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			Metodologías interculturales y de género: experiencias cruzadas con mujeres indígenas, afrocolombianas y excombatientes


			Resumen


			Este libro ofrece herramientas metodológicas y teóricas para quienes desean explorar procesos de coproducción de conocimiento entre mujeres. Un grupo de investigación-acción-participativa compuesta por mujeres de distintas generaciones, mestizas, indígenas, europeas y afrocolombianas ofrece algunos de sus retos y aprendizajes en estas páginas. Durante varios años se desarrollaron trabajos colaborativos con mujeres indígenas de la Sierra Nevada y del Cauca, firmantes de paz del Cesar y la Guajira, y mujeres jóvenes indígenas en contextos de ciudad y en escenarios internacionales. Este texto explora formas colaborativas e interseccionales de investigación-acción-participativa.


			Palabras clave: política y gobierno; participación política; educación multicultural; inclusión social; construcción de paz; conflicto armado y reintegración; comunidades indígenas; mujeres indígenas; equidad de género; diversidad étnica; excombatientes; Colombia.


			Intercultural and gender methodologies: cross-cultural experiences with Indigenous, Afro-Colombian, and ex-combatant women


			Abstract


			This book offers methodological and theoretical tools for those who wish to explore knowledge co-production processes among women. A participatory action research group of women of different generations—mestizo, Indigenous, European, and Afro-Colombian—discusses in these pages some of the challenges they face and lessons they learned. For several years, a collaborative work was developed with Indigenous women from the Sierra Nevada and Cauca, peace signatories from Cesar and La Guajira, and young Indigenous women in city contexts and international settings. This text explores collaborative and intersectional forms of participatory action research.
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			Introducción



			Este libro es el producto de un largo trabajo colaborativo con mujeres y entre mujeres que intenta sistematizar algunas experiencias de investigación-acción participativa (iap) y formación en territorio, llevadas a cabo desde la Escuela Intercultural de Diplomacia Indígena (eidi) de la Universidad del Rosario.


			La eidi es una propuesta pedagógica, investigativa y de ­intervención social que le apuesta a la implementación de nuevos espacios de construcción colectiva del conocimiento en los territorios indígenas con mujeres indígenas. Este espacio fue conformado en 2007 por un equipo interdisciplinario que trabaja en procesos de investigación, docencia-extensión y diagnóstico sobre cuestiones relativas a los pueblos indígenas. Actualmente, la eidi es una propuesta académica y de intervención adscrita al Centro de Estudios sobre Conflicto y Paz y ur Intercultural de la Universidad del Rosario. La eidi es de hecho el punto de partida de todos los capítulos: las siete autoras han dado forma o profundizado sus preguntas de investigación, así como elaborado sus metodologías, en los procesos formativos e investigativos de la eidi, cuya vocación es el trabajo colaborativo con comunidades indígenas sobre temas relacionados con el género, la violencia contra las mujeres, la defensa de sus derechos, la memoria y la construcción de paz. En los casi dieciséis años desde su fundación, la eidi se ha vuelto un referente para el trabajo con las mujeres indígenas de diferentes pueblos de Colombia. Así, las investigaciones en este libro heredan y, al mismo tiempo, contribuyen a ampliar el aparato metodológico, los conocimientos y las relaciones de confianza y trabajo conjunto con las mujeres que sustentan a la eidi.


			En los capítulos, se encontrarán diferentes experiencias y procesos, colectivos e individuales, que intentamos sistematizar según distintos enfoques, con el objetivo primario de dar voz a mujeres diversas, visibilizar sus vivencias y luchas, rescatar sus resistencias y conocimientos. La perspectiva es, por tanto, multisituada: si bien todas las protagonistas son mujeres pertenecientes a algún grupo étnico, en su mayoría mujeres indígenas, los ámbitos y niveles de análisis son diferenciados, así como cada una de sus experiencias es única e inédita. Algunos capítulos (Dunen Kaneybia Muelas Izquierdo, Morgana D’Amico, Paula Alejandra Cáceres Dueñas) tienen un carácter más etnográfico, localizado y “personalizado”, mientras los otros (Ángela del Pilar Santamaría Chavarro, Roxana B. Sefair Morales, Yeshica Serrano Riobó, Mónica N. Acosta García) plantean escenarios más amplios y trayectorias más largas mediante, entre otros, un análisis desde el derecho, la ciencia política y las relaciones internacionales. De la misma manera, los escenarios presentados invitan al lector a explorar niveles diferentes en los que se desarrollan la participación y los procesos organizativos de estas mujeres: de lo local (comunidades específicas del pueblo arhuaco) a lo regional (diferentes zonas de la Sierra Nevada de Santa Marta y de la costa caribe), hasta lo nacional (mujeres afrodescendientes e indígenas de distintas partes de Colombia) y lo internacional (los espacios de las Naciones Unidas).


			Lo que une estos espacios, escenarios y niveles de análisis es, en primer lugar, como anticipado, el factor metodológico: a partir de los procesos de la eidi, adoptamos todas la iap como metodología y operamos en los diferentes contextos según principios colaborativos y feministas, principal, pero no exclusivamente, en los diplomados interculturales. La iap, introducida por Orlando Fals Borda, es un método de investigación cualitativa que combina teoría, acción y participación, impulsa la colaboración entre comunidades o personas participantes y los investigadores, y tiene como fin último el cambio social y el impacto en las condiciones de vida de los participantes. Es un recurso a través del cual coinvestigadoras diversas, mujeres indígenas y no indígenas hemos trabajado para analizar la articulación o las tensiones entre conocimientos, necesidades y problemas locales, nacionales e internacionales, y herramientas académicas para un contexto de posacuerdo. Además, las autoras asumen como reto común incorporar la interseccionalidad en su análisis: todas las mujeres que han colaborado en la coconstrucción de este libro son atravesadas por distintas opresiones y experimentan violencias, resistencias y liderazgos nacidos de la experiencia de esta intersección. Los capítulos intentan dar cuenta de lo anterior, destacando lo diferencial de sus vivencias, recursos y reivindicaciones. Estos compromisos se concretan, como anticipado, en la regionalización de la educación superior en los territorios y en la universidad. Así, presentamos una polifonía de técnicas utilizadas, como los diplomados interculturales, los avances en los semilleros de investigación participativos, la recopilación de historias de vida, el acompañamiento en espacios de participación internacionales, a partir de la escucha, el cuidado y el apoyo entre mujeres.


			En segundo lugar, los capítulos son tejidos entre ellos a través de sus protagonistas: siempre se trata de mujeres caracterizadas por su pertenencia a comunidades indígenas o afrocolombianas, que se encuentran en diferentes procesos de encuentro y organización de mujeres o llevan adelante procesos de defensa de sus derechos y resistencia contra diferentes violencias. Esto en representación de grupos de edad y momentos de la vida distintos: algunas muy jóvenes, que se asoman por primera vez a nuevos espacios, otras mayores, ya en etapas muy maduras de sus liderazgos. Este libro ofrece así una perspectiva intergeneracional de estos caminos y de las diferentes prioridades que estos momentos implican.


			Su apuesta consiste en sistematizar y dar un lugar a las diferentes experiencias de exploración de metodologías surgidas de la iap, la interseccionalidad y el trabajo colaborativo entre mujeres indígenas, no indígenas y afrodescendientes procedentes de lugares distintos o que se proyectan hacia escenarios diversos: la academia, el liderazgo político, comunitario o espiritual, las comunidades y organizaciones de base, la reincorporación.


			Cada autora ha orientado su trabajo siguiendo diferentes preguntas surgidas desde sus trayectos investigativos, sus experiencias personales y relaciones con las mujeres, o sus exploraciones metodológicas.


			En particular, Paula Alejandra Cáceres Dueñas y Ángela del Pilar Santamaría Chavarro y Lejandrina Pastor se guían por preguntas relacionadas con las metodologías indígenas, por un lado, con respecto a la historia de vida y, por otro, con la reparación y su componente espiritual y territorial.


			Morgana D’Amico se cuestiona sobre el lugar de los ejercicios de memoria y el género en contexto de reincorporación.


			Roxana B. Sefair Morales analiza las especificidades del liderazgo con enfoque étnico y de género, y sus aportes para la construcción de paz en los distintos territorios de Colombia.


			Paula Alejandra Cáceres Dueñas busca los puntos de contacto y las articulaciones entre las vidas de las jóvenes estudiantes indígenas y la educación para la paz, quienes en el momento de la edición de este libro ya se encuentran ejerciendo su carrera en la vida laboral.


			Yeshica Serrano Riobó se pregunta por el lugar de la defensa de los conocimientos tradicionales en las vidas y estrategias de las mujeres arhuacas.


			Finalmente, Mónica N. Acosta García cuestiona los avances de la implementación de la justicia transicional para mujeres indígenas en territorios de extractivismo.


			Las preguntas de las autoras pueden articularse en unas preguntas generales en las que este libro se enmarca. ¿Qué prioridades, reivindicaciones y procesos impulsan las mujeres indígenas y afrodescendientes de diferentes trayectorias en distintos escenarios geográficos y participativos? ¿Cómo estas mujeres se sitúan en un contexto de llamado posconflicto y ante la defensa de sus derechos individuales y comunitarios? ¿Cuáles metodologías y enfoques facilitan y enriquecen este intercambio en escenarios formativos e investigativos interculturales?


			Marco teórico y debates



			La articulación y el tejido colectivo que vinimos trabajando en estos últimos años se dio también a través de la movilización de conceptos, autoras, autores y debates que nos ayudaron para pensarnos, retroalimentarnos recíprocamente, y confrontar nuestras investigaciones con otros hallazgos o aproximaciones. A partir de nuestros principios colaborativos y feministas, exploramos investigaciones y teorías, desde las más estructurales, hasta las más etnográficas y cercanas a nuestras preguntas de investigación, moviéndonos hacia experiencias ubicadas en los márgenes de Colombia, pero también a escenarios muy próximos y cotidianos a nuestras investigaciones, como las aulas y los espacios académicos de la Universidad del Rosario. Queremos a continuación introducir algunos de los principales debates teórico-metodológicos propuestos.


			Migración y cuidado: entre epistemologías feministas y conocimientos ancestrales arhuacos



			Dunen Kaneybia Muelas Izquierdo como mujer arhuaca y académica propone metodologías interculturales y de género enfocadas en la historia de vida de una mujer del pueblo arhuaco, centrándose en Bastien Andre (2019), Hernández Ruiz (2017), Acosta García et al. (2012) y Santamaría Chavarro (2015, 2016, 2020), reconstruyendo el contexto histórico y de luchas de las comunidades arhuacas, que las autoras mencionadas han venido trabajando durante largas trayectorias académicas. En particular, estas historias desde la experiencia de una académica indígena, y en diálogo para la coconstrucción de conocimiento directo con otra mujer indígena arhuaca, promueve y desarrolla una experiencia investigativa “multisituada/localizada” (Blazquez Graf et al. 2010), desde el lente de la interseccionalidad (Trujillo Cristoffanini y Contreras Hernández 2017).


			El recurso a las epistemologías feministas y los estudios de género permitió el diálogo entre conceptos como los de cuidado y trabajo de cuidado (Arango Gaviria et al. 2018; Esguerra Muelle et al. 2018), y migración (Posso Quiceno 2008; Velasco Ortiz 2000), desde la experiencia de las mujeres indígenas.


			De hecho, el contexto migratorio indígena de la Sierra Nevada de Santa Marta no tiene referentes sólidos en la producción académica, y menos desde el análisis de género, razón por la cual la exploración de los casos mexicanos y panameños fueron fundamentales (Rodríguez Blanco y Herrera 2015).


			Reparación espiritual y territorial: una propuesta poscolonial e interseccional ante el conflicto ontológico en la justicia transicional



			Angela Santamaria y Lejandrina Pastor posicionan el cruce entre las ontologías indígenas y la perspectiva interseccional de la seguridad internacional desde una coautoría intercultural. Esta discusión se da en nuestro (y otros) contexto de justicia transicional frente a la reparación de los daños relacionados con el territorio y la visión indígena de los elementos de la madre tierra, igualmente, víctimas del conflicto. Retomando varios ejemplos del reconocimiento jurídico de ríos, montañas y bosques para analizar los avances en la materia en Colombia y en el mundo, con énfasis en el potencial de la Jurisdicción Especial para la Paz (jep) y del Sistema Integral de Verdad, Justicia, Reparación y Garantía de no Repetición (sivjr) con respecto a estos temas, buscamos enriquecer la discusión desde la cosmología wiwa y aportar a las recientes conceptualizaciones alrededor del territorio como víctima desde una paz reparadora.


			Retomando autoras como Pratt (2013) y Chinkin (2022), revisamos la producción académica sobre el rol de la Resolución 1325 (2000) en la participación de las mujeres en procesos de paz y posconflicto, considerándolo un hito histórico y un instrumento importante para reconocer el aporte de las mujeres en los contextos de posconflicto. En esta misma perspectiva, los diferentes aportes de los feminismos con Cockburn (1998, 2007) y Rycenga y Waller (2001) enmarcan la crítica a la ausencia de una perspectiva decolonial impulsada por autoras como Amos y Parmar (1984). Las reflexiones de Giddings y Muehlebach (2001) consideran la Resolución 1325 (2000) como una “invitación” a que las mujeres racializadas trasciendan barreras étnicas, religiosas y comunitarias, considerándolas como apolíticas, por fuera de la lógica de los conflictos armados y las divisiones de clase, como sostienen también Holston (2008) y Akbarzi (2001). Esta perspectiva aporta nuevas comprensiones a las discusiones sobre dicha resolución y al ámbito en evolución de las reparaciones con enfoque étnico. A partir del concepto de ontologías indígenas y de las críticas de las mismas mujeres indígenas a las concepciones universalizantes de instrumentos como esta resolución o los órganos de justicia transicional, las autoras proponen una concepción poscolonial, antihegemónica e interseccional de la participación y el lugar de las mujeres indígenas en el posacuerdo en Colombia. Buscan visibilizar el accionar de estas mujeres como agentes y constructoras de paz, y no solo como víctimas racializadas, mostrando cómo sus aportes contribuyen a una nueva concepción de la reparación en cuanto a la violencia sexual y reproductiva, y a las violencias al territorio y la espiritualidad.


			Memoria y reincorporación: la centralidad de las mujeres y el potencial para la construcción de paz



			Nos centramos en tres grupos de debates, considerando, sin embargo, la producción académica todavía reducida sobre la reincorporación de las Fuerzas Armadas Revolucionarias de Colombia (farc) en Colombia y, en especial, frente a las mujeres indígenas. En efecto, esta escasez es la premisa de una investigación que todavía no cuenta con referentes teóricos y bibliográficos diversos y de larga trayectoria; lo anterior implicó asignar un lugar central a los antecedentes de trabajo del mismo grupo de investigación de la eidi con las mujeres excombatientes, cuyos hallazgos constituyen un “interlocutor” práctico y teórico fundamental.


			En este sentido, el primer debate tiene que ver con los hallazgos de Santamaría Chavarro (2019) en cuanto a las “fronteras porosas entre víctimas y victimarias” en el caso de las mujeres excombatientes. A partir de las experiencias de diplomados interculturales de 2017 y 2018, la autora ofrece pistas de reflexión novedosas en cuanto a las experiencias de victimización de estas mujeres que se han vuelto, a lo largo de sus vidas guerrilleras, victimarias. Retomando los hallazgos de sus historias de vida, Morgana Claudia D’Amico aporta elementos a la comprensión de sus experiencias y, en particular, a las violencias basadas en género: trabajando en los testimonios de las mujeres y retomando otros de autores como Otálora Castañeda (2015), la autora hace énfasis en las violencias sufridas por las mujeres al cruce entre diferentes identidades.


			En cuanto a los otros aportes teóricos con los cuales la autora dialoga, estos van desde los estudios de memoria a los estudios de género en la lucha armada. En específico, en el segundo grupo de literatura, retoma autores como Jelin (2002) para situar los conceptos de memoria y disputa, y ­Quishpe (2018) para ubicar estos en un contexto de reincorporación de las farc y participación en el escenario de justicia transicional y construcción de paz. A partir de las reflexiones sobre los tipos de memorializaciones y sus usos, la autora propone nuevos elementos para el estudio de los ejercicios de memoria en ese contexto específico de posconflicto y reincorporación, y desde la perspectiva particular de las mujeres indígenas. En particular, recupera el concepto de micropolíticas de temporalidades de Draper (2011) y de micromemorias de Santamaría Chavarro para plantear una lectura de los ejercicios de memoria de Tierra Grata y Pondores en la construcción de paz y memoria histórica.


			Finalmente, para explorar las tensiones que emergen tanto en el análisis de los patrones de victimización como en el del protagonismo femenino en sus ejercicios de memoria, D’Amico dirige la mirada a autoras como Dietrich Ortega (2014), a sus hallazgos en cuanto al género y a su funcionalidad y reelaboración en contextos de lucha armada. Esto no solo para exponer las variaciones y especificidades de la experiencia de las mujeres excombatientes indígenas en la costa caribe, sino para proponer una lectura de las micromemorias de mujeres como elementos de potencial transformación de las relaciones de género, con referencia al trabajo de Grau Repullo (2013).


			Liderazgo diferencial y legado de mujeres: la experiencia de la violencia de las lideresas étnicas



			Roxana B. Sefair Morales estructura su investigación a partir del análisis del posconflicto en Colombia y de los riesgos que sigue presentando para las personas defensoras de derechos humanos, desde el enfoque feminista y étnico. La autora se apoya antes que nada en los aportes de Monárrez (2000), Munévar (2012) y Segato (2006) para brindar una primera delimitación más general de lo que es la violencia contra las mujeres, y recurre enseguida a la lectura desde perspectivas étnicas como las de Bidaseca (2012), Cabnal (2009) y Hooks (2000): estas autoras permiten plantear las bases del campo específico de estudio de Sefair Morales, que al análisis interseccional de las violencias contra las mujeres agrega las variables relacionadas con el trabajo de defensa de los derechos colectivo en Colombia.


			La autora, además, busca visibilizar elementos específicos de la experiencia de estas mujeres, como el cuerpo, su relación con el territorio y la conexión intergeneracional intrafamiliar e intracomunitaria que alimenta directamente la labor del liderazgo.


			Con las historias de las lideresas colombianas, le apostamos a la representación concreta de “esta conexión entre los sistemas de opresión y las resistencias”. En específico, buscamos valorizar las historias femeninas que rodean y sostienen estos liderazgos. Además, a partir de la adopción de un enfoque étnico, otorgamos centralidad al componente espiritual de estos liderazgos y, en particular, “como elemento de protección y cuidado/autocuidado”, retomando conceptos como el de “cuerpo-tierra-territorio” de Cabnal.


			Educación crítica para la paz: liderazgo de jóvenes mujeres indígenas y epistemologías alternativas



			Paula Alejandra Cáceres Dueñas desarrolla su investigación a partir de un largo análisis de la educación para la paz y la educación crítica para la paz. Comenzando con los estudios para la paz y autores como Galtung (1969, 1990) y Bar-Tal (2002), retoma las críticas de Bajaj (2015), Bajaj y Brantmeier (2011), Zembylas (2018), Zembylas y Bekerman (2013) a estos estudios por su valor universalizante y las relaciones asimétricas de poder que alimentan.


			La autora se inscribe así en la línea de la educación crítica para la paz, enmarcándose en unas acciones pedagógicas que buscan combatir las relaciones desiguales y salir de los espacios tradicionales de la educación entrando en los “lugares de transformación y posibilidad […] en contextos sociales más amplios en los que también se vinculan ‘los movimientos sociales que promueven una visión y una acción hacia una mayor equidad y justicia social’”, según la lectura de Bajaj (2015).


			Cáceres Dueñas articula específicamente sus propuestas con las pedagogías y metodologías descolonizadoras, uniéndose a la crítica de Zabala Urrutia (2016) contra las prácticas de construcción del conocimiento que reflejan lógicas colonialistas y capitalistas. Además, recurre a categorías como las de “epistemologías y ontologías alternativas” de Williams (2017) y a la centralidad de los elementos prácticos enfatizada por Reardon (2019).


			La autora se inscribe en estos debates y propone unos casos concretos para aterrizarlos y actualizarlos: su investigación y hallazgos aportan elementos novedosos y situados, tanto en lo geográfico como en lo étnico, a partir de la experiencia universitaria y de investigación de cuatro jóvenes mujeres indígenas. Además, compara sus observaciones con otros escenarios parecidos como los relatados por Delgado Barón et al. (2008), Madrigal Garzón (2020) y Bajaj (2015), enriqueciendo los debates relacionados, sobre todo, con las prácticas académicas de educación crítica para la paz.


			En particular, y retomando a Morin (2000) y Sánchez (2010), la autora se propone cuestionar los conocimientos y deconstruir los roles tradicionales de los procesos educativos: mediante una etnografía minuciosa y desde una postura colaborativa hacia sus coinvestigadoras y protagonistas, explora experiencias que “se proyectan como propuestas paralelas a la concepción de una universidad como espacio concebido desde una postura occidental”, experiencias de liderazgo activo de mujeres jóvenes comprometidas con la paz, que enriquecen y abren nuevos escenarios para los planteamientos de la educación crítica para la paz, llevándola a un escenario como el de una universidad tradicionalmente elitista y urbana.


			Mujeres indígenas y concepto de patrimonio cultural inmaterial: la defensa de los conocimientos ancestrales en escenarios internacionales


			Yeshica Serrano Riobó, en su proceso de investigación sobre la defensa de los conocimientos ancestrales, retoma y diversifica las articulaciones teóricas exploradas en su investigación doctoral. Antes que nada, se refiere a las discusiones de Rozental et al. (2016) sobre el concepto de patrimonio cultural inmaterial (pci) y el análisis que se hace sobre su tangibilidad o intangibilidad, así como los planteamientos de Smith (2006) sobre su función de negociación y redefinición de los lugares culturales de las sociedades. La autora moviliza sucesivamente diferentes debates de tipo jurídico citando a autores como Bonilla Maldonado (2009), López Medina (2012) y desde el análisis de la legislación colombiana.


			A partir de estos autores y de los aportes de la Organización de las Naciones Unidas para la Educación, la Cultura y la Ciencia (Unesco) al respecto, la autora se desplaza al escenario del Foro Permanente para las Cuestiones Indígenas a fin de presentar las luchas de las poblaciones indígenas en ese contexto y cómo esas tocan la cuestión del pci: en específico, aporta elementos novedosos a la literatura sobre el tema analizando la experiencia de mujeres indígenas lideresas que, en esos espacios internacionales, posicionan sus reivindicaciones en cuanto a la defensa de los conocimientos ancestrales y su conexión con el territorio.


			Así, reconstruye el surgimiento del Foro Permanente para las Cuestiones Indígenas y la participación y las luchas de los pueblos indígenas a través de autores como Acosta García et al. (2012), Bellier (2010) y ­Stavenhagen (2015), con énfasis en las herramientas y los marcos jurídicos que hoy permiten que lideresas indígenas colombianas participen e incidan en dicho foro, tanto como los obstáculos que se presentan a la hora de ejercer su derecho de participación. En particular, la autora otorga un lugar central a la música y a las manifestaciones culturales paralelas, y así muestra los diferentes espacios donde los eventos relacionados con los conocimientos ancestrales se vuelven estrategias “desde abajo”: estrategias empleadas para la protección del pci de los pueblos indígenas que chocan con jerarquizaciones y categorizaciones del saber y del arte de origen occidental.


			Pensar el extractivismo y la interseccionalidad en la justicia transicional desde la mirada de las mujeres indígenas



			Mónica N. Acosta García, finalmente, plantea su investigación a partir de un bloque de literaturas y debates extenso como el de la justicia transicional. Empieza retomando las definiciones de este ámbito de Teitel (2000), el análisis de Mika (2009) sobre cómo esta herramienta ha sido prevalentemente aplicada desde arriba y cómo esto, según McEvoy y McGregor (2008), implica la aplicación de medidas estandarizadas. A partir de ahí, se centra en el caso colombiano, en particular, retomando autores como Lefranc y Vairel (2013), Lecombe (2014) y Naftali (2015), adscribiéndose a cuantos preconizan una involucración de los movimientos sociales en la justicia transicional y, sobre todo, del movimiento indígena. Propone, por tanto, el concepto de justicia transicional “desde abajo” a partir de la experiencia específica de las mujeres indígenas colombianas del Caribe y de su participación en espacios internacionales, mujeres que hacen parte de esos “actores locales subalternos ausentes” teorizados por De Sousa Santos (2006) y Spivak (2003).


			Además, trae a colación la cuestión del extractivismo en territorio colombiano y los estudios realizados sobre los conflictos socioambientales por autores como Rodríguez Garavito (2019), Ulloa y Coronado (2016), entre otros, para analizar la experiencia específica de las mujeres indígenas. En este sentido, integra los debates y aportes de autoras como Lugones (2014) o Curiel (2014) sobre la interseccionalidad, de Coral Díaz (2015) sobre la resistencia de las mujeres, y de otras feministas latinoamericanas como Hooks et al. (2004), para analizar la participación de mujeres étnicas en las instituciones de justicia transicional y problematizar sus roles.


			A partir de estas literaturas, propone la experiencia de lideresas indígenas colombianas “de base” en contextos internacionales, para aportar elementos sobre la violencia ecológica como aspecto diferencial de la violencia contra las mujeres indígenas, sus saberes y su espiritualidad; sobre su consideración en las instancias de construcción de paz y justicia transicional, en un contexto todavía en evolución como el colombiano, y sobre el lugar de las reivindicaciones colectivas en las propuestas y estrategias de “esas otras mujeres” (Hooks et al., 2004).


			Consideraciones éticas



			Desde el punto de vista ético, puesto que aparecen los nombres de muchas personas que dan testimonio en las investigaciones, queremos insistir en que todas las protagonistas dieron su autorización para incluir sus nombres. Los distintos proyectos de investigación a los que estos procesos de investigación pertenecen pasaron por los respectivos comités de ética de la Universidad del Rosario. Igualmente, durante todo el proceso de investigación y de publicación, acogimos la reglamentación sobre el consentimiento consagrada en el Convenio 169 de la Organización Internacional del Trabajo (oit) sobre Pueblos Indígenas y Tribales. Así, el trabajo colaborativo de investigación fue dirigido y avalado espiritualmente por las autoridades tradicionales (mamos, sagas y representantes de los pueblos de la Sierra Nevada de Santa Marta), en especial, durante el trabajo formativo en territorio.
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			Metodologías interculturales y de género: hallazgos en la historia de vida de una mujer arhuaca



			Dunen Kaneybia Muelas Izquierdo*


			Introducción



			Este capítulo hace parte del trabajo de investigación que realicé para la tesis de maestría “Migración femenina en la Sierra Nevada desde las trayectorias de dos mujeres indígenas vinculadas con el trabajo de cuidado” (Muelas Izquierdo 2021) en la Escuela de Estudios de Género de la Universidad Nacional de Colombia. En la apuesta por reconstruir la trayectoria de vida de una mujer indígena, usé metodologías interculturales y de género, lo cual aporta a la investigación sobre las realidades poco documentadas de las mujeres indígenas.


			En esta oportunidad, me centraré en las herramientas metodológicas interculturales y feministas para la investigación formativa y científica a partir de la historia de vida de Aracelis Torres. Su historia me parece crucial, como mujer del pueblo arhuaco, hablante de lengua iku,1 tejedora y sobandera, para comprender los contextos particulares de las mujeres indígenas y, de esta manera, reflexionar sobre las posibilidades metodológicas que reconozcan sus conocimientos ancestrales. Tiene 32 años y dos hijos, es madre soltera, nació en 1988 en la comunidad de Simunurwa y su migración inició desde que tenía 5 años. Mostraré los procesos a través de los cuales fue conducida a salir de su comunidad para trabajar como empleada doméstica y luego regresar a ella, y la forma en que estos se entrelazan con sus conocimientos propios: plantas, tejidos, sobos, partería. Estos son también otros trabajos de cuidado que se articulan a sus procesos migratorios y cobran sentido alrededor de las metodologías propias de las mujeres arhuacas que son necesarias reconocer a la hora de construir una historia de vida.


			Como mujer indígena, me interesa reflexionar sobre esas otras formas de cuidado y su relación con el trabajo doméstico y sobre las afectaciones que ambas tienen a la identidad étnico-racial, de género y de clase en la trayectoria de Aracelis como mujer indígena. Estas reflexiones se pueden construir con metodologías interculturales pertinentes para conocer las experiencias situadas de las mujeres indígenas arhuacas abordando categorías como cuidado, género, migración y etnicidad.


			Con miras a presentar las herramientas metodológicas interculturales desde la historia de vida de Aracelis con todo su entramado, iniciaremos por la niñez y sus primeras migraciones “hacia adentro”. Esta categoría tiene un sentido que es contribuir a los estudios sobre migración femenina indígena y comprender la niñez de las mujeres arhuacas que migran. Esto me permite aproximarme al análisis sobre la formación en conocimientos propios y, de esta manera, identificar las afectaciones a su identidad durante la migración en la vida adulta (Velasco Ortiz 2000).


			Las preguntas que orientan este capítulo tienen que ver con ¿cuáles son las metodologías propias para la reconstrucción de la historia de vida de una mujer indígena? y ¿qué significa el reconocimiento de las metodologías propias de las mujeres indígenas?


			Contexto



			Las chinitas, las gwatis:2 las mujeres arhuacas en Pueblo Bello


			Pueblo Bello se encuentra incrustado en la zona suroccidental de la Sierra Nevada de Santa Marta, específicamente en el Cesar. La población arhuaca, según el dane (2021), representa cerca del 64,4%. Este municipio, aunque no hace parte del resguardo arhuaco, reconocido por la Resolución 78 de 1983 del Instituto Colombiano de la Reforma Agraria (Incora) que da cuenta de la extensión de esta figura jurídica, es territorio ancestral de este pueblo. A menudo, llegan allí mujeres indígenas en busca de oportunidades, como vender mochilas, estudiar, trabajar y también comprar sal, aceite, arroz, y otros productos. En el municipio, se centralizan dinámicas económicas para los hombres y mujeres indígenas (Santamaría Chavarro 2020) (figura 1).
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			Figura 1. Mapa que muestra el municipio Pueblo Bello en el Departamento del Cesar, Colombia


			Fuente: “Pueblo Bello” (2023).


			A pesar de que la mayoría de los habitantes de Pueblo Bello son de origen arhuaco, en su avenida central se evidencia la forma en que hay tratos discriminatorios por parte de algunos comerciantes no indígenas hacia los indígenas. Según el testimonio de la lideresa arhuaca Aris Arias, algunos comerciantes abordaban a mujeres y hombres indígenas que caminan por la calle para que les compren sus productos. Puede ser que los aborden hasta para venderles los cordones de unos zapatos. Así, los detienen permanentemente para mostrarles productos en venta. Los indígenas, que muchas veces no comprenden bien el español, se encuentran entonces acosados por los vendedores, quienes les ponen los cordones, y cuando los tienen ya puestos, les dicen que es una obligación comprárselos. Y si no tienen con qué pagar, cuenta Aris, los comerciantes les quitan la mochila que llevan puesta para pagar la deuda con esta.


			En otras ocasiones, los comerciantes cambian ollas y comida con los indígenas que llegan de las comunidades; los migrantes, al no contar con dinero en efectivo, cambian sus artesanías y productos de la región a cualquier precio, lo cual representa un permanente abuso y discriminación hacia los indígenas. Otra situación que mencionó Aris es la relacionada con la cosecha de café. Algunos comerciantes no indígenas hacen un despliegue hacia los ríos que quedan antes de llegar al pueblo para intimidar a los productores de café indígenas y obligarlos a que les vendan el café, venta que implica que la compra sea a un precio menor del que sería en el municipio.


			En el caso de las mujeres, muy pocas investigaciones se han dedicado a analizar esta realidad. A partir de las observaciones que realicé durante mayo y diciembre de 2020, pude darme cuenta de que algunas familias indígenas que viven en las comunidades, cuando tienen hijas, buscan que puedan “darse sus cosas”, entre ellas, el estudio en casas de familias que viven en el municipio. Ese “darse sus cosas” implica que las familias no cuentan con condiciones económicas óptimas para sostener a sus hijas, darles comida, ropa y educación escolarizada. En estudios sobre mujeres indígenas trabajadoras domésticas en Panamá, se da cuenta de cómo estos acuerdos para que las mujeres jóvenes indígenas salgan de sus comunidades hacia los municipios y las ciudades pasan por acuerdos intraétnicos: entre personas indígenas o otras personas, familiares o no (indígenas o no) para que puedan estudiar (Rodríguez Blanco y Herrera 2015).


			La tarea en estos casos es “ayudar” en casas de familias indígenas y no indígenas a “hacer oficio”. Las labores como la cocina y el aseo pasan por relaciones de poder y códigos culturales diferentes de los de su pueblo, lo que representa el principal problema. Esto, en la traducción cultural de una sociedad a otra, reproduce la discriminación con las relaciones de poder y la dominación marcada por la historia.


			Cuando las mujeres llegan a casas de familias en el municipio, deben entrar a comprender otras formas de hacer el trabajo doméstico y de cuidado. Muchas veces, son descalificadas como mujeres que no saben “hacer oficio” porque las formas de vida en la comunidad de origen son diferentes de las del lugar donde llegan. La historia de vida de Aracelis permite comprender cómo a través de su trayectoria ha logrado combinar los conocimientos de origen y adaptarse a la forma de vida en Pueblo Bello y a una ciudad como Bogotá. La adaptación durante el proceso de migración tiene relevancia a la hora de determinar las afectaciones a la identidad étnico-racial, de género y de clase de las mujeres indígenas que trabajan como empleadas domésticas.


			La zona de la Sierra Nevada de Santa Marta sobre la que trabajé queda a veinte minutos en moto, y se ubica en la parte baja de las faldas de este macizo montañoso conocido como la Sierra Nevada, la zona suroccidental ubicada entre las comunidades del centro de Simunurwa y la comunidad de Mamarwa.


			La historia sobre cómo Aracelis llegó a Bogotá, y en qué condiciones buscó opciones laborales y económicas, se relaciona con su búsqueda de oportunidades por fuera de su comunidad. Ella es una mujer indígena y a través de su relato da cuenta de cómo opera el género, la migración, la etnicidad y el trabajo de cuidado en su vida.


			Metodología



			La construcción de una metodología intercultural está fundada por el trabajo realizado por la Escuela Intercultural de Diplomacia Indígena de la Universidad del Rosario (eidi). En ese sentido, encontrarse con metodologías apropiadas cuando se trata de realizar análisis sobre las situaciones de las mujeres indígenas en sus comunidades resulta importante para materializar el diálogo de saberes (Mato 2007; Pérez Ruiz y Argueta Villamar 2011).


			Al mismo tiempo, las metodologías de los estudios de género, como la etnografía feminista o cartografía feminista, reúnen la “descripción orientada teóricamente por un andamiaje conceptual feminista en el que la experiencia de las mujeres, junto con la develación de lo femenino, está en el centro de la reflexión que conduce la observación” (Blázquez Graf et al. 2010).


			En primer lugar, destaca que “existen nuevos recursos empíricos y teóricos: las experiencias de las mujeres” (Harding 1998, 19), siendo necesario desarrollar preguntas de investigación que apunten a rescatarlas desde la pluralidad para evitar las imágenes o visiones parciales. En segundo lugar, se encuentran los “nuevos propósitos para la ciencia social: estar a favor de las mujeres” (26), ampliando la mirada en la propia realidad social y los conflictos inherentes a esta. En tercer lugar, se ubica el “nuevo objeto de investigación: situar a la investigadora en el mismo plano crítico que el objeto explícito de estudio” (19), estableciendo un diálogo entre investigadora e investigada, contextualizando similitudes y diferencias. (Trujillo Cristoffanini y Contreras Hernández 2017, 148)


			La historia de vida: una técnica de investigación



			La presencia de más relatos de mujeres indígenas en la producción aca­démica de los estudios de género se vuelve una necesidad para identificar las realidades particulares de las mujeres indígenas, solo así se puede hablar de interseccionalidad en estos.


			En la realización de esta investigación, se recurrió a la historia de vida como recurso metodológico relacionado con la historia oral que, de acuerdo con Veras (2010), incluye distintos tipos de relatos (testimonio personal, biografía, autobiografía, entre otros), y con el enfoque biográfico-narrativo, “caracterizado por presentar la experiencia concreta humana como una descripción de las intenciones, mediante una secuencia de eventos en tiempos y lugares” (Bonals et al. 2014, 218).


			Entre conversatorios y entrevistas



			Trabajé con cinco entrevistas sobre la vida de Araceli, en las que resalté la importancia de visibilizar su experiencia, desnaturalizar las violencias que tal vez habían sido ejercidas sobre ella y comprender en qué contexto habían surgido. Fue importante realizar una sexta entrevista a su madre Ana Casilda Pérez, una reconocida sobandera y partera de la comunidad de Mamarwa, quien también heredó a Aracelis su formación en conocimientos ancestrales.


			Cartografía feminista para reconstruir la migración de mujeres indígenas



			En el trabajo de reconstrucción de su historia de vida, se realizó un ejercicio de cartografía familiar. Aracelis recordó los lugares donde vivió y la forma en que era su familia. En ese sentido, la construcción de las cartografías de las migraciones de Araceli parte de


			las metodologías feministas que otorgan a la geografía feminista latinoamericana un importante marco para el mapeo de la violencia de género que pone de relieve el potencial que tienen los mapas como herramienta de comunicación, ya sea para elaborar cartografías de datos estadísticos oficiales como para posicionar mensajes que son omitidos sistemáticamente por la sociedad y el Estado en los llamados contra-mapeos, elaborados por sus protagonistas que dan presencia a las opresiones vividas. (Lan y Rocha 2020, 46)


			Así como ha sido documentado en “diferentes experiencias en Argentina que espacializan las desigualdades de género, clase y raza, para que sean útiles en la defensa de nuestros cuerpos-territorios” (Lan y Rocha 2020, 46).


			Este ejercicio lo pudimos hacer en una sesión que duró dos horas, en la que conversamos y comprendí que era necesario proponer la “migración hacia adentro” como una manera de dar cuenta de las migraciones que realizó Aracelis desde niña. Se trata de migraciones “hacia dentro” y “hacia afuera”. Las migraciones “hacia adentro” reflejan la necesidad de buscar tierras en razón de la sobrepoblación en las comunidades de origen, lo cual adquiere significados particulares en el orden de género. Y también dan cuenta de la colonización y evangelización de los arhuacos que se encontraban en la parte baja de la Sierra Nevada de Santa Marta, quienes tuvieron que refugiarse en las partes más altas (Bastien Andre 2020). Después de años de migración “hacia adentro”, el pueblo arhuaco va a buscar políticamente recuperar el territorio ancestral, es decir, habitar nuevamente estos territorios de la parte baja (Bastien Andre 2020; Hernández Ruiz 2017). Estas dinámicas de migración insertan a las mujeres en formas particulares de trabajo. Aracelis, luego de migrar “hacia adentro” en una política de recuperación territorial del pueblo arhuaco, entra en contacto con el mundo no indígena y se encuentra que su opción laboral como mujer indígena es el trabajo doméstico. Esto configura, entonces, sus migraciones “hacia afuera”, y es relevante en la medida en que otros estudios sobre migración, género y etnicidad precisan que en estas migraciones hay una posible modificación del sistema de jerarquía de género, el cual implica un cambio en la posición de las mujeres en sus familias (Klein y Vázquez-Flores 2013; Velasco Ortiz 2000). Esto fue posible reconstruirlo a partir de la cartografía elaborada por ella, que se detallará en los hallazgos.


			Metodologías para el estudio de la violencia contra las mujeres indígenas



			Desde hace varios años, las mujeres indígenas a través de plataformas como el Foro Internacional de Mujeres Indígenas (fimi 2013) se han venido preocupando por nombrar las metodologías propias de los pueblos indígenas como un ejercicio hacia la descolonización del conocimiento, lo cual representa para el fimi una estrategia para el estudio de la violencia contra las mujeres indígenas. De la misma manera, la académica indígena Linda Tuhiwai, profesora de Educación y vicecanciller maorí en la Universidad de Waikato, se pregunta ¿cómo cambia la investigación cuando los investigados se convierten en los investigadores? En este caso, la pregunta sería ¿cuáles son las metodologías que se nombran para reconocer sus conocimientos ancestrales?


			Conversatorios y sobos para la escucha de las historias de las mujeres


			En el caso de las mujeres arhuacas, resalto el conversatorio de mujeres como una oportunidad para escuchar otros diálogos; en este caso, mientras la señora Casilda ejercía su trabajo como sobandera, pude conocer un poco más las historias que tenía sobre Aracelis. Fue un conversatorio tejido a voces en las que se compartieron experiencias y las mujeres mayores respaldaron a Aracelis a través de un ejercicio de escucha y comprensión de lo que había sido su recorrido. La conversación entre varias mujeres es una metodología propia de las mujeres arhuacas; entre nosotras compartimos experiencias, dolores, victorias, tejidos, hilados. Así es como en este momento fue importante encontrarnos para conversar y fortalecer la confianza. En otra oportunidad, conversé con la señora Casilda sobre su formación como sobandera, conversación en la que la intérprete Seynarin Torres desempeñó un papel importante para comprender lo contado por la sobandera. Esto en atención a que la conversación se realizó en lengua iku, porque la señora Casilda se siente mejor conversando en su propia lengua, todo lo cual es importante en clave de metodologías pertinentes culturalmente.


			Si escuchas, ¿para qué grabar?



			Para iniciar el trabajo de entrevistas y conversatorios, le pregunté a Aracelis si podía grabarla, y me respondió que no, que mejor conversáramos. En nuestra conversación, noté que le daba pena ser grabada, pues sentía que podía equivocarse, además, me contó que para ella grabar la voz era una práctica poco común, como que no era natural en una conversación que esto se hiciera. Si la estaba escuchando, ¿por qué quería grabarla?


			Marco teórico



			Para la comprensión de la vida de Aracelis, fue necesario contar con literatura feminista, toda vez que el interés se centra en la voz de una mujer sobre su propia vida y el análisis sobre su trayectoria, lo cual resulta crucial para entender de qué manera opera el género en sus vidas. Estas son herramientas conceptuales clave para dar cuenta de su realidad como mujer indígena. Por ello, “el concepto de interseccionalidad y de experiencia multi-situada/localizada para abordar la realidad de las mujeres migrantes en países del norte, pues nos otorga herramientas de carácter multidimensional para visualizar la fusión de las estructuras sociales en las experiencias y trayectorias vitales de este colectivo” (Trujillo Cristoffanini y Contreras Hernández 2017, 146).


			Donna J. Haraway propuso la categoría de conocimiento situado para referirse a conocimientos derivados de la localización y la particularidad del sujeto cognoscente. Estos conocimientos son parciales porque derivan del sujeto y su cuerpo; del proceso histórico, cultural y semiótico que lo ha generado; de la manera específica en que se sintetizan el género, la clase y la etnia en tanto elementos de su materialidad e historicidad. (Blázquez Graf et al. 2010, 237)


			Las epistemologías feministas han permitido “precisar que la situación de los sujetos subalternos no es igual en todas partes y que categorías como género, etnia e identidad son configuradas en relación con determinados procesos espaciales” (Piazzini Suárez 2014, 26).


			En ese sentido, Esguerra Muelle et al. (2020) señalan que el trabajo de cuidado está dado por “una división sexual del trabajo que implica la fuga de trabajos y conocimientos de cuidados”, así como “por una división sexual colonial del trabajo ordenador por la diferencia racial colonial y la colonialidad del género” (89).


			Desde los estudios de género, se retomaron conceptos como cuidado (Arango Gaviria et al. 2018), género (Klein y Vázquez-Flores 2013) y migración (Esguerra Muelle et al. 2020). Algunos de estos fueron complementados con nociones establecidas por trabajos de investigación en México (Arango Gaviria et al. 2018). Estos se centran en el caso de mujeres indígenas y desarrollan una articulación de la etnicidad y el género en sus trayectorias (Klein y Vázquez-Flores 2013). Igualmente, introducen la categoría de migración, la cual había sido abordada sin corresponderse necesariamente con una experiencia específica de las mujeres indígenas (Esguerra Muelle et al. 2020; Posso Quiceno 2008; Velasco Ortiz 2000).


			En el caso de los cuidados, a partir de la propuesta de Arango Gaviria et al. (2018), se comprende cómo las actividades orientadas a proporcionar bienestar a otros se inscriben en la noción de cuidados. En esta historia de vida, se evidencia la relación de los cuidados en clave de etnicidad, atendiendo a la formación en cuidados de Aracelis.


			En el caso de la migración, según Barraza García y Gracia (2021), “la movilidad más que un desplazamiento implica una capacidad de situarse en el mundo social y constituir una identidad que permite a los individuos erigir y explicar las relaciones cognitivas del espacio y sociedad” (259). Esto permite comprender la migración en un concepto más amplio que no solo involucra la migración de Araceli en su edad adulta, sino también en su niñez. “Migrar para estas mujeres supone, en realidad, una complejidad a veces contradictoria de realidades no reductibles a solo uno u otro aspecto, y en donde podemos encontrar elementos como la desterritorialización, la transnacionalización, las redes sociales, entre otras” (Barraza García 2015, 37).


			Esta migración asociada con la pertenencia étnica de Araceli fue necesario “historizarla”3 con bibliografía sobre la Sierra Nevada de Santa (Blázquez Graf et al. 2010), esto es, el contexto histórico y colonial (Bastien Andre 2015, 2020), las luchas políticas y territoriales del pueblo arhuaco en la zona de ampliación (Hernández Ruiz 2017) y los estudios de género y étnicos (Santamaría Chavarro 2015, 2016, 2020a, 2020b; Santamaría Chavarro et al. 2015; Santamaría Chavarro, Pauline Ochoa et al. 2018; Santamaría Chavarro, Muelas Izquierdo et al. 2018). Estas miradas particulares de la Sierra Nevada de Santa Marta a través de archivos pusieron en contexto las historias contadas por Aracelis, las cuales metodológicamente fortalecieron el relato y dieron un sentido a su propia narración.


			Hallazgos



			Migraciones “hacia adentro”: un recuerdo de su niñez



			Aracelis nació en Monogaka, una comunidad de Simonorwa; luego, migró a Guananí, un asentamiento de Gunchukwa, y estudió en la comunidad de Mamarwa. Entre Simunurwa y Mamarwa, se encuentra Pueblo Bello (figura 2).
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			Figura 2. Cartografía de la migración de Aracelis durante su niñez


			Fuente: Aracelis Torres.


			Este trabajo fue realizado por Aracelis, mientras explicaba de dónde venía, su linaje y la forma en que migró. La cartografía feminista como una herramienta metodológica (Santamaría Chavarro, Muelas Izquierdo et al. 2018), que, en su caso, ayudó a profundizar en su lugar de origen y le dio importancia a la forma del relato propio sobre la migración intracomunitaria, lo cual contextualiza lo que ella recuerda sobre su familia. Monogaka es un pequeño asentamiento que hace parte de la comunidad central de Simunurwa, cercana a Pueblo Bello; de esta manera, cuando Aracelis migró de Monogaka, pasó por Pueblo Bello para llegar a un asentamiento llamado Guananí en la comunidad de Gunchukwa.


			Cuenta Aracelis que nació en la finca de su bisabuela, en la comunidad de Monogaka (casa que está en la parte superior), una comunidad cercana a Simunurwa (comunidad que le sigue a Monogaka), que queda a veinte minutos de Pueblo Bello.


			Su padre biológico era un enfermero arhuaco a quien ella conoce, pero que no se hizo cargo de ella. La familia de su madre lo rechazó y decidieron que ella se casara con otro hombre, a quien sí reconoce como padre; él fue quien la crio. Por eso, lo reconoce como su padre (padrastro). Esta historia resulta importante para entender la manera en que operan las relaciones entre hombres y mujeres en la comunidad.4 Estas no solo están regidas por el amor, sino por un orden social definido externamente a la pareja. Así lo demuestra este relato en el que la madre de Aracelis no pudo vivir con el hombre del que estaba enamorada y esperaba un hijo, sino con el que la familia decidió que le convenía.


			Aracelis Torres es la mayor de seis hermanas y un hermano. Vivió en Monogaka con su papá y mamá. Me cuenta también que la abuela recibió una finca del Incora en la vereda de Guananí en la comunidad de Gunchukwa, y a esta finca se trasladó toda la familia. Esta fue su primera migración en 1992, y la hizo con sus padres y abuela por fuera de su comunidad de origen. Sobre este “regalo” de parte del Incora es importante recapitular que se inserta en la apuesta política territorial del pueblo arhuaco por retornar a la parte baja de la Sierra Nevada de Santa Marta, y así recuperar el territorio ancestral (Hernández Ruiz 2017).


			Como la familia de Aracelis, hubo otras familias arhuacas que migraron de sus comunidades de origen a instalarse en fincas donde vivían no indígenas, para recuperar el control territorial, cultural, espiritual y político de estos espacios. Estas fincas eran compradas con los recursos de transferencias5 del pueblo arhuaco, y fue una decisión colectiva la ocupación de estos lugares (Hernández Ruiz 2017). Una característica importante de las migraciones “hacia adentro” es el carácter colectivo que adquieren. No se trata de una familia que migra, sino de una comunidad que lo hace en la búsqueda de su pueblo. Aracelis recuerda esa migración y esos recuerdos hacen pensar en cómo esas memorias de infancia están conectadas con tales procesos de recuperación étnico-territorial. Así, estas migraciones “hacia adentro”, lejos de romper con su identidad étnica, lograron que existiera una formación en conocimientos ancestrales, es decir, un fortalecimiento de su identidad. El proyecto educativo comunitario (pec) del pueblo arhuaco retoma las prácticas de las comunidades para el fortalecimiento cultural de la niñez y juventud arhuaca. En ese sentido, la migración de las comunidades hacia el territorio ancestral está acompañada de una política de formación cultural para asegurar la supervivencia de la cultura (cit 2015; Hernández Ruiz 2017).


			Luego de estar en Guananí con su abuela, nace su tercera hermana y su familia nuclear decide migrar en 1997 a la comunidad de Mamarwa, donde les entregaron un lote para que vivieran. Esta fue la segunda migración de Aracelis en el territorio ancestral del pueblo arhuaco, lugar donde permanece su madre Casilda, sus hijos y dos hermanas. En este espacio, creció y estuvo al cuidado de sus hermanas y hermanos. Ella sentía una responsabilidad por este cuidado. Le pregunté si, además de responsabilidad, tenía algún rencor por esa tarea que tuvo que asumir, y me respondió que no, que para ella era una tarea que le correspondía por ser la mayor. Le pregunté por la mamá, dónde estaba mientras cuidaba a sus hermanos. Ella comentó que en ese entonces la comunidad de Mamarwa no tenía oficina cerca,6 entonces, tenían que caminar tres horas a Bunjwagueka para reunirse. Cada vez que la mamá la llamaba para participar de estos encuentros y trabajos tradicionales, debía ir y se demoraba días en volver, por su rol como integrante de la comunidad, que, además, incluye ser sobandera y partera, mientras estaba a cargo de la casa e iba a buscar el bastimento con tres animales. Es desde ese momento que aprende el cuidado de otras personas como trabajo doméstico.


			Pueblo Bello fue un lugar de paso en esas primeras migraciones de Monogaka a Guananí (1992) y de Guananí a Mamarwa (1997), municipio que se encuentra ubicado en medio de las carreteras que comunican estas comunidades. Así, los hombres y mujeres indígenas generan una dinámica económica, comunitaria, social y política que interactúa con un municipio (creado desde 1997)7 donde habitan mundos no indígenas.


			Aracelis me cuenta que, en su infancia, como la mayoría de sus hermanas eran mujeres, les tocaba hacer los oficios de hombres, como recoger la leña y el bastimento (plátano, guineo, yuca, y productos de la huerta familiar), y también los oficios de mujeres, como tejer, cocinar y cuidar los animales de la casa. Esto da cuenta de la forma en que las labores de sostenimiento del hogar están distribuidas por razones de género. En el pueblo arhuaco, la distribución para los oficios en razón de lo femenino y lo masculino tiene que ver con la ley de origen (sistema jurídico del pueblo arhuaco), la constitución que ordena la relación entre los humanos y la naturaleza. No quisiera con esto “justificar” la manera en que se organiza el pueblo arhuaco, sino presentar los elementos para la comprensión de la vida de Aracelis. Cuando ella reflexiona sobre esto, señala que los oficios propios de los hombres los tenía que hacer por ser la hermana mayor. Tuvo, por ejemplo, que cortar leña y buscar bastimento, e incluso hacerlo mientras llovía, y así llegar a su casa con la ropa mojada para retomar tareas de cuidado de sus hermanas y hermanos menores.


			Aprendió a hacer oficio de mujeres en la casa, por lo que tardó en iniciar sus estudios primarios en La Gloria, una vereda cercana a la comunidad de Mamarwa. Esto es interesante, pues deja ver su deseo de acceder a la educación escolarizada. Dado que asumía el trabajo de cuidado en la casa y también tenía tareas fuera de la casa orientadas a su sostenimiento, solo pudo iniciar la escuela hasta los 12 años. En el contexto social del pueblo arhuaco, los niños o niñas ingresan en las escuelas a partir de los 7 años, esto asegura que hasta ese momento reciban una formación en la casa sobre el ser iku (arhuaco) (cit 2015). En el pueblo arhuaco, a partir de la instalación de la misión capuchina en 1912, se implementó una política genocida de educación en la que los misioneros raptaban a los niños o niñas del seno de las familias indígenas para educarlos y que se civilizaran (Bastien Andre 2020). Posterior a la expulsión de la misión capuchina (1982), el pueblo decidió que la formación que recibían los niños o niñas de 0 a 7 años debía ser en casa, y así fortalecer la cultura (cit 2015). Es decir, luego de aprender los conocimientos propios, sí podrían asistir a las escuelas a aprender el conocimiento de “afuera” con enfoque cultural.
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