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RESUMEN 
La relación entre la cosmovisión aymara y la religión adventista en contextos educativos rurales de 

Bolivia constituye un escenario de tensión epistémica que incide directamente en la identidad cultural 

de los estudiantes. La presente investigación tuvo como objetivo analizar la coexistencia entre ambos 

sistemas de conocimiento en los sujetos educativos de la Unidad Educativa Gualberto Villarroel de 

Sacacani, con el propósito de reflexionar sobre alternativas pedagógicas descolonizadoras basadas en 

el diálogo de saberes. El estudio se desarrolló desde un enfoque cualitativo sustentado en las 

Epistemologías del Sur, mediante la Investigación-Acción Participativa y la Historia Oral. 

Participaron 87 actores educativos entre estudiantes, maestros y sabios comunitarios, seleccionados 

mediante muestreo intencional. Las técnicas empleadas incluyeron equipos comunitarios de análisis, 

testimonios focalizados, observación participante y revisión bibliográfica. Los hallazgos 

evidenciaron la presencia de una “resistencia aymara silenciosa”, expresada en prácticas de 

preservación cultural y negociación identitaria frente a la normatividad religiosa escolar. Asimismo, 

se identificó una coexistencia epistémica caracterizada por la articulación parcial entre espiritualidad 

andina y doctrina adventista sin pérdida total de pertenencia cultural. Se concluye que la educación 

descolonizadora requiere fortalecer currículos regionalizados y promover relaciones interculturales 

basadas en la legitimidad de múltiples formas de conocimiento. 

 

Palabras clave: coexistencia epistémica, cosmovisión aymara, educación descolonizadora, identidad 

cultural, diálogo de saberes. 

 

 

ABSTRACT 
The relationship between the Aymara worldview and the Adventist religion in rural educational 

contexts in Bolivia constitutes a scenario of epistemic tension that directly affects the cultural identity 

of the students. The objective of this research was to analyze the coexistence between both knowledge 

systems in the educational subjects of the Gualberto Villarroel de Saccacani Educational Unit, with 

the purpose of reflecting on decolonizing pedagogical alternatives based on the dialogue of 

knowledge. The study was developed from a qualitative approach based on the Epistemologies of the 

South, through Participatory Action Research and Oral History. 87 educational actors participated, 

including students, teachers and community wise men, selected through purposive sampling. The 

techniques used included community analysis teams, focused testimonies, participant observation, 

and literature review. The findings evidenced the presence of a "silent Aymara resistance", expressed 

in practices of cultural preservation and identity negotiation in the face of school religious 

normativity. Likewise, an epistemic coexistence was identified characterized by the partial 

articulation between Andean spirituality and Adventist doctrine without total loss of cultural 

belonging. It is concluded that decolonizing education requires strengthening regionalized curricula 

and promoting intercultural relations based on the legitimacy of multiple forms of knowledge. 

 

Keywords: epistemic coexistence, Aymara worldview, decolonizing education, cultural identity, 

dialogue of knowledge. 
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1. INTRODUCCIÓN 

La colonialidad del saber ha configurado históricamente relaciones de subordinación cultural en 

América Latina, particularmente en comunidades indígenas donde los sistemas educativos y 

religiosos han privilegiado epistemologías occidentales sobre los saberes originarios. Según Sousa 

Santos (2010), este fenómeno ha derivado en formas de epistemicidio que invisibilizan conocimientos 

ancestrales y limitan la legitimidad de otras formas de comprender el mundo. En Bolivia, esta 

problemática adquiere especial relevancia dentro de los espacios educativos rurales, donde la 

coexistencia entre espiritualidades indígenas y doctrinas cristianas institucionalizadas genera 

tensiones identitarias y culturales que atraviesan la vida cotidiana de los sujetos educativos. 

En la Unidad Educativa Gualberto Villarroel de Sacacani, ubicada en el municipio de Laja del 

departamento de La Paz, los estudiantes conviven simultáneamente con la cosmovisión aymara 

heredada de la comunidad y con la normativa doctrinal adventista presente en el espacio escolar. 

Debido al aislamiento geográfico de la comunidad, las prácticas culturales vinculadas con la 

reciprocidad, la oralidad y el pensamiento comunitario continúan formando parte de la dinámica 

social local. No obstante, la institucionalización de determinadas concepciones religiosas ha generado 

procesos de reorganización simbólica e identitaria dentro de la experiencia educativa (Sánchez et al., 

2020). 

Diversos estudios sostienen que la expansión de corrientes protestantes en América Latina ha 

transformado las estructuras simbólicas y las prácticas espirituales de múltiples comunidades 

indígenas. Bastian (1994) explica que los movimientos religiosos protestantes suelen introducir 

marcos normativos que reconfiguran las formas tradicionales de organización cultural y espiritual. 

De manera semejante, Parker Gumucio (2014) señala que la relación entre religión e identidad 

indígena en América Latina no debe entenderse únicamente desde la sustitución cultural, sino desde 

procesos de negociación y adaptación donde las comunidades resignifican elementos externos sin 

abandonar completamente sus raíces culturales. 

En este contexto, la identidad cultural aymara enfrenta una tensión epistémica derivada de la 

coexistencia entre dos sistemas de conocimiento que interpretan la realidad desde fundamentos 

distintos. Mientras la cosmovisión andina se sustenta en principios de reciprocidad, 

complementariedad y relacionalidad con la naturaleza, la doctrina adventista responde a estructuras 

doctrinales basadas en interpretaciones lineales y normativas de la espiritualidad (Cortés, 2023). Esta 

relación genera formas de bidimensionalidad epistémica en los estudiantes, quienes deben transitar 

entre referentes culturales diferentes dentro de su experiencia escolar y comunitaria. 
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Para comprender esta coexistencia resulta necesario definir algunos conceptos centrales. La noción 

de ch’ixi, desarrollada por Rivera Cusicanqui y retomada en estudios recientes, hace referencia a la 

coexistencia de elementos culturales opuestos que no llegan a fusionarse completamente, pero 

tampoco desaparecen entre sí (Moreira, 2025). De manera similar, Espinoza-Montes y Carrasco 

(2024) sostienen que las experiencias de sincretismo religioso andino expresan dinámicas de 

complementariedad y tensión simultánea entre distintos universos simbólicos. También, el concepto 

de Pacha, desarrollado por Yampara (2007), representa una comprensión integral de tiempo, espacio, 

comunidad y naturaleza desde una lógica relacional y biocéntrica propia del pensamiento andino. 

Desde esta perspectiva, la coexistencia entre espiritualidad andina y religión adventista no implica 

necesariamente la desaparición de los saberes comunitarios, sino la construcción de formas complejas 

de adaptación cultural. Carvalho et al. (2020) explican que las experiencias de curricularización 

intercultural frecuentemente producen tensiones entre conocimientos comunitarios y estructuras 

educativas occidentales, generando procesos de fragmentación identitaria y reorganización simbólica 

dentro de las instituciones escolares. En el caso de Sacacani, estas tensiones se expresan 

especialmente cuando determinadas prácticas ancestrales son interpretadas desde categorías 

religiosas excluyentes. 

En el ámbito educativo, la interculturalidad crítica cuestiona precisamente aquellas relaciones donde 

los conocimientos indígenas son tolerados de manera superficial, pero no reconocidos como 

epistemologías legítimas. Tubino (2005) sostiene que una educación intercultural auténtica requiere 

superar las relaciones jerárquicas entre saberes y construir espacios de diálogo horizontal. En esta 

misma línea, Eschenhagen (2021) enfatiza la necesidad de promover diálogos de saberes que permitan 

reconocer la pluralidad epistemológica presente en los contextos latinoamericanos contemporáneos. 

La educación descolonizadora propuesta por la Ley 070 “Avelino Siñani-Elizardo Pérez” busca 

precisamente fortalecer los saberes de las naciones y pueblos indígena originario campesinos 

mediante currículos regionalizados y prácticas pedagógicas vinculadas con la realidad comunitaria 

(Bolivia, 2010). Al respecto, Orellana Reque (2026) sostiene que el Vivir Bien constituye una 

estrategia epistemológica orientada a despatriarcalizar y descolonizar los procesos educativos desde 

una gestión sociocomunitaria contextualizada. En este sentido, la recuperación de la memoria oral y 

de las experiencias culturales locales se convierte en un elemento fundamental para fortalecer 

procesos educativos interculturales. 

Por otro lado, la oralidad y las experiencias vivenciales poseen un valor central dentro de los procesos 

de construcción de conocimiento en comunidades indígenas. Bermúdez Peña (2025) señala que la 

sistematización de experiencias permite reconocer las prácticas sociales y culturales como fuentes 
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legítimas de producción epistemológica. De igual manera, Jetmarová (2024), al analizar el 

pensamiento de Rivera Cusicanqui, destaca que la memoria oral y las narrativas comunitarias 

constituyen mecanismos fundamentales de resistencia frente a las estructuras coloniales del 

conocimiento. 

Por otra parte, Gavilán (2019) advierte que las prácticas religiosas y culturales en contextos aymaras 

continúan articulándose mediante dinámicas de género, espiritualidad y comunidad que no pueden 

interpretarse únicamente desde categorías occidentales. Estas formas de organización cultural 

mantienen una fuerte relación con visiones biocéntricas de la vida, aspecto que Giménez (2025) 

recupera al proponer la necesidad de repensar las relaciones entre humanidad, espiritualidad y 

naturaleza desde paradigmas teológicos más integradores y menos antropocéntricos. 

En este marco, la coexistencia epistémica se comprende como la posibilidad de interacción entre 

diferentes sistemas de conocimiento sin que uno de ellos sea subordinado o invisibilizado. Esta 

perspectiva reconoce la autonomía epistemológica de los pueblos indígenas y promueve formas 

educativas basadas en el respeto a la pluralidad cultural y espiritual (Choc, 2023). Asimismo, Andrade 

Salazar (2024) sostiene que el pensamiento complejo permite comprender las realidades sociales 

desde múltiples racionalidades coexistentes, evitando interpretaciones reduccionistas sobre la 

identidad y la cultura. 

En consecuencia, la presente investigación tiene como objetivo analizar la tensión epistémica entre 

la cosmovisión aymara y la religión adventista en los sujetos educativos de la Unidad Educativa 

Gualberto Villarroel de Sacacani, con el propósito de proponer una perspectiva de coexistencia 

epistémica que contribuya al fortalecimiento de la identidad cultural y de una educación 

descolonizadora basada en el diálogo de saberes. 

2. METODOLOGÍA 

La investigación se desarrolló desde el paradigma cualitativo bajo el enfoque de las 

Epistemologías del Sur, perspectiva que busca cuestionar la centralidad de las visiones 

eurocéntricas y reconocer a las comunidades indígenas como sujetos productores de 

conocimiento legítimo (Sousa Santos, 2010). Este enfoque permitió comprender las 

experiencias y significados construidos por los actores educativos de la comunidad de 

Sacacani en torno a la coexistencia entre la cosmovisión aymara y la religión adventista. 

El estudio asumió un diseño de Investigación-Acción Participativa (IAP), debido a que esta 

metodología favorece la construcción colectiva del conocimiento y la reflexión crítica de las 

problemáticas socioculturales desde la propia comunidad. Se incorporó el método de Historia 
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Oral como estrategia para recuperar memorias, experiencias y narrativas vinculadas con la 

identidad cultural y las prácticas espirituales de los sujetos educativos. La articulación de 

ambos métodos permitió aproximarse a la realidad estudiada desde una perspectiva 

participativa, crítica y contextualizada. 

La población estuvo conformada por actores educativos de la Unidad Educativa Gualberto 

Villarroel de Sacacani. La muestra se seleccionó mediante un muestreo intencional no 

probabilístico, considerando la pertinencia cultural y experiencial de los participantes 

respecto al objeto de estudio. Participaron 87 sujetos distribuidos en 56 estudiantes de nivel 

secundario, 16 maestros y 15 sabios comunitarios. Se consideró como criterios de inclusión 

la permanencia en la comunidad, la participación activa en actividades educativas o culturales 

y el conocimiento de las dinámicas religiosas y comunitarias de Sacacani. Se excluyó a 

estudiantes de nivel inicial y primario debido a que su participación religiosa y cultural se 

encuentra principalmente mediada por la tutela familiar, lo cual limitaba el análisis de 

procesos autónomos de construcción identitaria. 

Para la recolección de información se emplearon diversas técnicas cualitativas. En primer 

lugar, se desarrollaron equipos comunitarios de análisis mediante espacios de diálogo con 

estudiantes, docentes, padres de familia y sabios locales, con el propósito de identificar 

percepciones colectivas sobre las tensiones culturales y espirituales presentes en la unidad 

educativa. También se aplicaron relatos de experiencia y testimonios focalizados dirigidos a 

estudiantes y sabios comunitarios, permitiendo reconstruir experiencias relacionadas con la 

espiritualidad, la identidad cultural y las prácticas educativas. De igual manera, se utilizó la 

observación participante registrada en diarios de campo durante actividades escolares y 

comunitarias, lo que facilitó identificar formas de convivencia, resistencia y negociación 

cultural en la cotidianidad educativa. Finalmente, se realizó una revisión bibliográfica 

especializada para triangular los hallazgos empíricos con aportes teóricos vinculados con 

interculturalidad crítica, colonialidad del saber y educación descolonizadora. 

El análisis de la información se desarrolló mediante un proceso de categorización emergente 

y triangulación cualitativa. Inicialmente, los relatos, testimonios y registros de observación 

fueron organizados en matrices analíticas para identificar recurrencias discursivas y 

experiencias compartidas entre los participantes. Posteriormente, las categorías emergentes 

fueron contrastadas con la revisión bibliográfica y discutidas en espacios de 
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validación comunitaria con actores educativos de Sacacani. Este proceso permitió consolidar 

categorías como resistencia silenciosa, bidimensionalidad epistémica y coexistencia 

epistémica, las cuales orientaron la interpretación crítica de los resultados y la formulación 

de reflexiones pedagógicas vinculadas con la educación descolonizadora. 

3. RESULTADOS 

El propósito de la investigación fue comprender la tensión epistémica entre la cosmovisión 

aymara y la religión adventista en los sujetos educativos de la Unidad Educativa Gualberto 

Villarroel de Sacacani, identificando las formas en que dicha relación influye en la 

construcción de la identidad cultural y en las prácticas educativas comunitarias. A partir de 

la triangulación de testimonios, observación participante y equipos comunitarios de análisis, 

los resultados evidenciaron que la identidad aymara no desaparece dentro del espacio escolar, 

sino que se reorganiza mediante procesos de resistencia cultural, adaptación y negociación 

simbólica. 

Los equipos comunitarios de análisis desarrollados con estudiantes, maestros, padres de 

familia y sabios locales permitieron identificar la categoría emergente denominada 

“resistencia silenciosa”. Esta categoría hace referencia a las estrategias cotidianas mediante 

las cuales los estudiantes preservan prácticas culturales y formas de pensamiento vinculadas 

con la cosmovisión aymara, aun cuando determinadas expresiones espirituales son limitadas 

dentro del entorno escolar. Los participantes señalaron que actividades relacionadas con la 

reciprocidad comunitaria, el respeto a la Pachamama y la memoria oral continúan 

desarrollándose principalmente en espacios familiares y comunitarios, manteniéndose como 

elementos fundamentales de cohesión identitaria. 

Los relatos de experiencia y testimonios focalizados aplicados a los estudiantes evidenciaron 

la existencia de una bidimensionalidad epistémica en la vida cotidiana de los jóvenes. Los 

participantes manifestaron que articulan simultáneamente prácticas vinculadas con la 

doctrina adventista y elementos propios de la espiritualidad andina, sin percibir 

necesariamente una ruptura absoluta entre ambos sistemas de creencias. Esta coexistencia se 

expresa en comportamientos, símbolos y formas de comprensión de la realidad que integran 

referencias religiosas institucionales junto con prácticas culturales heredadas de la 

comunidad. 
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Por otra parte, la observación participante permitió registrar momentos en los que la tensión 

epistémica se hacía visible dentro de las actividades escolares y comunitarias. Durante actos 

cívicos y religiosos organizados bajo lineamientos doctrinales adventistas, algunos 

estudiantes mantuvieron prácticas simbólicas relacionadas con el pensamiento comunitario 

aymara, especialmente en expresiones de respeto hacia la naturaleza y en formas de 

interacción colectiva basadas en la reciprocidad. Estos hallazgos muestran que la escuela se 

constituye simultáneamente en un espacio de regulación cultural y de resistencia identitaria. 

La triangulación de la información permitió consolidar tres categorías centrales de análisis: 

resistencia silenciosa, bidimensionalidad epistémica y coexistencia epistémica. La primera 

categoría evidencia la persistencia de prácticas culturales ancestrales en escenarios de presión 

doctrinal; la segunda refleja la coexistencia de múltiples formas de comprensión espiritual 

dentro de los estudiantes; y la tercera plantea la posibilidad de establecer relaciones más 

equilibradas entre diferentes sistemas de conocimiento sin imposiciones jerárquicas. 

Tabla 1.  

Categorías emergentes identificadas en el estudio 

Categoría emergente Evidencia identificada Interpretación 

Resistencia silenciosa 

Conservación de prácticas 

culturales en espacios familiares y 

comunitarios 

Persistencia identitaria frente 

a la presión doctrinal 

Bidimensionalidad 

epistémica 

Articulación simultánea entre 

espiritualidad andina y doctrina 

adventista 

Negociación cultural y 

espiritual en los estudiantes 

Coexistencia 

epistémica 

Reconocimiento parcial de 

múltiples formas de conocimiento 

Posibilidad de diálogo 

intercultural en el espacio 

educativo 

Nota. Elaboración propia. 

Los testimonios de los sabios comunitarios señalaron que la pérdida progresiva de prácticas 

ancestrales no responde únicamente a factores religiosos, sino también a dinámicas históricas 

de colonialidad y subordinación cultural. Sin embargo, los participantes enfatizaron que la 

oralidad, las prácticas comunitarias y la memoria colectiva continúan funcionando como 

mecanismos de preservación cultural dentro de la comunidad de Sacacani. 
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En conjunto, los resultados muestran que la coexistencia entre la cosmovisión aymara y la 

religión adventista no se desarrolla únicamente desde la confrontación, sino también 

mediante procesos complejos de adaptación, diálogo y resignificación cultural. Estas 

dinámicas permiten comprender que los sujetos educativos no asumen una posición pasiva 

frente a las tensiones epistémicas, sino que construyen formas propias de convivencia cultural 

dentro del contexto escolar y comunitario. 

4. DISCUSIÓN 

Los resultados obtenidos permiten comprender que la relación entre la cosmovisión aymara 

y la religión adventista en la Unidad Educativa Gualberto Villarroel de Sacacani no responde 

a una lógica lineal de sustitución cultural, sino a un proceso dinámico de negociación 

identitaria y coexistencia epistémica. La permanencia de prácticas culturales vinculadas con 

la reciprocidad comunitaria, la memoria oral y el vínculo biocéntrico con la naturaleza 

evidencia que los estudiantes no abandonan completamente su matriz cultural originaria, aun 

cuando se encuentran inmersos en una estructura escolar influenciada por principios 

doctrinales adventistas. 

La categoría emergente denominada “resistencia silenciosa” demuestra que las prácticas 

culturales aymaras continúan funcionando como mecanismos de preservación identitaria 

frente a formas de subordinación simbólica presentes dentro del espacio educativo. Este 

hallazgo coincide con lo planteado por Sánchez-Antonio (2022), quien sostiene que los 

pueblos originarios desarrollan formas de resistencia epistémica mediante la conservación de 

conocimientos ancestrales, prácticas comunitarias y memorias colectivas que desafían la 

colonialidad del saber. En este sentido, la resistencia observada en Sacacani no debe 

interpretarse como oposición abierta, sino como una estrategia cotidiana de continuidad 

cultural. 

La bidimensionalidad epistémica identificada en los estudiantes revela que los sujetos 

educativos articulan simultáneamente referentes culturales distintos sin asumir 

necesariamente una fractura absoluta entre ellos. Esta coexistencia puede interpretarse desde 

la noción de ch’ixi desarrollada por Rivera Cusicanqui y analizada por Moreira (2025), la 

cual plantea que las diferencias culturales pueden coexistir sin fusionarse completamente ni 

anularse mutuamente. Desde esta perspectiva, la identidad estudiantil se configura como un 
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espacio de tensión permanente donde convergen múltiples racionalidades espirituales y 

culturales. 

Los hallazgos también muestran que la espiritualidad aymara continúa estructurándose a 

partir de principios relacionales vinculados con la comunidad y la naturaleza. La noción de 

Pacha desarrollada por Yampara (2007) permite comprender que la cosmovisión andina no 

separa la vida espiritual de las relaciones sociales y ecológicas, sino que concibe el mundo 

desde una lógica integral basada en complementariedad y reciprocidad. En consecuencia, 

muchas de las prácticas registradas en los estudiantes expresan formas de continuidad 

cultural que trascienden las limitaciones institucionales del espacio escolar. 

En el plano educativo, los resultados evidencian que determinadas estructuras pedagógicas 

todavía reproducen relaciones jerárquicas entre saberes. Sousa Santos (2010) advierte que la 

colonialidad del conocimiento opera mediante la invisibilización de epistemologías no 

occidentales, legitimando únicamente aquellas formas de conocimiento vinculadas con la 

racionalidad moderna. Esta situación se refleja cuando ciertas prácticas ancestrales son 

clasificadas como incompatibles con la doctrina religiosa institucional, reduciendo la 

legitimidad de los saberes comunitarios dentro de la experiencia educativa. 

De manera semejante, Tubino (2005) sostiene que muchas propuestas interculturales 

continúan siendo funcionales al sistema dominante cuando reconocen superficialmente la 

diversidad cultural sin cuestionar las relaciones de poder existentes entre epistemologías. En 

el caso de Sacacani, los resultados muestran que la coexistencia cultural no siempre ocurre 

en condiciones de igualdad, debido a que el conocimiento comunitario permanece 

parcialmente relegado frente a la estructura doctrinal escolar. 

Sin embargo, los hallazgos también evidencian la posibilidad de construir procesos 

educativos más plurales mediante el diálogo de saberes. Labrada (2024) afirma que las 

perspectivas descolonizadoras requieren reconocer a los sujetos históricamente subordinados 

como productores legítimos de conocimiento. En esta misma línea, Eschenhagen (2021) 

sostiene que el diálogo de saberes constituye una herramienta fundamental para promover 

relaciones horizontales entre distintas formas de comprender la realidad, especialmente en 

contextos latinoamericanos marcados por la diversidad cultural. 

La coexistencia epistémica identificada en la investigación también puede interpretarse desde 

el pensamiento complejo propuesto por Andrade Salazar (2024), quien plantea que 
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las realidades sociales no deben reducirse a esquemas dicotómicos excluyentes. Los 

estudiantes de Sacacani integran prácticas culturales, espirituales y escolares desde múltiples 

racionalidades coexistentes, evidenciando que la identidad cultural contemporánea se 

construye mediante procesos híbridos, dinámicos y relacionales. 

Por otra parte, Giménez (2025) señala que las perspectivas biocéntricas permiten replantear 

las relaciones entre espiritualidad, naturaleza y humanidad desde enfoques menos 

antropocéntricos. Este planteamiento resulta pertinente para comprender cómo la 

cosmovisión aymara mantiene una relación profunda con la naturaleza y con la vida 

comunitaria, aspecto que continúa presente en las prácticas cotidianas observadas en la 

comunidad educativa. 

En términos metodológicos, la utilización de la Investigación-Acción Participativa permitió 

recuperar las experiencias vivenciales y las narrativas de los actores educativos como formas 

legítimas de producción de conocimiento. Bermúdez Peña (2025) sostiene que la 

sistematización de experiencias fortalece procesos críticos de reflexión colectiva, mientras 

que Pazos (1999) destaca que la IAP favorece la participación activa de los sujetos dentro de 

los procesos investigativos. De igual manera, Jetmarová (2024) resalta el valor de la oralidad 

y de la memoria comunitaria como mecanismos fundamentales para comprender las 

dinámicas culturales desde perspectivas decoloniales. 

Los resultados obtenidos respaldan la necesidad de fortalecer propuestas educativas 

vinculadas con la educación descolonizadora y con los principios establecidos por la Ley 070 

“Avelino Siñani-Elizardo Pérez” (Bolivia, 2010). En concordancia con Orellana Reque 

(2026), la recuperación de los saberes comunitarios y de las experiencias culturales locales 

constituye una estrategia necesaria para avanzar hacia modelos educativos interculturales que 

reconozcan la pluralidad epistemológica presente en los pueblos indígenas. En consecuencia, 

la coexistencia epistémica no debe entenderse únicamente como una categoría analítica, sino 

también como una posibilidad pedagógica orientada a construir relaciones educativas más 

inclusivas, críticas y respetuosas de la diversidad cultural. 

5. CONCLUSIÓN 

La investigación permitió comprender que la coexistencia entre la cosmovisión aymara y la 

religión adventista en la Unidad Educativa Gualberto Villarroel de Sacacani configura un 
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escenario de tensión epistémica que influye directamente en la construcción de la identidad 

cultural de los estudiantes. Los hallazgos evidenciaron que la presencia de estructuras 

doctrinales institucionalizadas no ha eliminado completamente los saberes comunitarios, sino 

que ha generado procesos de negociación cultural donde los sujetos educativos articulan 

simultáneamente prácticas espirituales andinas y referentes religiosos adventistas. 

Se identificó que la denominada “resistencia silenciosa” constituye una estrategia de 

preservación cultural mediante la cual los estudiantes y la comunidad mantienen prácticas de 

reciprocidad, memoria oral y vínculo biocéntrico con la naturaleza fuera de los espacios de 

regulación doctrinal más estrictos. Esta dinámica demuestra que los sujetos educativos no 

asumen una posición pasiva frente a las relaciones de poder epistémico, sino que desarrollan 

mecanismos propios de continuidad cultural y reafirmación identitaria. 

La investigación también evidenció que la bidimensionalidad epistémica presente en los 

estudiantes refleja la coexistencia de múltiples racionalidades dentro de la experiencia 

educativa contemporánea. En este sentido, la identidad cultural no puede entenderse como 

una estructura fija o homogénea, sino como un proceso dinámico donde convergen diferentes 

formas de comprender la espiritualidad, la comunidad y el conocimiento. Esta realidad 

confirma la necesidad de fortalecer enfoques pedagógicos capaces de reconocer la pluralidad 

epistemológica presente en contextos indígenas. 

Desde una perspectiva educativa, los resultados permiten afirmar que la coexistencia 

epistémica representa una alternativa orientada a promover relaciones más equitativas entre 

distintos sistemas de conocimiento. Más allá de la simple tolerancia cultural, esta propuesta 

busca construir espacios pedagógicos basados en el diálogo de saberes, el reconocimiento de 

la autonomía epistemológica de los pueblos indígenas y la legitimidad de las experiencias 

comunitarias como formas válidas de producción de conocimiento. 

Se concluye que la educación descolonizadora requiere trascender modelos pedagógicos 

centrados exclusivamente en epistemologías occidentales y avanzar hacia currículos 

regionalizados vinculados con la realidad cultural de las comunidades. En concordancia con 

los principios establecidos por la Ley 070 “Avelino Siñani-Elizardo Pérez”, resulta 

fundamental fortalecer prácticas educativas que recuperen la oralidad, la memoria colectiva 

y los saberes ancestrales como elementos centrales dentro de la formación sociocomunitaria. 

En consecuencia, la coexistencia epistémica se proyecta como una posibilidad 
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pedagógica y cultural para construir procesos educativos más inclusivos, plurales y 

respetuosos de la diversidad identitaria de los pueblos indígenas. 

 

REFERENCIAS BIBLIOGRÁFICAS 

Albó, X. (2002). Pueblos indios en la política. Centro de Investigación y Promoción del 

Campesinado (CIPCA). https://biblioteca.cipca.org.bo/pdf-download/pueblos-

indios-en-la-politica/ 

 

Andrade Salazar, J. A. (2024). El pensamiento complejo y la construcción de conocimiento. 

Revista Vida, 6(1). https://revistavidacunori.com/index.php/revista/article/view/41 

 

Bastian, J.-P. (1994). Protestantismos y modernidad latinoamericana: Historia de unas 

minorías religiosas activas en América Latina. Fondo de Cultura Económica. 

 

Bermúdez Peña, C. (2025). Sistematización de experiencias en Trabajo Social: práctica y 

construcción de conocimiento desde una perspectiva histórica. Propuestas Críticas 

en Trabajo Social-Critical Proposals in Social Work, 5(9). 

https://doi.org/10.5354/2735-6620.2025.77004 

 

Bolivia. (2010). Ley N.º 070, Ley de la educación “Avelino Siñani-Elizardo Pérez”. 

Ministerio de Educación de Bolivia. https://www.minedu.gob.bo/files/documentos-

ormativos/leyes/LEY_070_AVELINO_SINANI_ELIZARDO_PEREZ.pdf 

 

Carvalho, E., Carvalho, P., Faria, L., Silva, F., Almeida, I., & Mendes, J. (2020). O ch'ixi 

curricularizado se explica. Revista Escritas, 12, 103–125. 

https://doi.org/10.20873/vol12n1pp103-125 

 

Choc, J. de J. T. (2023). Dinámica de la cosmovisión y raíces culturales del pueblo Q'eqchi' 

(Qanawom, Q'eqchi'). Biblioteca Doctorado en Investigación en Educación 

CUNORI. https://doi.org/10.36314/libroscunori.18 

 

Cortés, M. A. (2023). Religión y sociedad: las ideas judías y adventistas sobre mesianismo. 

Kerygma, 18(1), e1391. https://doi.org/10.19141/1809-2454.kerygma.v18.n1.pe1391 

 

Eschenhagen, M. L. (2021). Colonialidad del saber y educación ambiental: la necesidad de 

diálogos de saberes. Praxis & Saber, 12(28), e11601. 

https://doi.org/10.19053/22160159.v12.n28.2021.11601 

 

https://doi.org/10.63688/s6negz93
https://biblioteca.cipca.org.bo/pdf-download/pueblos-indios-en-la-politica/
https://biblioteca.cipca.org.bo/pdf-download/pueblos-indios-en-la-politica/
https://revistavidacunori.com/index.php/revista/article/view/41
https://doi.org/10.5354/2735-6620.2025.77004
https://www.minedu.gob.bo/files/documentos-ormativos/leyes/LEY_070_AVELINO_SINANI_ELIZARDO_PEREZ.pdf
https://www.minedu.gob.bo/files/documentos-ormativos/leyes/LEY_070_AVELINO_SINANI_ELIZARDO_PEREZ.pdf
https://doi.org/10.20873/vol12n1pp103-125
https://doi.org/10.36314/libroscunori.18
https://doi.org/10.19141/1809-2454.kerygma.v18.n1.pe1391
https://doi.org/10.19053/22160159.v12.n28.2021.11601


Journal of Multidisciplinary Novel Journeys & Explorations 

 

 

 

 

Vol. 4 Núm. 1 (2026) 

 

ISSN: 3091-1990      

 

14 
Doi: https://doi.org/10.63688/s6negz93 

 

 

Espinoza-Montes, F., & Carrasco, J. R. C. (2024). Bidimensionalidad maíz-llama y 

sincretismo religioso andino. Prometeica – Revista de Filosofía y Ciencias, 31, 08–

23. https://doi.org/10.34024/prometeica.2024.31.19462 

 

Gavilán, V. (2019). Contenidos culturales de género en la religiosidad aymara del norte de 

Chile. Disparidades. Revista de Antropología, 74(1), e009. 

https://doi.org/10.3989/dra.2019.01.009 

 

Giménez, C. (2025). El imaginario biocéntrico: una nueva época para la teología moral. 

Estudios Eclesiásticos. Revista de Investigación e Información Teológica y 

Canónica, 100(392), 189–219. https://doi.org/10.14422/ee.v100.i392.y2025.006 

 

Jetmarová, J. (2024). Silvia Rivera Cusicanqui: bolivijská dekoloniální teorie a praxe. 

Kontradikce, 8(1), 81–105. https://doi.org/10.46957/con.2024.1.4 

 

Labrada, G. C. G. (2024). Alma intrépida y natural bayamesa: constructo descolonizador 

martiano en el siglo XIX. TLATEMOANI. Revista Académica de Investigación, 

15(46), 73–92. https://doi.org/10.51896/tlatemoani.v15i46.639 

 

Moreira, G. (2025). A mestiza em Anzaldúa e ch'ixi em Cusicanqui / The mestiza in Anzaldúa 

and Ch'ixi in Cusicanqui. Revista Eletrônica da ANPHLAC, 25. 

https://doi.org/10.46752/anphlac.40.2025.4278 

 

Parker Gumucio, C. (2014). La religión y el despertar de los pueblos indígenas en América 

Latina. Alteridades, 21(32), 81–90. 

https://alteridades.izt.uam.mx/index.php/Alte/article/view/252 

 

Pazos, M. S. (1999). A investigação-ação participativa nas ciências sociais. Cooperativismo 

e Economia Social, 19, 79–91. https://doi.org/10.35869/ces.v0i19.6682 

 

Orellana Reque, P. (2026). El buen vivir: estrategia epistemológica decolonial de 

despatriarcalización del currículo desde la gestión socioeducativa comunitaria. Esfera 

de Salvia Revista Internacional, 3(1), 1–15. https://doi.org/10.63688/6zpj8g39 

 

Sánchez, Y. E. F., Quispe, G. E. C., & Rodríguez, M. A. (2020). La cultura organizacional 

en los docentes de la institución educativa adventista El Redentor. Revista de 

Investigación Valor Agregado, 7(1), 37–44. https://doi.org/10.17162/riva.v7i1.1415 

 

Sánchez-Antonio, J. (2022). Pueblos originarios, saber ambiental y descolonización 

epistémica. Transmodernity, 9. https://doi.org/10.5070/T49857563 

https://doi.org/10.63688/s6negz93
https://doi.org/10.34024/prometeica.2024.31.19462
https://doi.org/10.3989/dra.2019.01.009
https://doi.org/10.14422/ee.v100.i392.y2025.006
https://doi.org/10.46957/con.2024.1.4
https://doi.org/10.51896/tlatemoani.v15i46.639
https://doi.org/10.46752/anphlac.40.2025.4278
https://alteridades.izt.uam.mx/index.php/Alte/article/view/252
https://doi.org/10.35869/ces.v0i19.6682
https://doi.org/10.63688/6zpj8g39
https://doi.org/10.17162/riva.v7i1.1415
https://doi.org/10.5070/T49857563


Journal of Multidisciplinary Novel Journeys & Explorations 

 

 

 

 

Vol. 4 Núm. 1 (2026) 

 

ISSN: 3091-1990      

 

15 
Doi: https://doi.org/10.63688/s6negz93 

 

 

 

Sousa Santos, B. (2010). Descolonizar el saber, reinventar el poder. Ediciones Trilce – 

Extensión Universitaria, Universidad de la República. 

https://periferiaactiva.files.wordpress.com/2018/03/descolonizar-el-saber_final-de-

souza-santos.pdf 

 

Tubino, F. (2005). La interculturalidad crítica como proyecto ético-político. En Encuentro 

continental de educadores agustinos (pp. 24–28). https://sermixe.org/wp-

content/uploads/2020/08/Lectura4.pdf 

 

Yampara, S. H. (2007). La cosmovisión y lógica en la dinámica socioeconómica del Qhathu 

/ Feria 16 de Julio. Programa de Investigación Estratégica en Bolivia (PIEB). 

 

Conflicto de Intereses: Los autores afirman que no existen conflictos de intereses en este 

estudio y que se han seguido éticamente los procesos establecidos por esta revista. Además, 

aseguran que este trabajo no ha sido publicado parcial ni totalmente en ninguna otra revista. 

 

FINANCIAMIENTO 

Los autores no recibieron financiamiento para el desarrollo de esta investigación. 

 

CONTRIBUCIÓN DE AUTORÍA:  

Nombres de autores e iniciales: Juan Poma Quispe (JPQ).  

 

1. Conceptualización: (JPQ) 

2. Curación de datos: (JPQ) 

3. Análisis formal: (JPQ) 

4. Adquisición de fondos: (JPQ) 

5. Investigación: (JPQ) 

6. Metodología: (JPQ) 

7. Administración del proyecto: (JPQ) 

8. Recursos: (JPQ) 

9. Software: (JPQ) 

10. Supervisión: (JPQ) 

11. Validación: (JPQ) 

12. Visualización: (JPQ) 

13. Redacción – Borrador original: (JPQ) 

14. Redacción – Revisión y edición: (JPQ) 

 

https://doi.org/10.63688/s6negz93
https://periferiaactiva.files.wordpress.com/2018/03/descolonizar-el-saber_final-de-souza-santos.pdf
https://periferiaactiva.files.wordpress.com/2018/03/descolonizar-el-saber_final-de-souza-santos.pdf
https://sermixe.org/wp-content/uploads/2020/08/Lectura4.pdf
https://sermixe.org/wp-content/uploads/2020/08/Lectura4.pdf

