materia
de educacion indigena. El Estado
reconoce el SEIP como sistema
auténomo, con principios, organizacion,
niveles, curriculo, gobierno propio y

relacion con el MEN. Comienza asi la
fase de implementacion estructural, ya no
solo de concertacion.

Fuente. Elaboracién del investigador.

Marco Teérico-Conceptual

El presente marco busca articular conceptualmente las categorias propuestas para la
investigacion, profundizar un poco el ejercicio en estado de la cuestion nutriendo de los
autores de referencia para el trabajo, Las categorias son Educacion propia, Cosmovision,
Geopedagogia y geofilosofia. Las categorias se entretejen para asumir un marco de
referencia que puede potenciar la interpretacion en la busqueda por una educacion con
territorio o una pedagogia territorial, que entiende al territorio como gente, espacio vivo, como
aula viva, lo que genera un lugar de enunciacion, una formacion situada, para ello, el
pensamiento decolonial, la pedagogia critica y la geofilosofia.

Los esparoles, a diferencia de los pueblos originarios, no adoptaron una mirada
holistica del territorio americano, sino que priorizaron su explotaciéon y dominio. Esta
divergencia en la relacion ser humano-naturaleza puede analizarse desde multiples enfoques
tedricos. Pero, para la visién ancestral, el relacionamiento con los elementos geograficos y
territoriales trasciende a involucramiento simplemente desde una mirada utilitarista, sino que

plantea un relacionamiento armonico e intrinseco, en la vida humana en su concepcion muisca


https://www.mineducacion.gov.co/1780/articles-424294_recurso_4.pdf
https://www.mineducacion.gov.co/1780/articles-424294_recurso_4.pdf
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(gente - gente) no hay una dicotomia como la heredada disarmonia del proceso de
colonizacién. Las rocas, las montafas, los rios son elementales, abuelos y abuelas. Porque
no, también gente en una visién que naturaliza la humanidad y humaniza la naturaleza. Por
tanto, en los tiempos de la emergencia climatica no queda mas que volver a recuperar y
reflexionar estos tipos de perspectivas.

Por ello, en el Muisca la identidad como factor empoderador y desencadenador de la
lucha cultural, simbdélica, social y politica, se constituye a partir del dialogo entre lo que ha sido
su existencia y su modo de ser en familia, con unas costumbres, usos y practicas que aun
perviven en la memoria de los abuelos y abuelas, con la intencién de reconstruir muchos
aspectos de la cultura que por motivos de colonizacion y Homogeneizacion se fueron
perdiendo en la historia, en lo que Villa ( citado en Mususu, 2012, p.76) llama “lo monocultural
y la asimilacién de los rasgos generalizadores de la identidad”.

La tensién colonizadora no terminé con la invasion del mal llamado viejo continente,
desde alli se desnaturalizo la visidon ancestral del territorio, se mundanizo de manera utilitarista
la naturaleza por eso es imperioso recuperar el misticismo antiguo la espiritualidad animista
de ver cada elemento del territorio desde esa potencia de la vida, al considerarlos parte de un
todo del cual se hace parte también de lo humano, de alli deviene todo el entendimiento de la
espiritualidad ancestral, los cerros tutelares, las lagunas sagradas, los elementos como rocas,
la disposicion de las montanas, los puntos geograficamente armoénicos, la construccion de
territorio como la construccion de espiritualidad. Recuperar la cosmovision es recuperar una
dimensién de lo territorial vital, para desenvolver los usos y costumbres y desde alli poder

pensar las practicas educativas.

Educacién propia

La educacion propia surge como una necesidad, de una lucha titanica y de siglo por
reivindicar los saberes propios, de la comunidades indigenas , que se veian invisibilizados por
el dispositivo educativo que tenia un perspectiva homogeneizante, esta lucha, era una lucha
contra los rezagos de la colonialidad, en su sentido mas explicito, la imposiciéon de una
educacion descontextualizada, no situada en los territorios, llevé a esta reflexion dentro de las
comunidades sobre su propia educacion o sus saberes propios y las maneras de transmitirlos.
A diferencia de la etnoeducacion —entendida como una politica estatal que reconoce la
diversidad, pero mantiene la estructura curricular oficial—, la educacion propia se define como
un sistema auténomo, comunitario y territorializado (Mendoza, 2018; Rodriguez, 2011).

Por otro lado, segun Green (2013) la madre tierra es la maestra, es el escenario
pedagdgico por excelencia, porque hay un contacto con el territorio y este que es sujeto no es

pasivo, sino que propicia un escenario pedagogico activo. Green (2013) concibe que educar
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es cuidar la vida. Por lo tanto, esta perspectiva pedagdgica valora las practicas cotidianas de
las comunidades por encerrar en si misma un saber aplicable al vivir bien. También, lo
propuesto por Lame (2019), quien en la primera mitad del siglo pasado subraya, la educacion
propia es un acto de resistencia y re-existencia, donde los saberes tradicionales se transmiten
a través de la oralidad, el hacer colectivo y la relacién directa con el territorio.

De la misma manera, la educacién propia podria entenderse des el concepto de
cosmo-accion de Escobar (2018), que ya, desde su mirada se entiende una dimension
integradora a la dimensiones racional y espiritual, de esta manera posibilitando dar validez a
las leyes origen, las tradiciones, y el lenguaje como practicas de un pueblo. En su concepto
de cosmo-accioén, Escobar (2018) sefiala que las practicas educativas propias son formas de
“sentipensar” el territorio, es decir, de integrar el conocimiento intelectual con el sentir corporal
y espiritual. Por tanto, se descoloca de la posicion clasica sujeto-objeto, y da cabida a las
ontologias relacionales, donde el territorio es participante activo del proceso educativo.

En el contexto muisca, es muy dificil hablar de educacién, no hay un consenso o un
acuerdo concreto que sirva de referencia para hablar de este tema, por el contrario, se
relaciona el concepto de educacion como el dispositivo de poder y control de la colonizacién,
se manifiesta también que no existe palabra o no se encontrado o significado dentro de la
tradicion para educacion. Pero, en el sentido, de las experiencias de otros pueblos, se podria
decir que, la educacién propia se manifiesta en practicas concretas y cotidianas, en ambito
ritual como el mambeo, los circulos de palabra y las chagras comunitarias, donde el
aprendizaje no esta separado de la vida cotidiana, la espiritualidad y el cuidado de la tierra.
Estos espacios funcionan como “aulas vivas” donde se activa la memoria territorial y se
fortalecen los lazos comunitarios (Horeb, 2025; Mayora, 2025).

En conclusion, si bien es un concepto en constante revision y legitimacion, es una
punta de lanza para el pensamiento decolonial, que busca el reconocimiento y resignificacion
de los saberes del buen vivir, para recomponer las fracturas sociales producto de la sociedad

de consumao.

Cosmovision

Es la manera de relacionarnos con la vida misma, con la comunidad y el territorio, no
es simplemente un manual, simbdlico o representacional, es la manera en la se deviene
tradicion. Es la relacién intima y sagrada con el territorio, donde se establece todo el contexto
relacional entre la vivencia y el mito de origen o las leyes sagradas. Parra (2023) y Bohoérquez
(2008) sostienen que el territorio es un ser vivo, habitado por fuerzas, espiritus y memorias

que orientan la existencia comunitaria, validado desde la cosmovision.
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En este sentido, se podria decir que la cosmovisién es la ontologia de un pueblo, la
forma de ser y habitar el mundo segun unos relatos construidos del relacionamiento de un
pueblo -su cultura- con el espacio que habita. La cosmovisién de los pueblos indigenas tiene
como caracteristicas el relacionamiento sagrado con la vida, la naturaleza, la comunidad y el
territorio. Escobar (2014) llama Ontologia Relacional, diferente a la ontologia de la modernidad
que separa al hombre de la naturaleza. Dentro de estas tradiciones, los humanos son parte
de la tierra y de su conciencia, no son existencias individuales en un mundo inerte. Cada ser
viviente existe porque existen otros (Escobar, 2014). Se podria decir que la cosmovision es el
tejido relacional entre el ser humano y no humano.

De este modo, también, Green (2013) reconoce en la pedagogia de la madre tierra, a
la cosmovision como la palabra viva que se encarna en el territorio, asi pues, que se conciba
a la madre tierra como la maestra, dado que, es en este dialogo con ella, en ese
relacionamiento, que se entiende, por ejemplo, los ciclos naturales, los calendarios, la
siembra, el lenguaje, los mitos.

Por otro lado, la terminologia que ofrecen los filésofos Deleuze y Guattari (1991), para
poder entender la inmanencia del pensamiento desde una espacialidad, es decir, la
geofilosofia, ofrece un marco para concebir los movimientos histéricos y de poder con
respecto al territorio. los ejercicios de territorializacion, desterritorializaciéon y re-
territorializacion o ritornelo, ayudan, a tener un marco conceptual para entender en qué
medida la cosmovision esta relacionada ligada al territorio. Por ejemplo, el canto que marca
un territorio (ejercicio de la vaqueria en los llanos), es una practica de relacionamiento y una
territorializar una tradicion. O en el pensar muisca, en sus mitos de origen como el de Bachué
o Bochica, se deja entrever la relacion de la cultura con el agua, que territorializa la identidad
y el orden comunitario y vivencial a partir de elementos geograficos sagrados como lo son las
lagunas, humedales y cerros.

Dentro de la cosmovision, el territorio es también un texto vivo que se lee a través de
senales, suefios, plantas y fendmenos naturales. pero también de vestigios como la toponimia,
como lo referencia el investigador (Aguaquifa, 2025) no se trata solo de nombres, sino una
memoria viva que guarda historias, consejos. Por tanto, la perspectiva de la cosmovision como
ontologia relacional implica un pensamiento situado, donde el conocimiento no se abstrae de
manera solo tedrica, sino que se evidencia en la vivencia, en la experiencia, se transita a
través del cuerpo, en comunidad y orden, proporciona el marco onto-epistemoldgico desde el
cual se estructuran las practicas educativas propias, las gobernanzas comunitarias y las
luchas por la re-existencia territorial.

En la cosmovisidon muisca se articula la vision de que la madre la tierra es el espacio
fértil donde la vida y la vida humana se dan, la humanidad nace de las lagunas, segun el mito

de origen de Bachué, y es por ello por lo que la relacion de los hombres - hijos de la tierra-
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tienen que vivir con respeto y armonia, siempre respetando a la madre. A partir de este
respecto, por ejemplo, se aplica se organiza la construccion social y politica que esté en
coherencia con las leyes de origen. Asi, “la tierra es una matriz subterranea de donde surge
la vida, en una historia y en un tiempo que se vuelven a la vez sagrados, y hacen que la
naturaleza sea sagrada. Tiempo sagrado, historia y naturaleza sagradas, comparten la misma
comprension en la cosmovision muisca” (Bohorquez, 2008, p.159). Entonces, la connotacion
de lo sagrado trasciende la esfera de lo trascendente, es decir, lo ultraterreno, por el contrario
de encarnar en cada elemento de la madre, de la tierra, es una perspectiva inmanente. por
tanto, el relacionamiento humano- naturaleza se da en la cosmovision muisca en entender
que la naturaleza es madre, es sagrada, y que el hombre al ser hijo de la madre también es
sagrado, la vida misma se da en orden de lo sagrado.

Del mismo modo, al tener esta connotaciéon de lo sagrado, el territorio toma esta
relacién de lo ritual: dénde esta el orden del mundo. El territorio muisca funcioné como un
espacio ritualizado donde la estructura social y las practicas simbdlicas constituian una
manera de comprender y sostener el orden del mundo (Langebaek, 1995). Segun Langebaek
(1995) La organizacién del espacio entre los muiscas era un reflejo de su concepcion del
cosmos. Los centros de poder politico, como los cacicazgos de Bacata o Hunza, se concebian
como axis mundi, puntos centrales que conectaban el mundo de los hombres con el de los
dioses y los antepasados.

Por otro lado, para los muiscas, el territorio no era simplemente un escenario de
explotacion econdmica, sino un espacio sagrado cargado de significados, donde cada cerro,
laguna o planicie tenia un referente en el mundo sobrenatural y donde las actividades
cotidianas estaban impregnadas de ritualidad (Groot, 2006). La agricultura muisca, centrada
en el maiz, era una réplica del acto creador. Preparar la tierra, sembrar, cosechar y almacenar
seguia un calendario ritual que imitaba y propiciaba los ciclos cosmicos de vida, muerte y
regeneracion (Groot, 2006).

Esto muestra cédmo, hay una incision en la manera de ser de la cultura con la
desterritorializacion colonial y el proceso homogeneizante de la republica, pues lo sagrado de
los elementos de la relacion humano-naturaleza, se desplaza en un principio a la
subordinacién a | rey y a una religion trascendente, y después el sentimiento homogeneizante

patrio de encerrar la cultura al proyecto nacional con unos principios heredados de la colonia.
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Geofilosofia y Geopedagogia

La geofilosofia, propuesta por Deleuze y Guattari (1991), plantea que el pensamiento
ha esta propuesto en base a una temporalidad por encima de una espacialidad, es decir, es
histdrico, y se plantea entonces, un giro hacia la espacialidad, donde el pensamiento tiene un
suelo, por tanto, un territorio y un lugar de enunciacion. En consecuencia, el pensar desde el
territorio es reconocer las fuerzas teluricas, los paisajes y las memorias de la tierra (Menatti,
2015; Boyer, 2020).

En el mismo sentido, pero en el tema de la pedagogia del territorio o geo (tierra)
pedagogia también desde el giro de la espacialidad, que conciba las fuerzas teluricas del
territorio, es decir, situada. Mejia (2011) y Walsh (2013) han impulsado las pedagogias
decoloniales y criticas, en el contexto latinoamericano. Mejia (2011) plantea que la
geopedagogia es el cuarto modelo pedagdgico después de la pedagogia tradicional, activa'y
critica: un modelo que produce saber desde el territorio, articulando escuela, comunidad y
entorno.

También Walsh, afirma que hay otras formas de conocer, de, saber, de educar, esas
otras formas por las tensiones de poder que deviene de la colonialidad del saber, porque, la
homogeneizacién del saber es la homogeneizacion del ser. Por tanto, lo educativo y
pedagogico en términos decoloniales es ético y politico, como practicas de re-existencia que
piensan, hacen y sienten de otro modo (Walsh, 2013). Para ella, la pedagogia situada es una
herramienta para descolonizar el conocimiento, revitalizar los saberes ancestrales y construir
futuros posibles desde la diferencia.

Dentro de las comunidades mas que educacién es formacién, acompafamiento, que
se manifiesta en experiencias y practicas comunitarias, como los circulos de palabra, en la
consulta constante para la resignificacion de las propias formas, del renombrado como lo es
por ejemplo la educacion, con ejercicios de relacionamiento y reconocimiento del territorio
como los recorridos, las caminatas, la visitas a lugares especificos. Aunque, si bien no se
definen los términos educativos, si se pueden visibilizar elementos de una pedagogia territorial
y practicas para el despertar de pensamiento propio y una palabra propia. Estas practicas no
solo ensenan sobre el territorio, sino con el territorio, reconociéndose como coeducador y
sujeto de derechos.

En conclusién, La geopedagogia, es una pedagogia territorial situada que concibe el
territorio con la finalidad de relacionamiento mas fuerte, se sitia desde un lugar de
enunciacion espacial, el entorno, el habitat. Pero no solo es un giro espacial en la educacion,
también, pasar a plantear el afuera y no el encierro, del conocimiento pasivo a un conocimiento

vivencial y activo rico en experiencia y sensaciones, de la homogeneizacion a la diversidad
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territorial. Es una pedagogia del afuera, en términos foucaultianos, que permite el encuentro

con lo otro —lo no humano, lo sagrado, lo ancestral— como fuente de conocimiento.

Marco conceptual

Tabla 3 Marco conceptual

CONCEPTOS TEORICO-
EPISTEMOLOGICOS

CONCEPTUALIZACION

REFERENTES

Etnoeducacion

Un modelo de educacion estatal que
intenta, dar un derecho a las
comunidades  indigenas, afro,
raizales y rom de una educacion
auténoma, es el inicio y el transito a
la educacion propia

Antecedentes: autores
(Mendoza,2018) (Rodriguez
2011), (Pérez 2018) (Rojas y
Castillo citas en Osorio y
Lozano, 2019) (Vasco, 2002)

Educacién Propia

Un modelo de educacion auténoma
comunitaria, determinada desde los
sabedores y sabedoras de las
comunidades.

Antecedentes: autores
(Mendoza,2018) (Rodriguez
2011), (Pérez 2018) (Rojas vy
Castillo citas en Osorio vy
Lozano, 2019) (Vasco, 2002),
(Green, 2011)

Identidad Cultural

La base epistemoldgica del saber
cultural y territorial.

Antecedentes: autores
(Mendoza,2018)  (Rodriguez
2011), (Perez 2018) (Rojas vy
Castillo citas en Osorio vy
Lozano, 2019) (Vasco, 2002)

Leyes de origen

Fundamento cosmoldgico ontico-
epistemoldgico del sabery la
armonizacién de una cultura sobres
€l mismo y el territorio

Antecedentes: autores
(Mendoza,2018)  (Rodriguez
2011), (Pérez 2018) (Rojas y
Castillo citas en Osorio vy
Lozano, 2019) (vasco 2002)
(Green, 2011)

Territorio -educacion

No solo es un espacio fisico sino
una unidad viva que teje
espiritualidad- comunidad. ya que
la educacion propia surge del
territorio y vuelve a él

Antecedentes: autores
(Mendoza,2018) (Rodriguez
2011), (Pérez 2018) (Rojas vy
Castillo citas en Osorio vy
Lozano, 2019) (Vasco 2002)

Sabedores, sabedoras,
mayores, mayoras, abuelos
y abuelas

Actores fundamentales en la
pervivencia y preservacion de la
identidad cultural, son los que
transmiten los saberes ancestrales

Antecedentes: autores
(Mendoza,2018)  (Rodriguez
2011), (Perez 2018) (Rojas y
Castillo citas en Osorio vy
Lozano, 2019) (Vasco, 2002).
(Green, 2011)

Espiritualidad

Forma de vida en la que se
reconoce la naturaleza como
sagrada, es una forma de conocer y
reconocer el territorio y a si mismo.

(Parra,2023) (Marifio, 2016),
(Mususu, 2012) (Cucarian,
2021) (Arango, Nieto y Rincon,
2013) . (Green, 2011)

Ley de Origen

Estructura y explicacién simbdlica
del origen, de la comunidad y del
territorio. a través del relato se
deslinda la vision onto-
epistemolégica y de la explicacion
de la realidad y los fenémenos que
acaecen

(Parra,2023) (Marifio, 2016),
(Mususu, 2012) (Cucarian,
2021) (Arango, Nieto y Rincon,
2013) . (Green, 2011)

Identidad cultural

Practica de reconocimiento vy
autoreconocimiento que se da en la
medida de la participacién y la
practica en los uso y costumbres de
una comunidad.

(Parra,2023) (Marifio, 2016),
(Mususu, 2012) (Cucarian,
2021) (Arango, Nieto y Rincon,
2013) . (Green, 2011)
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Territorio Identidad viva y relacional.
Enfoque filosofico donde el | (Deleuze y Guattari 1991)
Geofilosofia pensamiento nace del | (Menati, 2000), (Boyer 2020)
relacionamiento del espacio, ya que | (Campillo,2019) (Landaeta,
pensar es un acto situado, 2012).

Plano de inmanencia, contenedora | Deleuze, 1991
de las fuerzas, del devenir, con la

Tierra potencia de territorializar o
desterritorializar desde un ejercicio
inmanente.

Proceso en el cual se fijja en el | Deleuze, 1991
territorio una idea, un pensamiento

Territorializacion .
0 una comunidad. es una estructura

fija,

Proceso en el cual se descoloca o | Deleuze, 1991
Desterritorialidad se mueve lo fij6 que habia en el

territorio,

Proceso en el cual que es movido o | Deleuze, 1991
roto en la desterritorializacion se
ubica, se re-ancla en un nuevo
territorio.

Fuente. Elaboracién del investigador.

Te-territorializacion

DISENO METODOLOGICO

La presente investigacion concibe el relacionamiento con comunidades, familias o
casa de palabra y medicina tradicional. Por tanto, la investigacion es de corte cualitativo, pues
el objetivo es aproximarse a los saberes para el buen vivir y el cuidado de la vida, que desde
la palabra y las practicas de estas comunidades vivencian. El enfoque cualitativo permite una
integracion del investigador dentro de la comunidad, “los mismos investigadores son una parte
importante del proceso de investigacion, bien desde el punto de vista de su propia presencia
personal como investigadores, bien desde el de sus experiencias en el campo y con la
reflexividad que aportan al rol que desempefan, pues son miembros del campo que es objeto
de estudio” (Gibbs, 2012, p. 14).

Para ello, se asume un enfoque sociocritico, por su caracter emancipatorio, su base en
la reflexion critica y autorreflexion permite la formacién de individuos conscientes vy
herramientas para afrontar los poderes dominantes. “la postura frente al rol del investigador
se centra en un ejercicio dialégico en comunidad mixta donde no existen jerarquias ni
expertos, pues todos los integrantes encarnan y son empaticos por un mismo entorno
problematico, reconociéndose como miembros con el mismo nivel de saberes, participacion y
oportunidades” (Jiménez, 2024, p.147). en la medida en que se busca no sélo describir o
interpretar, sino también contribuir a procesos de transformacion social, autonomia educativa

y revitalizacion cultural.
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El tipo de investigacién se adopta a una Investigacién-Accion-Participativa (IAP), ya
que es un proceso reflexivo que vincula al investigador con la accion y la transformacion,
desde una dinamica dialégica y participativa.

Todos los actores sociales se convierten en investigadores activos, participando de la

identificacion de las necesidades posibles dificultades que ameritan ser investigados, asi como

la socavacion de datos para tomar decisiones que lo lleven a realizar intervenciones
contextualizadas, asi como la recoleccién de informacion, la toma de decisiones, los procesos

de reflexiéon y accidn (Jiménez, 2024, p. 150).

Por tanto, La IAP permite que los participantes no sean solo “fuentes de informacién”,
sino co-investigadores en el proceso de indagacién, reflexion y construccion de propuestas
pedagodgicas territorializadas. Por otro lado, las técnicas instrumento que se utilizan
respectivamente son circulos de palabras, que son espacios de encuentro de la palabra donde
hay un dialogo de saberes y se comparte en un sentido horizontal, reforzando la idea de la
[LA.P, en la légica del didlogo colectivo y la coproduccion de conocimientos. Los datos son
analizados mediante una matriz de categorias predefinidas (Educacion propia, Cosmovision,

Geopedagogia). El proceso consta:

a. Transcripcion y organizacion de audios y registros.

b. Coadificacion abierta identificando unidades de significado.

C. Agrupacion en categorias y subcategorias.

d. Matriz de analisis

e. Triangulacion entre técnicas, participantes y fuentes documentales.

Los participantes se seleccionaran intencionalmente y por criterio, priorizando a:
Sabedores y sabedoras ancestrales (mayores, mayores, taitas, manos) de comunidades
muiscas, gracias a los tejidos, puentes de la relacion de investigador ha tenido con esta
comunidad hace ya 5 anos, que permiten la confianza, de como por ejemplo grabar el ritual
de preparacién de medicina como la ambira. Estos criterios son:

a. Lideres y dinamizadores educativos vinculados a procesos de educacion propia o
revitalizacion cultural.

b. Comuneros y comuneras que participen en espacios comunitarios como circulos de
palabra, mambeos o0 mingas educativas.

c. Docentes o gestores educativos que desarrollen experiencias pedagogicas con
enfoque territorial en contextos rurales o urbanos.

d. Participantes de los mambeos y circulos de palabra.

Participantes (co-creadores)
e Mayora Dina Marcela Méndez Gonzalez: autoridad espiritual de la comunidad muisca

ancestral de Suacha.
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e Mayora Marinela: mayora del pueblo pijao, médica tradicional, esta a cargo junto a
otras mayoras de “la casa madre” el aula viva de la Universidad nacional.

e Marisol Cortes: académica, investigadora. comunera y autoridad de la comunidad
muisca de Suacha.

e Manuel Aguaguifa, linguista de la universidad nacional e investigador del pueblo
muisca, comunero o musica del valle de tenza.

e Dra. Consuelo Pabon: Doctora en filosofia de la universidad de paris 8, profesora del
programa de la licenciatura de filosofia de la universidad pedagogia

e Horeb: Sabedor de la comunidad muisca de raquira, profesor rural.

e Daniela: profesora etnoeducativa y rural, compafera de horeb y parte de la comunidad
de Zetaquira.

e Miguel Angel Mahecha: sabedor muisca y caminante de las medicinas ancestrales.
musico medicina.

e Karen: compafera de Miguel, terapeuta de masajes, conocedora de las plantas.

e José: trabajador y cuidador de la madre tierra, de la comunidad wiwa, Hijo del Mamo

senchina.

Analisis de Datos y Hallazgos

Los datos fueron recogidos en 5 mambeos y un espacio de circulos de palabra de tres
noches, alli se lograron recoger relatos, mitos, perspectivas y reflexiones acerca de los temas
propuesto, educacion con territorio, estas se grabaron en audio y se transcribieron, a partir de
las transcripciones se hace el analisis sobre los datos vivos. A partir, de las 3 categorias que
se dividieron por colores, respectivamente verde; Educaciéon, Morado; Cosmovisiéon, Amairillo;
Geofilosofia y Geopedagogia. Con estas depuraciones preliminares de los datos, se construye
una matriz de analisis donde se ubican aproximadamente 6 hallazgos, se clasifican por
categorias, y en la depuracion del hallazgo se organizan 2 resultados por categoria, haciendo
asi, la sintesis de los hallazgos. Por ultimo, se pasa al prosado de los resultados donde hace

la triangulacién entre los referentes, los datos, y la interpretacién del investigador.



Tabla 4 Matriz de analisis

CATEGORIA DE INVESTIGACION HALLAZGOS

RESULTADOS INVESTIGATIVOS
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ANALISIS E INTERPRETACION

En la concepcién ancestral no se habla de
Educacion

El territorio metaforicamente emerge como un sujeto
y como aula viva.

Educacién fue el dipositivo colonial por execelencia

R1: ;es posible la ancestralidad en la escuela? (H1y H3)

Dado que esta la dicotomia entre lo moderno y lo ancestral como dos
maneras de pensar el lugar de la educacion como concepto e institucion
se da desde la contruccion del pensameinto moderno por o que para las
comunidades los procesos de formacién no lo entienden bajo la logica de
este concepto de educacion

Resignificacion de practicas de formacion para el
despertar del ser

Una pedagogia territorial debe hacer entender que todo el territorio es

e = R2: ion para el de la nueva H2, |sagrado. desde el cuerpo como primer territorio, la
= Heimidiio allmen@ L] fofn\aclon P H4,H5,H6) ! co%unidad ccomo segundo territorio r;ei teroerz elterritorio grande. Parra
la finalidad de una pedagogia territoriales es que se ello debe haber un proceso de conexién y de despertar.
entienda que el territorio es sagrado
la cosmovision esta anclada al territorio y las leyes
de origen Habia unas formas de relacionarse con el territorio, con gente de arbol,
Regreso al mito y las leyes de origen A isién esta ligada al itori gente de piedra, gente de tierra, con la gente, y que a partir de eso, a
el territorio liga la diversidad de la cosmovision (H1,H2,H3) partir de una ley de origen, se generaban unos principios Que son los
La practica de la cosmovison se evidencia en la principios de vida que son derivados de la ley de origen, de la
trasformacion y el buen vivir cosmovision.
hay un dimecion fisica y espiritual que tien su
relacionamiento en la palabray en el hacer R4: Las i piri una discipli a una palabra o casa a un consejo y una ley de origen, es llevar

La practicas espirituales llevadas a la cotidianidad ancestral para el vivr bien  (H4, H5, H6) ala realidad a la practica esa palabray consejo, tener consejo o palabra es

en tanto leyes y acuerdo nollevan al buen vivir volverse custodio de esa palabra. Por tanto, de cuidador de esa palabra.
El propio surge un lugar Aclara cual es luagar de enunciacén porque las preguntas siempre son en dos

de enunciacion | . vias, siyo no estoy conectado pon el problema, no sé cul Es mi lugaralli,
Entre lo modemo y lo ancestral esta o esencial. RS: El lugar un marco de sentido para el |, icre estudiar el lugar de enunciacion para construir un horizonte de
T T g (H1,H3,H4,HS) pensamiento vinculado con el territorio y su cultura .
revitalizacion
iay i Se transita de un yo a un nosotros Conta puesta los dos fendmenos de américa: modernidad y la
L o esencial orienta el vivir bien y el cuidado de la RS: Lo esencial frente a la dicotomia de lo moderno y lo ancestralidad, pero entre el puente entre moderno y ancestral, polen es
vida . esencial (H2,H5) la memoria del territorio para recoger saber. ancestral se pregunta quien
Marcas y sefiales del territorio orientan el . 50y Yo, quien soy yo como pueblo, lo esencial.
pensameinto

Fuente. Elaboracién del investigador

La matriz consta de cuatro columnas, en la primera estan las categorias divididas por
sus colores respectivos, en la segunda los hallazgos encontrados en los datos vivos, la

tercera, los resultados de los hallazgos, un breve analisis de los resultados.

RESULTADOS Y DISCUSION

En este apartado se presentan y discuten los principales hallazgos emergentes del
trabajo de campo, a partir del didlogo entre los relatos de los participantes, las categorias de
analisis y los referentes tedricos. Los resultados no se entienden como verdades cerradas,
sino como comprensiones situadas que permiten problematizar la relaciéon entre educacion,
territorio y ancestralidad. La discusion se organiza por categorias, iniciando con educacion
propia, entendida no como un concepto homogéneo, sino como un campo de tensiones entre
la institucionalidad escolar moderna y las practicas formativas territoriales de las
comunidades.

Adicionalmente, en esta seccion se presentan los hallazgos mas relevantes derivados
de los circulos de palabra y del analisis de campo realizado en las comunidades muiscas. Los
resultados se organizan en torno a las dimensiones del territorio, la palabra, la pedagogiay el
pensamiento propio, con el fin de evidenciar cémo las practicas ancestrales y contemporaneas
se entrelazan para construir identidades, sentidos de pertenencia y formas de conocimiento.
A partir de los testimonios y la observacién participante, se evidencia que la cosmovisién

muisca no solo describe un conjunto de creencias, sino que opera como un sistema integral
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que orienta la vida cotidiana, las relaciones comunitarias y las formas de habitar el territorio.
De este modo, la discusion de los resultados permite comprender como la experiencia de lo
ancestral se convierte en un referente ético y politico para la educacion y la reconstruccién de
saberes en contextos mestizos.

Asimismo, los resultados revelan una tensién constante entre los paradigmas moderno
y ancestral, la cual no se interpreta como una dicotomia de superioridades, sino como una
convivencia de “casas de pensamiento” que ofrecen distintos modos de relacion con la
realidad. Esta tensién se manifiesta en la necesidad de identificar lo esencial en la vida
humana, entendiendo que el despertar del sentido y el cuidado de la vida se construyen desde
el cuerpo, el territorio y la palabra. En este sentido, la discusion se orienta hacia la
comprension de una pedagogia territorial que no se limita a la transmision de contenidos, sino
que situa el conocimiento en el territorio, o hace dialogar con la experiencia y lo convierte en
un proceso de autoconocimiento y responsabilidad comunitaria. Asi, los resultados permiten
plantear una lectura critica de la educacién formal, proponiendo un enfoque que reconozca la
sabiduria de la tierra como fuente primaria de aprendizaje y que privilegie la coherencia entre

pensamiento, palabra y accién.

Educacioén Propia

¢Es posible la ancestralidad en la escuela?

Tal vez uno de los efectos que mas graves de la Educaciéon es que ha
desterritorializado un saber, lo ha descolocado de su lugar de enunciacién, lo ha
deslegitimado, y, por el contrario, ha legitimado la homogeneizacion de un saber colonial, que
no se relaciona con el territorio donde han habitado los pueblos de nuestra américa, es decir,
en la medida en se desterritorializa un saber territorial, se territorializa un saber hegemaénico.

Pero, en las comunidades se habla de saber mas no de Educacién, se comprende y
se explicita la que educacién es un término muy dificil de tratar, pues, no habia algo como
educacién en la tradicion, conceptualmente es un término que no manejan, ni tratan las
comunidades, por lo menos, algunas familias y casa muiscas no se involucran en la educacion
como concepto, pero se reconoce que hay un relacionamiento con el territorio derivado de las
practicas y concepcion ancestral. Entonces, para la ancestralidad no hay educacién, la
educacion entendida como institucion fue la manera de colonizar el pensamiento, pero
reconoce que hay la tradicién de un pueblo que se trasmite de boca a oido, que se evidencia

en una realidad concreta en el relacionamiento con el territorio.
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Asi mismo, el problema de comenzar hablando de educacion, es que la educacién ha
sido el dispositivo colonial por excelencia, el apartado del estado homogeneizante, es distinto
hablar de practicas tradicionales, como el contar historias. Pues, las leyes de origen por su
orden mitolégico requieren una didactica del contar, propio de la oralidad, este no es un
ejercicio menor, ya que, en las leyes origen se desenvuelve todo el saber de la dinamica de
un pueblo. Se podria decir entonces, a manera de metafora, que en las practicas tradicionales
el aula es abierta, la naturaleza en ejercicios concretos de relacionamiento como la huerta, el
profesor es el sabedor o sabedora, es decir el relacionamiento con la palabra de consejo, y la
educacion es el acompafiamiento y cuidado de la semilla y de la vida.

En cambio, en la educacién moderna desde su propia dinamica de institucién (colegio,
el aula) se evidencia un problematica, y es que en cambio de proporcionar una experiencia
desde el sentir con la tierra o relacionamiento con los territorios, hay un encerramiento en el
aula, y esto desde muy chiquitos, se encierran las semillas humanas en guarderias y tiene su
sentido por la necesidad capitalista de producir, es decir, que elementos vitales de la
formacion de los niflos en concepcion ancestral o tradicionales como el fuego-hogar, siembra-
chagra, afuera-naturaleza se desplaza al encierro institucional de un colegio.

Por ejemplo, en el encierro del aula se busca la docilidad del cuerpo, el
disciplinamiento, por tanto, el cuerpo y el pensamiento esta en una pasividad, y asi mismo
producto de esta pasividad corporal, el conocimiento es pasivo y no permanente porque no
se evidencia en la realidad concreta, sino que la relacion con el conocimiento es teérica. Por
el contrario, el aula en la concepcidn ancestral metaféricamente es la naturaleza, en ejercicios
concretos como una huerta. Se contrapone a la educacion para docilizar el cuerpo y se
relaciona con el encierro,

Por tanto, pensar una educacion con territorio, que determine una pedagogia del
territorio, debe ser una pedagogia del afuera, abierta y activa donde se dé un conocimiento
permanente e interiorizado. Segun Michel Foucault, el pensamiento del afuera es una relacion
paraddjica. El sujeto, al ir hacia ese "afuera", se encuentra con lo mas ajeno (lo Otro absoluto),
pero también con lo mas intimo y esencial (Foucault, 1999). Entonces, en términos de lo
institucional de la educacion, hay un adentro, encierro, potencia del docilizar, y, por el
contrario, una educacion con territorio que se piense una pedagogia territorial contemplando
el afuera saber de madre tierra.

En este mismo sentido, por ejemplo, el aprendizaje moderno de la escuela se imparte
0 se ensefia, se valida en base a referentes tedricos, el sustento de la verdad son los
referentes, se es objetivo porque tiene sustento de la comunidad cientifica que valida ese
relato. Pero, en la ancestralidad el referente es el mito, la fabula y la vivencia, no se habla de
verdad universal, sino de vivencia es mucho mas relativo y universal al mismo tiempo. Por

ello, Dentro de la tradicién se habla mas de la formaciéon desde el acompafiamiento que de
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educacion, es algo que se da desde el vientre, ya que se entiende que los nifios copian lo que
hacen los padres, como el ejemplo de mamadunga al sembrar yuca'. por eso el hogar y la
comunidad son tan importantes en una comunidad.

Alli se devela una problematica central, la gente no tiene Identidad territorial porque no
Conocen Su territorio, no hay un relacionamiento profundo con este, mucho menos desde una
tradicidon o ancestralidad. Parte de ello, porque las practicas educativas y concepciones, asi
como contenidos educativos, no conectan con los territorios, son competencias o logros, en
su mayoria tedricos, pero no en el orden de los sentidos o el sentir. Entonces, ¢,qué hacer?
comenzar a ver el territorio como un aula viva, al profesor un artesano, aunque, con el cuidado
de no reducir a la terminologia educativa el relacionamiento del territorio, al contrario,
territorializar en la terminologia educativa los enfoques tradicionales y territoriales para asi
cambiar la episteme, “llevar el aula a los bohios o los bohios a las aulas, sembrar el fuego en
el aula” (Horeb, circulos de palabra Zetaquira, 2025).

A partir del relacionamiento aplicando las practicas, uso y costumbre o las disciplinas,
de la tradicién se genera una identidad, una identidad que tiene que ver con esa relacién con
mi territorio. Lo que se vive con el internet es una trans-territorializacion: pienso actud y visto
como coreano por una ilusiéon de la virtualidad me permite ser como coreano, pero estoy
sentado y como comida como colombiano. Segun, Marisol Cortes en el mambeo no es
educacioén propia sino cosmo-accion, que segun Escobar (2018) la cosmo accion es, en este
sentido, una praxis sentipensante que surge de la conciencia de la interdependencia radical
de todos los seres y de la necesidad de actuar desde esa conciencia para tejer la trama de la
vida. En ese contexto, la pedagogia es una mistagogia, es decir que viene del misterio y el
mito. Y la didactica es el consejo, el consejo se cuenta se muestra en las historias y en la
vivencia, “pero ojo consejo sin ser pedido es cantaleta” (Horeb, Circulos de palabra Zetaquira,
2025).

Por otro lado, en lo que respecta a la discusion entre etnoeducacion y educacion
propia, se ubica un problema de institucionalidad y colegio como dispositivo, se plantea de la
misma manera, de la metafora de llevar el aula al bohio o el bohio al aula depende desde qué
paradigma se esta planteando desde el moderno o ancestral. No se trata simplemente de
llevar los estudiantes a donde él sabedor, si la dinamica y el sentido de lo educativo sigue
siendo el mismo. Revisar muy bien los términos y darle el espacio para la resignificacién de
lo educativo, es fundamental, para entender las maneras desde cada pueblo o comunidad,

Por qué si no es educacién, entonces, ¢;qué es?, si no es pedagogia ¢qué es?, si no es

'8 Dentro del proceso de investigacion en Zetaquira se participé de la siembra de la yuca, alli también participaron
los nifios de la comunidad, Martin Mamadunga nifio de la comunidad Wiwa de no mas tres afios, mientras se
sembraba se acerco por voluntad propia, acoger la yuca para el sembrarla, repitiendo el ejercicio de los adultos,
también, las semillas de frijol, tal vez Martin Mamadunga fue el que mas sembré en esa jornada. Esto evidencia
que el relacionamiento con la tierra es importante para el saber se da también en el hacer.
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didactica si no mito, entonces ¢, qué es? Entonces, descolonizar es cambiar, de episteme, de
ontologia, de casa de pensamiento. lo que deja la pregunta abierta si la propuesta es
educacion propia desde los territorios ¢, cémo la nombra cada territorio o comunidad?

Por ejemplo, para la casa de Raquira, la familia y la comunidad de ese territorio, se
discutio el término educacion, se transitd en el concepto de formacion y decidieron sentar una
casa bajo la palabra. Guaia we Casa madre para el despertar. alli construyeron un orden de

nueve matrices y 4 tecnologia para el despertar’®.

Educacion para el despertar de la nueva humanidad

No podemos hablar de educacién o pensamiento propios, de cosmovision o ley de
origen si no hay territorio. Por tanto, sea hace necesaria la activacién territorial, reactivacion
territorial?®®, donde comienza un camino de resignificacion y descubrimiento de practicas
territoriales desde la cotidianidad, raigambre, tradicién. Como el ejemplo que se nombra en el
mambeo con la Dra. Consuelo Pabdn, cuando dice que los indigenas sikuani eran ndmades
y tenia lugares sagrados que después de la colonizacion no pudieron volver a visitar, pero las
marcas territoriales estaban en lo cotidiano, en su relacién con la yuca brava y su preparacion
del casabe. es decir, la actualizacién de que aquellas practicas de territorio, en la medida en
la que se busque y descubra la memoria viva, una memoria viva para la recomposicién, como
lo podria ser entre otras cosas la toponimia de los lugares cercano, y la historia de esos
lugares o en practicas concretas como uso de ciertas plantas.

Entonces, le despertar desde una manera consciente siempre va de la mano de las
preguntas de sentido, para qué, es decir, que queremos despertar, si se entiende despertar
con algo de la conciencia, entonces corresponde a cada uno, a su camino, a su
autoinvestigacion, autodescubrimiento. En consecuencia, el despertar no podria forzarse
desde un espacio institucional como la escuela, pero si se pueden dar como ayudas
empujones, para el despertar. Asi, en el mambeo de la mayora Marinela, relata cuando visité
un colegio, si bien, no podia hacer el uso del tabaco por estar en el contexto del colegio, pasé
la medicina para que la olieran, una nifa cuando la olié se puso a llorar, porque le recordé a
la abuela, porque a eso olia la abuela, se activd esa marca, esa memoria en la sensacién de

olor del tabaco. Es decir, en actividades concretas de relacionamiento con los territorios, la

19 3e puede visitar este video para estudiar las matrices y las tecnologias “CAMINO DE ORIGEN DE LA GENTE
MAIZ - MYSK' AB'A ZHAITA IE”

https://www.youtube.com/watch?v=-5xb5G dsgM&t=682s

20 Concepto que se extrae del proceso territorial S.0.S quebrada el amoladero de Zipaquira. este proceso
comienza un acercamiento y un despertar a partir de concebir la activacién de los territorios, donde centra su cuido
y aprendizaje.



https://www.youtube.com/watch?v=-5xb5G_dsgM&t=682s
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lengua, la cultura, se va dando ese despertar sin forzar o colocarlo como un curriculum o un
tema concreto de lo educativo.

De manera que, educar es conocer el territorio, es el que nutre la formacién de nifo,
otorgando la espacialidad y los elementos relacionales de la experiencia, segun las mayoras
y mayores desde la misma copulacion ya se esta teniendo un relacionamiento con el entorno,
comienzan desde el vientre a producirse sensaciones, sentires y también la tarea del cuido
(marinela,2025), En este sentido, el hogar que es la hoguera, alrededor de ese fuego (cocina,
alimento) se sienta la familia y la comunidad, su significado ancestral muy importante, de
palabreo de conexién, el hogar es la primera instancia de la formacién, y de decantacién o
surgimiento de la palabra donde se cuenta el relato que ancla la experiencia y le da un
significado, donde se da consejo, por eso el hogar fuego es donde se forma, de manera
metafdrica claro, es en el hogar donde se configura un relato de explicacion de la realidad,
esto es territorial en la medida que territorio también es comunidad.

De ahi que, territorio se amplie su connotacién no solo a un espacio fisico, sino de
memorias y sentires vivos que quedan como marcas vivenciales, un olor, un sabor, un
recuerdo un suefio. en una memoria dormida o despierta si se es consciente. Es decir, que
la educacion con territorio 0 una pedagogia territorial, debe producir sentires que cada uno
debe interiorizar y relacionar con su vivencia, de esta manera se territorializa el saber.

Por tanto, el territorio es un tejido de relaciones, entre gentes, gentes humanas y otras
gentes no humanas, es decir, educar en el territorio es dar cuenta de este tejido relacional,
que nosotros los mestizo en conciencia debemos comenzar a despertar, porque para las
comunidades estos relacionamientos tiene un orden y viven en base a ese orden de ley de
origen, a partir de alli generan una practicas tradicionales, una disciplinas ancestrales que les
permite saber y transmitir, el sentido del cuido de la vida y el buen vivir.

Una educacion con territorio debe contemplar esas practicas que permita ese
relacionamiento, como lo es para los pueblos la chagra, importante para develar o relatar los
misterios, para luego en el espacio de la palabra, pueda haber cabida a la metafora y la fabula
de origen, pero no desde la ficcidn si no un relato construido y asociados a los elementos de
la vivencia en la chagra, del territorio. como el pajaro que anuncia la lluvia, o la hormiga
avisando que en el terreno hay un desequilibrio. de alguna manera ritualizar los misterios de la
vida, el secreto esta en el relacionamiento consigo mismo, con el territorio y la comunidad. de
este modo, es como para la ancestralidad la chagra o la huerta es el aula, es decir, en cada
territorio se podrian identificar estas practicas que puedan ayudar en el despertar de la
conciencia de un relacionamiento con el espacio que habitamos y del cuidado de la vida. Queda
la cuestion, ;como para nosotros los mestizos que el territorio es urbano despertar este

relacionamiento?
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El aula mas grande es la naturaleza, es la vida misma, y todo su tejido relacional, para
entender ese orden hay que relacionarse con lo esencial y el origen. La Madre Tierra se
constituye en la principal maestra, siendo el espacio natural (el territorio) el aula de ensefanza.
Este proceso de ensefanza-aprendizaje se da en la practica cotidiana, en el hacer, en el
compartir comunitario y en la relacién permanente y respetuosa con todos los seres que
habitan el territorio (Green y Levalle, 2013). Si entendemos que todo esta vivo y todo es
naturaleza podemos comenzar a descifrar la cuestion.

Por otro lado, las practicas educativas o de formacion que estan encaminadas a la
conexién, son maneras de despertar el sentir ej. como el simple bafarse y agradecer el agua
imaginarse el nacimiento de la laguna, de donde viene el agua. y agradecer, el
relacionamiento con el elemental del agua va a ser distinto; todo en relaciéon con el sentir.
habla de observar, escuchar, pensar, sofiar, pedir permiso, abrir camino, pedir permiso en
territorio, hacer el didlogo, conocer, reconocer, practicas que potencian el sentir y le dan lugar
a un relacionamiento reciproco de saber y la relacion humana y naturales.

Hablan, por ejemplo, de unas metodologias muy curiosas, por ejemplo, la de la
atarraya, es como si usted tuviera la atarraya cuando va a prepararla para salir a pescar, es
lo mismo cuando usted va a pescar, conocimiento y el ejercicio del maestro y el estudiante.
lanzar una atarraya en los rios de asfalto, para pescar conocimiento, el ejercicio esta en el
circulo de palabra cuando se recoge a la atarraya y se revisa que se pesco, se va dejando lo
que no es alimento y lo que si es alimento.

Otra metodologia, son las tareas, mas que tareas son practicas, como las cosas
puntuales que ayuda a la indagacion, puede ser la pregunta dejar la pregunta: hacer preguntas
de sentido, ¢Quién eres? ;de donde vienes? ir a preguntar a los abuelos, por las plantas y
los saberes a indagar. por ejemplo, en los circulos de Zetaquira el Hate Swaie le manda la
silla donde Horeb sabedor de la comunidad de Raquira se sienta en la maloca para su casa,
y él le pregunta porque se la envid, y le responde: yo también me hago la pregunta de la silla,
se la envi6é para que me ayude a mi también a responder la pregunta por el asiento, o una
tarea de hacer una mochila revisando el linaje y la relacion con el femenino, y se teje con esa
intencion. Etc.

Ademas, de que estas practicas o metodologias contemplan el cuerpo como un
elemento activo del aprendizaje, dando lugar a las sensaciones potentes, que se relacionan a
un territorio, por eso, importante que no se cuartee el relacionamiento, el contacto, pues, si no
se camina no se transita, no se vive y se encierra la formacion en un aula no habra sensacion,
el relacionamiento sera tedrico o con conceptos frios desde la pasividad y disciplinamiento del

cuerpo.
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Para ello, las comunidades generan practicas espirituales que potencian el sentir. La
Mayora Marcela de la comunidad muisca ancestral de Suacha, nos recuerda algunas; el uso
de la medicina ancestral, la conciencia o concepcion de lo que se esta haciendo, el pedir
permiso, el tener una intencién clara, el saber que va a hacer, y el silencio. El ejercicio de
estas practicas genera una disciplina que implica que transforma el relacionamiento entre el
sujeto y su entorno, y se comienza a concebir lo sagrado, al otro no humano como gente
también, al que se le pide permiso y se genera un dialogo.

Estas practicas de lo sagrado implican que la disciplina de la presencialidad, estar
atento a las marcas y signos territoriales, digamos entrar en un estado de atemporalidad, dar
paso a la escucha atenta, no una temporalidad sino una espacialidad de la presencia, “darse
el espacio para sentir” (mayora Marcela, 2025), para poder tener la conexion con el territorio.
la presencialidad es el estar aca en presencia, por eso una palabra clave es el sentarse, estar
sentado es estar presente dando el espacio del sentir.

Otra metodologia hacer preguntas de sentido, en la tecnologia del mambiadero se
investiga y se auto investiga a partir de la vivencia que genera una cuestion o una pregunta,
estas preguntas son preguntas de sentido, aungque no se lleguen a las respuestas concretas,
es la forma como de comenzar a indagar, de lanzar la atarraya.

Una practica importante es el hacer, mientras se va tejiendo la palabra, la palabra en
la medida que se va haciendo. Asi mismo, como hay una presencialidad del pensamiento, si
se quiere como estado espiritual, también hay una presencialidad en la labor fisica, es decir,
estar presente todo el tiempo. se va hablando, haciendo la pregunta de sentido, a la vez que
se esta haciendo la actividad, tejer, caminar, haciendo tutumas.

En el mismo sentido, qué no permite el sentir, el ruido, el afan de la temporalidad, la
ausencia de presencialidad, “cuando caemos en la premura del momento caemos en las
pretensiones” (mayora Marcela 2025) que es distinto a la presencialidad. como el ruido,
también es la desconexion, el tener muchos pensamientos, la concentracion, ahi la practica
se convierte en folclor en la repeticidén de una actividad sin conciencia.

Pero, todo esto adquiere sentido cuando se hace la pregunta de sentido, qué hacer
con la tarea hecha, la palabra clave es transformacion y realidad, en término de practica de
formacion es; saber que el saber y la palabra es viva, en la medida que genera realidad, de
ese sentir por si mismo solo es sentir, si esto no genera un palabra un saber, una aprendizaje,
un alimento que se recoge en la atarraya, y si eso que se recoge no genera una transformacion
en la vida, no tendria sentido, pues no se le estaria dando cuidado a la semilla si no se
siembra, no habra alimento si no se prepara, o no habria fuego si no se enciende.

Por otro lado, es importante también ver el contexto histérico es que las palabras y las
leyes de origen si bien son relatos aplica también a las transformaciones histéricas, viendo la

pregunta que parte del relato estamos, en que tiempo de la historia, en que parte del relato
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estamos viviendo y qué tarea surge de ahi. es decir, también es contextual y temporal lo que
se trae a los circulos de palabra.

En conclusion, la educacion con territorio busca la voz del territorio, sus cantos, pues.
educacién propia. Vivencia, identidad, memoria, pervivencia de la cultura, se dan en la medida
de un despertar, de un relacionamiento conmigo mismo, con el territorio con la comunidad,
desde la vision del respeto por lo sagrado, trato horizontal del reconocimiento de la gente-
gente y la otra gente. El fundamento es el cuidado de la vida, y el cuidado de la vida es el
cuidado del concejo.

En una educacion con territorio es importante la palabra de los mayores, desde su
experiencia cuentan como vivir, en el caso de la ancestralidad como vivir bien, bonito y en
orden, ellos dan consejo, que seria como los contenidos del aprendizaje, para la vida, consejo
de siembra como sembrar, consejo de pareja, etc. En esta oralidad del consejo es donde se
guarda la palabra en la vivencia, y se teje con los relatos, en el espacio de la palabra o
mamabiadero. La educacion con territorio para el despertar no contiene contenidos a la
especie de curriculo, sino que desde la naturaleza se explica todo.

La educacién con territorio tiene que contemplar la cotidianidad en el hacer, y la
vivencia o la experiencia constante del contacto con una labor, que es corporal, mental y
espiritual. con el acompafiamiento de mayores o sabedores. También, a través del estudio de
la lengua visibiliza significado cultural y espiritual y eso puede determinar las maneras de las

practicas educativas.

Cosmovision

La cosmovision esta ligada al Territorio

Del mito a la cosmovision, para recuperar la validez del relato, ya no son solo leyendas
las que se contaban en el colegio, sino que los mitos de origen adquieren toda la dimensién
del saber. Esto porque, la invalidacién de estos relatos, provienen de la tradicion de
pensamiento de la cultura occidental, que hizo una incision entre la doxa y episteme, donde
la doxa o la creencia es el pensamiento mitolégico, queda relegado al arte de la poesia, pero
que se deslegitima para el saber que busca la verdad, que seria la episteme. Entonces, las
comunidades muiscas en sus procesos de recomposicion recuperan el mito, le dan la
dimensién sagrada de leyes de origen. Desde la ley de origen se ordena todo, la ordenanza,

el consejo, la gobernanza y el relacionamiento con sigo mismo vy el territorio.
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La tierra habla: en ella se inscriben marcas territoriales?!, que se conectan con las leyes
de origen, Hay una territorializacion del mito a través de esas marcas. Por ejemplo, las lagunas
son sagradas para el pueblo muisca, porque son marcas de su territorio, las lagunas estan en
su territorio y hay un relacionamiento con ellas. Es decir que las marcas territoriales son
elementos importantes para interpretar los relatos de origen y de ordenanza. Por tanto,
conocer el territorio es reconocer las fuerzas de la tierra, para territolizarse, desterritorializarse
y reterritorializarse. Deleuze lo explica como el Ritornelo. El ritornelo procede asi: Un caos,
una fuerza cadtica que se acuna (se canta para tranquilizar al nifio en la oscuridad, se tararea
para si mismo en el trabajo) ... Un territorio se dibuja (el ritornelo es territorial, marca el
territorio) ... **Ya no se canta para defenderse del caos, ni para territorializar. Se canta para
invocar un pueblo por venir, para llamar a un devenir, a una potencia césmica... Se abre al
cosmos (Deleuze y Guattari, 1997).

Por otro lado, como lo sefiala Aguaquifia (2025): la cosmovisidn siempre esta ligada a
un territorio. No hay una sola ley de origen. Sin embargo, hay una matriz, un marco de
referencia, y es el territorio quien teje los hilos de esa diversidad, a partir del relacionamiento
se cumple con una integralidad de la cosmovision.

El relacionamiento con el territorio es desde el respeto y la horizontalidad, el territorio
es el espacio de la gente, y el mismo es gente, nos presentamos y saludamos porque el todo
es gente. Porque uno no llega a una casa y no saluda o va tomando las cosas sin pedir
permiso, o sigue derecho desconociendo a las personas que estan en la casa, asi mismo. Por
ejemplo, una practica de la comunidad de Raquira es presentarse, para ello hay unas piedras
que les dicen, las piedras del sapo??: Se presenta, se cuenta como estuvo el viaje, y se dice
la intencién de la visita. quiere decir, que ese relacionamiento con lo territorial no esta mediado
por una concepcion tedrica sino con una practica del orden de lo sagrado que lo concibe como
gente.

En consecuencia, las practicas cotidianas adquieren un sentido mas profundo. como
la siembra cuando tiene una relaciéon con el mito de origen, con el acuerdo principal de padre
y madre, sembrar es que la tierra tenga hijos, al ser nosotros sembrador estamos siendo
participes de ese primer acuerdo, siendo co- creadores. por tanto, en relacién con la siembra
todo se cuida, la madre, la tierra, los hijos que son la semilla, el alimento del nuevo mundo.

De esta manera el cuido de la siembra, en esta concepcion no es solo fisico sino también

21 Concepto de Deleuze se encuentra en Mil Mesetas, una marca territorial por ejemplo es el canto que se le hace
a un bebe cuando llora en la oscuridad, el canto primero sirve para diseccionar el caos, el miedo a la oscuridad,
pero se territorializa en una marca, ese canto para dormir se convierte en parte del nifo.

22 Segun el relato que cuenta el sabedor Horeb, en la antigliedad habia un sapo que se hacia en una roca, y de
ahi no se movia, solo tenia la boca abierta, y hay llegaban las moscas, haciendo la analogia, de dejar en la boca
del sapo todo lo que trae, el cansancio del viaje, el dolor por la maleta, también las intenciones, como si el sapo
fuera el simbolo del territorio donde se hace ese relacionamiento de contar como estuvo el viaje, qué tiene, y a qué
viene.
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espiritual, pues, a la pregunta como estamos alimentando al hijo, al cultivo, como estamos
sembrando, como estamos cuidando, entran en juego los pensamientos, las emociones y el
equilibrio. por eso es espiritual también, y entran en juego las disciplinas ancestrales, si fue
mal geniado, si no cuido mujer, si peleo, como llego a cuidar cultivo, o sea, cuidar el territorio
es cuidar primero nuestro ser, para poder sembrar bien, en conciencia para el despertar de la
nueva gente. Entonces en la siembra hay un secreto de la intimidad, el secreto se devela en
esa analogia de la chagra como aula viva, donde en la vivencia y el relacionamiento con la
siembra estan las leyes de origen.

En este sentido, también hay un relacionamiento en lo profundo -desde una perspectiva
cristiana le podriamos decir como comuniéon comun unién-, con las plantas, las plantas
medicinales o de poder, por ello existe la practica de la medicina, en términos fisicos las
medicinas son preparaciones de esas plantas de poder, cada comunidad cuenta con plantas
y preparacién, por lo general estas plantas se encuentra en los territorios. Entre otras la
ambira®, estas son herramientas usadas para centrarse, ordenar y potenciar el sentir, cada
medicina también tiene su mito su palabra y su consejo, que se interioriza, se consume.
también, es estos espacios de preparacion y relacionamiento con la medicina, se abre el
mundo de lo sutil de la sefial, el pensamiento, la palabra, la comunicacion, siempre y cuando
se esté en la escucha atenta presencialidad.

la medicinas sagradas de las plantas sagradas, desde una mirada ya no fisica sino
ancestral, es la linterna que le ayuda a encontrar el interruptor para poder encender el cuarto
oscuro y asi poder ordenar-se, si supusieron que cada uno tiene un cuarto oscuro que nunca
ordena, esas cosas que guardamos en lo muy adentro y no atrevemos a desnudar, a ese nivel
de profundamente es el relacionamiento desde lo cosmolégico, pues, lo idea de una medicina
es que cure aquello que esta enfermo, en este caso desordenado y que no permite esa
conexién en conciencia y presencialidad con la naturaleza, el equilibrio.

En este aspecto, relacionamos con la ambira, por ejemplo, es recordar el consejo que
se guardd, en esta mujer que se convierte en tabaco. El orden se da en el consejo y la
ordenanza viene de la ley de origen. Es decir, el consejo como la manera de sostener una
cultura, el consejo es la palabra dada por los ancianos que se da generacién en generacion y
que sirve para la pervivencia del pueblo y la cultura. esta no es sélo palabra, sino que vive en
el dia se hace cotidiana y experiencial, en la vivencia personal, de esta manera también se
ensena a los ninos en la chagra y la vida misma, todo para el cuidado de la vida y la madre.

En conclusién, los principios y leyes de origen desde donde se potencia lo formativo,
dado que, un pueblo vive bajo unas ordenanzas que estan integradas y relacionadas de

manera reciproca con el territorio. En este orden, queda la pregunta sobre la educacién o

23 Medicina de tabaco junto a otras plantas.
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trasmision de conocimientos. Cual es el acuerdo, visto desde la cosmovision; o la ordenanza
o si hay ley de origen para esta parte o si mas bien hace parte de las gobernanzas. Es decir,
de las leyes humanas. Las ordenanzas provienen del orden, que consultan las personas que
tienen una preparacion para la practica de la consulta, es decir, mayores, abuelos, taitas,
mamos, payes, entre otras, esas ordenanzas se ponen traducen al gobierno o las
gobernanzas que ya son sociales, por decirlo humanas, en estas participan si los cabildos,
gobernadores, sabedores, comuneros como las instancias de poder, se determinan por el

acuerdo.

llustracion 7 Cuadro de las ordenanza y gobernanza. nota de campo. creado desde la
comunidad en la casa zhaita ie, Zaquencipa y (/Bauza).
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Las Practicas Espirituales Conllevan Una Disciplina Ancestral Para el Buen

Vivir

Para hablar de ancestralidad el sabedor Horeb habla guya azunekan, en relacién con
el tema del corazodn de fantasia. La historia de pinocho, para preguntar metaféricamente por
el titiritero occidente, por el espantapajaros bandido, la idea de una marioneta nosotros como
pueblo, el hospital de los mufiecos con una vieja ciencia -ancestral- pero faltaba el corazon,
un corazén de fantasia, para poder vivir bien. Un poco en la metafora del pueblo muisca que
esta en recomposicion. Hay que recordar que somos madera cuando mentimos, se crece la
nariz en las pretensiones, lo desmedido. El titiritero es el pensamiento moderno, el minotauro

global. la ancestralidad es el corazdn de fantasia que le puso el hada.
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Puquyquy® es corazén vemos asi que el ambito de ideas [de pquyquy] comprende el
caracter de la persona, los estados psicosomaticos, los estados de animo, el intelecto y la
volicién (Pérez, 2016). Dentro de la ancestralidad no esta dividido el corazén del cerebro, sino
que por el contrario el corazén es un centro, por ejemplo, para pensar el sentir-pensar. El
corazon de fantasia permite ser gente, cantar bailar eso, pero cuando decir mentira recordar
que es de madera, es una metafora de la practica ancestral en la inocencia del corazén de
fantasia, pero en la mentira, la pretensién recuerda es de madera.

Todo conocimiento deviene de unos preceptos del estudio de la cosmovision, la
pedagogia de la madre tierra se basa en observar los ciclos de la naturaleza, tejer la vida en
comunidad, circular la palabra sagrada y practicar la reciprocidad, esos son nuestros
preceptos de estudio (Green, 2013). La mayora Marcela recuerda algunos principios: no hacer
dafo, no hacerme dafio, y no permitir que me hagan dafio, para que, en el cuido de esta
palabra pueda haber un buen vivir, la pervivencia de los pueblos, como una palabra nos va a
servir para nutrir las futuras generaciones. Asi se relacionan algunas practicas como:

Revision y la limpieza: dentro de la cosmovisién esta lo femenino y lo masculino,
también representado en madre y padre, no solo fisica, sino desde una energia del masculino
y el femenino. Parte de las practicas espirituales es la revision y limpieza de linaje de esta
energia, de equilibrar estas dos energias, que a su vez también esta en el territorio. Por
ejemplo, José en apartado de su intervencion en los circulos de palabra, menciona el caracter
masculino de las cascadas, pero también el caracter femenino de las quebradas,

Sentarse, situarse, es la forma de captar silencio, y relacionarse con una casa.

Caminar, es pertenecer a una palabra o casa a un consejo y una ley de origen, es llevar
a la realidad a la practica esa palabra y consejo, tener consejo o palabra es volverse custodio
de esa palabra por tanto de cuidador de esa palabra, eso es el caminar.

Transformacion o realidad, estas practicas como la de las medicinas si bien tiene
ciertas restricciones de lugar y modo de uso, se vuelven cotidianas para tener ese
relacionamiento con la palabra de consejo. también procura la transformacion, ésea, la
palabra viva se amanece en tanto esta se aplica y se hace realidad. asi puede haber un

principio de unicidad con la planta, para poder decir soy hombre de tabaco o de maiz, etc.

24 Pquyquy en muiscum es corazoén, que en la ancestralidad tiene un gran significado y se asocia con muchas
otras palabras. Para la cultura muisca, el pquyquy (corazén) era el asiento de la persona integral. A diferencia de
la tradicion occidental que escindié las funciones del cerebro (intelecto) y del corazén (emociones), para los
muiscas este 6rgano era simultaneamente:

El centro del pensamiento y la inteligencia ("entendimiento”, "agudeza de ingenio", "luz del corazén").

La sede de la voluntad y la intencién ("por voluntad propia”, "lo hizo desde su corazén").

El origen de los estados emocionales y animicos (alegria, tristeza, temor, valentia).

El ndcleo de la percepcion y la relacién con el mundo (ver, sentir, decidir).
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El relacionamiento con la medicina implica entrar en el mundo sutil. Entonces, el
pensamiento, por ejemplo, se comienza a distinguir del razonamiento propio, la palabra que
surge, asi mismo la comunicacion, y todo lo que acontece en una preparacién, o en un espacio
ritual o en el territorio, en la potencializacion de la sensibilidad a través de la medicina adquiere
una importancia o significacion que después se verbaliza en el mambiadero?.

Las practicas derivadas de la cosmovision se convierten en herramientas puntuales
para fortalecer la identidad dentro de la comunidad, en temas claves que hay que trabajar
como decolonizar la muerte, es decir, la manera como asumimos la muerte. ser consciente
del camino, es decir, la coherencia de mi palabra y mi acto, el respeto y cuido por el consejo.
y el soltar el cargarse que se relaciéon con un caminar ligero con lo que corresponde. Porque,
hablar de orden implica hablar de desorden, como en la metafora del cuarto oscuro, el
desorden y el apego o la pereza a no ordenar, el desorden es el ruido lo que nos mueve nos
desequilibra en nuestras emociones en nuestra conciencia, en nuestro pensamiento lo que no
nos deja ser o estar tranquilos. la disciplina del ordenar es la disciplina del confieso y la limpia.
Por tanto, cosmogonia es como yo ensefo la cultura y a leer el territorio, a vivir en el consejo

para el despertar y el cuido de la vida.

Geofilosofia Y Geopedagogia

El lugar de enunciacion posibilita un marco de sentido para el

autoreconocimiento

Posicionarse en un lugar desde el cual hablar, implica reconocer donde se esta y en
qué momento, pues, el punto de partida para cualquier cosa siempre soy yo mismo.
Pensamiento propio, palabra propia, remite irreductiblemente a las preguntas originales y de
sentido: ¢jquién soy? ¢donde estoy? ;Cual es mi historia? ;de donde vengo? ;a que
pertenezco? Esto si bien puede que no resuelva la pregunta por el lugar de enunciacion, pero
si conecta con el problema, cualquier investigacion es una autoinvestigacion en términos de
la ancestralidad, ya que “no hay casualidades sino causalidades” (mayora Marcela, 2025).
Teniendo como punto de partida el “sigo mismo” se puede dar esas aproximaciones que
podrian ser temporales o espaciales.

Primero, una aproximacion a una territorialidad desde lo temporal es un estudio
historico, remitirse a las fuentes que tengan registro, para poder asi, comenzar a comparar

las similitudes y diferencias con lo moderno o actual, por ejemplo, en términos de lo politico.

25 E] estado de medicina o de pensamiento sutil no solo se da en el uso de las plantas, las plantas son herramientas
para entrar al estado, pero no necesariamente se tienen que utilizar para capturar silencio, meditar, contemplar o
la escucha profunda.
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También, desde lo cultural indagando en su propia cultura en la moderna que vestigios hay
de aquellos relacionamiento y practicas antiguas, o que caracteristicas particulares y
puntuales ahi. Por tanto, comenzar a activar esas memorias. Esto porque, en el caso de los
pueblos del centro del pais, los pueblos muiscas, se esta en un proceso de recomposicion de
la cosmogonia y la cosmovision, a si mismo, desde el ser mestizo no se tiene clara una sola
raiz, este vacio identitario entre otras cosas, pero favorece a la ruptura del relacionamiento
del ser con el territorio. recomponer el pensamiento, la palabra, las practicas, es situarse y
comenzar a hablar desde un lugar de enunciacion, claro, soy musica soy hombre de tabaco,
soy luz. Etc. Y soy esto, por esto y por esto.

Otro punto importante, es la espacialidad, como serian las marcas territoriales, estas
sefales propias de la tierra, que esta ahi inmanentes, pero también las marcas territorializadas,
como los nombres y apellidos toponimicos, o la misma fauna, como el ejemplo que cuenta la
Dra. Consuelo en su relacionamiento con los Sikuanis, cuando aparece el pajaro tijereto es por
va a haber subienda de hormiga culona. Asi mismo, no es que toque un referente para que
nos hable de los calendarios agricolas, sino de indagar en el mismo territorio cuando son las
épocas de siembra, de poda, el mismo espacio va diciendo que especies sembrar y cuando,
también claro en una memoria cultura dormida alli que hay que despertar en esa recomposicion
de un pensamiento propio y de una forma propia de ser.

Entonces, en la territorialidad caracterizadas por la espacialidad se enmarca en una
manera de ser del pensamieto. Por ejemplo, la vida de la selva implica la precisién y el acecho
constante, el caminar es importantisimo, pues ellos son cazadores, jaguares. Pero en los
pueblos mas del altiplano, mas andinos, mas agricolas, mas sedentarios es importante el
pensar sentados, pensamiento contemplativo. Recomponer un pensamiento es reconocer el
territorio.

En consecuencia, La institucién de la educacién como ejercicio de poder ha intentado
homogeneizar el pensamiento, ya sea: desde la historia colonial, el desconocimiento de lo
nativo-salvaje, por lo que, supuestamente era civilizado, y después, con la republica, en los
ideales de un nacionalismo que determind una sola forma de lo que implicaba ser colombiano
(catdlico). Frente a estos procesos de desterritorializacion, se abre la pregunta de cémo
reterritorializar, el pensamiento es decir desde qué marco de referencia, es decir, como a partir
del lugar de enunciacién se comienza a crear ese horizonte de sentido. Catherine Walsh dice
frente a esto. La re-existencia implica un pensar, hacer y sentir de otro modo, un re-existir que
se fundamenta en la memoria larga, en la recuperacion y revitalizacion de los saberes
ancestrales, y en la construccion de futuros posibles desde la diferencia (Walsh, 2013).

La recomposicion implica un despertar, como lo decia el Hate Swaie la memoria es ese
polen que esta ahi afuera, hay que recoger el polen de la memoria en el territorio. Asi pues, en

la reterritorializaciéon de estas practicas cotidianas de la cultura que aun sobrevive en la
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modernidad ir recogiendo este polen, para pensar la recomposicion, segun Walsh la re-
existencia. por ejemplo, lo hay en el saber de los fermentos del maiz Facua o chicha, por
ejemplo, alguien contaba que en el paramo la gente respira el aire frio de la madrugada para
que no le dé gripa, pero que se guardan y se cuidan del aire frio del atardecer. En definitiva,
las practicas que tiene un relacionamiento con el territorio o un pueblo son memoria viva de
ese pensamiento propio, elementos para una geofilosofia o geopedagogia, es decir, la
resignificacion y el autorreconocimiento para asimilar y reconocer los saber y el pensamiento
propio.

De la misma manera, “ir del simbolo al signo” (Pabdn, Consuelo. 2025), como entender
que hay un lenguaje cifrado, de la naturaleza que nos habla todo el tiempo, pero no
entendemos su lenguaje, ¢ cual es el lenguaje del territorio?, bajo qué signos. En consecuencia,
hay una lengua del territorio (signos, sefales, marcas), hay una lengua en recomposicion
(muycubun) y un idioma impuesto (espariol). con estos elementos dialogamos. Recomposicion
también implica comenzar a decodificar la lengua, a través de la toponimia, a través de los
nombres. Interesante, es que ver investigadores como Manuel Aguaquifia que, en los nombres
toponimicos, no solo un signo de la lengua si no como entidades o seres, que nos ayudan a
entender el territorio, desde la linguistica es una manera de situarnos y de descubrir o develar
una forma de pensamiento también. En este sentido, las practicas cotidianas y la
decodificacion de la lengua requieren de un enfoque territorial para recoger ese polen,

Pero también desde ciertas practicas ya no cotidianas sino ancestrales, esta el trabajo
en la metafora de la abeja recorriendo el territorio, la memoria para traer ese pole a la colmena.
Como los circulos de palabra como espacio de formacion para el palabreo y las practicas
tradicionales donde se reconectan las personas o hay un despertar, 0 una indagacion sobre
el pensamiento de si mismo y del mundo. donde se indaga por la palabra y pensamiento
propios, y se entiende una construccién de varias palabras, porque estamos resignificado y
recomponiendo la palabra de un pueblo, pero interiorizando y vivenciando la palabra en el
relacionamiento con el territorio. Donde se asume al territorio como sujeto de derechos, 6sea
en la practica del sentir, también la concepcion que lo que esta ahi en el territorio son sujetos,
gente, arbol, viento etc. son gente. y asi darse un relacionamiento de iguales. En el cohabitar
se entiende el relacionamiento. También, el saber tradicional campesino y ancestral para tener
un grado de conciencia, ello no respeta la naturaleza por una catedra ambiental sino por una
practica que se dan en la manera de concebir ese relacionamiento con el territorio.

Una educacién con territorio o una pedagogia territorial requiere estudiar el lugar de
enunciacion para construir un horizonte de pensamiento vinculado con el territorio y su cultura,
asi tener un marco de significado que re-componga, re-signifique, y re-vitalice para un

autoconocimiento del ser, de la palabra y el pensamiento, en definitiva, un despertar.
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Lo Esencial Frente a la Dicotomia de lo Moderno y lo Ancestral.

Una de las de las conclusiones de los circulos de palabra en Zetaquira, fue que los
paradigmas o pensamientos, moderno y ancestral, tenian sus casas y sus abuelos que cuidan
la palabra de cada casa, si bien hay unas diferencias marcadas que orientan unas perspectiva
y visiones del mundo, la discusién no esta en cual es mejor o en cual deberia pararme para
construir mi realidad. Pues asi mismo, como el camino y el despertar es personal y consciente,
también, depende del lugar de enunciacién de cada uno la decision en cual casa pone su
asiento, su silla. Entonces, mas alla de pensar tal o cual pensamiento, debemos preguntarnos
por lo esencial de nosotros como seres humanos, como sujetos conscientes, lo esencial de
nuestras relaciones. De este modo, si el pensamiento ancestral me confunde, me enreda y no
me ayuda a relacionarme conmigo mismo y la naturaleza, a tener contacto con lo esencial,
pues no deberia poner mi asiento ahi. O, por el contrario, si el pensamiento moderno me
absorbe en su velocidad y no permite tener ese contacto con lo esencial, sino transformacion,
pues no deberia poner mi asiento ahi. Lo importante es que sea el queso el conocimiento, el

pensamiento en la cual interactua con la realidad que se tenga como objetivo lo esencial, es

decir, el buen vivir y el cuidado de la vida.

Tabla 5 Cuadro comparativo entre pensamiento moderno y ancestral: segun datos de las

trascripciones.

Eje de comparacién

Ancestralidad

Modernidad

Pregunta de sentido

Se pregunta: ¢ quién soy yo
como pueblo?, §quiénes
somos en relacién con
nuestros ancestros y el
territorio?

Se centra en el jquién soy
yo?, desde el individuo
auténomo y racional.

Pensamiento

El nosotros: comunidad, linaje,
memoria colectiva y relacion
constante con los ancestros.

El yo individual, auténomo,
separado del otro y del
entorno.

Territorio

El territorio es vida, memoria y
maestro; estudiar la tierra es
estudiarse a si mismo (el yo es
tierra).

El territorio se reduce a
espacio urbano, concreto o
recurso productivo; se pierde la
relacion simbdlica y espiritual.

Lugar de enunciacién

Se enuncia desde el cuerpo, el
territorio, el bohio, el fuego, la

oralidad y la experiencia vivida.

Se enuncia desde la
abstraccion, la ciudad, el
Estado, la ley escrita y la
academia.

Educacion

Educacién como
acompanamiento, cuidado y
transmision viva del saber; se
abren “canastos de
conocimiento” segun el tema.

Educacion como pedagogia
técnica y curriculo
estructurado; transmision
fragmentada del conocimiento.

Metodologia de aprendizaje

Yetara: aprender desde la
naturaleza y la cotidianidad
(siembra, pesca, caza,
cuidado).

Aprendizaje desvinculado de la
experiencia directa con la
tierra; énfasis en lo tedrico y
productivo.

Gobernanza

Ley de origen: se vive, se
interioriza y se practica en la

Ley escrita: esta en el papel,
ligada al Estado, con poca
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vida cotidiana.

interiorizacidon comunitaria.

Practicas de relacionamiento

Revision, confieso, palabra
compartida en el mambiadero;
equilibrio entre lo negativo y lo
positivo para el buen vivir.

Evaluacién externa,
competencia, medicion del
rendimiento y productividad.

El conocimiento

El saber es vivo, se cuida, se
revisa y se confiesa; es una
disciplina sutil del pensamiento
y del espiritu.

El saber funciona como
dispositivo de poder y control;
riesgo de colonialidad del
conocimiento.

Cuidado de la vida

Autocuidado del
cuerpo, las emociones y el
pensamiento; escuchar el
territorio implica escucharse a
Si mismo.

Predomina la desconexion
cuerpo—emocién—pensamiento;
cuidado delegado a sistemas
externos.

Compartir, tejer comunidad,

Competir, producir, consumir;

Comunidad equilibrio y coherencia de la relaciones mediadas por el
palabra. mercado.
Buen vivir, vivir bonito y cuido Progreso, desarrollo y

. de la vida; el territorio habla a acumulacion; invisibilizacion de

Lo Esencial . oo
través de lasalud o la los efectos territoriales y
enfermedad. vitales.
Revitalizacién y Continuidad del paradigma

. descolonizacion del moderno; abstraccion del
Transformacion

pensamiento desde el cuerpo y
el territorio.

territorio y de la vida.

Relaciéon entre ambos

No se opone a lo moderno:
reconoce que también tiene su
casa de pensamiento,
medicina y ancianos.

Puede dialogar con lo
ancestral si no se impone
como unico paradigma
(colonialidad).

Fuente. Elaborado por el investigador.

CONCLUSIONES

Si bien no se habla de educacion en las comunidades por ser un concepto colonial, y

con razén, pues el dispositivo para homogeneizar las culturas fue la institucion por excelencia
de la colonizacion, el aparato de adoctrinamiento (es de referencias incluso cinematograficas)
cuando los curas doctrineros, encerraban a los nifios indigenas y les prohibieron usar su
lengua, entonces ¢ es necesario resignificar la educacion? desde las comunidades, sobre todo
la muisca, no es un tema tan prioritario, si se entablan esas tensiones del poder, pues en la
mayoria de los casos son comunidades urbanas y van a la escuela publica o privada, y alli,
se generan tensiones, tan simples con el pelo largo en los hombres, mas alla de buscar dentro
de la instituciones educativas una resignificacién del educar, se busca un espacio para ser
desde el pueblo, de poder autoreconocerse.

En contraposicion, si es necesario hablar de educacion, pedagogia y metodologia en
la sociedad mestiza y en un contexto institucional, por eso, el objetivo de la investigacion no
era develar como es a profundidad la educacién en los muiscas, sino cémo los saberes, las
tecnologias, las disciplinas de una comunidad situada en territorio nos acerca a una idea de

educacion y pedagogia territorializada, desde la tierra, desde lo geografico, espacial, historico,
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el pensamiento, la filosofia. Lo cual es mas que necesario, el reconectarse, recomponer,
resignificar, la idea de una humanidad empatica y reciproca, porque, los sintomas de esta era
nos da como resultado una humanidad individualizada, indiferente y apatica a la realidad del
mundo, con un desconocimiento total del otro y lo otro. Por lo tanto, si bien dentro de la
ancestralidad no se habla de educacion, habria que comenzar a plantear como despertar lo
esencial, las preguntas de sentido, potenciar el sentir dentro de las aulas, a plantear desde el
encierro del colegio el afuera del espiritu, la presencialidad, la conciencia y el respeto, como
decia el sabedor horeb “llevar el bohio al aula, sembrar un fueguito alla”.

Educacion para el despertar de la nueva gente, entendiendo, que una idea asi pueda
llegar a una instancia institucional, asi, se puede decantar lo fundamental, en una propuesta
que sea una pedagogia territorial, donde desde las disciplinas de conocimientos se comienza
a situar los saberes junto con los territorios, como un elemento principal de contexto, la
espacialidad, y que aparte de conocimientos tedricos adquiridos se tenga un relacionamiento
con el propio territorio, pero que permita lo dialégico, es decir, que el territorio no sea un
elemento para la interpretacion de un saber, como un simple folclor, sino que también se
asuma como sujeto sapiente, que tiene saber, y este se pone en didlogo con el saber teorico
de la escuela, junto a los territorios.

También, esta pedagogia, entonces, utilizaria elementos metodoldgicos que potencien
el sentir, que involucren constantemente el ser con el hacer y el estar, es decir, que su sustento
pedagdgico sea la vivencia, la experiencia y las sensaciones, dandole asi otro lugar al cuerpo,
no ya para disciplinarlo sino para reconocer que es desde donde se conoce, el que aprende.
Igualmente, que sea investigativa que busque en la memoria, en palabra de los mamos y los
Hates -salgan a recoger el polen-. Y, por ultimo, que, a través de las preguntas de sentido, la
metodologia, y las disciplinas de la consulta, la revision, la presencialidad, el sentarse o
caminar transforman las maneras de relacionarse con el territorio, que es entendido en tres
dimensiones como: el primer territorio es mi cuerpo, mi pensamiento, mi espiritu; el segundo
territorio es mi comunidad, la sociedad, mi pueblo; y el tercer territorio es el fisico el natural el
geografico (Mayora Marcela). Esto transforma la relacién con el territorio, entendido de esta
manera, es integrar la coherencia del cuidado de la vida, si me cuidas te cuido y si te cuido
me cuido, en otras palabras, reconocerme a mi primero y reconocer a los otros, y reconocer
a los que no son gente-gente como gente otra, pero dando valor de gente, que permite dialogo
horizontal.

Por tanto, el rol del maestro se desplaza como contenedor del saber, a la naturaleza,
pues en ella se encierra todos los secretos, y desde ella se ensefia todo Yetara, el rol entonces
seria el acompafar el proceso, la formacion desde el ejemplo, el maestro se convertiria en
sabedor de si mismo, de su experiencia porque ese seria su lugar de enunciacién, y no aquel

que maneja ciertos contenidos curriculares y que supuestamente sabe explicar o ensefiar.
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El caminar una palabra, el pertenecer a una casa, el tener un asiento, metaforas que
ensenan la necesidad, y dejan la pregunta, del pensamiento y la palabra propia. cual es mi
palabra y cual es mi pensar, emergen como preguntas de sentido, que se juntan a las
reconocidas ¢Quién soy?, ;de donde vengo? invitan a la auto investigacion,
autoconocimiento, y no hay despertar de un pueblo si no hay un despertar de si mismo, el
punto de inicio y de referencia siempre es el si mismo, pero no un yo, sino un yo que se
convierte en nosotros, es decir, el en si mismo que logra desdoblarse, pues, se entiende asi
mismo como parte del todo. Por ello, el pensamiento propio, la palabra propia, no es una
propiedad a la manera liberal de entender la propiedad como privada, eso seria individualista
y egocéntrico, sino, el lugar de enunciacién, el autoconocimiento, y la potencia ética y politica
de la coherencia de las palabras, el camino, el asiento, lo colectivo, ser parte de.

Por ejemplo, si yo soy tabaco, mi palabra es tabaco, cuido y siembro tabaco, mi
medicina es el tabaco, la planta de mi territorio es el tabaco, y tabaco es orden, consejo de
orden, entonces, en coherencia, mi camino debe ser camino de orden, mis relaciones deben
ser consejo de orden, y ordenar es poner y ubicar en su lugar las cosas, las emociones, los
pensamientos, alumbrar el cuarto oscuro y limpiar el polvo, las telarafias, sacar lo que no sirve
y poner las cosas en el lugar que corresponda, pero, si yo que soy tabaco, no estoy en orden
0 no me esfuerzo en ordenar, el cuarto oscuro se llena cada vez mas de chécheres, y mis
relaciones, mis pensamientos, mis emociones son cada vez mas volatiles. pues, entonces, no
cuido de la palabra tabaco, no cuido de si mismo, de su palabra, no hay coherencia, por tanto,
hay enfermedad, y hay cuido de si mismo, no cuido consejo y consejo es ensefianza, la
escuela, el camino, si consejo se pierde, se pierde el pueblo pues ya no hay palabra que
ensefe.

El pensamiento propio, debe, por tanto, tener su casa, su casa de pensamiento, asi
mismo la palabra debe tener su casa o su espacio, el circulo, el mambeadero, la cocina, el
hogar; por tanto, preguntarnos cual es la casa de pensamiento de mi sociedad, de mi cultura,
cual es el espacio para la palabra, para el consejo, para el aprender a vivir bien, a vivir bonito,
a cuidar la vida, en nuestra sociedad es necesario, para pensar un territorio, un aprender y
ensenar del territorio. Si bien, se puede titubear en la respuesta, desde la disciplina ancestral,
estaria ahi una tarea primordial: despertar, redescubrir nuestra palabra y nuestro
pensamiento, sembrar esas palabras y ese pensamiento, encarnarlo y levantar la casa de
pensamiento.

A manera de propuesta, una conclusion es pensar y generar una catedra dentro de las
instituciones educativas. Serian catedras desde un enfoque de la pedagogia territorial, con el
objetivo de involucrar y generar identidad de las personas con los territorios, cada territorio
tendria que trabajar bajo la premisa de descubrir cual es la voz, el pensamiento y las formas

de cada territorio, despertar la palabra y pensamiento propios.
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