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Resumen

Esta tesina tiene como objetivo principal explicar las causas de la violencia estructural en el
cuerpo, tierra y territorio de las mujeres Kaméntsa Biya jefas de hogar en relacion con el
despojo, distribucién, acceso y uso de la tierra en el Valle de Sibundoy, Colombia. Esta forma
de violencia tiene sus raices en el proceso historico de colonizacion, evangelizacion y el
establecimiento del Estado republicano en Colombia, durante el cual las mujeres del pueblo
Kaméntsa Biyd sufrieron violencia fisica y cultural. La tierra y el territorio también fueron
constantemente violentados por intereses economicos y politicos de despojo y explotacion,
tanto durante la colonia como posteriormente por la Iglesia y el Estado, lo que ha tenido un
impacto profundo en el cuerpo, la tierra y el territorio de estas mujeres.

Esta problematica se aborda desde las perspectivas de los feminismos comunitarios y
territoriales, utilizando una metodologia cualitativa que incluye la técnica de la cartografia
corporal y entrevistas semiestructuradas. Como objetivos especificos se analizd las causas de
la violencia estructural en el cuerpo, la tierra y el territorio; se indago las consecuencias del
despojo y su incidencia en la distribucién y el acceso a la tierra; por Gltimo se identifico los
impactos negativos en el suelo, aire y agua por el uso de agrotdxicos en monocultivos que
afectaron con violencia a la salud-ambiental del cuerpo, la tierra y el territorio de las mujeres

Kaméntsa participantes, y finalmente se presentan la conclusiones.



Introduccion

La relacion cosmogodnica del cuerpo, tierra y territorio del pueblo Kaméntsa Biya se concibe
como —Kaméntsa yentsa, Kaméntsa Biya— que significa “Gente de aqui con pensamiento y
lengua propia”. Este pueblo asentado milenariamente en 7abanok, nombre ancestral que hace
referencia al lugar de partida y llegada, volver o retornar se denomina actualmente Valle de
Sibundoy. Est4 ubicado al extremo nororiental del departamento del Putumayo al sur de
Colombia. Este territorio fronterizo y puerta de acceso al piedemonte amazdnico, cuenta con
una poblacion de 6.000 habitantes Kaméntsd en los municipios de Sibundoy y San Francisco

(Plan Integral de vida 2006; 2019 y Plan de salvaguarda 2014).

También existe poblacion Kaméntsa asentada en otros municipios del departamento del
Putumayo y en la ciudad de Bogotd, quienes migraron por diferentes factores, uno de ellos fue

el violento despojo de tierras en la época de la colonia evangelizadora.

La tierra y territorio de Tubanok para el pueblo Kaméntsd es uno de los principios
fundamentales del pensamiento, oralidad, sentido y practica para la pervivencia en el tiempo y
en el espacio; concebido desde la Ley Natural —Cabéngbe Soyek— que permite el equilibrio
entre el Pueblo Kaméntsd, la naturaleza y el universo, que nace a partir de la sabiduria,
conocimiento, valores y principios espirituales para cuidar y proteger la vida dentro y fuera
del territorio. Estos principios como: unidad, autonomia, lengua materna o idioma originario,
territorio, gobernabilidad, servicio, legitimidad y respeto estan establecidos y manifiestos en

su Plan Integral de vida Kaméntsa Biyd 2005— 20191,

Uno de los pioneros en la investigacion sobre el despojo de la tierra y el territorio por la
colonia evangelizadora en el Valle de Sibundoy, fue el socidlogo Victor Daniel Bonilla (2019
[1968]), con su investigacion denominada Siervos de Dios y amos de indios. Esta
investigacion develo el papel de las Misiones Capuchinas, la union del Estado Colombiano y
la iglesia catdlica quienes obtuvieron un gran poder para gobernar esa extensa region

colombiana y los destinos de los pueblos indigenas (Bonilla 2019, 331).

El proceso de evangelizacion a los nativos Kaméntsa en su lugar de origen Tabanok o Valle de
Sibundoy se inicia con los hermanos franciscanos enviados en 1547 desde la provincia de
Quito. En 1577 fueron los hermanos dominicos regidos bajo las leyes del convento de Pasto

quienes continuaron la labor por un término de seis afios (Bonilla 1968, 21). Este proceso de

1Un Plan de Vida Indigena es un instrumento de planeacion que se construye a partir de un proceso participativo
de autodiagnéstico y del ejercicio de elaboracion de proyectos. Es un instrumento de politica y de gobierno; y
como tal, un acuerdo social que debe surgir del consenso (Territorio Indigena y Gobernanza 2021, 1).



adoctrinamiento también lo presentd el pueblo Inga?, quienes arribaron al Valle de Sibundoy a
finales del siglo XV. El proceso de sometimiento religioso se dio desde los hermanos
franciscanos, dominicos, jesuitas, maristas y capuchinos. El adoctrinamiento de los salvajes

bajo la insignia de la cruz comenz6 con la catequizacion (Chindoy 2014, 31).

Asimismo, se pueden encontrar investigaciones y literatura que abordan los aspectos
demogréficos y territoriales desde diferentes disciplinas de las ciencias sociales que describen,
interpretan y analizan la existencia, resistencia y lucha del pueblo Kaméntsa, referenciadas en
el presente texto. Entre ellos esta el Plan Integral de Vida que contiene los principios
sociocultural, politico y espiritual como es la tierra y el territorio, temas de importancia para
esta investigacion. Asi como también son relevantes las escasas investigaciones sobre la

situacion o cuestion de la mujer Kaméntsd y sobre la violencia de género.

A partir de mi investigacion de pregrado en sociologia, denominada “Transicion Femenina
Kaméntsa: Tradicion y modernidad” (Juajibioy Muchachasoy 2012) describo el papel social,
cultural, econdémico y politico que desempefian las mujeres dentro del ntcleo familiar y en el
pueblo Kaméntsd desde un contraste generacional. Ahi surgié mi interés por investigar y
accionar sobre la cuestion de las mujeres Kaméntsd. En este proceso de investigacion
considero una transicion de la tradicion a la modernidad, a partir del método biografico y
autobiografia interpretando las condiciones, percepciones, posiciones y disposiciones
précticas de mi abuela materna Maria Dolores Chindoy, mi madre, Maria Clementina

Muchachasoy Chindoy y la mia.

Esta investigacion, me llevo a cuestionar la situacion de violencia en el cuerpo, tierra y
territorio de las mujeres Kaméntsa como consecuencia de la violencia estructural que tiene
lugar desde el proceso historico de colonizacion, evangelizacion y el establecimiento del
Estado republicano en Colombia. Para las mujeres Kaméntsd, la violencia estructural es alin
mas compleja, debido a que histéricamente se ha presentado una triple opresion y explotacion
por su condicion de género (mujer), clase social (obrera o trabajadora) y etnicidad (originaria

o indigena).

2 El pueblo Inga son descendientes de los Incas y arribaron a la regién como avanzadas militares en el proceso de
expansion del imperio. Es asi como a finales del siglo XV llegan al Valle de Sibundoy, tras someter a los
Kaméntsa y para evitar la resistencia de los Kwaiker de Narifio. Esta comunidad comparte rasgos culturales y
organizativos con el pueblo Kaméntsa, sin embargo, mientras este se dedica principalmente a actividades
agricolas, el pueblo Inga tiene una tradicion viajera y un espiritu comerciante. Una vez asentados en su
territorio, el establecimiento de las misiones capuchinas tuvo un gran impacto en su cultura (Ingas, el pueblo
viajero, Ministerio de Cultura).



En este orden de ideas, asi como las mujeres del pueblo Kaméntsa Biya fueron historicamente
violentadas fisica y culturalmente por la colonizacidn y evangelizacion, la tierra y el territorio
también fueron violentados por intereses econdmicos y politicos de agentes externos como los
colonizadores, la Iglesia y el Estado. Dicho inicio empieza desde, “la llamada civilizacioén de
los salvajes, la busqueda del progreso y la defensa territorial y de la soberania nacional frente

a las amenazas de paises vecinos” (Gomez Lopez 2019,18).

Acerca de las repercusiones en torno al despojo de la tierra y el territorio del pueblo Kaméntsa
Biya, ocasionado por intereses econdmicos y politicos de dominio, expropiacion, opresion y
explotacién colonizadora - evangelizadora y del Estado colombiano, Bonilla (2019) senala
que se impone el sistema de acumulacion capitalista, que introduce la propiedad privada sobre

la tierra y el territorio de los pueblos originarios, denomindndolos “baldios”.

Estos acontecimientos historicos de procesos de conquista y colonizacion en los pueblos
originarios del Abya Yala o América, también repercute en el pueblo Kaméntsd Biya en su
lugar de origen Tabanok aproximadamente desde el afio 1535. Asi lo expresa, Quijano (2014)
quien define como colonialidad del poder al proceso que comienza con la conquista historica
para caracterizar un patrén de dominacion global del sistema-mundo moderno/capitalista
originado con el colonialismo europeo a principios del siglo XVI. Ademas, hace referencia a
la construccion del poder cuya base la constituyen el capitalismo colonial moderno y el

eurocentrismo.

Esta construccion consolida un patron mundial de poder que establece una forma particular de
clasificacion social basada en el concepto de “raza”. Lo que permitid establecer relaciones
sociales de poder entre colonizadores y colonizados, basadas en la dominacion, jerarquia y
sometimiento que cambiarian radicalmente las formas tradicionales o ancestrales de conocer,
entender y habitar en el mundo del colonizado y adoptar como propio la estructura y

relaciones de poder social del colonizador dominante (Quijano, 2014)

Por otro lado, Federeci (2010, 19) en su libro Caliban y la bruja aborda el desarrollo y la
relacion entre capitalismo y patriarcado desde un punto de vista feminista, que cuestiona las
formas de explotacion y subordinacion de las mujeres que hacen posible la perpetuacion de la
violencia estructural patriarcal y capitalista de la sociedad, extendida en Europa y América.
Este desarrollo y extension de relaciones sociales de poder, implica una serie de
“cercamientos” definidos por la autora como “la creciente pérdida, entre las nuevas
generaciones, del sentido histdrico de nuestro pasado comun” cercamientos como la

expropiacion de la tierra y el saqueo colonial que son importantes para la acumulacion
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originaria capitalista como sistema econdmico social y establecimiento estructural de

relaciones de poder, que estan necesariamente vinculados con el racismo y el sexismo.

Se toma en cuenta para esta investigacion las siguientes variables de anélisis: despojo,
distribucion, acceso y uso de la tierra como violencia estructural en el cuerpo, tierra y
territorio de las mujeres Kaméntsa, especialmente de las jefas de hogar; puesto que no se ha
abordado, ni analizado este fendémeno desde la perspectiva de los feminismos comunitarios y
territoriales como lo plantean las investigadoras Lorena Cabnal, Julieta Paredes, Adriana

Guzman y Astrid Ulloa.

De esta manera, se considera que la violencia estructural histdrica, ocurre sobre el cuerpo, la
tierra y el territorio de las mujeres originarias o indigenas, hecho que inicia con el despojo
material e inmaterial, de la tierra y territorio, del cuerpo y espiritu como relacion cosmogodnica
y manera de concebir el mundo. Para entender esta relacion que se trasgrede con el
colonialismo y capitalismo patriarcal, se explora el entronque patriarcal como lo plantean

Julieta Paredes, Adriana Guzman y Lorena Cabnal.

Este concepto se abordara en el marco teorico, el cual servird para explicar y analizar la
violencia en el cuerpo, tierra y territorio como violencia estructural que enfrentan las mujeres
Kaméntsa al interior de sus comunidades y del pueblo Kaméntsa Biyd. Precisamente, sobre
esta violencia que enfrentan las mujeres de los pueblos originarios del Abya Yala, Lorena
Cabnal advierte que: “Las violencias historicas y opresivas existen tanto para mi primer
territorio cuerpo, como también para mi territorio historico, la tierra [...] formas de violencia

contra las mujeres, que atentan contra esa existencia que deberia ser plena” (Cabnal 2010, 21).

Estos actos o hechos historicos de violencia, despojo, sometimiento, engafio y esclavitud
acontecieron sobre las mujeres y hombres Kaméntsad. Esta violencia que es estructural se
manifiesta en relaciones de dominacion y jerarquia con relacion al despojo, distribucion,
acceso y uso de la tierra en su lugar de origen 7abanok. En este lugar, la tierra y el territorio
tuvo que pasar por grandes transformaciones socioculturales, politicas, econdmicas y
ambientales ocasionadas por la colonia evangelizadora y el Estado, como lo ratifican
investigaciones realizadas por Bonilla (1968); Cordoba (1982); Chindoy (2014); Sandoval y
Lasso (2015) y Gomez (2021) quienes describen y analizan los hechos de violencia historica

presentados en el pueblo Kaméntsa Biya.

Ademas, se presentan las investigaciones de Cerrato (2012); Juajibioy y Gémez (2014);

Juagibioy (2019); Villamil (2020); y Ordofiez (2022) quienes abordan asuntos sobre las

11



disputas o conflictos territoriales, problemas socio ambiéntales y de salud por el uso de

agrotoxicos en los monocultivos en este territorio ancestral.

La relacion del cuerpo-tierra-territorio de las mujeres Kaméntsd, segin la cosmogonia y
cosmovision ancestral forma un vinculo material de existencia, es la fuente de vida, que se
defiende, cuida y honra como un ser vivo, que, con el proceso colonizador en sus diferentes
épocas historicas desde la esclavitud hasta el capitalismo, se ha violentado y trasgredido. La
tierra en este sistema es considerada como un medio de produccion, como una propiedad que
es dominada, explotada y se convirtio en la causa de diputas y guerras en el mundo. En este
sentido, el fendmeno de la violencia no es ajeno hacia la tierra, ocasionado por la dominacion

y explotacion del sistema y estructura patriarcal — capitalista (Juagibioy 2019).

Este acto de violencia hacia la tierra, que repercute sobre el territorio, también lleg6 a
Tabanok lugar de origen del pueblo Kaméntsa Biya, a partir de los acontecimientos histéricos
de transformacion rural impuesta por la reforma agraria capuchina a mediados del siglo XX.
Al respecto, Bonilla (1968) y Ordofiez (2022) analizan el origen y las consecuencias de la
transformacion de la tierra y el territorio ancestral o de origen Kaméntsa — Tabanok
actualmente conocido como Valle de Sibundoy, declarado como tierras baldias para el control,
posesion y beneficio de la Iglesia y el Estado. En este sentido, Ordofiez (2020, 43-45) cita a
Bonilla para relatar como desde los afios setenta, ochenta e inicios de la década de los noventa
y como consecuencia de la reforma agraria se establece un modelo de desarrollo vinculado
con el despojo colonizador capuchino y del Estado con la intervencion del Instituto
Colombiano de la Reforma Agraria — (INCORA en adelante) encargado de la redistribucion,

adecuacion y parcelacion de las mejores tierras, mediante obras de ingenieria.

En el afio de 1964 el INCORA llega al Valle de Sibundoy con el desarrollo del proyecto de
ingenieria denominado Putumayo 01 para la desecacion y parcelacion del enorme humedal en
la zona plana de la cuenca del rio Putumayo, proyecto que consistia también en la
implementacion de actividades agropecuarias intensiva y extensiva en los suelos para
monocultivos y ganaderia. Esta obra de ingenieria como forma de despojo y violencia reduce
a la tierra y el territorio del pueblo Kaméntsa Biya a la figura de resguardo con una estructura
minifundista, por el contrario, los colonos, la Iglesia y el Estado incrementaron la mediana y

gran propiedad de la tierra (Ordofiez 2022).

De esta manera, se evidencia el establecimiento e implementacion de leyes y politicas de
desarrollo rural en tierras y territorios de pueblos originarios que buscan “la civilizacion y

progreso” para los “salvajes”. En este contexto, se desarrollan proyectos de despojo y
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transformacion de la tierra y el territorio ancestral Kaméntsa, legalmente establecidos por el
Estado como una orden o precepto que hay que obedecer y cumplir, asi incurran y vulneren

los derechos de los pueblos ancestrales.

La identificacion de los impactos en la transformacion de la tierra y el territorio ancestral
Kaméntsa, con la implementacion de proyectos agropecuarios sobre el suelo y el uso de
agrotoxicos en monocultivos que afectan violentamente la salud y medio ambiente en el
cuerpo, tierra y territorio de las mujeres Kaméntsa jefas de hogar se abordan desde dos
investigaciones que analizan los impactos socio ambientales y de salud humana debido al uso
de agrotoxicos en monocultivos en el Valle de Sibundoy. La primera de Cerrato (2012), la
segunda de Juajibioy y Gomez (2014). Se presenta una tercera investigacion en el contexto
internacional que corresponde al diagnostico sobre los efectos e impactos del monocultivo de
palma aceitera en las mujeres indigenas y campesinas de Chiapas — México (Ramos y

Schenerok 2021).

La primera investigacion, expone el analisis de la causa — efecto del sistema de produccion
agricola de monocultivos de maiz y frijol con agrotdxicos, actividad agricola que influyen en
la aparicion de enfermedades hematologicas en personas que manipulan directamente los
agrotoxicos y las comunidades o familias que habitan alrededor de estos monocultivos, esto
debido a que se utiliza el método de aspersion con bombas estacionarias por lo que transporta
en el aire la contaminacion. Asimismo, explica que las familias o comunidades ubicadas en
estas areas de monocultivos de maiz y frijol, estarian expuestas de manera directa al efecto de
los plaguicidas, asi como los ecosistemas naturales e hidrobioldgicos segiin lo expresado por

Cerrato (2012).

En este sentido, esta investigacion evidencia los impactos negativos en la salud humana y en
la tierra (suelo y subsuelo) por la aplicacion de agrotoxicos en el Valle de Sibundoy — Lugar
de origen del pueblo Kaméntsa Biya. Frente a esta situacion se podria decir que las mujeres
Kaméntsa son afectadas violentamente en su cuerpo, tierra y territorio provocando
enfermedades como leucemia, abortos y cancer de mama; sobre ésta tltima premisa, Carolina
Santamaria investiga, analiza y se basa en datos sobre incidencia de cancer de mama para
probar si existe autocorrelacion espacial® como técnica de analisis espacial y determinar si

existe heterogeneidad en la relacion entre este cancer y los plaguicidas, quien considera

3 El concepto de autocorrelacion espacial en el contexto de esta investigacion es relevante dado que las areas
cercanas pueden tener tasas de incidencia de cancer de mama similares cuando las poblaciones en dichas areas
comparten una exposicion comun (Santamaria 2009, 12-13).
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ademas estudiar y comunicar efectivamente las conexiones entre los factores ambientales y el

cancer de mama (Santamaria 2009, 12-13).

La segunda investigacion, se basa en el analisis socio ambiental y los impactos
socioculturales, econémicos y ambientales derivados de los monocultivos de maiz y frijol,
ademads de identificar las causas y consecuencias de desaparicion del jajai* (Juajibioy y

Gomez 2014).

Discrepo con esta investigacion, y con otras, que consideran y reducen el jajarni a un huerto
casero o microterritorio como una pequefa representacion de la dimension del territorio
(Villamil 2020), lo cual no es concebido por el pueblo Kaméntsa Biya de esta manera, puesto
que segun la cosmovision Kaméntsa el jajan es un espacio amplio de tierra y territorio donde
se relacionan y conviven, quienes lo habitan como las plantas, los arboles, animales
domésticos y silvestres, las quebradas o rios y los seres humanos, es un espacio de cultivo
integrado biodiverso que abastece la soberania alimentaria y la medicina ancestral, es un
espacio de ensefanza y aprendizaje del pueblo Kaméntsa Biya (Plan Integral de vida 2006;

2019 y Plan de salvaguarda 2014).

Sin embargo, es de considerar que el jajari se ha transformado a partir del despojo colonizador
de la tierra y territorio ancestral Kaméntsa y ha sido reducido a la parcelacion de resguardo en

minifundios (Bonilla 1968; Ordofiez 2022).

En cuanto a la tercera investigacion, de caracter internacional, dimensiona los impactos,
consecuencias y efectos socioambientales del monocultivo de palma aceitera en comunidades
indigenas y campesinas en Chiapas, México. Este material contribuye a las reflexiones y
denuncias acerca de los efectos del extractivismo, en su modalidad de monocultivo, como
agronegocio que esteriliza y contamina la tierra y las fuentes de agua, propagan plagas y
enfermedades que complejizan la dindmica y relaciones socioambientales en el territorio y

vulneran violentamente los derechos de las mujeres (Ramos y Schenerock 2021).

Esta situacion, relega y despoja las semillas nativas, saberes y practicas ancestrales de

sembrar, cultivar, cuidar y defender la tierra y la vida.

Por otro lado, se encuentran otras investigaciones sobre el despojo colonizador violento, la

cuestion de conflictos territoriales y ambientales en el pueblo Kaméntsa Biya, entorno a los

4 Jajafi es un espacio de tierra donde se cultiva de manera integral y biodiverso que abastece la soberania
alimentaria y la medicina ancestral, es un espacio de ensefianza y aprendizaje del pueblo Kaméntsa Biya (Plan
Integral de vida 2006, 2019 y Plan de salvaguarda 2014).
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impactos del proyecto de distrito de drenaje (Putumayo 01), el uso del suelo para la ganaderia
y los monocultivos intensivos y extensivos de maiz, frijol, lulo y aguacate con agrotdxicos;
también es pertinente mencionar que se han adelantado investigaciones sobre los impactos
socio-ambientales en la construccion de la variante San Francisco — Mocoa que forma parte
del megaproyecto “Iniciativa de Infraestructura Regional para Suramérica” (IIRSA), la
entrega de concesiones mineras para la exploracion y explotacion de oro, platino, zinc,
molibdeno, plata y otros metales, donde nacen varios rios y quebradas que abastecen la

cuenca biogeografica Andino Amazénica (OXFAM Colombia 2022).

A partir de esto, es necesario ¢ importante abordar como variantes para analizar en esta
investigacion: el despojo, distribucion, acceso y uso de la tierra como violencia estructural en
el cuerpo, tierra y territorio de las mujeres Kaméntsa jefas de hogar; puesto que, no se ha
abordado, explicado y analizado este fendmeno y situacion desde la perspectiva de los
feminismos comunitarios y territoriales para la emancipacion de las mujeres originarias del

Abya Yala — América como una contrapropuesta critica al feminismo occidental colonizador.

La tierra y el cuerpo de la mujer Kaméntsa es base material de la existencia humana fisica,
mental y espiritual en el espacio-tiempo historico del territorio de origen. Estos fueron y son
violentados por estructuras y sistemas de barbarie, opresion y explotacion pasando por el
esclavismo, el feudalismo y el actual capitalismo. Esto permite conocer, entender, explicar,
analizar y transformar el fenémeno de la violencia estructural historica de despojo,
sometimiento y opresion del pueblo Kaméntsa Biya en general y la mujer de este pueblo

originario en particular desde la colonizacion hasta la actualidad contemporanea.

En este orden de ideas y en respuesta al cuestionamiento sobre la situacion de la mujer
Kaméntsa, considero pertinente abordar las contribuciones de los feminismos comunitarios y
territoriales como una propuesta epistemologica y politica que hacen frente a diferentes
entramados de sistemas de opresion como el patriarcado, el colonialismo, el racismo, el
clasismo y la misoginia que se refuerzan en el sistema capitalista. Estas entradas analiticas
abordan las vivencias de una cotidianidad en la que el cuerpo de estas mujeres originarias al
igual que la tierra y sus territorios de origen han sido histérica e ininterrumpidamente

oprimidos y violentados.

En este sentido, sobre el feminismo comunitario Lorena Cabnal plantea “la recreacion y
creacion de pensamiento politico ideoldgico feminista y cosmogonico, que ha surgido para
reinterpretar las realidades de la vida historica y cotidiana de las mujeres indigenas, dentro del

mundo indigena” (Cabnal 2010, 11-12).
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Por otra parte, Julieta Paredes y Adriana Guzman proponen que:

La comunidad es como un cuerpo, nosotras mujeres somos la mitad de este cuerpo que es la
comunidad, la otra mitad son los hermanos hombres, en medio estan las personas
intersexuales. Un 0jo, una mano, un pie, un lado del cuerpo son los hombres; el otro ojo, la
otra mano, el otro pie somos nosotras las mujeres. Nuestra lucha es para que todo el cuerpo,

que es la comunidad, viva bien (Paredes y Guzman 2014, 98).
En cuanto a los feminismos territoriales Astrid Ulloa, lo concibe como:

Las luchas territoriales-ambientales que son lideradas por mujeres indigenas,
afrodescendientes y campesinas, y que se centran en la defensa del cuidado del territorio, el
cuerpo y la naturaleza, y en la critica a los procesos de desarrollo y los extractivismos. Las
propuestas se basan en una vision de la continuidad de la vida articulada a sus territorios.
Plantean como eje central la defensa de la vida, partiendo de sus practicas y relaciones entre

hombres y mujeres y las relaciones de lo humano con lo no humano (Ulloa 2015, 134)

Estos aportes tedricos y practicos son relevantes porque cuestiona las relaciones de poder,
jerarquias, subordinacion, opresion y explotacion sobre el cuerpo, tierra y territorio de las
mujeres Kaméntsd en general y en particular jefas de hogar, al interior de las comunidades y
fuera de ellas, como violencia estructural histdrica que se ha perpetuado hasta la actualidad.

En este sentido planteo la siguiente pregunta de investigacion:

(Como se manifiesta la violencia estructural en el cuerpo, tierra y territorio de las mujeres

Kameéntsa Biya jefas de hogar en el Valle de Sibundoy?
Objetivo general

Explicar las principales causas de la violencia estructural en el cuerpo, tierra y territorio de las
mujeres Kaméntsa Biya jefas de hogar con relacion al despojo, distribucion, acceso y uso a la

tierra en el Valle de Sibundoy.
Objetivos especificos

1. Analizar la violencia estructural en el cuerpo, tierra y territorio de las mujeres

Kameéntsd jefas de hogar desde los feminismos comunitarios y territoriales.

2. Indagar las consecuencias del despojo, y como éstas ha incidido en la distribucién y el

acceso a la tierra en las mujeres Kaméntsa jefas de hogar.
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3. Identificar los impactos negativos en el suelo, aire y agua por el uso de agrotdxicos en
monocultivos que afecta violentamente la salud-ambiental del cuerpo, tierra y territorio de las

mujeres Kaméntsa jefas de hogar.
Planteamiento metodolégico

Esta investigacion parte de una metodologia cualitativa. Se tomo en cuenta la propuesta
metodoldgica del Mapeo del Cuerpo como Territorio propuesto por el Colectivo Miradas
Criticas del Territorio desde el Feminismo (2017), quienes pensaron en el cuerpo como primer
territorio y como este se reconoce en el cuerpo de las mujeres que habitan lugares que son
violentados por la explotacion, contaminacion y extractivismo que deja huellas en sus

cuerpos.

Cuando hay conflicto en los territorios sentimos dolores que se materializan de manera directa
en el cuerpo y especificamente en el cuerpo de las mujeres: minas, pozos petroleros,
carreteras, agua contaminada...etc. son territorios dafiados y ahi se concreta la violencia:
feminicidios, acoso, agresiones hacia cuerpos que necesitan ser cuidados (Colectivo Miradas

Criticas del Territorio desde el Feminismo 2017, 13).

En este sentido, esta investigacion se basé en la técnica de la cartografia corporal al dibujo del
cuerpo de cada una de las mujeres Kaméntsd que participaron en el taller. Este dibujo del
cuerpo, como ejercicio personal, se convierte en un mapa para visibilizar los dolores,
sufrimientos y violencia que sufren las participantes. Como complemento a esta técnica, y
como ejercicio colectivo, las mujeres Kaméntsa que se involucraron en la investigacion, se
organizaron en grupos para reflexionar sobre las agresiones que sufre el territorio y como
estas afectan sus cuerpos durante el taller de cartografia corporal. Esto les permitié tomar
consciencia de las transformaciones positivas y negativas en la tierra y el territorio que
habitan, para asi organizarse y defender el cuerpo, la tierra y el territorio ancestral del pueblo
Kaméntsa Biya. Finalmente, para profundizar en esta investigacion, se llevaron a cabo
entrevistas semiestructuradas dirigidas a mujeres Kaméntsa con conocimientos, saberes y

experiencia en liderazgo comunitario.
Aspectos éticos de la investigacion

En esta investigacion segui los principios basicos del Codigo de Etica de la Investigacion de
la Flacso, por lo tanto, las personas que participaron en esta investigacion fueron mujeres
originarias del pueblo Kaméntsa Biya, a quienes de manera respetuosa se les consulto y

explico de manera oral el consentimiento informado de su participacion en la presente
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investigacion. Cabe resaltar que, por tratarse una poblacion en situacion de vulnerabilidad, me
aseguré de respetar y garantizar sus derechos individuales y colectivos como pueblo

originario o indigena.

En este sentido, en la aplicacion de la metodologia y técnicas de investigacion no cause
revictimizacion, ni ninguna forma de violencia. Al igual que lo escrito, la tesina no busca
reforzar estereotipos, ni espectacularizar la violencia, considero que este proceso de
investigacion fue respetuoso con las participantes. Es asi, que fue necesario utilizar
seudonimos para asegurar la confidencialidad de los datos personales e informacion brindada
en la investigacion. En cuanto a la publicacion y difusion de los resultados de la investigacion,
mi deber y compromiso con las participantes es dar a conocer los resultados y entregar una

copia ya sea en magnético o impresa el documento final de la tesina.
Estructura capitular

Esta tesina esta dividida en cuatro capitulos. El primero presenta el marco teorico de esta
investigacion; el segundo aborda el marco contextual; el tercero explica los hallazgos y

resultados; y finalmente se exponen las conclusiones.
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Capitulo 1. Marco tedrico

A continuacion, presento los referentes tedricos sobre feminismos comunitarios y territoriales
que explican y analizan las principales causas y consecuencias de la violencia estructural en el

cuerpo, tierra y territorio de las mujeres Kaméntsa.

En una primera parte se exponen los conceptos sobre feminismos comunitarios y territoriales
del cuerpo, tierra y territorio, ademas de identificar y definir las categorias y conceptos de la
violencia estructural y el entronque patriarcal vinculados al despojo o expropiacion del
cuerpo-tierra y describir como estas categorias y conceptos se entrelazan con la desigualdad,
discriminacion e injusticia social sobre los cuerpos, tierra y territorio de las mujeres Kaméntsa
jefas de hogar en su lugar de origen Tabanok, Valle de Sibundoy. Ademas, estas categorias y

conceptos describen la relacion con el despojo, distribucion, acceso y uso a la tierra.

Por lo tanto, analiz6 y explic algunas perspectivas tedricas y categorias de los feminismos
comunitarios y territoriales, tomando como referentes los planteamientos de Julieta Paredes,
Adriana Guzman, Lorena Cabnal y Astrid Ulloa. Este abordaje teérico y metodologico
permite develar y cuestionar las relaciones internas del patriarcado ancestral y, asimismo, las

relaciones externas de poder, jerarquia y dominacion del patriarcado colonizador occidental.
1.1. Feminismos comunitarios y territoriales de los cuerpo, tierray territorio

En este segmento, se aborda los feminismos comunitarios como teoria social propuesta por las
mujeres de pueblos originarios del Abya Yala®, quienes cuestionan al patriarcado occidental y

a la colonizacion desde sus origenes.

Algunas posturas sostienen que el feminismo comunitario surgi6 del pueblo Aymara del
occidente boliviano a principios de la década de 1990, como un movimiento politico y
tedrico-practico. Asi lo exponen Paredes y Guzman (2014), quienes plantean la necesidad de
la lucha politica contra el capitalismo y el neoliberalismo, asi como la necesidad de
descolonizar el pensamiento y otorgar una nueva concepcion a las palabras, categorias y
conceptos del feminismo occidental, que impone su manera de pensar y de como las mujeres

occidentales consideraban al feminismo.

De acuerdo con lo mencionado por Paredes y Guzman (2014, 67), “el feminismo es la lucha

de cualquier mujer, en cualquier parte del mundo y en cualquier momento de la historia, que

5> Como se reconocia antiguamente al continente americano, por parte de los Kunas.
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lucha, se rebela y propone ante un patriarcado que la oprime o la pretende oprimir”. A partir

de este planteamiento y analisis critico frente al feminismo occidental, plantean que:

El feminismo comunitario es un movimiento social, que responde a la forma de circular del
conocimiento y del pensamiento, que recuperamos criticamente de nuestros pueblos
originarios, formas de ser y de pensar que hoy las tomamos, las repensamos y replanteamos,
para que nos permitan superar formas de construir conocimiento, fragmentado, androcéntrico,

lineal, racional y dominador de la naturaleza (Paredes y Guzman 2014, 61).

Para las autoras, no es suficiente la definicion europea de patriarcado como se mencioné
antes. Para el feminismo comunitario el patriarcado es el sistema de opresion, discriminacion
y violencia histéricamente construido sobre el cuerpo de las mujeres, y que, a su vez, vive y

sufre la humanidad y la naturaleza.

En este sentido, Julieta Paredes (2010, 76) concibe al “feminismo comunitario como la lucha
y propuesta politica de vida de cualquier mujer en cualquier lugar del mundo, en cualquier

etapa de la historia que se haya revelado o manifestado ante el patriarcado que la oprime”.
Por otro lado, Adriana Guzman (2019, 30-31) plantea que:

el feminismo comunitario cuestiona la vision individualista de los feminismos colonizadores
europeos y principalmente el juego que le han hecho al sistema, contribuyendo a la
tecnocracia de género o la equidad de género, que ha despolitizado no solo el concepto
denuncia de género sino el feminismo, institucionalizandolo, convirtiéndolo en politicas
publicas [de estados patriarcales] o en “estudios feministas” [de academias patriarcales y

coloniales].

Con base en los cuestionamientos a los feminismos colonizadores europeos, surgi6 una
reflexion en la cual se propone no pensar como mujeres Kaméntsa frente a los hombres
Kaméntsa, sino pensar entre mujeres y hombres en relacion con la comunidad y pueblo
Kaméntsa Biya y juntos denunciar el patriarcado, el racismo y el clasismo inmersos y

reforzados en el sistema y estructura capitalista.

En este sentido, se retoma y destaca lo sefialado por las autoras sobre la importancia de una
comunidad donde se reconozcan las diferencias y no se disfracen éstas con privilegios, una
comunidad que no parte de los derechos sino del respeto y responsabilidad con la vida

(Paredes 2010; Guzman 2019).

Cabnal (2010, 11-12) expone otra propuesta sobre el feminismo comunitario, al definir este

concepto como “una recreacion y creacion de pensamiento politico-ideologico feminista y
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cosmogodnico, que ha surgido para reinterpretar las realidades de la vida historica y cotidiana

de las mujeres indigenas, dentro del mundo indigena”.

En correspondencia a lo planteado por Paredes y Guzman (2014), la postura de Cabnal (2010,
12) considera el feminismo comunitario como un aporte a la “pluralidad de feminismos
construidos en diferentes partes del mundo, con el fin de ser parte del continuum de
resistencia, transgresion y epistemologia de las mujeres en espacios y temporalidades, para la

abolicion del patriarcado originario ancestral y occidental”.

A partir de las perspectivas de los feminismos comunitarios expuestas por Paredes, Guzman y
Cabnal, se indaga acerca de los feminismos territoriales, desde la postura de Astrid Ulloa,
cuyo proposito es explicar la violencia del cuerpo, tierra y territorio como una forma de
violencia especifica que se entrelaza con la violencia estructural y la desigualdad e injusticia
social. De esta manera, la investigadora describe el concepto de feminismos territoriales

como.

Las luchas territoriales-ambientales que son lideradas por mujeres indigenas,
afrodescendientes y campesinas, y que se centran en la defensa del cuidado del territorio, el
cuerpo y la naturaleza, y en la critica a los procesos de desarrollo y los extractivismos. Las
propuestas se basan en una vision de la continuidad de la vida articulada a sus territorios.
Plantean como eje central la defensa de la vida, partiendo de sus practicas y relaciones entre
hombres y mujeres y las relaciones de lo humano con lo no humano. De igual manera,
proponen la defensa de actividades cotidianas de subsistencia, de autonomia alimentaria y de

sus modos de vida (Ulloa 2016, 134).
1.2. Violencia estructural y entronque patriarcal sobre el cuerpo-tierra

El planteamiento de sistema triangular de la violencia estructural, directa y cultural de
Galtung (2016) permite, como categoria de andlisis, ampliar el conocimiento y entender las
causas y efectos de la violencia estructural como proceso; la violencia directa como suceso, y
la violencia cultural como alienacion para hacernos ver la opresion y explotaciéon como algo
normal y natural. En este sentido, el fendmeno de la violencia estructural opera como circulo
vicioso de fuerza, autoridad, dominio y poder de la colonizacion, la evangelizacion y el
Estado patriarcal — capitalista sobre el cuerpo, tierra y territorio de las mujeres Kaméntsa que

se perpetua y complejiza hasta nuestros dias.

Expuesto lo anterior, es importante abordar los planteamientos de Johan Galtung en torno al

concepto de la violencia:
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La violencia puede comenzar en cualquier vértice del tridangulo formado por la violencia
estructural, cultural y directa, y se transmite facilmente a las otras esquinas del mismo.
Estando institucionalizada la estructura violenta e interiorizada la cultura violenta, la violencia
directa también tiende a formalizarse, convertirse en repetitiva, ritual, como una venganza

(Galtung 2016, 168).

Ahora, la violencia del cuerpo, tierra y territorio se entrelaza con la violencia estructural y la
desigualdad e injusticia social en las mujeres Kaméntsa, como un fendmeno histérico que se
puede explicar desde la violencia estructural vertical y microvertical en la intimidad,

concebida de la siguiente manera:

La violencia tiene estructura y se reproduce ya sea a nivel socioeconémico o doméstico. Se
manifiesta de muchas maneras, en el abandono del Estado, en el racismo, en la inequidad
econdmica y social, en la violencia de género, y demas [...] La verticalidad de la segregacion
espacial, la explotacion laboral, ocurre principalmente desde los organismos estamentales |...]
La micro verticalidad de la intimidad surge entre sujetos subordinados, es decir desde los
varones hacia las mujeres, o viceversa, mediante las maximas expresiones de desigualdad de

poder entre estos sujetos, el abuso sexual y el incesto (De la Cruz 2020, 135-136).

Este planteamiento de la violencia estructural vertical y microvertical, permite entender como
se producen y manifiestan los hechos histéricos y actuales que vulneran las condiciones
materiales e inmateriales de existencia de las mujeres Kaméntsa en su cuerpo, tierra 'y
territorio. Es asi como también la colonizacion histdrica opera con la invasion, dominacion y
despojo violento sobre los cuerpos de las mujeres Kaméntsa, asimismo, sobre la tierra y

territorio ancestral Taubanok.

Los aportes tedricos y conceptuales descritos con anterioridad son relevantes para entender,
explicar y analizar el fendmeno de la violencia estructural, la desigualdad e injusticia social, y
codmo esto se vincula con la violencia del cuerpo, tierra y territorio en las mujeres Kaméntsa.

Para explicar mejor este vinculo de violencias, La Parra y Tortosa (2003, 62) plantean

La violencia estructural como un término util para introducir los mecanismos de ejercicio del
poder, jerarquia y dominio como causantes de procesos que privan las necesidades basicas
humanas. Que como consecuencia se manifiesta en injusticia social, desigualdad y pobreza, no
solo como resultado de dinamicas producidas por relaciones econdomicas, sino que también
pueden ser explicadas a partir de la opresion politica que utiliza mecanismos como la

discriminacion institucional, leyes y normas excluyentes.
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Los mecanismos de discriminacion, desigualdad e injusticia social por los que se produce la
violencia estructural son diferentes en funcion del tipo de relacion conflictiva a la que se hace
referencia. En el caso de las relaciones entre mujeres y hombres, es necesario establecer
didlogos y cuestionamientos sobre las dinamicas producidas por las relaciones sociales,
econdmicas y politicas que se manifiestan, establecen y concretan en instituciones
estructuradas y estructurantes de la relacion de género que caracterizan el patriarcado. La
relacion de género entre mujeres y hombres se ha determinado histéricamente y prolongado
hasta hoy sobre relaciones estructurales de poder, dominio, jerarquia, opresion y explotacion

del sistema patriarcal.

La concepcion de Ulloa se alinea con el planteamiento de Cabnal (2010) sobre la
recuperacion y defensa histdrica del territorio-cuerpo-tierra, al asumir la recuperacion del

cuerpo expropiado y darle vitalidad emancipadora, al tiempo que se potencie con:

La defensa del territorio tierra, porque no se puede concebir el cuerpo de la mujer, sin un
espacio en la tierra que dignifique su existencia, y promueva la vida en plenitud. En este
sentido, la violencia del cuerpo, tierra y territorio se origina de las violencias historicas,
opresivas y explotaciones en el primer territorio cuerpo, como también en el territorio

historico, la tierra (Cabnal 2010, 23).

El vinculo entre la violencia en el cuerpo, tierra y territorio con la violencia estructural y las
desigualdad, discriminacion e injusticia social, explicados y analizados desde los feminismos
comunitarios y territoriales, en relacion con el despojo, y como este ha incidido en la
distribucion, acceso y uso de la tierra en las mujeres Kaméntsa jefas de hogar origindndose a
partir de dos procesos historicos de opresion y explotacion del cuerpo. El primero es la
opresion y jerarquizacion del sistema y estructura patriarcal ancestral y el segundo es el
sistema y estructura patriarcal colonial occidental que se combinan, refuerzan y alian para

oprimir y explotar a las mujeres de los pueblos originarios en el Abya Yala.

En el ejercicio de develar y cuestionar las relaciones internas de poder, jerarquia y
dominacion del patriarcado ancestral y asimismo las relaciones externas patriarcal
colonizadora occidental; se origina el entronque patriarcal como la combinacion y refuerzo
mutuo entre el patriarcado ancestral y el patriarcado colonial como categoria central de
estudio que, de acuerdo con lo expuesto por Paredes y Guzman (2014, 83), se explica como
“las combinaciones, alianzas y complicidades entre hombres invasores colonizadores y
hombres indigenas originarios una articulacion desigual entre hombres, pero una articulacion

complice contra las mujeres originarias o indigenas”.
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En este sentido, Julieta Paredes (2018) expone

el Entronque Patriarcal es un concepto que el Feminismo Comunitario propone para poder
entender la configuracion actual de las relaciones de poder y las hegemonias a través de las
cuales los poderes acttan. Son estas relaciones de poder las que se pretende hoy transformar
por medio de politicas publicas dirigidas principalmente hacia las mujeres. Por “entronque”,
entendemos la relacion de mutua afectacién entre dos historias paralelas de construccién
patriarcal. Dos troncos que, al encontrarse, desarrollan una relacion nueva, pero no por ello
mas justa ni equilibrada. Esta relacion tampoco elimina las diferencias entre ambas, de manera
que queda todavia la posibilidad de comprender las caracteristicas de cada tronco y de
entender como este “entronque” sigue actuando y reconfigurando las relaciones de poder y
dominacion de los territorios andinos. (Paredes 2018, 4-5)

Este entronque patriarcal, entendido como sistema histoérico de opresion y explotacion hacia
las mujeres originarias, permite abordar la categoria del cuerpo-territorio como una manera de

hacer politica desde el cuerpo. Paredes (2013, 98) conciben el cuerpo como:

la forma del existir de cada ser humana/o, el cuerpo que cada una y cada uno tiene, nos ubica
en el mundo y en las relaciones sociales que el mundo ha construido antes que lleguemos a é1.
Como mujeres, lo primero que queremos evidenciar es que nuestros cuerpos son sexuados,

esto esta a la base del concepto mismo de nuestros cuerpos.

En los cuerpos de las mujeres originarias se instauran relaciones de poderes patriarcales
ancestrales y coloniales que las oprimen y explotan; por el contrario, en los cuerpos de los

hombres originarios, este se jerarquiza y privilegia.

En este sentido, es importante la contribucion epistemologica y metodologica que realiza
Cabnal (2010) al referirse a la recuperacion y defensa del territorio-cuerpo-tierra como una
propuesta feminista comunitaria de las mujeres xinkas, quienes consideran el cuerpo como

primer territorio que

Implica la recuperacion consciente de nuestro primer territorio cuerpo, como un acto politico
emancipatorio y en coherencia feminista con “lo personal es politico”, “lo que no se nombra
no existe” [...] Recuperar el cuerpo para defenderlo del embate historico estructural que atenta
contra él, se vuelve una lucha cotidiana e indispensable, porque el territorio cuerpo, ha sido
milenariamente un territorio en disputa por los patriarcados, para asegurar su sostenibilidad

desde y sobre el cuerpo de las mujeres (Cabnal 2010, 22).

El postulado tedrico y metodologico del cuerpo-territorio identifica el despojo de la tierra y el

territorio como un hecho histérico violento a los pueblos originarios del Abya Yala,
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ocasionado por la colonizacidn patriarcal occidental. Al respecto, Cabnal analiza el proceso de
expropiacion de la tierra y el territorio al mencionar que a partir de la “penetracion colonial,
basada en el despojo y extraccion masiva de los bienes naturales de pueblos indigenas, la
situacion y condicion de las mujeres indigenas, al igual que la naturaleza o madre tierra, son

gravemente amenazadas” (Cabnal 2010, 23).

Desde otra perspectiva, la Comision Nacional de Reparacion y Reconciliacion (CNRR), del
Instituto de Estudios Politicos y Relaciones Internacionales (IEPRI) indican que el despojo

también se puede entender como

Una serie de implicaciones y afectaciones que involucran dimensiones materiales e
inmateriales, individuales y colectivas; de género y generacion. Ahora bien, a pesar de que el
despojo puede ser la resultante final de una serie de dindmicas socio politicas y del ejercicio de
la violencia, no es el fin Gltimo en si mismo. Como tal, el despojo puede ser el punto
intermedio en un largo proceso de transformacion social, politica, cultural, economica y
ambiental de un lugar, una region, o del pais en general. Desde esta perspectiva, el despojo se
constituye en un medio a través del cual se procuran objetivos diversos ligados a los intereses
de quien ordena las relaciones de poder y violencia en una regioén, buscando su favorecimiento

particular (CNRR 2009, 30).

La situacion historica y actual de despojo de la tierra y los bienes de la naturaleza por la
invasion colonizadora en los territorios de los pueblos originarios repercute con mayor
perversidad en los cuerpos de las mujeres originarias, puesto que se ultraja con violencia su

cuerpo como sefal de poder y dominacion del entronque patriarcal.

Los planteamientos epistemologicos, tedricos y practicos de los feminismos comunitarios y
territoriales son relevantes para entender, explicar y analizar desde la autocritica y critica de
las relaciones de poder y jerarquia del sistema patriarcal capitalista dentro y fuera de los
territorios de los pueblos originarios. Asimismo, el fendmeno social y la situacion de
violencia histdrico-colonial y contemporanea que afrontan las mujeres originarias en general y

las mujeres Kaméntsa jefas de hogar, en particular.

25



Capitulo 2. Marco contextual

El presente marco contextual contiene tres secciones que describen las caracteristicas y
condiciones del pueblo Kaméntsa Biya en relacion con el despojo, distribucion, acceso y uso
de la tierra como violencia estructural en el cuerpo, tierra y territorio en las mujeres Kaméntsa

jefas de hogar.

La primera es la cosmogonia y cosmovision Kaméntsa en torno a la tierra y el territorio como
uno de los principios fundamentales del pensamiento, oralidad, sentido y practica para la
pervivencia en el tiempo y en el espacio. Este principio fue despojado violentamente por la

colonizacion, la Iglesia y las politicas de intervencion del Estado colombiano.

La segunda seccion se refiere a la violencia estructural histdrica y colonizadora en el pueblo

Kaméntsa Biya, los conflictos, disputas, distribucion y uso de la tierra y el territorio ancestral.

La tercera se relaciona con la sobrevivencia de las mujeres Kaméntsa al patriarcado capitalista
y como enfrentan la triple opresion y explotacion por su género, raza y clase social; y la
vulneracion de sus derechos al interior y fuera de las comunidades del pueblo Kaméntsa Biya,

especificamente en la distribucion, acceso y uso de la tierra.
2.1. Cosmogonia y cosmovision Kaméntsa Biya

La relacion cosmogonica del cuerpo, tierra y territorio del pueblo Kaméntsd Biya se concibe
del “Kaméntsa yentsda, Kaméntsd Biya” que significa “Gente de aqui con pensamiento y
lengua propia”. Que habita milenariamente en 7Tabanok, nombre ancestral que hace referencia
al lugar de partida y llegada, volver o retornar. Este territorio fronterizo y puerta de acceso al
piedemonte amazodnico cuenta con una poblacion de 6.000 habitantes Kaméntsa en los
municipios de Sibundoy y San Francisco (Plan Integral de vida 2006, 2019; Plan de
salvaguarda 2014).

La tierra y territorio de Tabanok para el pueblo Kaméntsa es uno de los principios
fundamentales del pensamiento, oralidad, sentido y practica para la pervivencia en el tiempo y
en el espacio; concebido desde la Ley Natural —Cabéngbe Soyek—, que permite el equilibrio
entre el pueblo Kaméntsa, la naturaleza y el universo, y nace a partir de la sabiduria,
conocimiento, valores y principios arménicos espirituales para cuidar y proteger la vida
dentro y fuera del territorio. Estos principios, como unidad, autonomia, lengua materna o
idioma originario, territorio, gobernabilidad, servicio, legitimidad y respeto, estan
establecidos y manifiestos en su Plan de Vida (Plan Integral de vida Kaméntsa Biya 2005—
2019).
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En este sentido, Juagibioy (2019) y Villamil (2020) senalan que la cosmogonia y cosmovision
Kaméntsa se fundamentan en la memoria —nemoria—, el pensamiento —juabn—, la
tradicion oral en idioma o lengua materna Kaméntsa que las abuelas y abuelos —bétsétsang—
relataban sobre el origen del pueblo Kaméntsa Biya, la relacion con su lugar de origen
Tabanok, con la Madre Tierra —tsbatsan fshants— o —tsbatsan mamda—y con los astros del

universo.

El relato que se presenta a continuacion de mama Narcisa Chindoy, extraido del Plan
Salvaguarda Pueblo Kaméntsa (2014, 16-17), muestra la historia o ley de origen del pueblo

Kaméntsa y como se relaciona su vision cosmica de la vida en la tierra con el universo astral.

Ndayek Kaméntsabiyang: Ko celokan imojtsetkécjan unga strelléng ka, Chéng ndoii jobenayka
Jtsatoriam entsemn ayek nian ojeoyeunayéng a mallajtbé tsévijtsejabeman, as
chéntsémbejtsejiam, ka; as chengchkaimojenangmiaka.
Ndoribuaitemamallajtétsémbeimojisebomnaka, as Chengimojtsenabojotjtseshakan,
chentsanjtseshenékanka. Utatén ibojenoyeunay ché inyeenutikachkdjisonyayam, as
mallajtébéntéboyimojtsechmuaka; nakyapchereklesjemanuaboyénjéjeninamanka,
chéntskuanchéutaténabetskoibojontséjmétkanyeri as, koibojtseninia y
korentyojeysajanguetétanentschéutatibojtsaisatsbanari, ka;
pordontiamchéinyajemyojatsboknoribojanabonyényehenachebaéshchérieiienents, as
chanakyojontsajétsjuabanyojtsatantsététanéntsejontsaonguefjayan, con
nyendorieenjobenayentsd, yojtsontSenetsbuachiiian, pamillangka, as chkashemibonyena as

chabentsanchéstrelléngbiyan, Kaméntsayojéfisebuatamba, ka.
La traduccion en espafiol es la siguiente:

Hace mucho tiempo las estrellas cayeron a la tierra y se convirtieron en hombres. Durante su
permanencia, vieron como ardia la cascara del frijol y producia una gran nube de humo;
entonces, se dedicaron a sembrar mucho frijol, imaginando que cuando estaria seco, al
quemarlo, a través del humo regresarian al cielo. Cuando el frijol estuvo seco, lo cosecharon y
lo desgranaron todo para obtener la cascara. Pero entre los hombres llegados sentian rivalidad
por uno de ellos, por ello engafiandolo lo enviaron a otro lugar el dia de la quema. Cuando
regreso, encontro el rastro de una gran fogata, pero ya sin fuerza, y a pesar de que trat6 de
prenderla nuevamente, ya no era suficiente; sus companeros ya se habian ido. El hombre
encontro todo el frijol que sus compafieros habian dejado desgranado, el cual utilizo para
empezar a relacionarse y crear amistad con las demas familias. En una de estas familias
encontr6 a una mujer, con la cual form6 una gran familia, ensefiandole el lenguaje de las

estrellas. La estrella convertida en hombre trajo la lengua Kaménts$a y por eso es unica.
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Esta relacion cosmogonica y cosmovision permite entender sin romantizar con el misticismo,
la importancia y fundamento de la relacion del Kaméntsa con la tierra y el territorio como
materia y energia viva que da origen a la vida humana y a la biodiversidad. Es asi como se fue
transformando la geografia fisica del lugar de origen 7Tabanok del pueblo Kaméntsa Biyd con

el tiempo y contacto humano. Segun la memoria y oralidad de las abuelas y abuelos —

bétsétsang—, relatan sobre este lugar de origen Tabanok yacia una inmensa laguna —
uafjajonaioy— donde pescaban y casaban para sobrevivir y habitaban a su alrededor

libremente.

Ya para los afos 1530 y 1540, con la llegada de la colonizacion y evangelizacion, el lugar de
origen Tabanok, la inmensa laguna —uafjajonaioy— y el pueblo Kaméntsa Biya que habitaba
milenariamente (Plan Integral de vida 2006; 2019 y Plan de salvaguarda 2014) presentaron
violentas intervenciones como el despojo, desplazamiento y la implementacion de proyectos
de ingenieria. Es asi como, con el proceso de colonizacion, evangelizacion e intervencion de
politicas estatales, comienza la pérdida y debilitamiento de la cosmogonia y cosmovision
Kaméntsa de la memoria —nemoria—, el pensamiento —juabn—, la tradicion oral en idioma
o lengua materna, el cultivo y conservacion del jajasi o chagra tradicional, la medicina y
espiritualidad, patrones socioculturales cimentados en el cuerpo, tierra y territorio del pueblo

Kaméntsa Biya (Juagibioy 2019; Villamil 2020).

Ademas, se podria decir que la relacion cosmogonica con la tierra y el territorio se ha
debilitado debido al despojo y escasez de tierra que limita y afecta la continuidad de los
conocimientos, saberes, practicas y experiencias del Kaméntsa en su lugar de origen Tabanok

(Juajibioy 2012).

2.2. Violencia estructural histdrica colonizadora y contemporanea del despojo: pueblo

Kaméntsa Biya

La invasién colonizadora del 12 de octubre de 1492, mal llamada “descubrimiento de
América” fue un proceso historico de despojo o expropiacion y de ocupacion violenta del
continente americano por parte de la colonia europea, bajo la influencia de la Iglesia catdlica
y basada en el sometimiento, saqueo y genocidio. Estos hechos historicos de violencia
colonial arremetieron con mayor crueldad sobre los cuerpos, tierra y territorio de las mujeres

de los pueblos originarios.

La colonizacion junto al sometimiento evangelizador y, posteriormente, con la imposicion de

una estructura estatal, invadieron y despojaron de forma material e inmaterial a los pueblos
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originarios y se expandieron hasta el mas recéndito lugar de Abya Yala® o América, como la
denomind la colonia europea. Esta invasion y despojo colonizador también llegaron y
sorprendieron al pueblo Kaméntsa Biya en su lugar de origen Tabanok o Valle de Sibundoy

como lo denomind la colonizacion.

El pueblo Kaméntsa Biya que habita milenariamente en su lugar de origen Tabanok, segin la
memoria y relatos historicos ancestrales era una inmensa laguna —Uafjajonaioy—;" por esto
la existencia actual de humedales y zonas pantanosas en la planicie de lo que hoy se denomina
Valle de Sibundoy (Villamil 2020). Las abuelas y abuelos —bétsétsang— Kaméntsa dicen que
por tal razén el caserio o pueblo se asentd en la parte alta o ladera de su lugar de origen

Tabanok, lugar del cual fueron despojados y desplazados violentamente.

En mi investigacion previa, sefialo como el despojo de tierras por los colonizadores, los
evangelizadores franciscanos, dominicos, maristas, jesuitas y capuchinos y el establecimiento
del Estado colombiano lleg6 al limite de expulsar a la mayoria de la poblacion Kaméntsa de
su tierra y territorio — lugar de origen Tabanok y los desplazé hacia la parte baja y planicie de

la laguna —Uafjajonaioy— (Juajibioy 2012).

Este hecho historico causé la muerte a la mayoria de la poblacion Kaméntsa por
enfermedades como la disenteria, debido a la humedad y frio del lugar (Plan Integral de vida
2019; Plan de salvaguarda 2014). El despojo, desplazamiento y el contagio de enfermedades
son los primeros indicios de la violencia colonizadora en el pueblo Kaméntsa Biyd. Estos
hechos de violencia estructural muestra uno de los problemas centrales que presentan los
pueblos originarios en el Abya Yala, como la limitacion y escasez de tierra donde sembrar,

tejer y cimentar la digna resistencia, lucha y esperanza de pervivir fisica y culturalmente.

Acerca de los estudios del proceso de colonizacion en el territorio putumayense, Chindoy
(2014, 18) destaca el conflicto constante entre indigenas y colonos, que con engafios y

maltratos despojaron de la tierra a los nativos o indigenas.

Algunos relatos mencionan que al no existir la nocion de propiedad privada muchos colonos
soltaban sus reses sobre las cementeras de los nativos para dafar sus cultivos; de igual manera

y con el pretexto del arrendamiento los terrenos indigenas fueron poco a poco expropiados.

® Significa Tierra Madura, Tierra Viva o Tierra en Florecimiento, fue el término utilizado por los Kuna, pueblo
originario que habita en Colombia y Panama, para designar al territorio comprendido por el Continente
Americano (Carreray Ruiz 2017,12).

7 Segln los relatos histéricos ancestrales arcaicos, esta palabra hace referencia que Tabanok era una hermosa y
enorme laguna.
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En cuanto al proceso evangelizador, Gomez (2021) afirma que su objetivo tuvo un alto interés
en ampliar la economia para el progreso del pais, a partir de la defensa y ampliacién de los
territorios explotables y civilizacion de los “salvajes”, mediante un concordato entre el

gobierno estatal y la Iglesia.

Las misiones evangelizadoras, [...] resultaron siendo aliadas fundamentales del Estado
colombiano en su afan modernizador. Tal alianza a veces se camuflaba para presentarse como
una disputa entre Estado e Iglesia con base en el ordenamiento territorial de la nacion, sin

embargo, al final la meta era la apropiacion de tierras indigenas (Gomez 2021, 65).

Frente a las disputas y conflictos sobre la tierra y el territorio ancestral del pueblo Kaméntsa
Biyd, Villamil (2020) afirma que prevalecen los intereses econdmicos privados y estatales.
Aun cuando el territorio colectivo sea reconocido legalmente, como resguardo indigena de
acuerdo con las disposiciones de la Constitucion Politica de Colombia de 19918y la
proteccion del convenio 169 de la OIT. Se continua ejerciendo la dominacion y explotacion de
los recursos del suelo y subsuelo en territorios ancestrales; por lo que en la actualidad se

perpetua el despojo y desplazamiento violento.

En este sentido, Gémez (2021) y Orddnez (2022) apelan a una linea de tiempo para identificar
y analizar los procesos de violencia estructural historica, colonizadora y contemporanea en el
pueblo Kaméntsa Biyad. A través de la reduccion, sometimiento, engafios y maltratos fisicos
para despojar, distribuir y usar de la tierra y territorio Kaméntsa; en disputa y conflicto entre
los colonizadores, la Iglesia evangelizadora, las politicas del Estado como la reforma agraria 'y

la Iucha ancestral.

El proceso modernizador de esta tierra y territorio ancestral destaca la intervencion de
politicas estatales, instituciones publicas y privadas, la implementacion de programas y
proyectos en el Valle de Sibundoy — Alto Putumayo para adecuar y distribuir el sistema de
tenencia de la tierra en favor de terratenientes colonos y la Iglesia. Con poder adquisitivo de
capital para invertir y trabajar las tierras, dio paso a la implementacién de un modo de
produccion que se podria considerar también extractivo, basado en la ganaderia y

monocultivos para su comercializacion.

8 Articulo 329. La conformacion de las entidades territoriales indigenas se hara con sujecion a lo dispuesto en la
Ley Organica de Ordenamiento Territorial, y su delimitacion se hara por el Gobierno Nacional, con participacion
de los representantes de las comunidades indigenas, previo concepto de la Comision de Ordenamiento
Territorial. Los resguardos son de propiedad colectiva y no enajenable. La ley definira las relaciones y la
coordinacion de estas entidades con aquellas de las cuales formen parte.
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El despojo, la distribucion y redistribucion de la tierra, el sistema y modo de produccion
capitalista agricola de monocultivos con agrotdxicos, se dimensiona como actividad extractiva
en extensos terrenos de propiedad privada. Por lo tanto, es de considerar esta actividad como
acto de violencia estructural sobre los cuerpos, tierra y territorio del pueblo Kaméntsa Biyad y
que afectan de manera particular a sus mujeres Kaméntsd jetas de hogar en su lugar de origen

Tabanok.
2.3. Las mujeres Kaméntsa sobreviven al patriarcado — capitalista

Para los pueblos originarios del Abya Yala, el patriarcado es un término desconocido, hasta
que surgen movimientos de mujeres indigenas u originarias, algunas influenciadas por el
feminismo colonizador eurocéntrico y hegemonico. Por lo tanto, el patriarcado esta
estrechamente relacionado con la colonizacion, asi lo sefiala Paredes (2018, 24) como un
“conjunto de creencias y concepciones que invaden y se imponen por la violencia de la cruz 'y
la espada, sobre creencias, concepciones de lo que es y debe ser la organizacion social,

politica, econdmica, cultural que ya existian en Abya Yala (América)”.

Asimismo, el concepto de patriarcado, para el pensamiento occidental y el feminismo
eurocéntrico y hegemonico, se define como “el sistema de subordinacion de las mujeres por
parte de los hombres; es entendido como sistema y categoria social de andlisis” (Paredes

2018, 24).

Frente a la situacion y condicion de las mujeres de los pueblos originarios, se propone el
feminismo comunitario como un movimiento social, politico, tedrico y practico de lucha y de
vida de cualquier mujer en cualquier lugar del mundo, en cualquier etapa de la historia que se

haya revelado o manifestado ante el patriarcado que la oprime (Paredes 2010)

Desde este planteamiento epistemoldgico del feminismo comunitario, se explica como dos
troncos; primero el patriarcado ancestral y segundo, el patriarcado colonial europeo se
entroncan, articulan, coordinan y complementan, pero que no son iguales ni lo mismo. Estos
dos elementos se reconfiguran en un “sistema planetario de dominacion patriarcal”, bajo la

dominacion hegemonica de Europa occidental (Paredes 2018, 57).

En este sentido, las mujeres originarias o indigenas se enfrentan con este sistema de
dominacidn, jerarquia y relaciones de poder dentro y fuera de las comunidades de los pueblos
originarios. Tal es el caso que presentan las mujeres del pueblo Kaméntsa Biya al desafiar la
violencia, sometimiento y discriminacion por el solo hecho de nacer y ser mujer. Cuando hago

referencia al nacer y ser mujer desde la condicion material bioldgica, traigo a la memoria
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situaciones de desprecio, subestimacion y decepcion tanto de hombres como de mujeres

cuando nace una nifia o hembra, como se dice coloquialmente.

Por el contrario, si nace un nifio o varon es de gran acogida, valorado y celebrado como si se
tratarse de un premio o de un logro. Esta situacion y actitud misogina sobre el cuerpo de la
mujer no solo se presenta en los pueblos originarios o indigenas sino en todas las sociedades

en el mundo.

Sobre esta situacion de dominacidn y violencia material y simbolica, Bourdieu (2000) en su
texto La dominacion masculina, el cual le sirvid de instrumento para demostrar la existencia
de una sociedad androcéntrica que permite entender con mayor claridad la perpetuacion de la

estructura y la relacion de dominacién entre los hombres y las mujeres.

Como proceso de entendimiento, la dominacién tiene que ver en primer lugar con la
construccion social e historica de los cuerpos, que esta permeada por la vision androcéntrica
del mundo. Bourdieu subraya como la dominacién del hombre sobre la mujer se fundamenta
en la dicotomia y estructura de dominacidn que se construyen socialmente y desarrolla
conductas, sentimientos, pensamientos y relaciones entre personas y entre instituciones como
la familia, la escuela, la Iglesia y Estado. Esta dominacion se extiende en los cuerpos, se
instala en ellos, como division sexual del trabajo y, por tanto, en el desarrollo de habitus

diferenciados (Bourdieu 2000).

Es asi, como las practicas femeninas aparecen como un &mbito o dominio particular de las
mujeres, lo que supone la existencia de un esquema de dominacién masculina basado en la
dicotomia masculino/femenino, alto/bajo, bueno/malo, etc. Es a partir de este esquema que se
desarrollan las percepciones y las practicas, naturalizadas, que se reproducen por medio de la
division sexual del trabajo. La dominacion masculina se perpetta asi en todas las relaciones e
instituciones sociales, puesto que es producto de una violencia simbélica invisible para sus
propias victimas. Las relaciones de dominacion no se sustentan en decisiones conscientes,
sino que estan ocultas tanto para los dominantes como para dominados, y se expresan en
percepciones y habitos duraderos y espontaneos. A partir de esto se otorga al hombre el poder

de dominar a la mujer.

En este sentido, la estructura de la dominacion masculina se relaciona con la articulacion del
patriarcado ancestral y colonial entendido como entronque patriarcal, que se refuerza con el
capitalismo sobre el cuerpo de las mujeres en general y con mayor crueldad y discriminacién

violenta sobre los cuerpos de las mujeres de los pueblos originarios en particular. Estos
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cuerpos, relacionados con la tierra y territorio son despojados, oprimidos y explotados para la
acumulacion de la riqueza del gran capital. El cuerpo de las mujeres originarias en el sistema
patriarcal capitalista se coloniza y expropia, se comercializa como mercancia, se compra y
vende la fuerza de trabajo a cualquier precio o el mas barato, se explota, se consume y al final
se desecha cuando no le es util para la acumulacion; adicionalmente, este sistema inferioriza,
naturaliza e invisibiliza el trabajo doméstico de las mujeres (Paredes 2018; Federici 2010;

Mies 2018).

Sobre el trabajo doméstico Federeci (2010, 16) indica que debe “interpretarse como un efecto
del sistema social de produccion, en el cual no se reconoce la produccion y reproduccion del
trabajo como una actividad social econémica y como una fuente de acumulacion del capital”.
De igual forma, sugiere que la relacion del trabajo doméstico con el sistema capitalista se da
con la devaluacion de la posicion social de las mujeres. Sobre esta idea, la autora refiere que

el trabajo doméstico dejo de ser visto como un trabajo real.

Bajo el sistema de produccion capitalista, que a su vez es entronque patriarcal, el cuerpo,
tierra y territorio de las mujeres de algunos pueblos originarios se sitlia en una marana de
contradiccion y vulneraciones a sus derechos fundamentales y humanos como mujeres
originarias o indigenas. Esto sucede con las mujeres Kaméntsa jefas de hogar;
especificamente con el despojo, y como este incide en la distribucion, acceso y uso de la tierra
y territorio para su pervivencia individual y colectiva desde su cosmogonia y cosmovision

ancestral.

Sobre lo anterior, Federici (2010) sugiere que hay una relacion entre la expropiacion o
despojo y el ataque contra las mujeres. Describe que esta expropiacion no fue el inico medio
para formacion y acumulacion del proletariado mundial, pues donde no se pudo colonizar, se
implemento el trabajo asalariado forzoso. Es asi, como la autora propone que el capitalismo
excluyé a las mujeres al no reconocer el trabajo reproductivo o doméstico y reducirlas a ser
simples reproductoras de mano de obra y a la par a procesos de domesticacion. Esto sumado a
las expropiaciones de tierras, saberes, persecucion, tildadas como brujas, torturadas, ya que se
consideraban como peligrosas. Ademas, sefiala que existia practicas de acumulacion
capitalista mucho antes del feudalismo entonces no se puede mencionar de forma lineal la

imposicion de este sistema econdmico y social.

El derecho fundamental a la tierra estd consagrado en la Constitucion politica de Colombia y
protegido por la OIT. Se reconoce como un derecho colectivo que protege la historia, el

idioma ancestral, la identidad sociocultural, la tierra y el territorio, sin embargo, este derecho
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ha privilegiado a los hombres originarios o indigenas en la distribucion, tenencia, acceso y

uso de la tierra perpetuada en la ruralidad contemporanea modernizadora.

La situacion de desigualdad e injusticia hacia las mujeres de algunos pueblos originarios
como el Aymara en relacion con la distribucion de la tierra, se ha presentado desde tiempos
precoloniales, asi lo explica Paredes (2018) en lo que fue el Estado incaico del Tawantinsuyo:
“Las tierras eran distribuidas de tal forma que cada habitante tenia una parcela de tierra
fecunda para trabajar. Los varones recibian un topo o tupu al nacer, mientras que las mujeres

recibian tan s6lo medio topo” (Paredes 2018, 47).

Para explicar con mayor precision esta situacion de desigualdad e injusticia sobre la
distribucion de la tierra en las mujeres originarias en el estado incaico, Paredes (2018, 47) cita
a Ellefsen (1989), quien remite al cronista Guaman Poma de Ayala cuando este sefala que
habia una diferencia en otorgar bienes entre hombres y mujeres: “la herencia se daba a un
hijo; de haber solo una hija, se le daba la mitad de la herencia, y la otra mitad a un tio del

difunto o a un primo o sobrino”.

En este sentido, son evidentes la desigualdad, injusticia y discriminacion hacia las mujeres del
Estado incaico en tiempos precoloniales. Esta situacion se registra gracias a las
investigaciones de Paredes (2018) quien se apoya de los manuscritos historicos y
antropoldgicos sobre los tiempos precoloniales en el estado incaico, interpretados y descritos

durante la colonizacion en Pera.

Hasta el momento, se desconoce investigaciones y registros de la época precoloniales sobre la

situacion de discriminacion de las mujeres originarias en el Abya Yala.

Por otra parte, la situacion de desigualdad, injusticia y discriminacion no se aleja de la
realidad contemporanea de las mujeres en general y de las mujeres Kaméntsa jefas de hogar
en particular. El Departamento Administrativo Nacional de Estadistica (DANE) en el afio
2020 realiz6 una primera entrega estadistica, en la que evidencid que, las mujeres que habitan
zonas rurales enfrentan situaciones de vida diferentes a las situaciones de los hombres en la
ruralidad. Cabe sefialar que estas estadisticas no registran datos precisos sobre la distribucién
y acceso a la tierra de las mujeres rurales. Pero, registra el acceso y control de la tierra como
propietarios o titulares de hombres y mujeres rurales. Lo que evidencia es que el 63,7% de
predios de tinico propietario son hombres y el 36,3% son mujeres. Esto demuestra la
desigualdad, injusticia y discriminacion al derecho a la tenencia, acceso y titulacion sobre la

tierra (DANE 2020)
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En cuanto a la distribucion, acceso y uso de la tierra en territorio colectivos de los pueblos

originarios o indigenas en Colombia, no existe investigacion alguna.

Es pertinente sefialar que en los pueblos originarios las mujeres al igual que los hombres, se
dedican a sembrar y cultivar la tierra, ademas de realizar las actividades u oficios domésticos
y cuidado de los integrantes de la familia, como roles de conducta asignadas socialmente.
Estos roles de conducta, asignadas socialmente como practicas femeninas se extienden en los
cuerpos de las mujeres Kaméntsd y aparecen como un ambito o dominio particular de las

mujeres, bajo el esquema de dominacion masculina (Bourdieu 2000).

En este sentido, la desigualdad, injusticia y discriminaciéon como violencia estructural recae
con crueldad sobre el cuerpo de la mujer originaria y trabajadora por el solo hecho de serlo.
Por eso, la importancia y necesidad de organizarse, tomar consciencia y luchar para defender
su cuerpo, tierra y territorio, no solo para la pervivencia individual sino colectiva; y su
relacion profunda con la naturaleza y la madre tierra —tsbatsan fshants— o —tsbatsan
bebma— que también es violentada por las actividades extractivitas como es el monocultivo

con agrotdxicos que afectan a la salud humana, a la tierra y el medio ambiente.

Sobre la relacion entre los seres humanos con la naturaleza, Descola (2001) precisa en su
investigacion antropologica en la Amazonia ecuatoriana con los Achuar, que “la naturaleza no
existe” al referirse sobre la separacion entre los humanos y la naturaleza como una idea falsa
en Europa desde el siglo XVII. Por el contrario, para los nativos u originarios Achuar, la
naturaleza esta compuesta de plantas, animales y espiritus que formaban parte de un colectivo
social, es decir la relacion profunda e interaccion reciproca entre los seres humanos y la
naturaleza sostenida y contenida en la madre tierra como fundamento de la cosmovision y

epistemologia propia de los pueblos originarios en el Abya Yala.
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Capitulo 3. Hallazgos y resultados de la investigacion

Este capitulo se basa en los hallazgos de campo y el andlisis de informacion de acuerdo con
los objetivos planteados en esta tesina. En primer lugar, se analizo la violencia estructural en
el cuerpo tierra y territorio de las mujeres Kaméntsé jefas de hogar desde los feminismos
comunitarios y territoriales. Para este analisis fue necesario emplear la metodologia de
cartografia corporal y caracterizacion de las mujeres participantes desde las cosmovisiones,
conocimientos y experiencias en su lugar de origen. Seguidamente, se indago las
consecuencias del despojo y su incidencia en la distribucion y el acceso a la tierra. Por ultimo,
se identifico los impactos negativos en el suelo, aire y agua por el uso de agrotoxicos en
monocultivos que afectan violentamente la salud-ambiental del cuerpo, tierra y territorio de
las mujeres Kaméntsa jefas de hogar. Para lograr estos objetivos se sistematizo la informacion
recolectada en el taller cuerpo, tierra y territorio y en las entrevistas semiestructuradas

individuales.

El presente capitulo est4 dividido en cinco partes. La primera presenta una caracterizacion de
las mujeres Kaméntsa jefas de hogar y sus conocimientos y experiencias situadas desde su
propia cosmovision. La segunda se relaciona al mapeo del cuerpo, tierra y territorio. La
tercera trata la historia y memoria del despojo, voces de dolor y resistencia frente a la
violencia estructural del entronque patriarcal capitalista. La cuarta seccion demuestra las
transiciones y transgresiones sobre el uso de la tierra y sus efectos nocivos en la salud del
cuerpo, tierra y territorio de las mujeres Kaméntsa. En la quinta seccion se describen las

estrategias de supervivencia frente a la violencia estructural.

3.1. Somos mujeres Kaméntsa sembradoras, tejedoras, sanadoras y lideresas de nuestro

cuerpo, tierray territorio Tabanok

A partir de la Metodologia del Mapeo del Cuerpo como Territorio, propuesto por el Colectivo
Miradas Criticas del Territorio desde el Feminismo (2017), implementé la cartografia corporal
como técnica de investigacion. Realicé un taller denominado: “Cuerpo, tierra y territorio,
miradas desde las experiencias diversas de las mujeres Kaméntsa”. Después de realizar el
taller, realicé entrevistas semiestructuradas a mujeres jefas de hogar para complementar el

levantamiento de datos.

Como mujer Kaméntsa y socidloga, consideré apropiado emplear estas técnicas de

investigacion, para ampliar y profundizar mi relacion y entendimiento sobre la situacion
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historica y actual del cuerpo, tierra y territorio de las mujeres Kaméntsa en nuestro lugar de
origen Tabanok y como se transforma y es agredido con el paso del tiempo.

El taller se desarroll6 en dos momentos y asistieron en total 10 mujeres®.

El primer momento consistio en dibujar el cuerpo de cada una y convertirlo en un mapa para
evidenciar los dolores, sufrimientos y violencia en su cuerpo-tierra como primer territorio,
ademas de visibilizar las agresiones y conflictos socioambientales en nuestro territorio y como
lo vivimos en la cotidianidad. Los dibujos del cuerpo-mapa fueron explicados

voluntariamente por cada una de las mujeres a todo el grupo.

En un segundo momento, dibujaron tres mapas de su lugar de origen Tabanok en una linea de
tiempo, para evidenciar la transformacion o transicion de la tierra y territorio ancestral.
Propuse, como metodologia, dividir los mapas en tres momentos historicos y, a partir de esta
division, que surja el intercambio de conocimiento entre estas mujeres. EI primer mapa
representa la tierra y territorio de origen Tabanok antes de la colonizacion; la segunda muestra
la tierra y territorio durante la colonizacion y evangelizacion; y el tercero expone la
intervencion de politicas y proyectos modernizadores. A lo largo del capitulo, explicaré qué
significa los dibujos del cuerpo-tierra-territorio mas relevantes y cada mapa a partir de las

multiples experiencias de estas mujeres.

% En el taller también asistieron mujeres jovenes, adolescentes, nifios y nifias, ya que por su situacion como
madres solteras no tenian a quién relegar el cuidado de sus hijas o hijos.
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Foto 0.1. Taller cuerpo, tierray territorio, 2023

Foto de la autora.

Con el lema “dibuja tu cuerpo como si fuera tu territorio para relatar qué esta sucediendo con

tu cuerpo y tu territorio” (Cruz et al. 2017, 34) inicié el primer ejercicio del taller.

Era la primera vez que, a través del dibujo, nos poniamos a pensar de qué manera nos oprime
y atosiga la violencia en diferentes espacios de nuestras vidas y como la sentimos en nuestros
cuerpos. Cada dibujo nos permitié identificar y evidenciar los dolores, sufrimientos,
emociones y violencia en nuestro cuerpo-tierra como primer territorio; ademas de visibilizar
las agresiones y conflictos socioambientales y como lo vivimos en la cotidianidad en espacios

como nuestro hogar, comunidad y territorio.
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Las principales dolencias y enfermedades estuvieron relacionadas a fuertes dolores de cabeza,
nduseas y malestar general, dolores de ovarios y matriz, rifiones, huesos, columna,

respiratorio, gastritis, anemia y ahora el estrés, fueron mas comunes en el grupo.

A continuacion, se exponen algunos dibujos del mapa-cuerpo que demuestran las

enfermedades y dolencias fisicas, emocionales y espirituales.

Foto 0.2. Dibujos de mapas corporales — taller cuerpo, tierray territorio, 2023
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Foto de la autora.

Derivado de lo anterior, estos dibujos del mapa-cuerpo nos permitieron reflexionar sobre las
dolencias y enfermedades que atraviesan estas mujeres y como esta situacién corporal se
vincula con las agresiones a la tierra (suelo y subsuelo) y al territorio. En la exposicion
voluntaria de las mujeres Kaméntsa sobre los dibujos de mapas corporales, manifestaron tres
situaciones y factores que provocan los dolores, sufrimientos y enfermedades que estan

interrelacionados.

El primer factor es el econdémico, esto debido a la falta de oportunidades de empleo o trabajo
para el sostenimiento del hogar, sin embargo, en la ruralidad las oportunidades de trabajo son
complejas y mas arduas para las mujeres de pueblos ancestrales y campesinas, debido a la
sobrecarga de trabajo en el hogar o trabajo doméstico del cuidado y fuera del hogar, ya sea
como jornalera o trabajadora independiente. El factor econdmico se pone mas dificil cuando

39



se tiene un hogar, pero no se tiene un terreno, asi sea pequefio, donde construir un rancho o

casa para sembrar y cultivar algunos alimentos nativos del jajaf.

El segundo factor es la violencia fisica y psicoldgica, de caracter sociocultural que enfrentan
al interior del hogar, en la comunidad y el territorio ancestral solo por el hecho de ser mujeres
y pertenecer a un pueblo originario. Las mujeres comentaban que en la mayoria de los
hogares es normal o habitual que las nifias y mujeres estén dispuestas a servir a los hombres y
cumplan con las labores o trabajos domesticos. Lamentaban y reconocian que la mayoria de
las mujeres y hombres que tienen hijos varones inculcan costumbres machistas,
discriminatorias o de rechazo a las labores domésticas y de cuidado, como si se tratara de un
trabajo insignificante.

Ademas, al interior de la comunidad y el territorio con frecuencia se subestima las
capacidades de las mujeres Kaméntsa de pensar, decidir y hacer con criterio y determinacién
las labores, trabajos y roles que sostienen no solo sus hogares sino a las comunidades del
pueblo Kaméntsa Biya.

Como tercer factor refieren la crisis socio-ambiental que afecta violentamente al cuerpo-tierra
y territorio de las mujeres Kaméntsa, al expresar que sus dolores, sufrimientos y
enfermedades fisicas, emocionales y espirituales, se deben a la contaminacion de la tierra y
fuentes de agua. En los dibujos de los mapas-cuerpo manifiestan literalmente las siguientes
frases: “Me duele mucho la cabeza por la contaminacion...algunos vecinos estan utilizando
muchos quimicos muy fuertes” (taller, Sibundoy, 10 de diciembre de 2023). “Mi dolencia: el
vientre es la parte que me afecta cuando se presentan cambios emocionales; lo relaciono con
el debilitamiento de nuestro territorio debido a los cambios como la tecnologia y
contaminacion” (taller, Sibundoy, 10 de diciembre de 2023). “Dolencias del ainan (corazén)

porque estamos destruyendo nuestro territorio” (taller, Sibundoy, 10 de diciembre de 2023).
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Foto 3.3. Dibujos de mapas corporales — taller cuerpo, tierray territorio, 2023
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Foto de la autora.

Ademas de lo mencionado, estas mujeres sefialaron que la crisis ambiental y el cambio del
clima se ven exacerbados por las practicas agricolas que abusan frecuentemente de
agrotoxicos en diversos cultivos, teniendo un impacto especialmente fuerte en los
monocultivos de frijol, maiz, lulo y aguacates. Asimismo, el vertido de basura en rios y
quebradas, junto con el desagtie directo de aguas residuales y alcantarillado urbano en estos

cuerpos de agua, agrava la situacion, sobre todo en las zonas rurales.

Estas situaciones y factores, demuestra que afectivamente en el hogar, la comunidad y el
territorio existen relaciones de poder que violentan los cuerpos, tierra y territorio de estas
mujeres. Sin embargo, también opinaron que, a pesar de las dolencias, sufrimientos y
enfermedades, también en sus cuerpos-tierra se gesta alegria y esperanza de cambiar y
mejorar las situaciones y condiciones no solo de las mujeres sino también de los hombres

Kaméntsa en la comunidad. Lo cual se conecta con lo que expone Paredes (2010, 99):

Nuestros cuerpos son el lugar donde las relaciones de poder van a querer marcarnos de por
vida, pero también nuestros cuerpos son el lugar de la libertad y no de la represion. Nuestros
cuerpos en otros de sus atributos tienen una existencia individual y colectiva al mismo tiempo
y se desenvuelven en tres ambitos: la cotidianeidad, la propia biografia y la historia de

nuestros Pueblos.
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Para el feminismo comunitario, el cuerpo territorio es la categoria de andlisis que vincula las
problemaéticas socioambientales en la cotidianidad de las mujeres que habitan el territorio.
Julieta Paredes (2010, 100) explica que “parten desde el cuerpo como una integralidad de
corporeidad, que comprende desde la biogenética hasta la energética, desde la afectividad,
pasando por la sensibilidad, los sentimientos, el erotismo, la espiritualidad y la sensualidad,

llegando hasta la creatividad”.

Por otro lado, Lorena Cabnal (2010, 22) asume que “la corporalidad individual como
territorio propio e irrepetible permite ir fortaleciendo el sentido de afirmacion de su existencia
de ser y estar en el mundo. Por lo tanto, emerge la autoconciencia, que va dando cuenta de

como ha vivido este cuerpo en su historia personal, particular y temporal”.

3.2. Mapeo del cuerpo, tierray territorio de mujeres Kaméntsa en su lugar de origen
Tabanok

Ahora bien, considero importante caracterizar quiénes son estas mujeres que asistieron al
taller. De las 10 mujeres Kaméntsa, cinco se dedican a cultivar la tierra en el jajafi'®o
chagra®! como se nombra cominmente; tres de ellas son sabedores y practicantes de la
medicina ancestral como parteras, sobanderas y manejo de las diferentes plantas medicinales
de la region, solo una ha logrado posicionarse como yagesera'?. Ocho participantes, ademas
de cultivar, se dedican a la elaboracion de artesanias como los tejidos en orlon o lana en el
telar denominado jekoisha o jekonaibe, tejidos en chaquira y cesteria; y tres tienen formacion
tecnoldgica y profesional, quienes, al no conseguir empleo desde su formacidn académica, se

dedican al cultivo o tejidos artesanales.

Realicé entrevistas semiestructuradas a seis de las mujeres Kaméntsa que participaron
previamente en el taller. Considero pertinente sefialar, que tres de las mujeres adultas mayores
entrevistadas, no solo se limitaron a responder las preguntas sino a conversar en confianza
sobre su pasado y presente cotidiano en idioma Kaméntsa. Debo reconocer mi dificultad al
hablar o dialogar con fluidez en este idioma ancestral, sin embargo, puedo comprenderlo. Por

lo tanto, fue dispendiosa la traduccion del idioma Kaméntsa al espafiol de estas entrevistas,

19Jajaii es un espacio amplio de tierra y territorio donde se relacionan y conviven, se ensefia y aprende quienes lo
habitan como las plantas, los arboles, animales domésticos y silvestres, las quebradas o rios y los seres humanos,
es un espacio de cultivo integrado biodiverso que abastece la soberania alimentaria y la medicina ancestral del
pueblo Kaméntsa Biya.

HEs un término en quechua que hace referencia al espacio donde se cultivan alimentos y se cria especies
menores como gallinas, patos, cuyes.

12 Significa que ha adquirido el conocimiento y préctica con el tiempo por su edad avanzada y experiencia para
realizar ceremonias de Biajiy, yagé o Ayahuasca dentro y fuera del pueblo Kaméntsa Biya.
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puesto que hay palabras que no se pueden traducir literalmente, sino que hay que buscar
palabras en espafiol que se pueden relacionar o parecer.

A continuacion, expongo quiénes son las participantes, cabe mencionar que he utilizado

seudonimos para no exponer la identidad de estas mujeres:

Flor Maria: Tiene 58 afos, es casada, es madre de dos hijas mayores de edad y dos hijos, uno
de ellos fallecio a los 14 afios en el afio 2015, es abuela de seis nietos. Estudié hasta quinto de
primaria; es artesana, agricultora, aprendiz de la medicina ancestral y representante del grupo

de danza del adulto mayor denominado —Vida Or— Ahora que vivimos.

Carmencita: Tiene 45 afios, es madre soltera de cuatro hijos, de los cuales tres son hijas
mayores de edad y un hijo menor de edad, es abuela de tres nietos. Termind el bachillerato y
estudio un técnico en produccion pecuaria. Desde su infancia aprendio a elaborar artesanias
en tejido de orlén industrial y lana natural en telar denominado —jekoisha— o —jekonaibe—,
tejidos en chaquira y cesteria. Gracias a los conocimientos y experiencia no solo como
artesana sino también por su trabajo comunitario, constantemente es convocada por diversas

organizaciones para orientar talleres de artesania Kaméntsa.

Lily: Tiene 37 afios, vive en union libre con su pareja y tienen dos hijas; la primera cumplio
18 afios en el 2023 y la segunda es menor de edad. A su cargo también esta la hermana menor
de 15 afios, quien quedo huérfana. Es bachiller y estudié un técnico agropecuario. Junto a sus
hijas y hermana se dedican a la elaboracion de artesanias en chaquira, a la actividad
agropecuaria y, a su vez, trabaja en la construccion cuando a su pareja lo contratan como

maestro de obras.

Yanira: Tiene 40 afios, es casada, tiene un hijo menor de edad. Es ingeniera agronoma, se
motivo a estudiar esta carrera profesional porque considera que es necesario crear y promover
estrategias que fortalezcan los conocimientos y buenas practicas agroecol6gicas y pecuarias
desde y para la poblacion que habita y trabaja en la ruralidad. Es consultora en programas y
proyectos de extension rural con entidades del Estado y organizaciones no gubernamentales —
ONG. En el tiempo libre se dedica a cultivar plantas alimenticias, medicinales y ornamentales

en el jajafi o chagra.

Clarita: Tiene 68 afos, se caso y enviudd, ya que a su esposo lo asesinaron cuando su primer
hijo cumplié 15 afos. Quedd a cargo de seis hijos, tuvo que trabajar sola arduamente para
sobrevivir y salir adelante con sus hijos. Actualmente sus hijos son mayores de edad y cada

uno ha formado su hogar, es abuela de nueve nietos. Por su gran responsabilidad, empatia y
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solidaridad, el cabildo Kaméntsa y el Instituto Colombiano de Bienestar Familiar — ICBF, fue
escogida como madre sustituta de una nifia y un nifilo menores de edad, que con el tiempo
adopto. Cursé segundo de primaria, escasamente aprendio a leer y escribir luego se retird de
la escuela. Gracias a las ensefianzas de sus abuelos, aprendioé sobre el manejo de las plantas
medicinales y la parteria. Por sus conocimientos, experiencia y edad ha logrado posicionarse
como sabedora de la medicina ancestral Kaméntsa y manejo de ceremonias de —Biajiy—,
yagé o Ayahuasca dentro y fuera del pueblo Kaméntsa Biya, aunque al interior de las
comunidades persiste el egoismo y subestimacion hacia las mujeres Kaméntsa que aprenden y

adquieren experiencia sobre el manejo de la medicina ancestral.

Mari: Tiene 63 afos, es casada, es pareja de un dirigente y sabedor de la medicina tradicional,
es madre de cuatro hijos mayores de edad, es abuela de tres nietos. Desde muy joven se ha
vinculado a procesos comunitarios, esto le motivo a terminar el bachillerato para adultos.
Tuvo la oportunidad de trabajar 16 afios como auxiliar de cocina en el Hogar Infantil
denominado —Baseteméngbe Yebna— Casa de la Nifiez. Por decision propia se retira de este
trabajo y se dedica al cuidado en el hogar; y al cultivo del jajafi o chagra en el terreno de
resguardo que el cabildo le asigné con un documento de usufructo. Es reconocida como
lideresa por su trayectoria comunitaria y movimiento indigena en el Sur Occidente

colombiano.

3.2.1. Lugar de origen Tabanok cosmovisiones, conocimientos y experiencias situadas de

mujeres Kaméntsa

Como mencioné en capitulos anteriores, la cosmogonia y cosmovision de las mujeres
Kaméntsa se basa en la memoria y oralidad de las abuelas y abuelos —bétsétsang— en su
lugar de origen Tabanok, con la Madre Tierra—Tsbatsan Fshants— o —Tsbatsan Mama—y
los astros del universo (Juagibioy 2019; Villamil 2020). Segun la memoria y oralidad
ancestral se relata que el lugar de origen Tabanok yacia una inmensa laguna —uafjajonaioy—
donde pescaban y casaban las comunidades Kaméntsa para sobrevivir y habitar libremente a
su alrededor. Con el propésito de profundizar y ratificar las cosmovisiones, conocimientos y
experiencias de las mujeres Kaméntsa jefas de hogar, desde la memoria y oralidad que sus
abuelas y abuelos —bétsétsang—, sobre como era el lugar de origen Tabanok, antes de la
llegada de la “gente blanca” como les dicen comunmente a los colonizadores, se realizé un

conversatorio reflexivo para conocer las percepciones de las participantes.

En este sentido, fue importante conocer y explicar los relatos y experiencias mas relevantes de

las mujeres Kaméntsé entrevistadas.
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Los abuelos cuentan que antes, lo que hoy es la parte plana era una laguna donde casaban
patos salvajes y pescaban truchas. Pero todo eso se acabé cuando llegaron a desecar la laguna,
decian que obligaban a los Kaméntsa a trabajar para desviar los rios y secar la laguna, en ese
trabajo muchos murieron con enfermedades, otros prefirieron huir a otro lugar (entrevista a
Flor Maria, Sibundoy, 10 de enero 2024).

La parte plana era un lugar inhabitable, porque todo era una laguna, cuentan los mayores que
bajaban en canoas a casar patos salvajes y pescar truchas, los Kaméntsa andaban libres en su
territorio, no habia cercos, ni alambrados, no habian duefios, la tierra era de todos de manera
colectiva (entrevista a Lily, Sibundoy,12 de enero 2024).

Desde el feminismo comunitario la memoria y oralidad de las cosmogonias y cosmovisiones
de los pueblos originarios del Abya Yala en general y el pueblo Kaméntsa Biya en particular,
se sitla en el tiempo-espacio precolonial (antes de 1492) y en el proceso colonizador. Para
explicar y entender la relacién en comunidad entre el cuerpo humano con la tierra, el territorio
y el cosmos, Julieta Paredes (2014, 89) sefiala que: “la comunidad no solo somos las personas,
lo es también el espacio, todo lo que esta encima, alaxpacha, lo que esta aqui akapacha, y lo
que esta abajo, manghapacha. La comunidad también es territorio y la naturaleza que vive en

este territorio”.

A partir de este postulado, es relevante reflexionar en torno a como conciben las mujeres
Kaméntsa al cosmos y la Madre Tierra con relacién a su lugar de origen Tabanok. Al dibujar
el primer mapa antes de la llegada colonizadora, estas mujeres hicieron memoria, emplearon
la imaginacion y creatividad. EI primer mapa evidencia la relacion y comunidad entre el ser
humano con la Madre Tierra y el territorio del pueblo Kaméntsa Biya. En este mapa se
identifica los lugares mas relevantes para la pervivencia y resistencia del Kaméntsa como es
—téjok— (montafia), —sésnok— (paramo), —uafjajonaioy— (donde existia una inmensa
laguna, actualmente solo quedan humedales) —bétse fshajay— (rio grande del Putumayo) —
jajafi— (chagra que No es una huerta casera), —yebna— (casa tradicional) y —shinyak—

(fogdn).

Tabanok milenariamente ha sido el lugar de origen del pueblo Kaméntsa, donde se origina su
propia cultura y su propia lengua materna. Ancestralmente el valle de Sibundoy tiene su
origen biofisico y natural de ser una gran laguna y humedales, por eso nuestros mayores
antepasados tenian su asentamiento en la parte montafiosa del valle. Ha cambiado por la
intervencion de personas que llegaron e invadieron las mejores tierras pertenecientes a la

comunidad Kaméntsé e hicieron diferentes trabajos que alteraron la condicion natural de la
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parte plana del Valle de Sibundoy en donde habia lagunas y humedales (entrevista a Yanira,
Sibundoy, 12 de enero 2024).

Los relatos demuestran los conocimientos y experiencias situadas de las mujeres Kaméntsa
que traen a la memoria el espacio-tiempo histérico de nuestras antepasadas, al espacio-tiempo
contemporaneo de lo que fue nuestro lugar de origen Tabanok. Sus experiencias y la mia de
habitar nuestro cuerpo, tierra y territorio ancestral develan sucesos notables desde nuestra
perspectiva que se nutren de la cosmovisién, memoria y oralidad Kaméntsa, despojada por el
proceso de la colonia evangelizadora y modernizacién. Asi como también el despojo y
transformacion violenta de la tierra y territorio que afecta con mas agresividad y de diferente

manera a los cuerpos de las mujeres Kaméntsa.

A continuacion, se muestra el dibujo del primer mapa de Tabanok antes de la colonizacién,
elaborado por el grupo de mujeres Kaméntsa.

Foto 0.4. Mapa de Tabanok antes de la colonizacion, 2023

Foto de la autora.

Considero relevante sefialar que la cosmogonia de los pueblos originarios de Abya Yala en
general y del pueblo Kaméntsa Biya en particular se ha relatado y escrito desde una visién
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masculina, que relega e invisibiliza las cosmovisiones y puntos de vistas de las mujeres
originarias Kaméntsa particularmente. Sobre esta situacion, Lorena Cabnal (2010, 17-18)

argumenta que

los documentos consultados, los procesos en los que ha participado y sus planteamientos, son
una construccion cosmogonica masculina. Ademas, la mayoria de exponentes y pregoneros
del movimiento indigena en la actualidad “con propiedad y autoridad epistemoldgica” son

hombres.

Sin embargo y gracias a la clarividencia y tesén de mujeres originarias o indigenas, mestizas y
mujeres “blancas o colonas” como se les llaman. Empiezan a escribir la historia, el presente y
a transformar una nueva sociedad, que nos inspiran a continuar su legado en busca de
relaciones mas equilibradas y armonicas entre el cuerpo, la tierra, el territorio y el cosmos en

comunidad.

Una de las experiencias situadas que manifestaron con unanimidad las mujeres en el taller, es
la vinculacion del cuerpo, tierra y territorio de las mujeres y hombres Kaméntsa con nuestro
lugar de origen Tabanok. Esto lo explicaban al momento de sembrar con plantas a manera de
ritual, la placenta de la madre y el ombligo del recién nacido en el —shinyak— o fogdn. Este
ritual de siembra tiene dos propdsitos, el primero se vincula con el arraigo a la madre tierra y
el volver o retornar a Tabanok asi estemos en cualquier lugar del mundo; y el segundo esta
relacionado a la fortaleza y proteccion de salud fisica, mental y espiritual de la madre y del

recién nacido. Estos fueron algunos comentarios que hicieron las mujeres en el taller.

1. El ritual de siembra de la placenta y el ombligo ha sido una costumbre en mi familia. Este saber lo
heredé mi mamita de mi finada abuelita y lo he puesto en préactica con el nacimiento de mis hijos y

nietos.

2. La costumbre de sembrar la placenta de las mamitas y el ombligo de sus hijitos, en estos tiempos se
esta olvidando, como también la sabiduria y experiencia de ser partera. Ahora las mamitas Kaméntsa
prefieren ir al hospital a que las maltraten, porque eso ha sucedido. Luego buscan la ayuda con la

medicina de las plantas y tratamiento para acomodar la matriz.

3. A pesar de que mi mama no hizo este ritual, porque naci en el hospital. Yo si hice la siembra de la
placenta y el ombligo de mi hijito con el acompafiamiento del taita que presta su servicio en la

modalidad propia Kaméntsa que brinda el cabildo con el ICBF.

En este sentido, pese al despojo de la memoria, oralidad y la tierra por el proceso colonizacion
evangelizadora y modernizacion de los cuerpos, tierra y territorio de las mujeres Kaméntsa,

que debilita la practica del idioma, usos y costumbres; y por ende la cosmovision del pueblo
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Kaméntsa Biya. Aln las mujeres continuamos junto con los hombres Kaménts4 en este
espacio-tiempo contemporaneo revitalizando y fortaleciendo las cosmovisiones,
conocimientos y experiencias de concebir y habitar el cuerpo, tierra y territorio en nuestro

lugar de origen Tabanok.

3.3. Historia y memoria del despojo, voces de dolor y resistencia de las mujeres
Kaméntsa frente a la violencia estructural del entronque patriarcal capitalista

La violencia estructural ha operado como circulo vicioso de fuerza, dominio y poder de la
colonia evangelizadora y el Estado capitalista sobre los cuerpos, tierra y territorio de mujeres
y hombres del pueblo Kaméntsa Biya en la historia y perpetuada en la compleja realidad
contemporanea. Para los feminismos comunitarios la memoria se entiende como categoria que
enlaza los conocimientos y experiencias de nuestras antepasadas, como forma de la vida que
se ha dado en las tierras y territorios del Abya Yala. Julieta Paredes (2018, 33) explica que “la
memoria es la conexidn con las ancestras, las abuelas y madres son las que preceden a cada
generacion de mujeres, pero a la vez cada generacion de mujeres constituye la memoria de las
futuras generaciones. La memoria es la que da cuenta de la existencia historica de las

mujeres”.

Escuchar las voces de las mujeres Kaméntsa contemporaneas situadas en el tiempo-espacio de
la memoria de sus antepasadas relatan el despojo violento de su cuerpo, tierra y territorio
durante el proceso historico de la colonizacion evangelizadora, fue lo mas comentado por las
mujeres en el taller, sobre la historia de sus abuelas antepasadas —pasad bétsétsang — la
cual, esta cargada de dolor y sufrimiento, por la violencia fisica y psicoldgica ocasionada por
los colonizadores y capuchinos. Como mencion6 una de las participantes:

Mi mamita me contaba que mi abuelita tuvo que sufrir mucho desde que era una nifia, porque
a mis bisabuelitos les tocd que andar rodando de un lugar a otro, corriéndose de la gente
blanca y los padres capuchinos para que no los obligaran a la fuerza ir a la escuela y a trabajar

haciendo caminos en el monte y los castiguen por no obedecer.

A continuacion, se muestra el dibujo del segundo mapa de Tabanok durante la colonizacion

evangelizadora, elaborado por el grupo de mujeres Kaméntsa.
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Foto 0.5. Mapa de Tabanok durante la colonizacién evangelizadora

ABANOK

Foto de la autora.

Este dibujo representa los principales hechos efectuados en el proceso de la colonizacion y
evangelizacion, se evidencia la imponente construccion de la iglesia catdlica, la apertura de
carreteras y caminos de herradura, la entrada de la “gente blanca o colona” con caballos,
ovejas y ganado para pastorear en las tierras donde consideraban baldias. Se observa la
parcelacion y privatizacion de las mejores tierras; y el desplazamiento de las comunidades
Kaméntsa de la parte alta montafiosa del caserio a la parte plana cuando existia una laguna,

donde solian pescar y casar patos salvajes.

Para complementar la explicacion del mapa del lugar de origen Tabanok del pueblo Kaméntsa
durante la colonizacion evangelizadora; doy lugar a los relatos de las mujeres Kaméntsa
entrevistadas, quienes hacen memoria de sus antepasados y son voces de la historia relegada y

no escrita.

La historia de nuestro Tabanok es triste y dolorosa, recordar como sufrieron nuestros
antepasados cuando llegaron los capuchinos y gente extrafia. Toda lo que hoy es el pueblo
estaba habitado solo por Kaméntsa, recuerdo y escuchaba de los mayores que nuestros
antepasados fueron engafiados para que les entregaran la tierra y asi se fueron aduefiando de
las mejores tierras y obligando a los indigenas a trabajar la tierra para los padres capuchinos.

49



La gente blanca engafiaba a nuestros antepasados, les cambiaban con un ternero o una vaca
muerta por la tierra, ellos se aprovechaban de la ignorancia y necesidad. Lo peor fue cuando
los engafiaban con aguardiente y se aprovechaban mas porque estaban perdidos de la

borrachera (entrevista a Clarita, Sibundoy, 13 de enero 2024)

La iglesia ademas de despojar y desplazar a nuestros ancestros, empezaron a traer gente
campesina de Narifio, a quienes le vendian, intercambiaban o regalaban los terrenos que
fueron arrebatados a los Kaméntsa, asi los colonos empezaron a poblar nuestro territorio. La
iglesia empezo a entregar tierras a colonos y Kaméntsa en las partes mas lejanas y fueran
mayordomos o trabajadores, empezaran a sembrar, a cultivar y criar ganado y ovejas, para
llevarle a los capuchinos y curas. Otra manera de despojo fue de los mismos campesinos al ver
que la tierra era fértil y favorable para agricultura y para vivir. Los campesinos empezaron a
quemar las casas tipicas hechas de materiales del entorno. Contaba mi abuela y muchos
mayores que llegaban a quemarles hasta 3, 4 y 5 veces las casitas, mientras salian para la
montafa o a los alrededores a trabajar, a cultivar o traer alimentos y caseria, cuando llegaban
la casita estaba totalmente quemada con todas sus pertenencias y era con el fin de aburrirlos

(entrevista a Carmencita, Sibundoy, 10 de enero 2024).

El primer y segundo relato es similar, aunque tienen una particularidad de manifestar los
hechos histéricos del despojo. Clarita como adulta mayor y su escolaridad menciona este
hecho como “engafos” de los “padres capuchinos” y la “gente blanca”. Mientras que
Carmencita a sus 45 afios y por su formacion escolar menciona con nombre propio el despojo
de la tierra cometida por la Iglesia y los colonos. Estos relatos son interpretaciones que
evidencian las estrategias de despojo de tierra utilizadas por la colonia evangelizadora como
mecanismo de violencia estructural. Asimismo, manifestaron otros mecanismos de violencia

estructural relacionada con el entronque patriarcal como se relatan a continuacion.

Los capuchinos y la gente blanca trajeron la violencia cuando obligaban a trabajar en la tierra
que era del Kaméntsa, mi madre me contaba que tanto hombres como mujeres los ponian a
trabajar como esclavos, hasta enfermarse y asi poco a poco empezaron a disminuir la
comunidad. Eso fue muy doloroso. Contaban que los capuchinos y los colonos o gente blanca
se ponian de acuerdo para engafiar al Kaméntsa y despojarles o quitarles las tierras. También
contaban que habia lideres y sus familias indigenas que obedecian todo lo que ellos les decian,
hablaban el espafiol y se volvieron religiosos, unos llegaron a ser monaguillos de los padres
capuchinos, a ellos no les quitaban la tierra y los escogian para prestar el servicio en el cabildo
y liderar a la comunidad. Asi fue como se dio el cabildo (entrevista a Mari, Sibundoy, 14 de
enero 2024).
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Pues a mi también me obligaron a ir a la escuela, pero solo estuve por unos dias y luego me
sali por los malos tratos porque llegabamos con los pies de barro, recuerdo que nos decian
indios cochinos dejen de hablar como coches o puercos, aprendan el espafiol. Recuerdo que mi
abuela me contaba que el maltrato fue tan fuerte y doloroso que algunos Kaméntsa se
ahorcaban o se corrian a otro lugar, lejos del maltrato fisico y verbal porgque para nuestros
antepasados era muy dificil hablar el espafol. Ese maltrato afecto mucho a la comunidad, por
eso se dejo de hablar Kaméntsa y hablar mas el espafiol (entrevista a Clarita, Sibundoy, 13 de
enero 2024).

Los relatos exponen desde la memoria y conocimientos historicos, las experiencias situadas e
interpretaciones de mujeres Kaméntsa sobre la incursion o penetracién, como lo menciona
Cabnal (2010) de la violencia estructural y entronque patriarcal en los cuerpos, tierra'y
territorio de mujeres y hombres Kaméntsa; y asimismo a su lugar de origen Tabanok. Esta
incursion o penetracion de la violencia colonizadora, las mujeres Kaméntsa la definen como
despojo o quitar la tierra, esclavitud, engafio, maltrato fisico y verbal, enfermedades,
desplazamiento y muerte de sus antepasados. Estos hechos de violencia son mecanismos de
poder, jerarquia y dominio manifestados especificamente como racismo. Ademas, esta
violencia oprime a las mujeres Kaméntsa en el hogar, dentro y fuera de sus comunidades, asi

lo manifiestan.

La mayoria de las mujeres sufrimos por el motivo del alcohol, por los mismos integrantes de
las familias Kaméntsa, porque se dedicaron a vender guarapo de la cafia que trajeron los
colonos a sembrar y les regalaron a algunos Kaméntsa, desde ahi empezaron los problemas del
alcoholismo y también trajeron el aguardiente a vender, con eso se emborrachaban hasta llegar
a la casa a maltratar a la mujer y los hijos (entrevista a Flor Maria, Sibundoy, 10 de enero
2024).

El principal acto que genera violencia en un hogar ha sido el alcoholismo siendo mas
frecuente en hombre que en mujeres. Otro acto visible en los hogares que se ha normalizado
por considerarse un comportamiento ancestral ha sido el machismo por parte de hombres y de

las mismas mujeres (entrevista a Yanira, Sibundoy, 12 de enero 2024).

Los dos relatos asocian el alcoholismo como forma de violencia que presenta la mujer
Kaméntsa en sus hogares, asi como también actitudes o comportamientos machistas, como lo
explica claramente Yanira. Estas situaciones evidencian actos de violencia estructural vertical
y micro vertical (De la Cruz 2020) que se reproducen en el ambito doméstico e intimidad, al
convertirse en una costumbre normalmente aceptada por mujeres y hombres Kaméntsa,

aunque estas costumbres son el sufrimiento que recae con mayor dureza sobre los cuerpos de
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las mujeres Kaméntsa. El alcoholismo también se puede considerar como una manifestacion
del entronque patriarcal, puesto que es una de las enfermedades crdnicas que la colonizacion

patriarcal occidental utiliz6 como estrategia de control y sometimiento a los pueblos nativos

u

originarios en el Abya Yala, y que lamentablemente los hombres nativos acogieron sin reparo,

convirtiendose en un problema que incrementa la violencia hacia la pareja, la familiay la

comunidad.

Aqui en Sibundoy hay violencia de parejas, violencia de la ley del monte, violencia a la mujer

y a la nifiez, por el alcoholismo que se da por la venta del guarapo y las cantinas que ha
aumentado en el pueblo y las veredas, los hombres toman mucho y llegan a las casas a

maltratar a la mujer y a los hijos. Lo mas triste y doloroso es que se han dado violaciones a las

mujeres y las nifias y el cabildo no hace mucho que se diga, las demandas que se hacen se
demoran en resolver y al que comente la falta o el delito lo encierran por unos dias en el
calabozo, le dan cuantos fuetazos y luego lo dejan salir y al tiempo vuelven a cometer los
delitos (entrevista a Clarita, Sibundoy, 13 de enero 2024).

El relato de Clarita tiene una singularidad al referirse a la violencia porque abarca varias
dimensiones y &mbitos de la violencia estructural. Cuando menciona la “violencia de la ley
del monte” se refiere al conflicto social armado en Colombia que, afectado directamente a
algunas familias, como la de Clarita y con mayor crueldad sobre los cuerpos de las mujeres
Kaméntsé al perder un ser querido. Es evidente en este relato la omisién y abandono de
organismos institucionales locales y nacionales como el cabildo y las entidades del Estado
colombiano, para tratar y resolver asuntos sobre Violencias Basadas en Género (VBG)

especificamente en los pueblos originarios o indigenas.

3.3.1. Violencia estructural, desigualdad e injusticia en la distribucion y acceso a la

tierra

La distribucidn y acceso a la tierra es un asunto sensible y complejo de abordar desde la
situacion de la mujer Kaméntsa, ya que no existen antecedentes investigativos o estudios

sobre este asunto en particular. En este sentido, destacaré a continuacion los comentarios y

relatos que demuestren la violencia estructural, la desigualdad e injusticia en la distribucion y

acceso a la tierra.

Después de ser despojada la tierra de la familia de mi madre, ella con esfuerzo propio como

jornalera y vender algunos alimentos del jajafi como el frijol tranja o del monte y frutas

silvestres, logré reunir unos pesos de centavo en centavo. Para comprar a los curas un pedazo

de tierra donde poder sembrar y hacer su ranchito, después de tener bastante tierra el
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Kaméntsa y vivir libremente en el territorio. Cuando lleg6 el INCORA tuvo que negociar la
tierra con la Curia para hacer sus proyectos de desecamiento o drenaje de la tierra en la parte
plana donde era una laguna y también entregar tierras de resguardo al cabildo (entrevista a
Mari, Sibundoy, 14 de enero 2024).

El relato de Mari es la interpretacion y reflexion sobre como la mujer Kaméntsa tuvo que
hacer grandes sacrificios y esfuerzos para acceder o poder tener un “pedazo de tierra” en la
época de la colonia evangelizadora. Esto sucede después de tener grandes extinciones de
tierra sin limites y sin propiedad de la tierra y el territorio de Tabanok. Asimismo, se
evidencia en el relato como él (INCORA) fundado en 1961, como entidad del Estado
colombiano llega a promover el acceso a la propiedad rural para propiciar el “desarrollo
productivo sostenible de la economia” campesina e indigena en el Valle de Sibundoy. Este
“desarrollo productivo” fue el mecanismo para la expropiacion 0 despojo de la tierra a los
nativos Kaméntsd, asi como la implementacion de proyectos de drenaje en lo que antes era
una inmensa laguna —uafjajonaioy— segun la memoria y relatos de abuelas y abuelos
Kaméntsa, esta situacion se puede considerar como una violencia estructural sobre el cuerpo,

tierra y territorio de las mujeres Kaméntsa.

Mi familia no teniamos tierra donde vivir, como yo no he tenido la oportunidad de tener
parcela ni del cabildo ni de la alcaldia. Pero algunas familias si han tenido esa oportunidad de
tener tierra de resguardo o parcelas, y algunos Kaméntsa han vendido las parcelas, de pronto
por sus diferentes necesidades. Recuerdo que el INCORA con el Cabildo entregaban tierra de
resguardo, pero en ese tiempo era menor de edad no aproveché a recibir un pedazo de tierra

(entrevista a Clarita, Sibundoy, 13 de enero 2024).

La parcelacion y asignacion de las tierras en el pueblo Kaméntsa Biya estuvo bajo control de
la Iglesia y el Estado. Quienes al mismo tiempo emplearon mecanismos de despojo de tierras
y sometimiento, ademas de imponer y controlar a la poblaciéon a través del cabildo como
estructura organizativa jerarquica directamente masculina. En este sentido, la situacion y
condicion de las mujeres Kaméntsa es subordinada a los designios de las relaciones de poder

en la distribucién y acceso a la tierra.

No tengo tierra porque la situacion econémica de mi hogar es muy precaria y no alcanza para
comprar un terreno, ademas la tierra en estos tiempos es muy costosa y escasa, por eso es bien
dificil adquirir asi sea un pequefio pedazo de tierra. Mi preocupacion es que mis hijas y las
préximas generaciones de Kaméntsa que no tendrén tierra donde vivir (entrevista a Lily,
Sibundoy, 12 de enero 2024).
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Los relatos de las mujeres Kaméntsa se pueden considerar como actos o hechos de violencia
estructural, desigualdad e injusticia en la distribucion y acceso a la tierra. Actualmente, los
resguardos ancestrales o indigenas son propiedad colectiva, esto no garantiza el goce del
acceso a la tierra como derecho fundamental o basico para las mujeres Kaméntsa en
condiciones equitativas. Se ha encontrado que, en el proceso de distribucion de las tierras
tituladas como resguardos colectivos, no se toma en cuenta criterios que incluyan y
reconozcan las necesidades particulares de las mujeres Kaméntsa, especialmente jefas de

hogar.

3.4. Transiciones y transgresiones sobre el uso de la tierra: jajafi — chagra versus
monocultivo extractivista y sus efectos nocivos en la salud del cuerpo, tierray territorio

de las mujeres Kaméntsa

En el Entronque patriarcal la tierra se convierte en una superficie continua que se puede lotear
a través de la propiedad privada. Toda la riqueza de la concepcién indigena de los espacios,
como la dualidad hombre- mujer, el equilibrio, la reciprocidad, la cooperacion, queda
violentada. La tierra no es la Madre, la Pachamama, se convierte en un objeto para la

propiedad, la extraccion y la explotacion (Paredes 2018, 60).

Parto de la propuesta de Paredes (2018) para explicar las transformaciones y transgresiones de
la tierra y territorio Tabanok. En la plenaria grupal, las mujeres contrastaron los tres mapas, y
fue en el tercero donde manifestaron con nostalgia y asombro los cambios ocurridos en la
linea de tiempo de como fue y es actualmente la tierra y territorio. Yanira, explicaba desde su
conocimiento en agronomia, que las tierras de resguardo de hace méas de 30 afios sobre el
suelo crecian en abundancia y diversidad de plantas bioindicadoras® de vida y fertilidad del
suelo como la ortiga, la papunga, el diente de ledn, la lengua de vaca, —sbajo—*, llantén,
berro, verbena, botdn de oro, churillo. Después de la implementacion de los monocultivos
sobre los suelos crece plantas como el corazon herido, cuya semilla se dice que llego al Valle
de Sibundoy en los abonos y en las semillas de frijol rojo.

Para complementar esta explicacién, en la entrevista Mari menciona lo siguiente.

Antes el jajaf se sembraba en grandes pedazos de tierra, no tenia linderos, era tan extensa y
fértil la tierra que todo lo que se sembraba se cosechaba en abundancia, el jajafi se juntaba con

el monte o montafia —tjafi—, pero ahora desafortunadamente vivimos en minifundios y otras

13 Son organismos o comunidades de organismos que responden a la contaminacién ambiental con
modificaciones en su apariencia 0 acumulando contaminantes.
14 Es el nombre de la col del monte en idioma Kaméntsa.
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familias Kaméntsa es mas dificil todavia porque no tiene tierra donde sembrar, tener su

ranchito en donde vivir (entrevista a Mari, Sibundoy, 14 de enero 2024).

A continuacion, explicaré de manera sucinta el dibujo del tercer mapa relacionado a las
trasformaciones y transgresiones por el proceso modernizador del uso de la tierra y territorio.
Ademas, como esto refleja cambios en las dinamicas socioculturales y demograficas.

Foto 0.6. Mapa de Tabanok en la modernizacién

Foto de la autora.

El mapa demuestra el punto de vista de las mujeres Kaméntsa, sobre la transicion,
transgresion y transformacion del cuerpo, tierra y territorio. Estas mujeres hacen un cotejo
entre, cOmo era Tabanok antes de la modernizacion y como se moderniza; no solo sobre el

uso de la tierra sino de la cultura ancestral.

Se observa del lado izquierdo el manejo y uso del suelo correspondiente al cultivo del jajan,
guiados por las fases de la luna para sembrar y cosechar, representan la integralidad
sociocultural y biodiversidad de su territorio de origen. Del lado derecho, corresponde a la
transicién modernizadora sobre el uso del suelo o tierra, con mayores caracteristicas y
tendencia a convertirse en una ciudad y desarrollo rural de proyectos agropecuarios. Muestra

también la aculturacion y asimilacion cultural del pueblo Kaméntsa en su lugar de origen
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Tabanok. Sobre la aculturacion y asimilacion cultural, Carmencita lo explica y entiende de la
siguiente manera: “Ahora todo ha cambiado, ya no se cocina en el —shinyak— o fogon de
lefia, ya no se conversa alrededor del —shinyak—, ya no nos abrigamos y dormimos junto al
—shinyak—, el —shinyak— fue remplazado por la estufa, por la radio, el televisor y ahora

con los celulares” (entrevista a Carmencita, Sibundoy, 10 de enero 2024).

En este sentido, Ulloa (2021, 39) invita a reflexionar sobre las acciones colectivas o
comunitarias de mujeres indigenas que defienden el territorio frente a los extractivismos,
visibilizan la relacion cuerpo-territorio, que implica posicionarse politicamente como una
respuesta ontoldgica y epistemoldgica en torno a ser, estar y sentir con y en el territorio. En

concordancia con esta reflexion, abro paso a otros testimonios de las entrevistas.

Todo empezé a cambiar, hacer diferente, cambio la manera de alimentarse y sembrar en el
jajaf o chagra donde se daba en abundancia todos los alimentos tipicos como la cuna,
cidrayota, frijol silvestre o de monte, se tenia una variada de maiz, rojo, amarillo, morado,
eran de colores. Todo eso muy bonito y saludable porque no fumigaban. Ahora como en la
tierra se estd utilizando los quimicos o venenos, han llegado enfermedades, plagas y la
fertilidad de la tierra ha cambiado. Ahora ya no se da en abundancia los alimentos que se
sembraban en el jajaf, un ejemplo es frijol y maiz silvestre o criollo esta desapareciendo, el
maiz es lo que més se ha perdido y el frijol tranca o silvestre como le llaman, ahora tiene una
plaga es como un gusano que no deja que se den las vainas, o solo se hace puras hojas y
enredadera, las matas son banas. Las variedades de maiz de colores —enafsmagnéts—, 10s
frijoles de colores —enafsmagniye— se han perdido, solo hay algunas variedades, pero por las
plagas y enfermedades, es mas dificil de conservarlas. Aungue ahora también los Kaméntsa
nos toca fumigar los cultivos, por los gusanos que se dan (entrevista a Mari, Sibundoy, 14 de
enero 2024).

Esta interpretacion evidencia el paralelo de cambios que se dan en el uso de la tierra y algunas
dindmicas socioculturales entorno al impacto sobre la soberania alimentaria y practica
ancestral del cultivo del jajafi. Al respecto, Cabnal (2010) sefiala como proceso histérico de
opresion y explotacion a la naturaleza y sus bienes, y que se une al actual sistema extractivista
con su vision de desarrollo occidental pretende, con estrategias de participacion que involucre
a las comunidades en el trabajo extractivista para supuestamente mejorar su condicion de vida

y disminuir la pobreza.

Recuerdo que mi mamita Antonia y otras mamitas Kaméntsa se desplazaban a la vereda La
Menta a sembrar menta por grandes lotes, por eso se llama de esa manera, les pagaban el

jornal o cambiaban por comida, eran tarros de aceite de soya y trigo. Eso paso cuando lleg6 el

56



INCORA con otra manera de sembrar la tierra y otras semillas de &rboles para secar el suelo
himedo y sembrar semillas de maiz y hacer potreros para las vacas. Mi abuelita contaba que
llegaron grandes maquinas y colonos a hacer ese trabajo (entrevista a Flor Maria, 10 de enero
2024).

El testimonio de Flor Maria confirma la estrategia de participacion de las comunidades que
hace referencia Cabnal (2010) en los proyectos y trabajos extractivista de modernizacion de la
tierra y el territorio, con la llegada y presencia del INCORA como entidad del Estado
colombiano para explotar la tierra y la fuerza de trabajo de mujeres y hombres Kaméntsa en

su territorio ancestral.

Las enfermedades y dolencias ocasionadas por los “venenos” y “quimicos” como dicen las
mujeres Kaméntsa a los agrotdxicos, utilizados en los monocultivos, son hechos que se
pueden considerar mecanismos y dindmicas de violencia estructural que enferman y
contaminan nuestros cuerpos, tierra y territorio como mujeres Kaméntsa y a nuestro lugar de
origen Tabanok. Sobre esta situacion Yanira desde sus conocimientos y experiencia como

agronoma manifiesta lo siguiente.

Los monocultivos son una forma de extractivismo de la tierra permitida y justificada por la
necesidad de producir alimentos para satisfacer el hambre humana y animal para la
produccién. Los monocultivos presentes en tierras de resguardo han disminuido drasticamente
la fertilidad del suelo porque ha eliminado las relaciones que en su ecosistema se dan en torno
a una gran diversidad de formas de vida, transformando su capacidad productiva natural a una
produccién dependiente al uso de agrotoxicos (entrevista a Yanira, Sibundoy, 12 de enero
2024).

Este testimonio de una profesional en el tema ratifica que las transformaciones y
transgresiones de la tierra y territorio ocasionadas por politicas, programas y proyectos de
desarrollo rural, por lo general, no consultadas con sus habitantes. Lo polémico es que, en el
afan de adquirir ganancias y rentabilidad, se disponen extensas tierras de las que fueron
despojados los pueblos indigenas, actualmente en manos privadas para el sistema de
monocultivos que contamina o enferma la tierra y provocan enfermedades en los seres
humanos y demas seres vivos. El siguiente testimonio demuestra la realidad de las familias y

en particular de las mujeres Kaméntsa en la ruralidad.

Otra dificultad para las familias Kaméntsa que vivimos cerca a los monocultivos, son las
fumigaciones con los quimicos que llega con el viento la contaminacion, los grandes

agricultores utilizan las bombas estacionarias que le dicen y con esos aparatos es peor porque
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usan mucha agua de las quebradas para la fumiga. El olor es muy fuerte y no sé como hacen
los jornaleros para aguantar ese olor. Los jornaleros algunos son indigenas y otros campesinos
blancos entre hombres y mujeres que trabajan parejo, parejo. Hay mujeres que también cargan
la bomba de fumigar, pero eso con el tiempo hace mucho dafio para la salud. Conozco algunos
casos de mujeres indigenas y campesinas en estado de embarazo han perdido los hijos y otros
nacen normal, pero luego resulta que les da leucemia al hijo 0 a la mama o lo mas dolorosos y
triste es que ambos se enferman. Ese fue el caso de una mamita que venia a solicitar mi ayuda
con la medicina natural o tradicional para curar la enfermedad del nifio y ella misma. Pero fue
muy dificil curarla a ella, la enfermedad estaba muy avanzada, solo al nifio se lo pudo curar o
sanar y eso que le recomendé que se hiciera revisar del médico occidental para que se ayude
de las dos formas, pero el cancer estaba muy avanzado y ella murié de cancer en la sangre o
leucemia y eso fue porque desde muy joven se fue a trabajar al jornal en los monocultivos

porque el pago era bueno (entrevista a Clarita, Sibundoy, 13 de enero 2024).

El testimonio de Clarita es uno de los tantos que aquejan a las mujeres Kaméntsa que habitan
cerca o alrededor de los monocultivos. Esta situacion que también afecta a los cuerpos de
hombres Kaméntsa, repercute diferente en los cuerpos de mujeres, mas aun cuando estan en
estado de gestacion, como se demuestra en el testimonio existen casos donde la mujer
gestante y su hija o hijo pierden la vida. Esta situacion pasa, en primer lugar, por la escasez de
tenencia y posesion de tierras, en particular la distribucion y acceso de la tierra para las
mujeres Kaméntsa. Y, en segundo lugar, falta de oportunidades de formacién escolar y trabajo

digno que no implique riesgo de enfermedades, dolencias y muerte.

3.4.1.Recuperar y defender el cuerpo, tierray territorio como estrategia de

supervivencia frente a la violencia estructural

Visible o invisible, conocida o desconocida, activa o pasiva las mujeres Kaméntsa
desempefian diferentes roles que sostienen, cuidan y protegen en el hogar, en la comunidad y
en el territorio. Los diferentes roles estan asociados a trabajos y actividades agropecuarias,
artesanales, comerciales y profesional que demuestra la capacidad de pensar, aprender,
ensefar, decidir, hacer o practicar dentro y fuera del hogar y la comunidad. En este sentido,
los feminismos comunitarios plantean cinco campos de accién y lucha (Paredes 2010;
Guzman 2010), que simultdneamente son dimensiones que hacen a las causas de la situacion

de las mujeres originarias del Abya Yala en general y las mujeres Kaméntsa en particular.

La primera accion sobre la memoria hace referencia a valorar nuestros saberes y
conocimientos. Entender que no es natural nuestra situacion de opresion y discriminacion en

el mundo, no nacimos asi. La segunda accidn sobre el cuerpo trata entorno a la relacion con
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otros cuerpos, con la naturaleza y la madre tierra. La tercera accion sobre el espacio de los
cuerpos de las mujeres en todos los &mbitos de la existencia humana. La cuarta accion es el
tiempo para denunciar y cambiar la opresion y explotacion sobre los cuerpos de las mujeres.
Y la quinta es el movimiento como organizacion de las mujeres para garantizar el equilibrio,
la reciprocidad y acabar con la violencia estructural (Paredes 2010, 98-118); (Guzman 2014,
97) vy, le afadiria, el racismo estructural.

A partir de estos cinco campos de accidn, las mujeres Kaméntsa realizan acciones que se
vinculan con estos campos como intervencion desde y para las comunidades del pueblo
Kaméntsa Biya. Desde la memoria y el cuerpo, las mujeres son conocedoras, sabedoras y
practicantes del cultivo del jajafi o chagra, la artesania Kaméntsa, la medicina ancestral como
partera, sobandera o yagesera. Desde el espacio-tiempo, las mujeres se embarcan en un
ejercicio de autocritica y critica a la asignacion del rol doméstico de reproduccion y cuidado
familiar, el cual invisibiliza y relega otros roles relevantes en la dindmica comunitaria, como
el conocimiento, la experiencia y el liderazgo. Aunque es restringido y limitado el espacio-
tiempo debido a las relaciones de poder y dominacion, han conseguido autodeterminarse y
reivindicarlos en la comunidad y el territorio. Finalmente, como quinta accion, las mujeres
Kaméntsa estamos tomado consciencia y organizandonos para recuperar y defender el cuerpo,
tierra y territorio no solo para las mujeres, sino para la comunidad y el territorio ancestral

Tabanok.
Sobre el accionar de las mujeres Kaméntsa, estos son algunos relatos relevantes.

Fuimos 19 mujeres fundadoras para el manejo del basurero. Nos toc6 un afio de capacitacion y
de retos, porque la gente nos decia que éramos unas cochinas por estar clasificando la basura,
ese trabajo no era muy agradable porque teniamos que soportar los fuertes olores que a uno al
principio le daba dolor de cabeza, hasta querer vomitar, pero luego nos fuimos acostumbrando.
Gracias a ese trabajo, ahora la Alcaldia municipal de Sibundoy, nos ha tenido en cuenta para
trabajar en el aseo ambiental y hace 21 afios que estoy trabajando en el aseo ambiental y con
esta labor es que pude mejorar este ranchito y sostener a mi familia. Con este trabajo y
ahorrando poco a poco puede comprar un lote de tierra, pero todo con el sudor de la frente del

esfuerzo propio (entrevista a Clarita, Sibundoy, 13 de enero 2024).

Este relato demuestra las necesidades y dificultades en el trabajo precario que pone en riesgo
la salud de las mujeres Kaméntsa. También es evidente la capacidad de organizacion frente a
la situacion de necesidad de trabajar en la actividad de reciclaje que favorece el cuidado y

salubridad de la poblacion del municipio de Sibundoy y como medida de mitigacion para
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evitar o corregir los impactos que pudieran producir la contaminacion de los residuos como la

basura en el suelo, las fuentes hidricas y el aire de la madre tierra.

Se han recuperado tierras mediante un proceso de participacion y exigencia colectiva, en el
gue las mujeres hemos apoyado el liderazgo de los hombres. En muchas ocasiones nuestro rol
es invisible o se queda en el anonimato, porque nosotras mismas lo permitimos, nos quedamos
calladas, no opinamos y hacemos lo que otros han decidido. Nosotras defendemos y
protegemos el territorio, sin accesos a la tierra y sin poseerla (entrevista a Yanira, Sibundoy,
12 de enero 2024).

Yanira manifiesta una situacion compleja de autoconsciencia y autocritica de las mujeres
Kaméntsa el aceptar sin cuestionar las relaciones de dominacion, poder y jerarquia que
ejercen los hombres Kaméntsé en la estructura social al interior y exterior del pueblo
Kaméntsa Biya frente a la distribucion, acceso y uso de la tierra. Sin embargo, cuando se trata
de recuperar y defender la tierra y el territorio son las mujeres, las primeras en las
movilizaciones que exponen su cuerpo-tierra y territorio junto a sus hijos e hijas en el camino

de la luchay la resistencia por un bien comun o colectivo.

Es importante que las mujeres participemos en las reuniones, asambleas o trabajos
comunitarios como la minga, esto nos sirve para aprender y saber como defender y reclamar
los derechos como indigenas y mujeres que somos. Si uno no sale de la casa, no aprende, ni

sabe nada y tampoco se consigue algo (entrevista a Mari, Sibundoy, 14 de enero 2024).

Los relatos que manifiestan las mujeres Kaméntsa son reflexiones y acciones que permiten
demostrar la necesidad e importancia de conocer y analizar las relaciones de género entre
mujeres y hombres en torno a los cuerpos, tierra y territorio para su recuperacion y defensa
que desde los feminismaos territoriales (Ulloa 2021, 41) sefialan sobre las practicas cotidianas

de las mujeres en los pueblos originarios.

Como ejercicio politico de accion basado en conocimientos situados y relacionados con
lugares especificos (como las chagras, el fogon y los tejidos), de socializacion
intergeneracional y de circulacion de la memoria, permiten visibilizar sus conocimientos en
escenarios de disputas politicas tanto internas como externas. Asimismo, generar resistencia al
replantear relaciones sociales y ambientales en diversas escalas, y han visibilizado las defensas
territoriales a partir de sus conocimientos y posicion de sus perspectivas culturales mientras

denuncian los impactos ambientales y territoriales.

En este sentido, las mujeres Kaméntsa recurren a estrategias de supervivencia frente a la

violencia estructural, basadas en sus conocimientos, saberes, experiencias y practicas
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ancestrales. Como la siembra, cultivo y conservacion del jajafi para la soberania y autonomia
alimentaria en el territorio, aun sin tener o poseer tierra. La elaboracion, produccion y
comercializacion de artesanias Kaméntsa como otro medio de vida no convencional. La
practica de la medicina y espiritualidad ancestral desde y para las mujeres en promover el
autocuidado personal, el cuidado comunitario, cuidado de la tierra, territorio y medio
ambiente. El liderazgo y organizacion de las mujeres Kaméntsa en el hogar o la familia,
dentro y fuera de la comunidad y el territorio, contribuye y fortalecen los procesos y
dindmicas sociales que buscan cambiar o transformar, armonizar y equilibrar las relaciones

entre mujeres y hombres y su relacion con la naturaleza de nuestra madre tierra o planeta.
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Conclusiones

El objetivo principal de esta tesina fue explicar las principales causas de la violencia
estructural en el cuerpo, tierra y territorio en las mujeres Kaméntsa Biya jefas de hogar con
relaciona al despojo, distribucion, acceso y uso a la Tierra en el Valle de Sibundoy. A partir
de los datos recopilados, los hallazgos indican que las mujeres Kaméntsa jefas de hogar
enfrentan y sobreviven a la violencia estructural econdmica, fisica, psicoldgica y espiritual en

la estructura patriarcal y sistema capitalista.

Con relacion a la violencia estructural en el cuerpo, tierra y territorio, a través de la
Metodologia del Mapeo del Cuerpo y la cartografia corporal se logré evidenciar los dolores,
que sufren las mujeres en lo fisico relacionados con fuertes dolores de cabeza, nauseas, dolor
de ovarios, problemas respiratorios, anemia y otros, debido a la exposicion de agrotoxicos por
la fumigacién de los predios que tienen monocultivos. En el caso emocional indican estrés por
la falta de oportunidades econdémicas y escases de tierra para de la siembra o cultivo del jajaf,
y en el caso espiritual manifiestan una desconexion profunda de los usos y costumbres por la
Ilegada de la tecnologia y la modernidad que ha transformado su cultura y territorio. Los
dibujos de mapas corporales manifestaron tres situaciones y factores que estan

interrelacionados.

El primer factor relacionado es el econdmico, esto debido a la falta de oportunidades de
empleo o trabajo para el sostenimiento del hogar. El segundo factor esta relacionado con el
sociocultural, en el que manifestaron que la violencia fisica y psicoldgica que enfrentan al
interior del hogar, en la comunidad y el territorio ancestral se da solo por el hecho de ser
mujeres y pertenecer a un pueblo originario. Y como tercer factor se refiere la crisis
socioambiental que afecta violentamente al cuerpo-tierra y territorio de las mujeres Kaméntsa,
al expresar que sus dolores, sufrimientos y enfermedades fisicas, emocionales y espirituales,

se deben a la contaminacion de la tierra y fuentes de agua.

Los relatos expuestos en las entrevistas dan cuenta desde la memoria y conocimientos
historicos, las experiencias situadas e interpretaciones de mujeres Kaméntsa sobre la incursion
0 penetracion de la violencia estructural y el entronque patriarcal en los cuerpos, tierra'y
territorio de mujeres y hombres Kaméntsd; y asimismo a su lugar de origen Tabanok. Esta
violencia estructural la definen como despojo o quitar la tierra, esclavitud, engafio, maltrato
fisico y verbal, enfermedades, desplazamiento y muerte de sus antepasados. Estos hechos de

violencia son mecanismos de poder, jerarquia y dominio manifestados especificamente como
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racismo, lo que coincide con la postura como lo mencionan Cabnal (2010); Paredes (2010) y
Guzméan (2019).

Ademas, esta violencia oprime a las mujeres Kaméntsa en el hogar, dentro y fuera de sus
comunidades. Por otro lado, los relatos manifestaron la omision y abandono de los
organismos institucionales locales y nacionales como el cabildo y las entidades del Estado
colombiano, para tratar y resolver asuntos sobre Violencias Basadas en Género (VBG)

especificamente en los pueblos originarios o indigenas.

En lo referente al despojo de la memoria, oralidad y la tierra por el proceso de colonizacién
evangelizadora y modernizacion de los cuerpos, tierra y territorio manifestado por las mujeres
Kaméntsa participantes de la investigacion, se describe el debilitamiento de la practica del
idioma, usos y costumbres; y por ende la perdida de la cosmovision del pueblo Kaméntsa
Biya. La parcelacion y asignacion de las tierras en el pueblo Kaméntsa Biya estuvo bajo
control de la Iglesia y el Estado. Quienes al mismo tiempo emplearon mecanismos de despojo
de tierras y sometimiento, ademas de imponer y controlar a la poblacién a través del cabildo
como estructura organizativa jerarquica directamente masculina. En este sentido, la situacion
y condicion de las mujeres Kaméntsa es subordinada a los designios de las relaciones de
poder en la distribucion y acceso a la tierra. Algunas de las consecuencias del despojo,
distribucion y acceso a la tierra manifestadas por las participantes son la escasez y alto precio

de las tierras productivas y la pobreza que se da por la desigualdad e injusticia social.

Esto demuestra como la colonialidad del poder comienza con la conquista histérica a los
pueblos originarios, para caracterizar un patron de dominacion global del sistema-mundo
moderno/capitalista originado con el colonialismo europeo a principios del siglo XVI. Esta
construccidn del poder cuya base la constituyen el capitalismo colonial moderno y el
eurocentrismo. Lo que permitid establecer relaciones sociales de poder entre colonizadores y
colonizados, basadas en la dominacion, jerarquia y sometimiento que cambiarian
radicalmente las formas tradicionales o ancestrales de conocer, entender y habitar en el
mundo del colonizado y adoptar como propio la estructura y relaciones de poder social del

colonizador dominante (Quijano, 2014).

Asimismo, se identificaron los impactos negativos por el uso de agrotxicos en monocultivos
sobre el cuerpo, tierra y territorio de las mujeres Kaméntsa y a su lugar de origen Tabanok.
Los impactos perjudican a la salud humana en general, pero perjudican de manera particular a
las mujeres Kaméntsa al desarrollar enfermedades como cancer mamario y quienes se

encuentran en estado de gestacion pueden llegar a morir la madre e hija o hijo por el
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inadecuado uso del “veneno o quimico” como le denominaron las mujeres abuelas o mayoras
Kaméntsé a los agrotéxicos. En cuanto a los impactos en la tierra y medio ambiente se
identificaron enfermedades como hongos que presentan las plantas alimenticias y medicinales
nativas, pérdida de semillas nativas, esterilizacion de la tierra y contaminacion de fuetes

hidricas.

Los efectos en la distribucién y acceso a la tierra en los resguardos de algunos pueblos
originarios o indigenas muestran una falta de consideracién hacia criterios que incluyany
reconozcan las necesidades particulares de las mujeres originarias, como es el caso del pueblo
Kaméntsd, especialmente de aquellas que son jefas de hogar. Por lo tanto, se recomienda que
futuras investigaciones aborden esta situacién y profundicen, mediante estudios cualitativos y
cuantitativos que determinen la tenencia, propiedad y cantidad de tierra en manos de las

mujeres originarias.
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