COMPAS

"!-...'! -t!

S Comuip}taﬂos
| ' _rtmglevge_rj_
_[bs ﬁgne‘ﬁcms-d > la

i

]0 .I,ve-!, 'd‘ad .,‘,' - -;_=.,, '_1

] ..-.J. JL,

- Un# se gs'&s
. 2 e
" ] Tt

T
O]
=

2010 « en espanol



2\ DESARROUO ENDOGENO

DESARROUO ENDOGENO
N° 17, 2010 e en espaiol

El desarrollo endégeno se basa en los criterios de los pueblos para el
desarrollo y considera su bienestar material, social y espiritual.

La importancia de los enfoques participativos y de integrar el
conocimiento local dentro de las intervenciones para el desarrollo ha
obtenido un amplio reconocimiento. Sin embargo, muchos de estos
enfoques enfrentan dificultades para vencer un sesgo materialista
implicito. El desarrollo endégeno busca sobreponerse a este sesgo,
tomando las visiones de mundo y las estrategias de sustento de los
pueblos como punto de partida para el desarrollo. Muchas de estas
visiones del mundo y estrategias de sustento, reflejan el desarrollo
sostenible como un equilibrio entre el bienestar material, social y
espiritual. Este equilibrio se halla ilustrado en cada articulo mediante
un cuadro que representa a los tres mundos en interaccion (ver
también la pag. 3). La diferencia principal entre el desarrollo endégeno
y otros enfoques participativos es el énfasis que se hace en la
inclusion de los aspectos espirituales dentro del proceso de desarrollo,
ademas de los aspectos ecologicos, sociales y econdmicos.

El desarrollo enddgeno se basa principalmente en estrategias,
valores, instituciones y recursos locales. Por lo tanto, las prioridades,
necesidades y los criterios para el desarrollo pueden ser distintos

en cada comunidad y puede que no sean iguales a los del personal
que trabaja en tematicas de desarrollo. Los conceptos clave dentro
del desarrollo enddégeno son: control local del proceso de desarrollo,
considerar seriamente los valores culturales, apreciar las visiones del
mundo y hallar un equilibrio entre los recursos locales y externos.

La meta del desarrollo endégeno es empoderar a las comunidades
locales para tomar el control de su propio proceso de desarrollo. Al
revitalizar el conocimiento ancestral y local, el desarrollo endégeno
ayuda a los pueblos a elegir aquellos recursos externos que mejor
se adecuen a las condiciones locales. El desarrollo endégeno

lleva a una mayor biodiversidad y diversidad cultural, a una menor
degradacion medioambiental y hacia un intercambio local y regional
autosustentable.
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Pastoralista Raika de
Rajast n, India.
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¢ Como los Protocolos
Comunitarios Bioculturales
pueden empoderar a las
comunidades locales?

ENtrevista
Nana Asubonteng, Jefe de
Badu, Ghana

La iglesia evangélica y el
desarrollo endogeno
sustentable

INteresante

Protocolos Comunitarios
Bioculturales

ENparticular

Protocolos Comunitarios
Bioculturales de los médicos
tradicionales de las tribus
Malayali

INtroduciendo
AGRUCO: 25 anos

Los pueblos indigenas
empeoran desde las politicas
REDD

ENpractica
Los BCPs en el DE

La Lucha por una ley de
Lugares Sagrados en
Guatemala

INteractuando
Respuestas a la mocion

Siguiente edicion

Mocién para el debate

Las dimensiones

espirituales,
sociales y

materiales de la vida
son inseparables en

el desarrollo
endogeno
sustentable

Espiritual

Material

Social

ditorial

El 2010 fue el Afio Internacional de la
Biodiversidad: Una celebracion de la vida sobre
la tierra y del valor de la biodiversidad.
Personal de gobierno, investigadores, sociedad

civil y movimientos de los pueblos indigenas
estan examinando atentamente las posibles
medidas para conservar la biodiversidad. Las
actividades llegaron a su punto maximo durante
la décima Convencion sobre la Diversidad
Bioldgica que se celebrd en octubre de 2010

en Japon. Alli gobiernos de todo el mundo
decidieron las directrices para los préximos
anos. Los protocolos comunitarios figuran en

el texto final como “medidas para garantizar la
participacion e intervencion de las comunidades
indigenas y locales”.

Los protocolos comunitarios bioculturales (BCPs,
por sus siglas en inglés) ponen énfasis en

que el conocimiento tradicional esta arraigado
en las interrelaciones de las comunidades

con su tierra y esta consagrado en sus leyes
consuetudinarias. Un protocolo comunitario
biocultural deja constancia del rol de las
comunidades en el manejo del ecosistema

asi como de sus derechos a sus beneficios.

Al elaborar dicho protocolo, la comunidad
también se anoticia de las leyes nacionales

e internacionales existentes que respaldan

sus derechos a la conservacion in-situ. Este
proceso de documentarse, reflexionar y aprender
sobre los derechos puede ser una experiencia
enormemente empoderadora para la comunidad.

Una comunidad se define como un grupo de
personas que comparten recursos naturales y
conocimiento sobre dichos recursos. Dentro una
localidad puede haber médicos tradicionales que
revalorizan el uso de las plantas medicinales,
campesinos que mantienen las variedades de
cultivo tradicional y criadores de ganado que
cuidan a sus razas tradicionales de animales.
Todos ellos pueden elaborar un protocolo.
Diferentes comunidades también pueden
fusionar sus protocolos en un protocolo global y
de esta manera pueden hacer demandas mas
contundentes a las agencias externas.

Los protocolos comunitarios necesitan un
proceso de desarrollo enddégeno. Y viceversa, el
desarrollo endégeno se fortalece cuando marcos
juridicos son incluidos. jUna situacién donde
ganan todos!

Wim Hiemstra
w.hiemstra@etcnl.nl
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;Como los Protocolos
Comunitarios Bioculturales
pueden empoderar a las
comunidades locales?

Medioambiente) es una ONG que trabaja con los pueblos indigenas y comunidades locales en paises de Africa, Asia
vy Latino América con el fin de desarrollar enfoques basados en sus derechos, para garantizar el manejo continuo
de sus patrimonios bioculturales. Los protocolos comunitarios bioculturales (BCPs, por sus siglas en inglés) representan un
enfoque novedoso basado en sus derechos que puede apoyar a los derechos a la autodeterminacion y desarrollo endogeno de
las comunidades. Los protocolos pueden ayudar a las comunidades a involucrarse constructivamente con otros interesados en
concordancia con sus prioridades y procesos localmente definidos.

Natural Justice: Lawyers for Communities and the Environment (Natural Justice: Abogados para las Comunidades y el




El desarrollo endégeno es un proceso
comunitario en donde se define y
trabaja en pos de futuros planes de
acuerdo a valores locales. Los procesos
de desarrollo endégeno promueven el
uso de los recursos y valores existentes
en las comunidades para apoyar el
manejo de las tradiciones locales

y recursos naturales. El desarrollo
endogeno también hace hincapié

en que las intervenciones deben
realizarse s6lo cuando las comunidades
otorgan consentimiento libre, previo e
informado.

Las intervenciones apuntan a fortalecer
las capacidades de desarrollo enddgeno
de las comunidades, consensuando

una vision de éxito. Dicha vision

de éxito consiste en cambios de
practicas y conductas, impulsados por
la comunidad, que podrian darse en
una localidad como resultado de un
desarrollo endogeno fortalecido. Estos
cambios generalmente tienen relacion
con el manejo de una diversidad de
estrategias de sustento que incluyen al
liderazgo local, didlogo dentro y entre
comunidades, el uso del conocimiento
cultural y espiritual y las capacidades
de negociar con actores externos. Las
comunidades necesitan participar
completamente en la formulacion,
implementacion, monitoreo y
evaluacion de todas las actividades.

El derecho al desarrollo
endégeno

El desarrollo enddgeno esta
fundamentado en el principio de la
autodeterminacion que esta reflejado
también en las leyes internacionales.
Por ejemplo, el Articulo 3 de la
Declaracion de las Naciones Unidas
sobre los Derechos de los Pueblos
Indigenas (UNDRIP, por sus siglas

en inglés) declara que “Los pueblos
indigenas tienen derecho a la libre
determinacion. En virtud de ese derecho
determinan libremente su condicion
politica y persiguen libremente

su desarrollo economico, social y
cultural.” Este reconocimiento explicito
de la importancia del desarrollo
enddgeno para la autodeterminacion
constituye una victoria en el ambito
internacional. Sin embargo, debido a
que el cumplimiento de la UNDRIP es

PBCs: relevancia en el contexto del DES

voluntario, su efectiva implementacion
resulta por lo general elusiva en un
nivel local.

El desarrollo endogeno ya esta
presente en todas las comunidades
locales. Esta plasmado en la
capacidad de las comunidades para la
autodeterminacion. Sin embargo, las
comunidades existen dentro de una
serie de relaciones sociales, culturales,
espirituales, econdmicas, politicas y
legales complejas. En este contexto,
una participacion constructiva con otras
comunidades, interesados externos y
marcos normativos en concordancia
con las prioridades y valores de las
comunidades definidos localmente es
un elemento integral del proceso de
desarrollo endbgeno.

Por ejemplo, el desarrollo endogeno
de los criadores de ganado depende
del acceso a las rutas de migracion,
pastizales comunitarios y areas

de pastoreo estacionales que otras
comunidades, terratenientes privados
o agencias del gobierno controlan

o poseen. Sus razas de animales
también pueden estar sujetas a
politicas agropecuarias nacionales
(internacionales) tales como la
Convencion sobre la Diversidad
Biologica (CDB), asi como también al
enfoque dominante de investigacion
sobre recursos zoogenéticos para

la alimentacion y agricultura. El
desarrollo endbgeno de los criadores
de ganado, en este caso, depende de
mas aspectos que sélo las decisiones a

Fragmentacion legal

El derecho al desarrollo endogeno

estd incorporado en las leyes
consuetudinarias de las comunidades
y consagrado en las herramientas
juridicas internacionales. Sin embargo,
las comunidades enfrentan muchos
desafios cuando se involucran con las
leyes nacionales e internacionales.
Aunque los aspectos de los medios

de sustento tradicionales, tales como
el uso de los recursos naturales, la
cultura, espiritualidad y conocimiento
tradicional, estan integralmente
interconectados, el derecho los aborda
de manera separada. Por ejemplo, una
comunidad que administra ganado,
tierras agricolas y productos forestales
no madereros lo hace dentro de un
contexto local y en concordancia

con unas leyes consuetudinarias.

No obstante, las leyes nacionales

o estatales implementadas por las
agencias de gobierno tratan cada tipo
de recurso separadamente. Esto resulta
en una fragmentacion legal de un
conjunto de valores, conocimientos,
practicas y recursos que de no ser asi
estarian interconectados. Lo mismo
pasa con las leyes disenadas para
promulgar el principio primordial de
autodeterminacion de la UNDRIP.
Varios marcos, incluyendo aquellos que
lidian con la educacién culturalmente
apropiada, usos consuetudinarios de
recursos naturales y la proteccion

del conocimiento tradicional, estan
disefiados para posibilitar la autonomia
cultural de las comunidades, pero son
implementados generalmente de manera

Los enfoques basados en los derechos
pueden apoyar a las comunidades locales
en el ejercicio de sus derechos

nivel de la comunidad sobre su futuro.
También depende de las acciones ¢
innaciones de los interesados. En esta
publicacion, en las paginas 12 y 14, el
Articulo 3 muestra como se elaboraron
y evaluaron los protocolos comunitarios
bioculturales en las comunidades de
pastoralistas Raika en Rajastan en el
noreste de India.

aislada. El caracter fragmentario de
estas leyes compartimenta y reduce la
busqueda de autodeterminacion dentro
de areas de lucha que estan dirigidas a
un problema en particular.

Este tema influye directamente en

el desarrollo endégeno. En pos del
objetivo general de autodeterminacion,
se pide a las comunidades que se



involucren con multiples interesados
dentro de una variedad de marcos
normativos. Asi, la comunidad se
enfrenta a la eleccion de rechazar o
involucrarse con estos marcos dispares e
inherentemente limitados. Mientras que
lo primero es virtualmente imposible
debido a la fortaleza de los sistemas
juridicos nacionales, lo segundo
genera dudas en la comunidad sobre
como manejar la interfase entre su
forma de vida holistica, los marcos
juridicos dispares y las agencias

de implementacion. Dentro esta
problematica, la realizacion practica
del derecho a la autodeterminacion
estd supeditada a la habilidad de

las comunidades para involucrarse

en marcos juridicos y con agencias
externas de manera que se apoye, en
vez que se menoscabe, sus procesos de
desarrollo enddgeno.

Protocolos bioculturales
comunitarios

Por medio del desarrollo de protocolos
comunitarios, Natural Justice esta
trabajando para superar las distancias
entre los marcos juridicos de derecho
existentes y los derechos de las
comunidades a la autodeterminacion

y desarrollo endogeno. Los enfoques
basados en los derechos no deberian
considerarse como una panacea para el
desarrollo endégeno. Por el contrario,
pueden apoyar a las comunidades a
ejercer sus derechos. En dichos casos,
hacer uso de los derechos y obligaciones
legalmente reconocidos puede ayudar a
facilitar una participacion constructiva
con los interesados en concordancia
con los valores y planes de desarrollo
endogeno de las comunidades.

Los protocolos comunitarios
bioculturales ayudan a las comunidades
a adoptar un enfoque basado en los
derechos para su desarrollo endogeno.
Un protocolo comunitario es una
declaracion de autodeterminacion

de una comunidad en particular, que
detalla sus recursos, activos y valores
existentes y puede ser utilizado como
una herramienta para salvaguardar las
prioridades identificadas localmente.
Clarifica los procedimientos locales
asi como también los términos y las
condiciones de relacionamiento con

otros actores, tales como las agencias
de gobierno o de conservacion. De esta
manera, las comunidades ponen en
claro eficazmente que no son simples
“interesados” cuyas visiones se pueden
0 no tomar en cuenta, sino que de
hecho son titulares de derecho con
privilegios conforme la ley que otros
estan obligados a respetar. Un protocolo
ayuda a la comunidad a articular

sus normas y valores en sus propios
términos y al mismo tiempo ayuda a los
actores no comunitarios a entenderlos.

A través de este enfoque, las
comunidades y sus interesados pueden
trabajar de manera mas constructiva y
colaborativa para llegar a un manejo
integrado de su patrimonio biocultural.
Los protocolos también hacen posible
que las comunidades puedan afirmar sus
derechos procesales y sustantivos en el
contexto de las intervenciones externas,
como ser los proyectos de desarrollo
propuestos. Pueden ayudar a garantizar
que se informe completamente a

las comunidades sobre cualquier
intervencion propuesta de acuerdo

con el principio de consentimiento
libre, previo e informado. De la misma
manera, ayudan a las comunidades a
involucrarse totalmente en los proyectos
que afectan a sus tierras y formas

de vida. Sobre todo, los protocolos
comunitarios bioculturales empoderan a
las comunidades dentro de los multiples
marcos juridicos existentes. Y, al

hacer esto, ayudan a las comunidades

a minimizar las asimetrias de poder

que generalmente caracterizan a las
relaciones gobierno-comunidad y
promueven un enfoque mas endéogeno
para el manejo de los recursos naturales
y patrimonio biocultural.

Visiones del mundo que interactuan

en los PBCs

Espiritual

Los protocolos
comunitarios ayudan a
las agencias externas a
entender el

car cter hol stico del
conocimiento y
recursos de las
comunidades.

Material

Los protocolos
comunitarios

facilitan la discusin
sobre las prioridades
materiales de las
comunidades, tales
como la proteccin

de la biodiversidad para
la alimentacin .

Social

Los protocolos
comunitarios
permiten el debate
sobre los diferentes
valores dentro de la
comunidad,
relacionados

con la biodiversidad
y el conocimiento
tradicional.

Natural Justice, Kabir Bavikatte
kabir@naturaljustice.org y

Harry

Jonas harry @naturaljustice.org
www.naturaljustice.org



bosques”

Las “leyes” consuetudinarias
incluyen codigos de conducta

y practicas establecidas que

las instituciones comunitarias
hacen cumplir y son reconocidas
localmente. Generalmente, se
mantienen y evolucionan de forma
oral. Pueden incluir sanciones. Los
pueblos que viven en Badu al sureste
de Ghana quieren que sus leyes
consuetudinarias se respeten con
el fin de conservar y revitalizar sus
areas forestales.

¢ Por qué es importante el bosque?
“Nuestros ancestros provinieron de
Burkina Faso y se asentaron siglos
atras aqui, actualmente el distrito
Tain en Ghana, en un vasto territorio
de tierra aislada por los bosques.
Trajeron sus dioses y espiritus
ancestrales. Al medio del pueblo
de Badu, un bosque de 3 acres

se volvié el hogar de nuestros
ancestros. Este bosque se convirtio
en un bosque sagrado y fue
protegido. Todavia alberga arboles
antiguos como el Anyinam, Wawa y
Dua Koko, o sequoia. También es
hogar de reptiles, pajaros y plantas
medicinales. Un arroyo se origina
aqui y alimenta al rio que pasa
cerca de aqui. Nosotros creemos
que los espiritus ancestrales
protegen nuestra comunidad contra
el mal.

Nuestro pueblo, el departamento
forestal y las compafiias madereras
hacen uso de un bosque mas
grande, ubicado a casi diecisiete
millas del pueblo. Alli viven
antilopes, potamoqueros de rio,
bufalos de cuernos cortos y
aguties. Extraemos del bosque
principalmente madera y lefos.”

¢ Todavia son fuertes las leyes
consuetudinarias?
“Tradicionalmente, el pueblo respeta

ENtrevista

“Queremos proteger nuestros derechos consuetudinarios sobre los

mucho mas las leyes para el
bosque sagrado, debido a nuestras
creencias y apego a nuestros
ancestros. El pueblo tiene mucho
miedo de entrar al bosque sagrado.
Algunas personas se han perdido
porque han entrado sin permiso.

Al bosque sdlo pueden ingresar
personas especiales en ocasiones
especiales, tales como en el
festival del Yam, para llevar a cabo
sacrificios y rituales en beneficio
de la comunidad. Esta gente se
asegura de que otras personas

no rompan el tabu al ingresar. Sin
embargo, ultimamente, la quema
de matorrales y la construccién de
casas estan amenazando el bosque
sagrado. También creemos que el
cambio climatico esta afectando al
bosque.”

¢, Qué pasa con el bosque mas
grande?

“El bosque mas grande que esta a
una distancia de la comunidad se
ha visto amenazado hace algun
tiempo: la gente esta talando
arboles e involucrandose en la
quema de matorrales. Antes, los
guardabosques revisaban cualquier
fuego sospechoso. Sin embargo, ya
no actuan con eficiencia.”

Entonces, ¢ cual es su propuesta?
Queremos trabajar con el gobierno
para fortalecer los estatutos de
nuestra sociedad que protegen

los bosques. Un organismo local

o comité tendra nuestro apoyo.
Los oficiales forestales del distrito
deberian proveer documentacion
correcta sobre los limites del
bosque para que las comunidades
puedan rastrear e investigar casos
de degradacion forestal. Las
asambleas del distrito deberian
hacer publicos los ingresos de la

comunidad, tales como las regalias
que provienen de las empresas
madereras por tronco extraido del
bosque.

Nosotros, las instituciones
tradicionales, junto con nuestros
consejeros, ya hemos plantado
arboles de teca alrededor de los
bosques sagrados para asegurar su
proteccion. Estamos reviviendo el
poder y la autoridad de nuestro lider
espiritual para proteger los bosques.
Mas bosques deberian convertirse
en bosques sagrados. Esto requiere
de procesos tradicionales de
saneamiento espiritual del bosque

y ponerse de acuerdo sobre los
tabues y sanciones.”

&

www.cikodgh.com
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La iglesia evangelica y

el Desarrollo Endogeno
Sustentable

dentro del proceso integral de transformacion comunal

desarrollo. Este impacto es a la vez profundo y superficial, grande y pequerio, pero ha tocado la vida de toda la

I i n la comunidad de Capellani, la iglesia evangélica ha tenido un impacto importante sobre su problacion y su
comunidad de alguna manera




A primera vista uno ve que la religion
evanggélica ha afectado mucho las
perspectivas de sus miembros y sus
acciones en la comunidad, lo cual tiene
un efecto sobre su desarrollo: la iglesia
no participa extensamente en la politica
local, rechaza las tradiciones y practicas
espirituales como actos del diablo, y

en algunos casos hay miembros que

se acercaron a la iglesia para mejorar

su economia personal. También su
perspectiva milenarista que “pronto
viene el fin del mundo”, provoca que los
evangélicos no participen en actividades
para el desarrollo comunitario. Entre
otros, su practica de dependencia total
en Dios tiene el efecto de eliminar su
practica del uso de plantas medicinales
tradicionales.

Nuevas formas de organizacién
También vemos que en su esfuerzo por
separarse de las cosas de este mundo

y del paganismo de los catolicos, la
iglesia evangélica ha construido una
comunidad paralela a la comunidad
mas grande, utilizando las formas
tradicionales de organizacion,

En este punto vemos que el caso de
Capellani tiene muchas semejanzas a las
interpretaciones de Riviére (2004:283)
y Strébele-Gregor (1989:233), quienes
estan de acuerdo que la iglesia trae
“un factor de destruccion” y de
desetnitizacion a la comunidad, pero
no se puede negar que muchos de los
valores occidentales que comparte la
iglesia también comparten muchos
sectores de la comunidad en general.

Los nuevos conocimientos y los
cambios traidos por la escuela rural,
los medios masivos, la migracion,

las ONGs, y la creciente economia
capitalista, han transformado mucho
de lo que era la vida comunitaria
andina mientras en este nuevo mundo
de cambio e inestabilidad la iglesia
evangélica “ofrece fundamentos

e instrucciones para la actuacion
diaria en la vida publica y la privada.
Ofrece un marco de orientacioén que
le permite comprender y ordenar todo
que pasa en la vida” (Strobele-Gregor,
1989:233). Esto explica por qué existen
tantas iglesias evangélicas ahora en

La iglesia evangélica ha sido solamente un
factor en la desestructuracion social de Ila

comunidad

liderazgo y espiritualidad con sus
propias adaptaciones, que les permite

a los evangélicos mantener muchas
costumbres entre ellos, sin tener que
participar plenamente en la vida social y
politica de la comunidad en general.

Esto ha tenido el efecto de debilitar

la organizacion social tradicional de

la comunidad—el sindicato—pero
también demuestra una adaptacion
frente a los varios cambios que estan
tomando lugar en la comunidad. De
hecho, el desarrollo de la iglesia
evanggélica ha sido solamente un
factor en la desestructuracion social

de la comunidad. El capitalismo y la
cultura urbana moderna occidental han
transformado la comunidad también,
debilitandose las tradiciones y sistemas
simbolicos andinos.

las comunidades andinas y por qué
la iglesia en Capellani sigue teniendo
mucha influencia en la vida de los
comunarios.

Cambios y adaptaciones

Los cambios que rapidamente estan
pasando ahora en las comunidades
estan fuera de su control y parece que
sus tradiciones y las virgenes y cerros
en los cuales tanto confiaban les estan
fallando. Mientras tanto aparece una
nueva religion que muchas veces,
como en nuestro caso, esta introducido
por un miembro de la comunidad, que
tiene respuestas a sus preguntas de por
qué el mundo se esta volviendo loco.
Acompanado por milagros de sanacion
y testimonios de que al seguir sus
practicas mejoran la economia familiar,
les parece a muchos que el Dios de los
evangelistas tiene mas poder que sus

espiritus tradicionales.

También esto puede explicar por

qué ahora este movimiento existe en
medio de un movimiento paralelo

de indigenismo y una vuelta a las
tradiciones ancestrales en algunas
regiones andinas. El indigenismo
popularizado por académicos andinos
es un movimiento que responde a

las mismas presiones de la economia
capitalista y los rapidos cambios que
experimentan hoy los pueblos indigenas.
Por eso los dos movimientos han
aparecido en el mismo lugar, al mismo
tiempo, porque son dos reacciones a las
mismas circunstancias.

Pero tampoco los que pertenecen a la
religion evangélica en la comunidad
han perdido toda su identidad ni su
cultura. Las adaptaciones de la iglesia
pueden servir para preservar algunos
valores y practicas andinas. Por
ejemplo, los miembros de la iglesia
interpretan su actuacion en la iglesia
como interpretaban su actuacion con

el mundo espiritual andino. Igual que
siempre creen que sus acciones causan
un efecto, consecuencias de Dios por
su obediencia o no y sus oraciones y
fidelidad. Aunque su perspectiva de la
tierra ha cambiado, como actiian hacia
la tierra, se mantiene igual que siempre
o esta afectado mas por las presiones del
mercado externo.

También han podido mantener

la tradicion del ayni (trabajo en
reciprocidad), o el intercambio de
fuerza de trabajo, o la mink'a, y han
redefinido y fortalecido lazos de
compadrazgo seglin “la familia de fé”
entre “hermanos” de la iglesia. Y el
uso de la Biblia en su idioma quechua,
ha contribuido al mantenimiento de
su idioma y que no lo desvaloren
frente a la incursion del castellano en
la comunidad. Entonces vemos que
estructuralmente existen cambios
grandes pero el significado mas
profundo de sus acciones es muy
semejante a la espiritualidad andina
antes practicada.

Acompafiamiento a los cambios.
En Capellani vimos que en vez de
introducir cambios radicales en la



comunidad, la religion evangélica

ha acompaiiado los cambios que

son resultados del proceso de
modernizacion. La iglesia llega tras los
cambios socio-culturales, ocupan los
espacios simbdlicos que se abren por

El desarrollo de Capellani y otros
pueblos semejantes, depende mucho
de los efectos de la influencia de las
fuerzas modernizantes occidentales,
mientras la iglesia evangélica es una
respuesta a estos cambios y luego una

la religion evangélica ha acompanado los

cambios que son resultados del proceso de

modernizacion

esos cambios, y también proporciona
un ethos que ayuda en el proceso de
modernizacion. Entonces la religion
evangélica en nuestro caso no causa
los cambios, pero tampoco es inocente
y ayuda a consolidar dichos cambios.
Por ejemplo, mientras existen algunos
lazos con su espiritualidad antigua, dos
cambios profundos en su perspectiva
son la secularizacion de la naturaleza
y el descuidado de la tierra y “cosas
terrenales” para poder concentrarse en
“cosas espirituales.”

Estos dos cambios producen una actitud
hacia la tierra que abre la puerta para un
desarrollo agricola basado en valores
occidentales o que frena la cooperacion
comunitaria para un desarrollo
sustentable de ese nivel.
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fuerza que los impulsa. Por lo tanto, un
desarrollo endogeno que es sustentable
no solamente para la tierra sino para la
cultura y comunidad en Capellani, es
una tarea multidimensional. Mientras
busca recuperar lo bueno de las
tradiciones ancestrales, tiene que tomar
en cuenta los cambios de perspectivas
y valores entre religion y también
entre generaciones y otros factores del
contexto modernizante.

Visiones que interactiuan entre la
religion evangélica y el DES

Espiritual

La religion
evangélica tiene su
propia religiosidad,
desvirtua la
tradicional existente
en las comunidades

Social

Las formas de
reciprocidad se
mantienen pero
se merma las
organizacion
tradicional

Material

La iglesia
evangelica es una
influecia de las
diversas que existen
en las comunidades

Andrew Jennings

Tesista de Maestr a del Centro
Universitario AGRUCO
COMPAS Bolivia
jenningsdrew @gmail.com



NOTICIA

Asociacion para el Avance de la
Ciencia otorgé Premio Nacional en
la ciudad de La Paz.-Bolivia

La Asociacion Boliviana para el
Avance de la Ciencia, (ABAC),

la Asociacion Interamericana
Interciencia (All), con sede en
Canada, y el Viceministerio de
Ciencia y Tecnologia (VCyT) del
Estado Plurinacional de Bolivia,
distinguieron la trayectoria
profesional y los aportes realizados
a las ciencias otorgando al Dr.
Freddy Delgado el Premio Nacional
Ciencia Tecnologia e Innovacion
2010.

El Comité Evaluador del Premio
Nacional catalogé la postulacion
como brillante, resaltando la
trayectoria académica y profesional
como notable y la produccién
intelectual como impresionante.

La publicacion “El desarrollo
Enddégeno Sustentable como
interfaz para implementar el vivir
bien en la gestién publica boliviana”
escrita en co autoria con el Dr.
Stephan Rist y el Ms. Sc. Cesar
Escobar fue uno los documentos
cientificos presentados al Comité
Evaluador para la postulacion al
Premio Nacional ademas de otros
documentos realizados por el Dr.
Delgado.

Mayor informacion
www.agruco.org

-
u

CAPTURED
¥

CONFERENCIA INTERNACIONAL

El programa CAPTURED,

realizara una conferencia
internacional “Desarrollo Endégeno
y Transdisciplinaridad en la
Educacion Superior” Cambios para
la co-evolucion del conocimiento
dominante y conocimiento
endogeno ” los dias 30 de octubre
al 3 de noviembre del 2011 en la
ciudad de Cochabamba-Bolivia.

Esta conferencia pretende mostrar
las experiencias, potenciales,
limitaciones y futuros cambios
para la educacién enddégena

y la investigacion; y para el
desarrollo de programas de
Desarrollo Enddgeno en otras
universidades, ademas fortalecer
las relaciones existentes y construir
alianzas estratégicas con actores
fundamentales en educacion
superior e investigacién para el
Desarrollo Enddgeno.

Finalmente, se busca establecer
una plataforma internacional para
la promocion del Conocimiento

e investigacion Enddégena en
educacion superior.

Leer mas en:

WWW.agruco.org
www.captured-la.org
www.captured-la.org/index.
php?option=com_content&view=sec
tion&id=12&Itemid=163
www.captured-edu.org

INteresante

.=
e Ay

‘_,

SITIO WEB

El programa Regional BioAndes,
presenta su nueva pagina web

en la que se pueden encontrar
publicaciones, videos y noticias
que de forma libre se puede tener
acceso a ellas.

Una pagina que ademas presenta
los informes y documentos referidos
a la ejecucion del Programa de los
tres paises en los que se ejecutd
Bolivia, Peru y Ecuador.

El programa regional BioAndes,
se constituy6 en una referencia
tanto para los paises en lo que fue
implementado como para toda la
Comunidad Andina, particularmente
para diferentes instituciones y
actores del desarrollo endégeno
sustentable y la conservacion

de la biodiversidad, mostrando
claros aportes en el marco de
nuevos enfoques conceptuales y
metodoldgicos que privilegian los
saberes locales, las estrategias

de vida, el dialogo de saberes,

la investigacion participativa
revalorizadora, el desarrollo
enddgeno y la gestion sustentable
de la diversidad biocultural y que a
nivel regional fue coordinado por el
Centro universitario AGRUCO.

Por tanto, les invitados a visitar la
pagina web del programa.

Mayores detalles
www.bioandes.org
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Protocolos Comunitarios
Bioculturales

;Un punto de partida para la cria de ganado indigena?

as comunidades que crian ganado tradicional son los custodios de la diversidad del ganado. El rol esencial y crucial de
los criadores de ganado en el manejo sostenible de los recursos zoogenéticos ha sido reconocido oficialmente en el Plan

Global de Accion para los Recursos Zoogenéticos (GPA, por sus siglas en inglés) sobre el cual estuvieron de acuerdo
los 109 paises miembros de la FAO en una conferencia celebrada en Interlaken (Suiza) en 2007. El siguiente paso es la

aprobacion de un marco legalmente vinculante por los 193 gobiernos nacionales durante la décima Convencion Internacional
sobre la Diversidad Biologica (CDB) que se celebrara en octubre de 2010.
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En el area de los recursos fitogenéticos,
el concepto sobre los derechos de

los agricultores de vender, negociar,
almacenar y cultivar las semillas esta
bien establecido. Pero, ;qué sucede
con los derechos de los criadores de
ganado? Algunos grupos de la sociedad
civil han sostenido que los derechos
de los criadores de ganado tienen que
ser reconocidos, considerando que

las patentes estan realizando cada vez
mas incursiones en la zoogenética.

En una serie de consultas que duraron
varios afios, los criadores de ganado

y pastores definieron un montén de
derechos que les permitiran seguir
siendo los guardianes de la diversidad
biologica. Lo primordial entre

los requerimientos para mantener

los recursos zoogenéticos locales

es continuar con el acceso a las

areas de pastoreo en las cuales sus
razas criollas fueron desarrolladas.
Sin embargo, los gobiernos han
respondido hasta ahora de una manera
muy desinteresada a esta sugerencia.

Los derechos de los criadores de
ganado

En diciembre de 2008, LIFE Network,
un grupo de organizaciones que
promueven la conservacion basada
en la comunidad, convocaron

a una reunion de expertos

juridicos africanos para superar el
estancamiento. Fuera de esta reunion,
varias estrategias surgieron para
implementar los derechos de los
criadores de ganado, aun en ausencia
de una disposicion legalmente
vinculante. Una de ellas es la
Declaracion de los Derechos de los
Criadores de Animales que conecta
los derechos con la legislacion ya
existente, como ser la Convencion
sobre la Diversidad Bioldgica de las
Naciones Unidas y la Declaracion

de las Naciones Unidas sobre los
Derechos de los Pueblos Indigenas.
Otra idea es un Codigo de Conducta
sobre los
Derechos de
Criadores
de Animales
a la cual

se pueden
adherir

PBCs: de los pastores, India

voluntariamente instituciones e
individuos.

Sin embargo, el enfoque mas
comprometedor y poderoso para las
comunidades es que desarrollen los
llamados protocolos bioculturales
comunitarios (BCPs), que dejan
constancia de sus roles en la
conservacion de la biodiversidad,
incluyendo a las razas y ecosistemas.

La reflexion y documentacion de la
comunidad
El establecimiento de un protocolo

Compromiso de la comunidad
Raika:

“Nos comprometemos a proteger
la diversidad biolégica de la region
y nuestro conocimiento tradicional
asociado:

-Asumiendo nuestros roles
tradicionales como guardianes de
los bosques y como protectores del
ecosistema forestal de la regién;

-Protegiendo los bosques contra
los incendios mediante el control
del crecimiento del pasto por medio
del pastoreo y luchando contra

los incendios cuando estos se
produzcan;

-Manteniendo a la poblacion de
depredadores en los bosques, por
medio de la ofrenda tradicional de
nuestro ganado como presa;

-Continuando con el incremento
del crecimiento de los bosques por
medio del acostumbrado abono del
bosque con el estiércol de nuestro
ganado;

-Combatiendo la explotacion forestal
ilegal y caza furtiva en el bosque;

-Promoviendo y sustentando la
diversidad de razas de nuestro
ganado, y

-Preservando y practicando nuestra
cria tradicional, conocimiento
etnoveterinario y el manejo
sostenible de los recursos
forestales.”

biocultural implica un proceso que

se facilita, en el cual una comunidad

refleja y registra su rol en el manejo

de la diversidad bioldgica, no sélo

mencionando sus razas de ganado,

sino también su contribucion al

manejo general del ecosistema. Y

mas importante ain, la comunidad

también se hace consciente de las

leyes nacionales e internacionales que

respaldan el derecho a la conservacion

in situ. El proceso de tres partes

(documentacion, reflexion y aprender

sobre sus derechos), puede ser una gran

experiencia de empoderamiento para la
comunidad.

La primera comunidad de

criadores de ganado que elabor6 un
protocolo comunitario biocultural
fue la de los Raika de Rajastan,
India. Cuando el lider Raika, Sr.
Daillibai, posteriormente presento

la experiencia en una reunion de
lideres de las comunidades indigenas
y locales en Kenia, estos apoyaron
entusiastamente el enfoque. Desde
entonces varias comunidades han
seguido estos pasos, incluyendo a
Lingayat y Malayah de Tamil Nadu
(India), los Pashtoon Baluch en
Pakistan, los Samburu en el noreste de
Kenia y los médicos tradicionales del
area de Bushbuckridge en Surafrica.
En todos estos casos, se dio un
proceso de empoderamiento.

Aunque el concepto ha funcionado
bien para las comunidades que se
han embarcado en éste, todavia
quedan muchos desafios. Establecer
un protocolo comunitario biocultural
no puede ni debe realizarse de una
manera rapida o apresurada. De lo
contrario, se producirad un documento
escrito que no sera realmente
respaldado por la comunidad.
También se necesita un mediador
fuerte en el cual la comunidad confie,
como ser una ONG, OSC o un
individuo con el que hayan construido
una fuerte relacion.

Desafios

Aunque los protocolos comunitarios
bioculturales se conceptualizaron en
el contexto del debate sobre el acceso

y participacion de los beneficios, su



importancia se relaciona mas con el
Articulo 8 j) de la Convencion sobre la
Diversidad Biologica que compromete
a los estados a proteger y respetar el
conocimiento tradicional y los estilos
de vida, asi como también a apoyar la
conservacion in situ. Los protocolos

no han estado libres de criticas. Por
ejemplo, el término “comunidad” es
muy controversial porque implica la
existencia de un grupo unificado con
uno o varios lideres que representan

los intereses del conjunto, mientras

que en realidad existen generalmente
muchas facciones involucradas. Algunas
personas también temen que los
protocolos comunitarios bioculturales
puedan facilitar la biopirateria al alertar

misma forma, se espera que el RI-
APB ofrezca a las comunidades la
opcion de decidir no participar del
sistema de patentes, algo que no
pueden hacer hasta el momento. Sin
embargo, para poder hacer esto, las
comunidades tienen primero que
hacer visible su rol de salvaguardias
de la diversidad bioldgica. Los
protocolos comunitarios bioculturales
son herramientas cruciales para este
proposito.

Reflexion sobre los protocolos
comunitarios

El 25 de febrero de 2010, se celebrd
una reunioén en Khabha (Rajastan,
India) para discutir a cerca de las
experiencias con los BCPs y también
para identificar sus deficiencias.

Los participantes vinieron de varios
contextos, con opiniones muy
diferentes sobre las patentes y los
derechos de propiedad intelectual
(DPI). Mientras la mayoria se opuso
a cualquier clase de DPI sobre los
organismos vivos y la vida, otros
creyeron que hasta las comunidades
deberian patentar sus saberes a favor
de la prevencion de la biopirateria.
Naturalmente, esto provoco un debate.

Sin embargo, al final, nadie pudo
realmente encontrar una falla en el
concepto de los protocolos comunitarios

Los PCBs destacan el rol de los criadores
de ganado en el manejo de la diversidad

a los extranjeros sobre la presencia de
genes comercialmente interesantes.
Otros siguen sosteniendo que los
protocolos implican una aceptacion
tacita al sistema de derechos de
propiedad intelectual (DPI), que es
un concepto ajeno a las comunidades
tradicionales.

No obstante, se hace mencion explicita
a los protocolos comunitarios en el texto
borrador del Régimen Internacional
sobre Acceso y Participacion en los
Beneficios (RI-APB) que normara

todo acceso a los recursos genéticos

y conocimiento tradicional. De la
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y la faccion anti-patente concordd en
que podrian ser en realidad una especie
de antidoto para las patentes.

Los protocolos comunitarios son un
medio ideal para hacer visible el rol de
los criadores de ganado en el manejo
de la biodiversidad, asi como para
inducir a la comunidad a reflexionar
sobre lo que se podria hacer con sus
recursos. Asi, deberian ser el punto de
partida para cualquier clase de proyecto
de desarrollo (pecuario), ya que los
recursos locales (razas, conocimiento

e instituciones tradicionales) muy a
menudo son ignorados cuando agencias

Visiones del mundo que interactian en
los BCPs de los pastores Raika

Espiritual

Las agencias
externas son mas
concientes de los
valores espirituales

y culturales
arraigados
en las sociedades
pastoriles. Social
Las comunidades
son mas concientes
Material de surolenla
Los BCP apoyan diversidad
la conservacion biologica, asi como
in situ de las
leyes

de razas locales
crucialmente
importantes,
adaptadas a
condiciones

de las tierras aridas.

internacionales que
los protegen.

externas deciden realizar intervenciones
de desarrollo. Como resultado del
proceso de pensamiento y reflexion

de la comunidad, los protocolos
comunitarios presentan los fundamentos
para el desarrollo endégeno (pecuario).
Su amplia aplicacion podria hacer
mucho para situar al desarrollo
ganadero en un camino mucho mas
exitoso y equitativo como hasta ahora se
ha dado.

LIFE, Ilse Kohler-Rollefson,
ilse@pastoralpeoples.org;
www.pastoralpeoples.org



Para nosotros, el pueblo Tla-o-
qui-ath de la Isla de Vancouver
en Canada, nuestros totems
representan nuestra constitucion
y como nuestros derechos y
responsabilidades se basan en
las leyes naturales. Nos ayudan
a afirmar que las comunidades
no son simples interesados, sino
que también son titulares de
derechos.

En nuestra tradicion, en la parte
mas alta de un toétem figura el
emblema del sol o la luna. Esta es
la primera ley natural, se relaciona
con el amor propio, el respeto por
otra gente y otras criaturas. Esta
ensefianza llega hasta nosotros
cuando estamos dentro del utero

y cuando los ancianos no hablan
en el transcurso de nuestras vidas.
Esto se refleja en el “Hishuk-ish
Tsawaak™: “todo esta conectado,
todo es uno”.

La base de cada tétem es el lobo,
responsable de hacer cumplir leyes
naturales y uno de los emblemas
mas importantes. Otro emblema
comun representado en nuestras
tradiciones es el cuervo; nos hace
recuerdo de todas las criaturas que
vuelan y caminan en el mundo y
de las leyes naturales segun las

cuales todos vivimos.
Esto nos incluye a

los humanos porque
como vivimos juntos,
tenemos que aprender
a caminar juntos.
Esta ley también

esta presente en el
concepto de “Quu-us”
que significa: “Seres
humanos de carne y
hueso”.

Como Quu-us, somos
el lazo entre nuestros
ancestros pasados

y las generaciones
futuras. Somos responsables

de pasar nuestras medicinas
heredadas a los hijos de nuestros
hijos. Estamos encargados de ellos
y de todos los seres vivientes por
las leyes de la naturaleza y las
leyes de nuestras comunidades.
Los tétems tallados en nuestros
postes totémicos, el lobo, el oso y la
ballena asesina, son un constante
recuerdo de como se espera que
nos comportemos.

Estas ensefianzas sobre la
responsabilidad intergeneracional
también conforman el punto de
referencia humano de la ensefianza
“Quay-qwiik-sup” que trata sobre

la transformacion. El Quay-qwiik-
sup se refiere a la conectividad a
través del tiempo y la gratitud y
responsabilidad con nuestro pasado
y futuras generaciones.

Nuestro desafio actual es aplicar
estas leyes y ensefanzas de
manera significativa al gobierno
diario de nuestro territorio

y comunidades. Una de las
herramientas que hemos
elaborado para cumplir con

este desafio son los Parques
Tribales. Estas areas para el

&

manejo indigena de cuencas,
reflejan un entendimiento mas
integrado de la espiritualidad
humana, la economia humana

y de los sistemas que funcionan
saludablemente. El objetivo es
cumplir con nuestra responsabilidad
a largo plazo con nuestras futuras
generaciones (Quay-qwiik-sup)

y al mismo tiempo crear medios
de sustento sostenibles para
nuestras generacion presentes.
Las experiencias de

los Parques Tribales

Especiales también s
an disef )
estan disefiadas -

para transferir

el conocimiento
ancestral a los
visitantes de todo el
mundo, con el objetivo
de generar mayores
iniciativas de custodia
global.




Protocolos Comunitarios Bioculturales

de los médicos tradicionales de las tribus Malayali

a tribu Malayali en el sureste de India tiene una tradicion de médicos que han cosechado los

bosques de manera sostenible y asi han asegurado la conservacion. Desde algun tiempo, el

Departamento Forestal les ha negado el acceso a las dreas comunales y forestales. Esto se

debe a otros grupos que han estado cosechando de una manera insostenible, causando darios a
las plantas medicinales. En este articulo, un grupo de médicos tradicionales defienden y abogan por sus
derechos en un Protocolo Comunitario Biocultural.

16



Somos un grupo de Vaidyas, o médicos
tradicionales que vivimos en las aldeas
de Nellivasal, Pudurnadu, Puliyur y
Serkanur en el distrito de Vellore de
Tamil Nadu, India. Pertenecemos a la
tribu de los Malayali, una comunidad
agraria y somos miembros del Tamil
Nadu Paramparya Siddha Vaidya Maha
Sangam, una organizacion de médicos
tradicionales que practican el sistema
Siddha de medicina. Pero también
practicamos nuestras propias tradiciones
indigenas de curacion. Muchas de
nuestras curaciones tienen que ver con
el cuerpo entero.

Nuestros Saberes

Se nos ha transmitido nuestro
conocimiento a través de las tradiciones
de nuestra familia, algunas de éstas
datan de hace cinco generaciones.
Aprendemos de los Sadhus (ascetas

y profesores), de nuestra experiencia,
compartiendo con otros médicos y de
los suefios. Cada uno de nosotros puede
tratar las dolencias mas comunes, y
también se especializa en ciertas areas.
Cuando es posible, remitimos a los
pacientes a aquellos de nosotros que
tienen la habilidad de tratar dolencias
especificas. Tratamos eczemas, sarnas,
impotencia, hernias, hemorroides,
leucorrea, problemas del corazon,
furinculos, sangrado, infertilidad,
migrafia, fiebre, mordidas de serpiente
y escorpion, desordenes mentales,
artritis, inflamacion, diabetes, ictericia,
paralisis, gastritis, diarrea, tlceras,
calculos renales, asma, anemia y
fractura de huesos. Las mujeres médicas
tradicionales, poseen conocimientos
para partos y para el cuidado pre y post
natal.

Principalmente, contamos con

las plantas y hierbas medicinales
localmente disponibles, pero como
practicantes de la tradicion Siddha,
también contamos con las propiedades
curativas de los minerales y metales
que purificamos. También tenemos
conocimiento etnoveterinario que
resulta ser importante para tratar a los
animales en nuestras comunidades,

las cuales no son atendidas por otras
practicas veterinarias. Cada uno de
nosotros atiende de 5 a 10 pacientes por
semana.

Ademas de nuestro conocimiento
especializado, las mujeres se transmiten
entre si muchos de los saberes para

el hogar. De abuelas a madres y asi
sucesivamente. Es comtn que los
hogares cultiven algunas plantas
medicinales y/o las recolecten
localmente.

Cosecha sostenible

Creemos que las plantas son sagradas
y que la efectividad de nuestras
medicinas elaboradas con plantas esta

madurez espiritual. Esta madurez es
esencial para la eficacia de nuestras
medicinas, conexion con las plantas

y nuestra habilidad para diagnosticar
malestares que, a pesar de que tienen
manifestaciones fisicas, son dolencias
esencialmente espirituales. Nuestras
tradiciones espirituales nos exigen
curar a la gente sin tener en cuenta sus
posibilidades para recompensarnos por
nuestros servicios. Existen ocasiones en
que proveemos de medicinas al pueblo
sin ningln costo y cuando es necesario

Nuestro conocimiento debe ser
utilizado para sanar a la gente no para

fines de lucro

integramente relacionada con el respeto
que les tengamos y el cuidado que les
brindemos. Por lo tanto, tenemos una
manera especifica de recolectar nuestras
plantas medicinales. Creemos que las
propiedades curativas de las plantas
estan en su punto mas alto cuando

las recolectamos al amanecer. Al dia
siguiente que cosechamos la planta, le
rezamos, también atamos alrededor de
la planta un hilo que ha sido sumergido
en circuma. No cosechamos las plantas
medicinales para venderlas en los
mercados, sino que las recolectamos
primordialmente para nuestras practicas
curativas.

Conservacion biocultural
Esparcimos con ahinco las semillas
mientras caminamos en los campos y
en las areas forestales. De la misma
forma, esparcimos las semillas en los
riachuelos para que sean transportadas y
diseminadas rio abajo. Nos aseguramos
que la cosecha sea sostenible. Si por
ejemplo, existen 10 plantas en un area
pequefia, cosechamos sélo 5 y nos
pasamos a otra area para cosechar, y
volvemos al area anterior solamente
cuando las 5 plantas anteriores hayan
tenido la oportunidad de regenerarse.

Espiritualidad

Curar dentro de nuestra tradicion
implica tanto el conocimiento de
las practicas curativas como la

proporcionamos dinero para el trasporte
de regreso a casa.

De acuerdo a la maxima “la comida

es medicina”, hacemos hincapi€ en la
necesidad de comer comida saludable.
La produccion de arroz ha sustituido a
la produccion de alimentos tradicionales
que solian mantenernos mas sanos.

Compartir los conocimientos

Aunque tenemos una tradicion donde
compartimos ¢ intercambiamos
nuestros conocimientos entre nosotros,
también queremos compartir nuestro
conocimiento con otras personas si

lo van a utilizar para el bien de otros
segun la tradicion de los Vaidyas.
Capacitamos unas cuantas personas para
que se conviertan en Vaidyas y antes de
que les transmitamos nuestros saberes,
observamos
cuidadosamente
su caracter

y ponemos

a prueba su
dedicacion a

la tradicion
curativa y su
habilidad de
cosechar plantas
de manera
sostenible.

Pensamos que
cualquier acceso




a nuestro conocimiento debe basarse

en nuestro consentimiento previo e
informado que se puede obtener por
medio del Tamil Nadu Paramparya
Siddha Vaidya Maha Sangam. Creemos
que nuestro conocimiento debe
utilizarse para curar al pueblo y no para
sacar beneficios. Cualquier medicina
que se base en nuestro conocimiento
debe ser vendida a los pobres a un costo
minimo.

Los desafios que encaramos
Algunas personas han estado
cosechando en las areas comunales

y forestales de manera insostenible,
sin mantenerse al tanto de nuestros
valores. Han causado bastante dafio a
las plantas medicinales en las areas.
Como resultado, nuestra relacion con
los oficiales del Departamento Forestal
se ha visto menoscabada y condenada
a una prohibicion total, provocando
nuestra exclusion de los bosques y
limitando nuestra capacidad para tratar
a nuestros pacientes. Aun recolectamos
pequeiias cantidades de plantas y

lo hacemos de manera sostenible.
Actualmente, estamos restringidos a
recolectar nuestras plantas medicinales
principalmente en tierras para la
agricultura que no tienen uso industrial
o residencial (revenue land, en inglés).

Quisiéramos tener derechos de

acceso a los bosques de nuevo para
recolectar de manera sostenible las
plantas medicinales con el propdsito
de curar. Estamos dispuestos a cumplir
con el conjunto de condiciones del
Departamento Forestal con el fin de

asegurar la conservacion de los bosques.

Nuestros derechos bajo las leyes y
politicas de India

Al gobierno central le corresponde
preservar y proteger aquellas especies
que estan al borde de la extincion, asi
como también proteger el conocimiento
tradicional asociado de las comunidades
locales. Nuestros derechos estan
consagrados en el Ley de la Diversidad
Biologica (2002), Normativas de
Biodiversidad Bioldgica (2004), Ley de
Derechos Forestales (20006).

El Ley de la Diversidad Biologica
(2002) y las Normativas de
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Biodiversidad Biolégica (2004) nos
ofrece los siguientes derechos:

& El derecho a la consulta y
participacion publica previa a
cualquier proyecto que pueda
afectar nuestras medios de sustento,
biodiversidad y conocimiento
tradicional asociado;

& El derecho a la conservacion y uso
sostenible de nuestra biodiversidad;

s El derecho de dar el consentimiento
previo e informado y de negociar las
condiciones mutuamente acordadas
cuando se acceda a cualquier
biodiversidad o conocimiento
tradicional asociado; de compartir
justa y equitativamente cualquier
beneficio que surja de la utilizacion
de nuestra biodiversidad y
conocimiento tradicional asociado;

& El derecho a un Registro de la
Biodiversidad de los Pueblos que
documentara nuestra diversidad
bioldgica y conocimiento tradicional
asociado;

@ El derecho a conformar Comités de
Manejo de la Biodiversidad para que
aconsejen a la Autoridad Nacional
de la Biodiversidad sobre como se
puede conservar y usar de manera
sostenible nuestros recursos y
conocimiento tradicional asociado; y

# El derecho de seguir con nuestros
estilos de vida, lo que implica
continuar con el acceso al bosque.

La Ley de Derechos Forestales
(2006) nos ofrece los siguientes
derechos:

B El derecho a la propiedad, al acceso
para recolectar, usar y disponer de
productos forestales secundarios
que hayan sido tradicionalmente
recolectados dentro de la aldea o
fuera de sus limites (Seccién 3c¢);
el derecho a proteger, regenerar,
conservar o manejar cualquier
fuente forestal que hayamos
tradicionalmente protegido y
conservado para uso sostenible
(Seccion 3i);

¥ cl derecho de acceso a la
biodiversidad, derecho de la
comunidad a la propiedad intelectual
y al conocimiento tradicional
relacionado con la biodiversidad y
diversidad cultural (Seccion 3k); y

& El derecho a los derechos
tradicionales de los que hemos
disfrutado habitualmente. (Seccion
30).

Reconocemos las limitaciones de estos
derechos bajo la Seccion 4 de la Ley
en los casos en que los bosques sean
designados como Parques Nacionales
o Santuarios, pero sefialamos que

los procesos establecidos en la
Seccion 4(2), tales como constatar

si otros opciones razonables como

la coexistencia no estan disponibles,
continvian en vigencia.

Pedimos a la Autoridad Nacional de
la Biodiversidad que:

& Reconozca que nuestro
conocimiento tradicional fue
investigado por la Fundacion para
la Revitalizacion de las Tradiciones
Medicinales Locales (FRLHT, por
sus siglas en inglés) y que lo incluya
en el Registro de la Biodiversidad de
los Pueblos (bajo la Normativa 22(6)
de las Normativas de la Diversidad
Biologica);

¥ Facilite la organizacion de Comités
de Manejo para la Biodiversidad
(CAB) bajo la conduccion de
organismos locales (Panchayats o
Muncipalidades) en la region de
Vellore y que apoye a estos Comités
para asegurar la conservacion y uso
sostenible de nuestra biodiversidad y
conocimiento tradicional (conforme
a la seccion 41 de la Ley Nacional
de la Biodiversidad);

¥ Fortalezca la conservacion in
situ de las plantas medicinales
y la incluya en los Comités de
Manejo, siendo promovida por el
gobierno (conforme a las secciones
36 y 41 de la Ley Nacional de la
Biodiversidad).

g Aconseje al Gobierno Central y
que coordine las actividades de



los Consejos Estatales para la
Biodiversidad con el fin de proteger
nuestros derechos consuetudinarios
de acceso a areas forestales
(conforme a la seccion 36 de la Ley
Nacional de la Biodiversidad).

I Garantice que nuestro
consentimiento libre, previo e
informado (en concordancia a
nuestras leyes consuetudinarias)
se obtenga antes de que se tome
cualquier decision que pueda afectar
nuestra forma de vida tradicional,

y que garantice ademas que
recibiremos una justa y equitativa
distribucion de los beneficios
derivados de la utilizacion de nuestra
biodiversidad y conocimiento
tradicional de acuerdo a condiciones
mutuamente acordadas (conforme a
la seccion 21 de la Ley Nacional de
la Biodiversidad);

Pedimos al Departamento Forestal
que reestablezca sus relaciones con
nosotros en el tema de los derechos
forestales. Necesitamos acceso al
bosque para poder cosechar de manera
sostenible ciertas plantas medicinales
de uso directo, asi como también

Necesitamos acceso a los bosques para

capaces de proveer una guia técnica
al Departamento y cooperar con sus
esfuerzos de conservacion.

Nota Final: Desarrollamos este
protocolo con la ayuda de la
Foundation for Revitalization of
Local Health Traditions, FRLHT
(Fundacion para la Revitalizacion de
las Tradiciones Medicinales Locales)
y Natural Justice: Lawyers for
Communities and the Environment.

Médicos tradicionales que
participaron para preparar el
protocolo:

Venkatesha,

Murugan,

Mabhalingam,

Chakravarty,

Danasekaran,

Mani,

Nagarathinam,

Govindraju,

Narayan,

Krishna,

Sundaresan,

Francina Mary

Visiones que interactuan entre los
meédicos tradicionales Malayali

Espiritual

Curar involucra
una madurez
espiritual para
obtener la eficacia
de nuestras
medicinas.

Material
Dependemos de las
plantas y

hierbas medicinales
del bosque
localmente
disponibles.

cosechar de manera sostenible las plantas

medicinales

para poblar nuestros propios huertos.
Queremos ser reconocidos como
village botanist (botanicos comunales),

Social

Tratamos a la gente
sin importar su
capacidad

de recompensar
nuestros

servicios.

Médicos tradicionales Malayali/

FRLHT

g.hari@frlht.org y
nair.mnb@(frlht.org
www.frlht.org
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Al Centro Universitario AGRUCO
le caracteriza fundamentalmente la
propuesta de gestién universitaria
que interrelaciona fuertemente la
interaccion social con comunidades,
municipios, organizaciones no
gubernamentales, organizaciones
gubernamentales, Fundaciones,
Ayllus, Tierras Comunitarias de
Origen (TCO) con la investigacion
cientifica.

Es asi que se plantea una
investigacion cientifica que intenta
fundamentalmente revalorizar

la sabiduria de los pueblos

indigena originarios y a su vez

esta experiencia de interaccion se
transforma y concreta en Programas
de Formacioén Continua Intercultural
y Descolonizadora

Consideramos que el centro
universitario AGRUCO, es un
modelo pero al mismo tiempo una
realidad, que se aplica hace 25
afnos, que muestra que se puede
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generar una interrelacién entre la
interaccién social, la investigacién
trasdisciplinar y la formacién, como
una sola unidad.

En los préximos 5 afios, eso implica
la novena fase de AGRUCO,
(2011-2015), la propuesta y el
enfoque sera el de dar continuidad,
fundamentalmente, a las actividades
de los 25 afos anteriores, que

se resumen en la agroecologia

y el desarrollo endégeno
sustentable, pero encaminados

a la propuesta del gobierno
boliviano y fundamentalmente

de los movimientos indigenas
campesinos sobre el vivir bien,
Sumaj Qamana, Sumaj Kausay,
Nandereco, propuestas que estan
en la experiencia practica pero

que estan buscando las formas de
aplicarlas en la gestién publica y
que AGRUCO lo toma como un reto.
Es decir, AGRUCO seguira en

las lineas fundamentales de la

revalorizacion de la sabiduria de los
pueblos indigenas, la agroecologia
como una propuesta hacia la
seguridad y soberania alimentaria
y también el tema de cémo aportar
a las reformas de las universidades
publicas en un proceso y en un
contexto de cambio a partir del
Programa de Formacién Continua
Intercultural y Descolonizador
(PFClyD) que en AGRUCO

se inicié hace unos tres afos
aproximadamente, que ya presenta
avances.

Lo importante de esta propuesta
de PFCIyD es la interrelacion de
las cosmovisiones indigenas,

los saberes los conocimientos
indigenas con el conocimiento
occidental moderno para hacer un
analisis epistemoldgico, ontoldgico,
gnoseoldgico desde la ciencia
occidental moderna y desde las
ciencias enddgenas ( origen
fundamentalmente de los pueblos
indigenas originarios).

El programa mencionado cuenta



con seis ejes tematicos que cruzan
todo el programa de formacion,
cruzan todos los programas de
investigacion y de interaccién social
en AGRUCO pero como objetivo
fundamental esta el desarrollo
endogeno para el vivir bien, el
desarrollo endégeno considerado
como una interfaz hacia el vivir bien.

Las expectativas que tenemos han
sido muy detalladas en nuestra
autoevaluacién y evaluacion
externa y la mayor demanda al
Centro Universitario AGRUCO

es justamente la ampliacion del
Programa de Formacién Continua
Intercultural Descolonizador a
otras instancias, hay una demanda
muy grande de casi todo el
sistema universitario boliviano, y
universidades externas como la
de San Antonio del Cuzco Peru

y estamos haciendo un analisis
de cémo absorber todas estas
demandas que hoy tenemos.

Por tanto, existe la necesidad de
trabajar en otras universidades en
temas de revalorizacion, didlogo de
saberes y nuevos paradigmas de
las ciencias, esta es una demanda
muy fuerte que se ha ido plasmando
en las diferentes entrevistas que

se han tenido a través de nuestros
evaluadores externos.

Podemos decir que a nivel de la
incidencia politica para AGRUCO
va a ser fundamental, incidir
primeramente en lo que es la
educacion en todos los niveles
pero fundamentalmente la
educacion superior. Eso implica
cambios en todo el proceso de
educacion y un apoyo fuerte a
través de las diferentes instancias
gubernamentales Ministerio de
Culturas y Ministerio de Educacion.
La otra gran demanda es

hacia la agricultura, y por eso
decimos: seguridad y soberania

oS

;i AGRUCO

i UMSS-FCAPFyV / COSUL

alimentaria desde una perspectiva
agroecolégica. Por tanto, nuestra
perspectiva esta en incidir
politicamente, de abajo arriba, eso
implica trabajar con los movimientos
indigenas, movimientos
campesinos, trabajar con el pacto
de unidad (CIDOB, CONAMAQ,
Confederacion de Campesinos,
Bartolina Sisa e Interculturales),
pero por supuesto tratando de
interrelacionarnos con los diversos
sectores del gobierno.

Entonces al trabajo que vamos

a estar abocados durante los
préximos cinco afos son la
educacion, con énfasis en la
educacion superior y la seguridad
y soberania alimentaria planteando
como propuesta la agroecologia.
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Los pueblos indigenas
empeoran desde las politicas

REDD

Reduccion de

Emisiones provenientes de la
Deforestacion y

Degradacion Forestal
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uchas organizaciones de pueblos indigenas y otros movimientos
sociales reaccionaron escépticamente cuando el sector forestal acogio
la nocion de compensar a los paises por la “Reduccion de Emisiones

TN

de la Deforestacion y Degradacion Forestal” (REDD) como parte del '|"

régimen climatico. La Coalicion Mundial por los Bosques, una coalicion mundial
de ONGs principalmente del sur y organizaciones de pueblos indigenas que abogan
por politicas forestales de conservacion y restauracion socialmente justas basadas en

derechos, ha manifestado esta preocupacion.

A través de la historia, han existido
numerosos ejemplos de relaciones
dificiles entre los guardabosques
occidentales capacitados y los usuarios
locales de los bosques. Es necesario
que se reconcilien para que pueda
haber un sistema de manejo forestal

y de conservacion mas equitativo y
sostenible. De acuerdo a Souparna
Labhiri del National Forum of Forest
Peoples and Forest Workers (Foro
Nacional de Pueblos del Bosque y
Trabajadores del Bosque) de India: “El
enfoque basico colonial era declarar a
los bosques como una propiedad del
estado y restringir los derechos de los
habitantes del bosque en las areas con
especies de valor comercial. A esto le
sigui6 una completa prohibicion del
pastoreo y otras actividades humanas
como la recoleccion de lena, forraje,
plantas medicinales, bambu, etc.” Como
en India, muchas situaciones parecidas
existen alrededor del mundo.

La reduccion de la deforestacion

ya era reconocida como una

politica importante para mitigar el
cambio climatico en la Convencion
Marco sobre el Cambio Climatico
(CMNUCC) original. Después de que
se sugiriera que los paises deberian
recibir compensaciones financieras
significativas por la reduccion de la
pérdida forestal, el sector forestal
realmente se interesd en las politicas
climaticas. Como resultado, un grupo
de paises ricos en bosques comenzé a
promover al REDD dentro de la agenda
del cambio climatico, dirigidos por
paises con antecedentes dudosos en
cuanto a la gobernanza forestal.

El REDD: ¢ oportunidad o engafio?
Muchos representantes de los pueblos
indigenas y otros pueblos de los

bosques, no estaban tan entusiasmados
con el REDD en un principio. Mientras
que algunos grupos mostraron un
interés en las potenciales oportunidades
financieras que una compensacion

E
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dependan de los mercados de bonos de

carbono.

Hasta ahora, la gran mayoria de los
proyectos REDD se han consolidado a

Dentro el REDD, hasta los productores
de palmeras reclaman una
compensacion financiera por reducir la

deforestacion

financiera por la reduccion de la
pérdida forestal podria traer, el Foro
Internacional de los Pueblos Indigenas
sobre el Cambio Climatico expresd
inmediatamente su preocupacion de que
los pueblos indigenas y comunidades
locales podrian verse negativamente
afectadas por las politicas del REDD.
Grandes coaliciones de movimientos
sociales y organizaciones basadas en
la comunidad en paises como Brasil

e India, pronto continuaron con
declaraciones que mostraban fuertes
preocupaciones.

Sefialaron que el REDD parecia ser

un clasico ejemplo de una politica

de desarrollo no enddgeno que es
generalmente manejada por el estado

y el mercado. No existen suficientes
medidas para asegurar que los pueblos
locales e indigenas entiendan el proceso
en el cual se embarcan. Ademas,
actualmente no existe un marco para
facilitar un entendimiento transcultural
sobre la base de un consentimiento
libre, previo e informado (CLPI). Como
resultado, existe un riesgo de que el
REDD provoque que las iniciativas
locales de conservacion forestal

través del llamado mercado de bonos
de carbono voluntario, debido a que el
mercado de carbono oficial del régimen
climatico todavia no incluye proyectos
REDD. Sin embargo, la participacion
en los mercados del carbono puede ser
extremadamente complicada para las
organizaciones basadas en la comunidad
cuya pericia en hacer corretaje de los
intereses de las comunidades y del
REDD es actualmente insuficiente.

¢, Un bien econémico o un hogar?

El REDD es una politica tipica
neoliberal orientada al mercado, en la
cual los bosques son considerados como
un bien econdémico que se supone que
se vendera al menos que se pague una
compensacion para mantenerlos en pie.
Es dificil reconciliar este punto de vista
con aquel de los habitantes indigenas de
los bosques, para quienes los bosques
son su hogar espiritual y material. Como
la “Carta do Belem” de los movimientos
sociales brasileros declara: “Tenemos
una vision diferente de lo que se trata el
territorio, desarrollo y economia, la cual
construimos con el tiempo, basados en
el uso sostenible de los bosques y el uso

libre de la biodiversidad.”



Tanto el mismo cambio climatico
como el REDD, podrian tener impactos
significativamente negativos sobre

los territorios y practicas de manejo
tradicional de los pueblos indigenas

y otros pueblos del bosque. Un
incremento repentino en el apoyo
financiero para las actividades dirigidas
a reducir la deforestacion puede
conducir a una apropiacion de recursos
de las élites en los paises y comunidades
a expensas de los pobres. Como
actores con menos titulos de tierra

locales y también eran esenciales para
sus mismos medios de sustento.

El REDD también puede llevar a la
apropiacion de tierras y los gobiernos,
compaiiias y organizaciones de
conservacion buscarian aprovechar las
recompensas financieras del REDD.

En 2009, el Programa de las Naciones
Unidas para el Medio Ambiente fue
acusado de desalojar violentamente a las
comunidades Ogiek de los bosques de
Mau en Kenia en favor de una iniciativa

Herramientas como los BPCs pueden
ayudar a asegurar legalmente a las
comunidades locales que trabajan en
la conservacion y restauracion de los
bosques dirigidos por la comunidad
de manera sostenible

formales, poder politico, educacion
formal y habilidades para el mercado,
los pueblos indigenas y otros grupos
econdmicamente desaventajados

como las mujeres, encontraran dificil
participar en los esquemas de REDD
formales sin la ayuda de agentes
externos. Los intereses financieros

en juego ponen a estos grupos en una
posicion vulnerable en la cual no s6lo
sus derechos son facilmente ignorados,
sino también sus propias aspiraciones de
desarrollo.

Riesgos que son tedricos

Los recientes acontecimientos muestran
que los riesgos no son solo tedricos.

En los ultimos afios, los productores

de palmeras oleaginosas y agricultores
de soya pudieron reclamar cuantiosas
sumas de compensacion por la
reduccion de la deforestacion. Estos
productores, y otras grandes compailias
de plantaciones, intentan clasificar

las plantaciones de monocultivo de
arboles como “bosques” dentro el
REDD. En muchos de los casos, dichas
plantaciones han reemplazado bosques
diversos y ricos en biodiversidad, que
eran hogar de pueblos indigenas y
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relacionada con el REDD. Otros casos
dramaticos de desalojo forzado para
proyectos REDD o de bonos de carbono
provenientes de los bosques han sido
reportados desde Uganda e Indonesia.

Los protocolos comunitarios

Por estas razones, muchos grupos
pidieron un sistema alternativo en

el cual se compense a los pueblos
indigenas y a otras comunidades locales
por su contribucion a la conservacion
mundial de los bosques, de una forma
en que se siga la linea de su desarrollo
endogeno y se lo fortalezca. Los
protocolos comunitarios bioculturales
pueden ayudar a asegurar legalmente la
tenencia de derechos y el conocimiento
tradicional.

Sin embargo, también se necesitan otras
herramientas para encarar algunos de
los obstaculos fundamentales que se
interponen en el propoésito de incluir a
las comunidades locales en el mercado
sumamente volatil y competitivo de
mercado del carbono.

Visiones del mundo que interactian
relacionadas al REDD

Espiritual

Las identidades de
los pueblos locales
estan imbuidas

en los valores

espirituales

y culturales

ligados a los _

bosques Social .

sagrados. Las .fqrmas de vida
tradicionales

Material engloban el uso del

Los bosques bosque

proveen gobernado por las

plantas medicinales convenciones

y alimentos sociales.

necesarios para

la vida diaria de los
habitantes

locales.

Global Forest Coalition
(Coalicin M undial por los
Bosques)

Simone Lovera
simonelovera@yahoo.com

www.globalforestcoalition.org



Un protocolo comunitario biocultural es esencialmente un
documento elaborado por una comunidad para manifestar su
intencion de autodeterminar su futuro y poner en claro como
los miembros de la comunidad quieren involucrarse con otros
interesados. Este proceso de autodeterminacion es en esencia
de lo que se trata el desarrollo endogeno: las comunidades
mejoran sus capacidades para realizar iniciativas locales que
fortalezcan su bienestar material, social y espiritual.

El proceso de elaboracion de un protocolo comunitario
biocultural seré diferente para cada comunidad, dependiendo
de las aspiraciones de la comunidad y de sus capacidades
para el desarrollo endogeno. Es necesario que los

protocolos comunitarios se incorporen en los planes de
desarrollo endogeno de las comunidades. Esto ayudaré a

las comunidades a especificar y reflexionar aun més sobre
los lazos que existen entre sus practicas consuetudinarias,
saberes, cultura, espiritualidad y la perspectiva legal.

Guia metodologica

Los socios de COMPAS en Africa han desarrollado una guia
metodologica para las organizaciones, con el fin de apoyar
las capacidades de la comunidad para el desarrollo endégeno,
lo que incorpora a los protocolos comunitarios. Fortalecer el
desarrollo endogeno exige una vision de éxito definida desde
la comunidad, claridad sobre qué capacidades necesitan las
comunidades para alcanzar su maximo potencial, claridad
sobre el proceso y las etapas para fortalecer las capacidades
de la comunidad, estrategias fundamentales, métodos y
herramientas para que los trabajadores de campo puedan
fortalecer las capacidades de la comunidad. Las capacidades
evolucionan desde: nacer (1), retofiar (2), crecer (3), bien
desarrollado (4), completamente maduro (5) y algunas veces
retroceder cuando estan siendo menoscabadas (ver el cuadro)

Los socios de COMPAS desarrollaron 14 estrategias, o
pasos, para apoyar al desarrollo endégeno.

1. Desarrollar la autodeterminacion y el |
aprendizaje del trabajador de campo. i
2. Desarrollar una relacion de confianza con las
comunidades. -
3. Apoyar el aprendizaje de la comunidad;
diagnostico de las capacidades y los recursos. p ks
4. Apoyar el desarrollo de la vision y la
planificacion de la accion de las comunidades. Frare
5. Validar el aprendizaje para asegurar la 10
apropiacion de la comunidad.
6. Apoyar la implementacion de iniciativas

locales para un éxito rapido.

7. Apoyar la evaluacion y colaboracion dentro de la
comunidad.

8. Lidiar con el poder, la integracion, la confiabilidad, el
cambio cultural y controversias.

9. Fortalecer las capacidades para el DE, incluyendo la
capacidad de autoevaluacion e implementacion de
iniciativas.

10. Apoyar el aprendizaje y la colaboracion entre
comunidades.

11. Apoyar la equidad de géneros culturalmente adecuada.

12. Valorar la cultura, espiritualidad y cosmovision locales.

13. Fortalecer las relaciones de la comunidad con el
conocimiento y recursos externos.

14. Retirar paulatinamente el apoyo a las comunidades de

agencias externas.

Los protocolos comunitarios bioculturales tocan todas dreas
de capacidad. En varias etapas de los programas de campo,
desde el desarrollo de la confianza hasta la negociacion

v la defensoria, los BCPs pueden estar presentes. El
desarrollo endogeno pone énfasis en el entendimiento de

las leyes consuetudinarias y la interfase con los sistemas

de gobernanza formal. Asi, los protocolos comunitarios
pueden considerarse como una herramienta de interfase
entre los derechos consuetudinarios y las leyes nacionales e
internacionales.

La guia metodoldgica se puede descargar de: www.
compasnet.org

Las herramientas usadas por los socios de COMPAS
en Africa para la autoevaluacion de la comunidad,
para monitorear las capacidades antes y después de
las intervenciones para apoyar al desarrollo endogeno
sustentable sustentable.
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La lucha por una ley de
Lugares Sagrados en
Guatemala

chos de los lugares sagrados naturales en Guatemala han sido expropiados por el
estado porque yacen en las dreas designadas para la construccion, vivienda, turismo o
conservacion. Tical, un area protegida con el estatus de Patrimonio de la Humanidad, es
tan solo un ejemplo. Por esta razon, la comunidad Maya y los lideres espirituales, unidos
por medio de la organizacion Oxlajuj Ajpop, han trabajado desde 2003 en la formulacion de una “ley de
lugares sagrados de los pueblos indigenas”. Las negociaciones para ganar la aceptacion de la ley han
estado en proceso desde 2008, pero todavia encuentran oposicion. La lucha continua.
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A'lo largo del pais, empresas privadas
y compaiiias internacionales estan
interesadas en explotar los recursos
naturales y minerales que a veces estan
situados en lugares sagrados. Estos
sitios son de vital importancia para las
comunidades locales porque se los usan
para las celebraciones espirituales y son
lugares donde los pueblos hallan una
conexion espiritual con sus ancestros,
animales, minerales, vegetales y toda la
naturaleza. En Santa Cruz del Quiché,
Oxlajuj Ajpop ha organizando varias
actividades en los lugares sagrados
siguiendo el programa mesoamericano
de COMPAS, incluyendo festivales y
aprendizajes de la comunidad sobre

el desarrollo enddgeno. A través de

Independientes de la Organizacion
Internacional del Trabajo y la Ley para
los Acuerdos de Paz en Guatemala. Los
Acuerdos de Paz reconocen los derechos
de los pueblos indigenas de expresar

su cultura en un territorio especifico,
por lo tanto, implicitamente reconocen
que los sitios naturales sagrados son
parte de ese territorio. El objetivo

de la propuesta de ley de lugares
sagrados es lograr el reconocimiento

de los sitios y de la necesidad de
gestionar su utilizacion, conservacion,
administracion y acceso. Esta propuesta,
que fue aceptada por las tres comisiones
del Congreso Guatemalteco el 19

de agosto de 2009, expresa varios
elementos de la cosmovision Maya.

La propuesta de ley sobre lugares
sagrados logra el reconocimiento

y la gestiéon de su conservacion, la
utilizacién, administracion y acceso

estas actividades, las comunidades
reflexionan sobre la importancia

de los lugares sagrados, registran y
documentan su historia, acceden a su
estatus legal y ecoldgico actual y se las
concientiza a cerca de sus derechos a
participar en la administracion de los
lugares sagrados, basandose en sus
sistemas de manejo indigenas.

Aunque los medios econémicos
todavia son necesarios para que las
comunidades puedan comprar ciertos
pedazos de tierra, han comenzado a
santificar otra vez los lugares sagrados
en esta parte norte del pais. Como parte
del trabajo que las comunidades estan
realizando con la ayuda de Oxlajuj
Ajpop, los miembros de la comunidad
también estan siendo informados

sobre las actividades nacionales de la
Comision sobre la Propuesta de Ley de
Lugares Sagrados.

La cosmovision Maya en un
contexto legal

La iniciativa de ley de lugares
sagrados fue elaborada en el contexto
del Convenio 169 sobre los Pueblos
Indigenas y Tribales en Paises

Una vez que el gobierno la acepte, esta
ley actuara como una iniciativa legal

y creard jurisprudencia en otras areas
arraigadas en la identidad Maya, tales
como la educacion, salud y justicia.

La ley propuesta se centra en la cualidad
integral de los sitios sagrados como
una fuente de espiritualidad, territorio,
manejo del conocimiento, asi como
también de las cosmovisiones de

las comunidades. En otras palabras,
expresa la importancia de los lugares
sagrados para el “bienestar” y
cosmologia Maya. La ley también
permitira la institucionalizacion de
los lugares sagrados como parte del
estado Guatemalteco y la estructura
juridica. Este es un paso importante
hacia la construccion de una sociedad
plural dentro Guatemala. A través

de la implementacion de la ley, la
cosmovision Maya complementara

al sistema occidental contemporaneo
basado en el estado, que el

gobierno Guatemalteco adopto. Las
organizaciones Mayas seran asistidas
con la creacion de capacidades

en administracion y manejo de la
biodiversidad.

Resumen cronoldgico
1997: Se conforma una Comision para
la Definicion de Lugares Sagrados.

2003: Oxlajuj Ajpop propone el primer
borrador de la propuesta de ley de
lugares sagrados a la Comision para la
Definicion de Lugares Sagrados.

2006: Acuerdo gubernamental
renovado. Oxlajuj Ajpop consulta a

los miembros de sus organizaciones,
elabora un plan estratégico, organiza
grupos lingiiisticos de origen Maya,
Garifuna y Xinca para discutir los
contenidos relacionados con los lugares
sagrados y conforma su propio equipo
técnico y juridico.

2008: Basandose en los didlogos con los
pueblos indigenas, la Comision para la
Definicion de Lugares Sagrados revisa y
acepta la propuesta de ley.

18 de junio 2008: La Plenaria del
Congreso de la Republica de Guatemala
recibe la propuesta de ley y la registra
para su estudio y aprobacion bajo en
numero 3835. Consecuentemente, es
enviada directamente a la Comision

de Pueblos Indigenas, la Comision

de Legislacion y Constitucion y la
Comision de Paz.

Junio 2008-Agosto 2009: Técnicos y
asesores juridicos de diferentes partidos
politicos estudian el texto y se revisan
seis articulos basados en el didlogo y
acuerdos. Oxlajuj Ajpop y la Comision
para la Definicion de Lugares Sagrados
tienen éxito en la mantencion de la
esencia de la propuesta de ley en el
texto final.
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19 de agosto de 2009: La propuesta de
ley es aprobada por los 11 diputados
de la Comision de Paz y por los 12
diputados de la Comision de Pueblos
Indigenas del Congreso.

8 de abril de 2010: En una reunion
publica, la Comision para la Definicion
de Lugares Sagrados y Oxlajuj Ajpop
entregan una peticion al Congreso

a través de la Comision de Paz para
aprobar la ley.

o~

Oposicién

No todos los partidos politicos en
Guatemala apoyan la propuesta de ley
de lugares sagrados. Algunos partidos
no reconocen los derechos histéricos,

El camino a seguir

La Comision para la Definicion de
Lugares Sagrados, la cual inici6 el
proceso, ha mantenido contintias
reuniones con diputados del Congreso.

No todos los partidos politicos en
Guatemala apoyan la propuesta
de ley de lugares sagrados

espirituales y culturales que la ley
vincula con la propiedad privada.

Esto se basa en su interpretacion del
articulo 20 (ver el cuadro), el cual

trata especificamente de los lugares
sagrados que son parte del patrimonio
cultural de la nacion. Sin embargo,

la nueva ley no afecta a la propiedad
privada, sino que respeta los derechos.
En 20009, el articulo 20 fue modificado.
Los partidos politicos relacionados con
grandes empresas economicas estan
proponiendo actualmente una nueva
ronda de discusiones con el objetivo de
sacar del todo el articulo 20 de la ley.

Estan aconsejando a las tres Comisiones
dentro el Congreso que reestablezcan
las negociaciones con el Presidente del
Congreso y los lideres de los partidos
politicos para que aprueben la ley. El
Ministerio de Cultura y Deportes ha
sido presionado para organizar una
reunion donde se discuta sobre los
lugares sagrados y su manejo por el
pueblo, presentar la propuesta de ley al
Gabinete y pedir el apoyo publico del
Presidente de la Republica, Ing. Alvaro
Colon.

Al igual que los pueblos indigenas,
Oxlajuj Ajpop cree que en calendario
Maya muestra el camino a seguir.



Articulos importantes de la propuesta de ley de lugares sagrados
El objeto de la presente Ley es garantizar el derecho histérico, cultural y espiritual de los Pueblos Indigenas,
por medio del reconocimiento, respeto, dignificacion, uso, conservacién, administracion y acceso a los lugares

sagrados, construidos y naturales, de los Pueblos Indigenas, ubicados en el territorio nacional. (Articulo 1)

Los Lugares Sagrados que formen parte del Patrimonio Cultural de la Nacion y la administracion de éstos, sera
coordinada por el Ministerio de Cultura y Deportes y el Consejo Nacional de Lugares Sagrados. (Articulo 20)

Para el cumplimiento del objeto de la presente ley, se crea el Consejo Nacional de Lugares Sagrados, como

ente descentralizado del Estado, con personalidad juridica y patrimonio propio. Tendra las atribuciones y
funciones que le asigna esta ley y su reglamento. (Articulo 23)

El Consejo de Principales conjuntamente con el Ministro de Cultura y Deportes, constituyen la autoridad
maxima del Consejo Nacional de Lugares Sagrados. (Articulo 25)

El Consejo de Principales se integra con 52 representantes en total. 24 representantes, a raiz de uno por cada
comunidad linglistica, en las que estan incluidas las de origen Maya, Garifuna y Xinka. Y 28 representantes,
designados en forma directamente proporcional al nimero de poblacién de cada comunidad linguistica.
(Articulo 28)

Consultamos continuamente el fuego territorios lingiiisticos y conformaremos
sagrado, a nuestros ancestros, lideres grupos multidisciplinarios, basados en
tradicionales y lideres comunales. En los  los antecedentes cientificos Mayas y la
proximos aflos, organizaremos consejos  ciencia occidental, para discutir sobre la
sobre lugares sagrados, basados en los administracion de los lugares sagrados.
Ademas, fortaleceremos
alianzas con los
movimientos de la sociedad
civil para hacer presion

Visiones del mundo que interactuan
en la elaboracion de la ley de Lugares

Sagrados social en el Congreso.
También centraremos
Espiritual nuestra atencion en
Is-ggrglgc?;ise . émbit_o internacional,
para especialmente en el

las celebraciones
espirituales con el
fin de conectarse
con los
ancestros.

Material _

Los lugares
sagrados son
importantes para
la biodiversidad y
también

para el bienestar
humano.

Social

La Ley de lugares
sagrados
contribuye con una
sociedad

plural en
Guatemala.

Foro Permanente de las
Naciones Unidas para

las Cuestiones Indigenas
(UNPFII, por sus siglas

en inglés). Continuaremos
coordinando nuestros
esfuerzos con la

Red COMPAS, los
movimientos indigenas

y la Unién Internacional
para la Conservacion de la
Naturaleza (UICN), para
que los pueblos indigenas
en Guatemala puedan
revitalizar y administrar de
nuevo sus lugares sagrados
ancestrales.

Oxlajuj Ajpop, Felipe Gomez
felipegomez13@yahoo.com
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% Reacciones a la mocion:

El empoderamiento legal
aumenta la conciencia entre las
comunidades sobre el vasto cimulo
de conocimientos que poseen.
Ademas, atrae la atencién de

los practicantes convencionales

y de otros, lo que puede ayudar

a impulsar la preservacion del
conocimiento tradicional existente
y protegerlo de la explotacion
extranjera.

Si, estoy de acuerdo con la mocién
que el empoderamiento legal de

los depositarios del conocimiento
tradicional revitaliza a las
tradiciones. Los saberes y practicas
de tratamiento que los médicos
tradicionales poseen, deberian
convertirse en dinero en efectivo.
Esto puede darse organizando
algunas ferias comerciales de
hierbas en las oficinas centrales

del distrito, cerca de las ciudades

y capitales, con lo que también
tendrian una oportunidad de vender
sus productos y beneficiarse
también.

Los protocolos comunitarios
bioculturales (BCPs) son una
innovacion en la medida en que
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estan disenados para ayudar a las
comunidades a articular sus normas
y leyes consuetudinarias y ganar
su reconocimiento dentro las leyes
nacionales e internacionales que
estan surgiendo. Las comunidades
locales siempre han tenido normas
y leyes consuetudinarias que
establecen reglas claras para

el manejo y distribuciéon de sus
recursos y conocimientos. Los
BCPs intentan abordar la falta de
participacion de la comunidad en el
desarrollo y en la implementacion
de leyes y politicas que afectan a
los recursos bioldgicos y genéticos
como al conocimiento tradicional,
manejados por la comunidad.

El conocimiento tradicional en

las comunidades indigenas ha
sido transmitido oralmente por
generaciones. Cada miembro

de la comunidad tiene un rol
dentro del ciclo de vida de las
comunidades. La comunidad
tiene escaparates secretos con
informacién almacenada dentro de
varios practicantes. La comunidad
ha utilizado este conocimiento
desde tiempos inmemorables y
ha pasado la prueba del tiempo.
Por lo tanto, es importante que

el conocimiento tradicional sea
reconocido para que las tradiciones
locales rejuvenezcan. Por ejemplo,
desde que el clima ha estado
cambiando, las comunidades han
usado su conocimiento tradicional
para adaptarse. El conocimiento
tradicional es la herramienta que
usamos para mitigar y adaptarnos
al cambio climatico, mientras que
al mismo tiempo salvaguardamos
nuestras tradiciones. Si nuestro
conocimiento desaparece también
lo haran nuestras tradiciones,
dejandonos vulnerables a toda clase
de fuerzas externas.
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A.P.J. Asociacion para el Desarrollo
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CORPORACION SURCOS
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Cochabamba- BOLIVIA

KUME FELEM- Centro Intercultural
para el desarrollo Sustentable
kumefelen@gmail.com
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En abril de 2002, los 193 gobiernos
que son parte de la Convencion sobre
la Diversidad Biologica (CDB) se
comprometieron “a alcanzar para

el 2010 un reduccion significativa
en el actual indice de pérdida de

la biodiversidad a nivel mundial,
regional y nacional como una
contribucion a la reduccion de la
pobreza y para el beneficio de toda
vida sobre la Tierra”. Hoy en dia,

a principios de 2011, esta claro

que la pérdida de la biodiversidad
continua a una velocidad alarmante.
El reciente estudio “Global
Biodiversity: Indicators of Recent
Declines” (Biodiversidad Mundial:
Indicadores de declinacion reciente)
de la UNEP y de coautores de cerca
de 40 organizaciones internacionales
confirma esta triste verdad.

(Qué se necesita para revertir la
pérdida de la biodiversidad? ;Acaso
un cambio en los patrones de
consumo seria suficiente para reducir
nuestra huella ecologica, como lo
sugiere el Informe World Watch de
2010 Transformando las culturas? De
acuerdo con el Instituto World Watch
“un nuevo marco cultural tiene que
girar en torno a la sostenibilidad: unas
elecciones individuales y sociales

que causen un dafio ecologico
minimo, 0 mejor aun, que restituyan
la salud a los sistemas ecologicos

de la tierra.” ;Como las elecciones

de los consumidores pueden llegar a
restaurar los sistemas ecologicos? ;Es
suficiente comprar bienes producidos
localmente y articulos alimenticios
producidos con recursos locales
disponibles? Un estudio de D. G. Hole
et al. (2004), Does organic farming
benedit biodiversity? (;La agricultura

organica beneficia a la biodiversidad?)
compard la agricultura organica y
convencional y reviso informacion
de Europa, Canada, Nueva Zelanda
y los Estados Unidos y concluyo
que la agricultura incrementa la
biodiversidad a todo nivel en la
cadena alimenticia. El estudio hizo
una revision de la biodiversidad
medida de bacterias, plantas,
escarabajos, mamiferos y pajaros.

Las sociedades sostenibles dependen
de la agricultura sostenible.

Entonces (la solucion yace en
reducir los alimentos producidos

con fertilizantes y quimicos que

son transportados mundialmente e
incrementar los alimentos producidos
y comercializados localmente de
manera organica por las comunidades
resistentes que tienen relaciones
bioculturales? Un estudio del IIED
(por sus siglas en inglés) y Oxfam
Reino Unido, Fair miles: recharting
the food miles map (Millas justas,
redisefiando el mapa de las millas
alimentarias), sefiala que el transporte
es solo responsable por el 10% de
todas las emisiones asociadas con

las cadenas alimenticias del Reino
Unido. Pero también va en contra de
la idea que los alimentos producidos
localmente en el Reino Unido no son
necesariamente mejores en términos
del calentamiento global, ya que estos
generalmente requieren mas energia
para crecer.

Invitamos a los lectores a responder
la mocién la comercializacion local
revierte la pérdida de la biodiversidad.
Las respuestas elegidas seran
publicadas en la seccion Interactuando
de la siguiente edicion de la Revista
de Desarrollo Endogeno. Por favor,
limite su contribucioén a no mas de
200 palabras.
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