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Sonia Méndez,
educadoray
defensora de la
lengua aymara

Realizar la traduccion de este manual del
espanol al aymara ha sido una experiencia
profundamente significativa. Mas alla del
trabajo técnico, esta tarea representd un
puente entre lenguas, entre mundos, y entre
formas distintas de comprender y comunicar
el conocimiento.

Mi intencion fue que las personas aymara
hablantes puedan acceder a este contenido
en su propio idioma, sin barreras ni
intermediarios. Traducir no solo es pasar
palabras de una lengua a otra; es también
cuidar el sentido, la intencién y el respeto por
quienes lo van a leer. Por eso, cada término,
cada frase fue pensada con atencién,
buscando mantener la claridad del texto
original, pero adaptandola a la estructura y
|6gica del aymara.

Esta labor se vuelve aun mas relevante
en un contexto como el actual, en el que,
lamentablemente, en algunos ambitos el
idioma aymara sigue siendo rechazado,
poco valorado. Frente a esta realidad, esta
traduccién busca demostrar que, el aymara
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Prefacio de la Traductora
Jaqukipirin Qalltawi

Aka Kkastillan irpirpankaxa aymara ukaru
jaqukipanaxa wali jach’a sarnagawiwa.
Yanapt’irthakhi irnagawita sipansa, aka
lurawixa arunakana, pachanaka taypina,
ukata kunayman amuyt’awinaka taypin
ukhamaraki yatiyafia yatifianaka taypina ma
chakjama unacht’ayi.

Nayan amtéwijasti Aymara aru arsurinaka
aka yatinwakichata ukaru jupanakana
aruparjama mantapxaspa, jan chakanaka jan
arusthapiyirinakampi. Jaqukipanaxa janiwa
maé aruta yagha aruta arunaka past’afnaki san
munkiti; ukhamaraki, khitinakatixa ullart’an
amtapki ukanakaruxa médamuyu, amtawi ukat
yaqa ufnacht’ayaski. Ukatwa, sapa aru, sapa
amuyt’jamaxa wali suma wakicht’ata, nayrir
gillgatana ghananchawipa ufjafatakiwa,
ukampisa Aymara markana chutt’awi ukat
amuyt’yatxata ukarjama askichanataki.

Aka lurawixa juk’amp wakiskiriwa jichha
pachanxa, llakt’asifjamawa, yaghipa
chiganakanx aymara aruxa jan yaqatawa
ghiparaski, jan ufjkaya jan ukaxa juk’a
chaninchatawa. Aka chigpach unt’ayawimpi
ufjata, aka jaqukipawixa unast’aia muniwa,
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no solo es una lengua viva, sino también
una herramienta legitima para transmitir
conocimiento, formar, pensar y transformar.

En algunos casos, fue necesario tomar
decisiones linglisticas importantes, sobre
todo al traducir conceptos que no tienen una
equivalencia directa en la lengua aymara.
Siempre procuré elegir las formas que
resultaran mas naturales y comprensibles
para quienes leen y piensan en esta lengua
ancestral.

Esta traduccidon nace del deseo de aportar al
fortalecimiento del aymara como lengua de
didlogo, de educacién y de creacion. Espero
que este trabajo sea Util, y que contribuya a
que cada vez mas materiales puedan estar
disponibles en nuestras lenguas originarias.

La Paz, abril 2025

aymaraxa janiwa ma jakafn arukikiti, jan
ukasti aka arumpi yatiyafaniwa ufit’awinaka,
amuyt’awi ukat mayjt’ayanatakiraki.

Yaghip pachaxa wali wakiskiri amtawinaki
aruyatxata luranaxa wakisinwa, juk’ampisa
kunapachatixa amuyt’awinakaxa jan aymara
arun utjki ukhaxa jaqukipahaxa wakisinwa.
Nayaxa sapa kutiwa janiw mayjt’an yatiskiti
jukamp amuyt’afjama, khitinakatix aka
achachilankiri aruxa ufakipapki ukat
amuyapki jupanakataki.

Aka jaqukipawixa Aymara
ch’amanchawitakiwa yanapt’asifia
munatapata yuriwayi, ma aru aruskipahataki,
yatichanataki ukhamaraki luranataki.
Nayaxa suyt’twa aka lurawixa wali askipan,
ukata juk’ampi juk’ampi qillgatanaka ukar
yanapt’i ukaxa jiwasana nayrir arunakasanx
utjaspawa.

La Paz, Qasiwi 2025



Eléa Stamatopoulou
Columbia University

El “Manual para Jovenes Indigenas sobre sus
Derechos Territoriales. Herramientas para la
resistencia indigena y defensa de la Madre
Tierra” tiene dos elementos importantes:
El primero es el de presentar los derechos
humanos de los Pueblos Indigenas, en
particular, sus derechos territoriales, como la
minima e indispensable forma para la lucha
contra el cambio climatico. El segundo, es el
rol de los jovenes Indigenas en la defensa de
sus territorios. Esta publicacién se la realiza
en un momento crucial. La crisis provocada
por el Covid-19 ha puesto en evidencia algo
que los Pueblos Indigenas vienen diciendo
por siglos: Nuestra saludy lasalud del planeta
son la misma. Las actividades humanas
que alteran el equilibrio en la naturaleza
tienen consecuencias irreversibles en
la salud global, desarrollo sostenible y
bienestar de la humanidad. La observancia
a los derechos humanos, particularmente
a los derechos territoriales de los Pueblos
Indigenas, es una forma practica y real para
enfrentar la crisis ambiental planetaria. Los
territorios Indigenas, sus bosques, selvas y
montafas, capturan varios de los gases de
efecto invernadero. Los territorios Indigenas
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Prefacio e

Qalltawi

Irpirpankaxa ayllu wayn tawaqunakatakixa
uraqgi apnagirinakapataki. Luraw thakhinaka
ayllu jaginakataki ukhamaraki Pachamamaru
arxatanataki pa ufitawiniwa: Nayririxa uraqi
apnagirinakaayllujaginakanufacht’ayafnawa,
juk’ampisa uraqgin apnagqirinakapata, ukaxa
ufinagataki pacha mayjt’awi. Payirixa
ayllu wayna tawaqunakana uraqginakapata
arxatafianxa lurawipawa. Aka qillgataxa wali
wakiskiri pachana luratawa. Covid-19 ukana
jani walt’awipax ma kunawa unacht’ayi,
ayllu jaginakaxa pataka pataka maranakawa
arsupxi: jiwasan k’'umaranasa ukata pachana
k’'umaranapasa pachpakiskiwa. Jaqginakana

lurawinakapaxa, akapachana khuskharu
mayjt’ayi, ukax jani walt’awinakaniwa
uragpachana k’'umarahapataki, suma

gamana ukata suma -jaginakan utjatapanxa.
Jagi atagananaka phughafna, juk’ampirusa
uragi apnaqiri ayllu jaginakana ukanakaru,
ukaxa ma lurawi ukhamaraki chigapa
thakhiwa aka pachaxa ch’axwaf tukusiwa
ukar saykatanataki. Ayllu marka tuginakana,
quganaka, ch’uminaka ukat qullunaka,
walja juyujuyunakawa imapxi. Ayllu marka
tuginakaxa sapa kimsaqgallqu tunka
patakata ukha kastajak&wi pachana imapxi.
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guardan el 80 % de la biodiversidad en el
planeta. Dicho de otro modo, la lucha contra
el cambio climatico, incluida la prevencién
de futuras pandemias, pasa por el respeto
a los derechos territoriales de los Pueblos
Indigenas.

Esta publicacion incorpora tres estudios de
caso que demuestran el rol y acciones a nivel
local de los jovenes Indigenas, defendiendo
sus territorios y contribuyendo a la lucha
contra el cambio climatico. Son testimonios
que inspiran a otros jovenes y a la sociedad
en general a ser agentes de cambio y
determinacion. Estos estudios son ejemplos
alentadores de que la crisis ambiental puede
ser superada si incorporamos y respetamos
sus derechos fundamentales en las politicas
ambientales y de conservacion.

El presente manual, de forma practica
y didactica, presenta los instrumentos
de derechos humanos mas importantes
para los Pueblos Indigenas. Mediante
descripciones breves y esquematizadas, se
convierte en una herramienta elemental para
acercarnos a la normativa y mecanismos de
proteccién de los derechos para los Pueblos
Indigenas. Asimismo, con este manual nos
embarcamos en un recorrido por conceptos
claves, el historial de la construccion de esa
normativa y mecanismos para los Pueblos
Indigenas, los instrumentos de derechos
humanos para los Pueblos Indigenas,
mecanismo de vigilancia de Wesos derechos
y la normativa ambiental. Y, sobre todo, se
inicia un viaje colectivo y desafiante en favor
de los derechos humanos y de la vida en la
Tierra.

8

Ukhama sasinxa, pacha mayjt’awi ukar
saykatafnatakixa, jutiri Aangha usunakaru
jark’agafaxa uragi apnagirinaka ayllu
jaginakana ukanakar yaga uiacht’ayanatakiw
saraski.

Aka gillgataxa kimsa yatxatawi unacht’ayi,
ukaxa ufiacht’ayiwa kuna Ilurawinakasa
ukhamaraki lurawinakapaxa ayllu wayn
tawaqunaka ukanakana, uraginaka
arxatasa ukhamaraki pacha mayjt’awi ukaru
saykatanataki yanapt’asa. Uka arunakaxa,
ukaxa yagha wayn tawaqunakaru
ukhamaraki jagitamaru ch’amanchanapawa,
jupanakaxa jagi mayjt’ayirinakanapawa.
Aka vyatxatawinakaxa uhacht’awinakaru
ch’amanchatawa, pachamama tuqit jan
walt’awinakaxa atipxaspawa, jaqiq jaqix
apnagirinakap amuy irpayatxata utjawi ukat
imawi  ukanakar unt’ayanani ukhamaraki
yaganani ukhaxa.

Aka irpirpankaxa, méa lurawi ukhamaraki
yaparyatichawa, ukaxa ufnacht’ayiwa luraw
thakhinaka ayllu jagi apnaqirinakataki. Jisk’a
qillgagawi amuyjalanuganakampi, mé luraw
thakhinaka ukaru tuku, kamachiwinaka
ukat thakhichawinaka ukanakaru
jak’achasifa, ayllu jakayagawinakaru
jark’aganataki. Ukhamaraki, aka irpir
pankampiwa sarnaqgapxta yatigafianakana,
kamachinaka lurdwipana, jupanaka layku

lurata  thakhichawinakana, jupanakata
apnaqirinaka layku ch’amanchirinaka,
unjafataki thakhichdwinaka ukhamaraki

qutuchawi kamachinaka taypinxa. Ukat, taqi
kunat sipansa, mé tantacht’at ukat ch’amaki
uka sara jaqgi apnagirinakat aka uragina
jakanar yanapt’afiwa qallti.



Kantuta Conde,
Aymara de Bolivia.

Como te has dado cuenta, vivimos tiempos
decisivos para el bienestar de la Madre
Tierra. Hoy, nuestras acciones y mensajes
—como jovenes— son urgentes. Por eso es
fundamental que tu te unas a ese movimiento
de jovenes que buscamos proteger los
derechos fundamentales de los Pueblos
Indigenas y la vida en la Tierra.

Este Manual es para ti. Naci6 de las
experiencias y necesidades colectivas
de la Red de Jovenes Indigenas, quienes
buscando incidir, hemos aprendido lo
complejo y dificil que es defender nuestros
territorios y culturas.

FrST

iBienvenido al Manual sobre sus
Derechos Territoriales!

iSuma katuqt’ata Irpir pankaru, uraqi
apnagqirinakana derechonakapata!

Kunjamati jumax amuyt’kta ukhama, jichha
pachax Pachamamana suma gamawipatakix
wali wakiskiri pachawa. Jichhax, jiwasan
lurawinakasampi arunakasa —wayn
tawaqunakatjam- wali jank’akiwa. Ukatawa
wali wakiskiri jumax uka wayn tawaqunakan
sarawinakapar mayacht’asinama,
jupanakax Pueblos Indigenas ukanakan
aski derechonakaparu ukhamaraki uraqin
jakawiru arxatanataki thaghapxta.

Aka Irpir pankaxa jumatakiwa. Uka lurataxa
Red de Jévenes Indigenas ukanakana

mayacht’ata  yatiwinakapat = ukhamaraki
munatanakapat jutiwayi; jupanakax
ch’amanchasif thaghasaxa, jiwasax

yatigawaytanwa kunjamas wali ch’ama
ukat ch’amakiki uraginakas ukhamaraki
sardwinakas arxatafnaxa.
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El Manual, junto a nuestro animo vy aliento,
es para acompanarte en tus diferentes
actividades. Recuerda que tu eres el actor
que decide como utilizar este Manual.
Queremos presentarte instrumentos para
la proteccion de los derechos humanos
que brindan protecciéon a los territorios
indigenas. A nuestro juicio, la proteccion
de los territorios indigenas es la forma mas
eficiente para enfrentar la crisis ambiental
global. Te presentamos tres testimonios
(estudios de casos) de jovenes indigenas
quienes liderizan acciones para defender sus
territorios. Esperamos que estas historias te
inspiren y evidencien el valioso rol que hacen
los jovenes indigenas en sus territorios.
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Aka Irpir pankaxa, jiwasan ch’amanchanasa
ukhamaraki ch’ama  churawinakasampi
chikaxa, juman kunaymana lurawinakamana
irpanatakiwa. Amtasim, jumawa kawkhamsa
aka Irpir pankaru apnaqganataki amtiri.
Munapxtwa jumarux unt’ayanataki
kunaymana  yanaka  jaqginakan aski
derechonakaparu arxatafnataki, ukaxa ayllu
uraginakarus arxatan churapxi. Jiwasan
amuyt’awisarjamaxa, ayllu uraginaka
arxatanaxa wali aski thakhawa uragpachana
pachamama jan walt’awinakaru
saykatanataki. = Ufacht’ayapxtwa  kimsa
yatiyawinaka (estudios de casos) ayllu
wayn tawaqunakat, jupanakax uraginakapa
arxatafnataki nayra sarapxi. Suyapxtwa aka
sarnagawinakax jumar ch’amafncht’afapataki
ukhamaraki ufacht’ayanapataki kunjamsa
ayllu wayn tawaqunakax wali askin lurapxi
uraginakapanxa.
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¢Por qué este Manual? ® ;Kunatsa aka Irpir pankaxa?

Los Pueblos Indigenas, histéricamente,
venimos sufriendo constantes ataques a
nuestrosterritorios. Lainvasiondelos poderes
coloniales en el siglo XV se caracterizé por
el despojo violento de las tierras indigenas,
respaldadas por normativas foraneas a los
pueblos del Abya Yala. Posteriormente, las
independencies alcanzadas en el siglo XIX,
en Latinoamérica, también se caracterizaron
por el asalto a los territorios indigenas,
justificados mediante las leyes de los nuevos
Estados-nacion. Actualmente, los Pueblos
Indigenas y sus juventudes contindan
sufriendo los efectos de esa historia colonial
y despojo, se las vive y percibe como normal,
incluso como natural. Es asi que, como
juventudes del Abya Yala, hemos heredado la
responsabilidad y deber de la proteccién del
territorio. Es necesario aprender y compartir
herramientas usadas por nuestras abuelas y
abuelos para la defensa del territorio.

A lo largo de esta historia, las juventudes
indigenas hemos acompafado y liderado las
diversas formas de defensa de los territorios
indigenas vy, en la actualidad, se contindan
incorporando nuevas y distintas acciones
para llevar adelante la proteccion de
nuestros territorios. Los jévenes indigenas
organizamos protestas contra invasiones a
nuestros territorios por industrias extractivas,
ampliacion de la frontera agricola, proyectos
de infraestructura (represas, ferrocarriles,
gasoductos, etc.), entre otros. Como jovenes

Pueblos Indigenas ukanakaxa,
sarnagawipana, sapa kuti uraginakaparu
nuwasinanakaru unjasipxi. Siglo XV pachana
poderes coloniales ukanakan jutawipaxa,
ayllu uraginaka ch’axwampi apaganampi
unt’atawa, ukaxa normativas angaxa, Abya
Yala markanakat janiw jutatdkiti, ukampiwa
ch’amanchata. Qhipatxa, siglo XIX pachana
independencia Latinoamérica ukan
jikxatatédkanaukapachanxa, aylluuraginakaru
nuwasifax ukhamaraki utjana, machaq
Estados-nacién ukanakan leyinakapampi
chiganchata. Jichhaxa, Pueblos Indigenas
ukanakaxa ukhamaraki wayn tawaqunaka,
uka sarnagawi colonial ukat apagafan
jan walt’awinakapwa sarantasis ufjasipxi;
ukaxa kunjamatix normalédkaspa ukhamaw
ufjasi, yaghipanakax natural ukhamaraki.
Ukhamasti, Abya Yala uksankir wayn
tawaqunakatjamaxa, uraqgi arxatanatakix
responsabilidad ukat luran wakiskiriwinak
katugawaytanwa. Wakisispawa yatiqahasa
ukhamaraki yatiyasifiasa kunaymana yanaka
awichanakasampi achachilanakasampi
apnagata, uraqi arxatanataki.

Aka sarnagawinxa, ayllu wayn tawaqunakaxa
sapa kuti uraginaka arxatanataki
kunaymana lurawinakaru chikt’asipxi
ukhamaraki nayrar sartayasipxi; jichhasti,

machaq ukat kunaymana lurawinakawa
yapxatasi uraginaka arxatanatakixa.
Wayn tawaqunakaxa protestanakwa

wakichapxi industrias extractivas ukanakana
uraginakaru mantanitapata, frontera agricola

jilxatanata, proyectos de infraestructura
(represas, ferrocarriles, gasoductos,
ukhamaraki yaghanaka) ukanak contra.

11
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indigenas, estamos conscientes de la
relaciéon del territorio con la identidad, por
lo que la proteccién de este es una de las
principales luchas para el fortalecimiento
de los pueblos.

La autonomia y gobernanza propia de los
territorios indigenas combate el cambio
climatico. Estos guardan el 80 % de la
biodiversidad restante del planeta, capturan
las emisiones de gases invernadero y
purifican elaguay el aire. Los conocimientos
tradicionales, transmitidos a sus futuras
generaciones, son parte de la solucién para
combatir el cambio climatico. Hoy, frente a
la crisis ambiental, la implementacion de
estos derechos no significa Unicamente un
acto dejusticia social y reparacion historica,
sino que significa la solucion —tal vez mas
efectiva— para detener la destruccién del
planeta.

A pesar de que las leyes han sido utilizadas
para justificar los saqueos a los Pueblos
Indigenas, en las Ultimas décadas, la lucha
de estos, haimpulsado lacreacién oreforma
de leyes que aseguren los derechos de los
Pueblos Indigenas. A nivel internacional, han
estimulado el reconocimiento y salvaguarda
de los derechos territoriales indigenas. Hoy,
la juventud indigena recorre un camino
construido por la lucha de sus abuelas y
abuelos; actualmente, esta no solo se forma
con los valores y ensenanzas tradicionales,
sino también con las herramientas técnicas
y profesionales para la defensa del territorio.
Como jovenes, asumimos orgullosamente
la responsabilidad de fortalecer el camino
de los Pueblos Indigenas para las actuales
y futuras generaciones.
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Wayn tawaqunakatjamaxa, amuyapxtwa uraqi
ukax identidad ukamp chikt’atdtapa; ukatwa
uragi arxatafaxa mé jach’a ch’amanchawiwa
ayllu markanaka ch’amancht’anataki.

Autonomia ukhamaraki gobernanza propia
ayllu uraginakana, cambio climatico ukaru
saykatanataki yanapt’i. Ukanakaxa 80 %
biodiversidad uragpachan utjki uk imapxi,
gases de efecto invernadero ukanakan
mistufap katuntapxi ukhamaraki uma ukat
thaya qg’'umachapxi. Yatifanakax sardwina,
jutiri wawanakaru apayata, cambio climatico
ukaru saykatafataki mé jach’a yanapt’awiwa.
Jichhaxa, crisis ambiental ukan ufistasa, aka
derechonaka phughafiaxa janiw ma justicia
social ukat reparacion histérica ukakikiti,
jan ukasti uka pachpa pachanxa uragpacha
t'unjafaru sayt’ayanataki -inasa juk’amp
askiki— thakhawa.

Kawkir laykus leyinakaxa nayra pachanxa
Pueblos Indigenas ukanakar apaqgafaru
chiganchawimp apnaqgatakéna ukhama,
ghipa maranakaxa uka markanakan
ch’amanchawipaxa, machaq leyinaka
ufistayanaru jan ukasti reformafaru sartayawayi,
Pueblos Indigenas ukanakan derechonakaparu
ufjanataki. Nivel internacional ukanxa, uka
ch’amanchawixuragiderechonakaunt’ayanataki
ukhamaraki  arxatahataki ch’amafchiwayi.
Jichhaxa, ayllu wayn tawaqunakaxa méa
thakhi sarantapxi, ukaxa awichanakasampi
achachilanakasampi ch’amanchata; jichhasti,
janiw sarawi yatinanakampi sapakiti yatigapxi,
jan ukasti herramientas técnicas ukat
profesionales ukanakampi uraqi arxatanataki
wakichasisipxi. Wayn tawaqunakatjamaxa,
jach’a  kusisinampiwa  katugapxtwa uka
responsabilidad, Pueblos Indigenas ukanakan
thakhinakapa ch’amafcht’afnataki jichha
ukhamaraki jutiri pachanakataki.
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Propdsito ®* Amtawi

La adopcién de la normativa internacional de
proteccion de los derechos de los Pueblos
Indigenas no ha sido un obsequio, es el
fruto del trabajo persistente y decidido de
lideres mayores. Sin embargo, la normative
internacional referida a cuestiones indigenas
se ha transformado en un complejo y
organico sistema en el derecho internacional.
No es sencillo encontrar una guia propia que
facilite navegar por la normativa internacional
relacionada a los Pueblos Indigenas.

Por eso, este Manual te ofrece
una visién general de la normative
internacional para la defensa de
los territorios indigenas. Estamos
seguros de que esta informacién
ayudara y animara tu actuacion en la
defensa de los territorios indigenas y
Madre Tierra.

Agradecemos a las jovenes, quienes
se tomaron en tiempo para leer y
revisar este Manual, particularmente
a Dali Angel (FILAC), Paloma Costa
(miembro del Grupo Asesor de
Jovenes sobre el Cambio Climatico
del Secretaria General de ONU), y
Sara Cognuck Gonzalez (consultora
UNICEF).

Pueblos Indigenas ukanakana
derechonakaparu arxatafnatakixa, normativa
internacional ukan apsutapaxa janiw ma
regalo ukhamakiti; ukaxa jilir irpirinakana jan
jaytjasis ukat ch’amarncht’ata irnagatapan
achupawa. Ukampirus, normativa
internacional ukaxa Indigenas ukanakat
arsutanakaxa derecho internacional ukanxa
ma sistema complejo ukhamaraki organico
ukhamawa tukuwayi. Pueblos Indigenas
ukanakamp chikt’at normativa internacional
ukar sarafatakixa, ma sapa guia jikxatanaxa
janiwa jasakikiti.

Ukatwa, aka Irpir pankaxa jumarux
akhamanak churapxtam ma jach’a
unakipawi normativa internacional
ukanakat, ayllu uraginaka
arxatanataki. Jiwasax iyaw sapxtwa
aka yatiyawix jumar yanapt’ani
ukhamaraki ch’amancht’ani
uraginaka ukhamaraki Pachamama
arxatanataki.

Yuspajarapxtwa uka wayn
tawaqunakaru, apst’asipxanaakalrpir
pankaru ullart’anhataki ukhamaraki
unakipahataki, juk’ampisa Dali Angel
(FILAC), Paloma Costa (miembro
del Grupo Asesor de Jovenes sobre
el Cambio Climatico del Secretaria
General de ONU), ukhamaraki Sara
Cognuck  Gonzdlez (consultora
UNICEF).
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;. Como usar este Manual?

¢ Kunjamsa aka irpirpanka
apnagashaxa?

El “Manual para Jdvenes
IndigenassobresusDerechos
Territoriales.  Herramientas
para la resistencia indigena y
defensa de la Madre Tierra”,
fue creado por jévenes
indigenas, para jovenes
indigenas y no indigenas.
Tiene el objetivo de combatir
la actual precariedad de los
derechos de los Pueblos
Indigenas, particularmente,
juventudes Indigenas, en
la defensa de la tierra y
territorio.

El Manual ofrece informacion
clara, concisa y en un lenguaje
facil de comprender, respecto a
lasherramientasinternacionales
para que las y los jévenes
participen plenamente en la
defensa del territorio y ayuden
en la resistencia en la lucha por
la Madre Tierra.
14

Irpir pankaxa ayllu wayn
tawaqunakatakix uraqi
apnagirinakapataki. Luraw
thakhinaka ayllu jaginakataki
ukhamaraki Pachamamaru
arxatanataki, ayllu wayn
tawaqunakana luratawa, ayllu
wayntawaqunakaukatjan-ayllu
wayn tawaqunakataki.
Ukaxa ayllu jaginakana
apnagqirinakapana
jichha pachana
jan walt’awinakaparu
saykatanatakiwa amtata, juk’ampisa, ayllu
wayn tawaqunaka, uraqinaka ukhamaraki
yuriw uraqiru arxatanataki.

Aka irpir panka qillgataxa ghana, ma
jiska arumpi ukhamaraki ma jasaki
arumpi amuyt’afataki, jaqi markanakan
yanapt’awinakata, ukhamata wayna
tawaqunakaxa yuriw uragi arxatanataki
tagpacha chikafnchasipxanapataki
ukhamaraki yanapt’apxanapataki
ch’axwawiru ch’axwawi Pachamamaru.
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Los estudios de caso brindan consejos

y experiencias para enfrentar desafios
recurrentes de los jévenes indigenas.
Contamos nuestras vivencias desde

nuestras organizaciones locales y nuestra
participacion como miembros de la Red de
Jévenes Indigenas.

El primer capitulo introduce varias
descripciones y definiciones como:
pueblos y jévenes indigenas, identidad
territorial, tierra, territorio, recursos
naturales y la triple crisis climatica.

P Capitulo 2: Historia de los derechos
territoriales de los Pueblos Indigenas
El segundo capitulo brinda un vistazo
histérico a los conflictos legales y la
respuesta de los Pueblos Indigenas
para la defensa de la tierra en el Abya
Yala. También presenta los hitos mas
importantes en los reconocimientos de
los derechos humanos para Pueblos
Indigenas.

P Capitulo 3: Instrumentos internaciona-
les sobre derechos territoriales de los
Pueblos Indigenas
El tercer capitulo explica la normativa
internacional establecida para los
derechos humanos de los Pueblos
Indigenas, con particular atencion a los
derechos de la tierra y territorio.

Yatxatawinakaxa iwxt’awinak ukhamaraki

sarnagawinakaxa ukanakaw utji, ayllu
wayn tawaqunakana sapa kuti jani
walt’awinakaparu saykatanataki. Jiwasa

sarnagawinakaxa jiwasana tamaché&winaka
ukanakata awaritawa, ukhamaraki ayllu
qutu wayn tawaqunaka ukankirinakan
chikancht’asitasatwa.

Nayrir t'agax walja qillgagawinaka
ukhamaraki ufacht’ayawinaka ufit’ayi:
markanaka ukat ayllu wayn tawaqunaka,
kikipa uraqi, uraqi, yuriw uraqi,
akapacha utjirinaka ukat mach’amara
pachasamampi.

D 2 t’aqa: ayllunakana
apnagqirinaka ukana sarnaqawipa
Payir taganxa ma  sarnagawiw
ufacht’ayi, ch’axwawinakana ukat
ayllujaginakana jaysawipa, Abya Yala
markana uragi arxatanataki. Ukhamaraki,
ayllujaginakatakixa jagina jagayaqawi
ukan unt’ayasifiapatakixa wali wakiskiri
chimpunaka ufacht’ayi.

uraqi

P 3ri taqga: Angasuyuta luraw thakhinaka
uraqgi apnaqirinaka ayllu jaginakata.
Kimsir t'agaxa angasuyuta kamachiwixa
jagina jagayaqgawitaki ayllujaginakata
ghanafchi, ukaxa uraqgi apnagirinaka
ukanakaruxa wali yagatawa.
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Capitulo 4: Sistema internacional
de cumplimiento de los derechos
humanos, incluyendo los derechos
territoriales de los Pueblos Indigenas.
El cuarto capitulo estd enfocado
en los espacios de participacion e
involucramiento para que las voces de
los Pueblos Indigenas sean escuchadas,
particularmente si ellos denuncian
violacién de sus derechos establecidos.

Capitulo 5: Normativa internacional de
derecho ambiental.

El quinto capitulo presenta los
antecedentes, historia e implementacion
de las declaraciones, convenciones,
planes y otros recursos Utiles para
participar en la accion climatica.

P 4ri taga: Llika anga suyuta jagina

jagayaqgawita, ukaxauraqiapnagqirinaka
ayllu jaginakatampi.

Pusir t'agaxa chiganxa mayacht’awiru
ukat yatigafnataki wakichatawa, ukhamata
ayllu jaginakaxa arsusipxafapataki,
jani wali lurawinakaxa utjaski ukaxa,
jupanakax askin unt’ayapxanapataki.

5ir t’aqa: Angasuyuta Kamachiwi utjawi
chiganchirita.

Phisga t’aganxa unacht’ayatawa kuna
pachasa, kuna sarnagawisa ukatxa
phughawipa arsuwinaka, jach’a
tantachdwinaka, amtanaka ukhamaraki
yagha aski yanaka pachasamana
chikafchasinataki.
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S

P Escoge tu ruta

El Manual busca que fortalecer tus
capacidades y habilidades mediante la
descripcion de la historia, descripcion y
mecanismos de los derechos territoriales en
el sistema de Naciones Unidas.

Recuerda, eres tu quien decide cémo
utilizar esa informacion. En cada ocasion,
las juventudes crean nuevas formas para la
defensa de su territorio, por ejemplo, ellos
organizan campafas en redes sociales,
festivales de musica en lengua indigena,
talleres, encuentros, ensayos, campeonato
de deportes, etc. Porque tu eres el actor,
es importante que tu evalles cuando, donde
y como usar esta informacién, es decir que,
tu decides sobre el mejor camino para tu
incidencia.

1
/

Algunos consejos practicos

a qawgha yatinta
amatanaka

¢ Uka thakhi ajllinamawa

Aka irpir pankaxa yatiwinaka ukhamaraki
ch’ikhi amuyunakamaxa ch’amafchana
munasiwa ukaxa yatinanaka unt’ayafataki
sarnaqawi, ghananchana ukhamaraki
thakhichdwinaka uraqi  apnagirinakana
Naciones Unidas ukana.

Amtanani,jumawakunjamsaukayatiydwinaka
apnagasma uk amtafiama. Sapa kutiwa,
wayn tawaqunakax machaq thakhinaka
unstayapxi yurir uragiru arxatafnataki, sanani,
redes sociales ukanakawa wakicht’ata,
arupana K'uchirtananaka, vyatintawinaka,
tantachawinaka, yant’anaka, anatawinaka,
ukat juk’ampinaka. Kunatixa jumaxa
nayrankiritawa, wali askiw unakipt’anama
kuna pachasa, kawkhansa ukat kunjams
aka yatiyawinaka apnaqgafiaxa, ma arunxa,
jumax amtasmawa kuna thakhisa jumatakixa
walispaxa.

Jévenes mayas en

|
N 4

\

Guatemala elaboran
un mural para celebrar
y reivindicar su
identidad cultural.
Fotografia: Red de
Jovenes Indigenas.
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P Gestion deriesgos ¢ Jiwankankdwinaka apnagana.

Es muy importante que analices tu contexto
social y politico. Lamentablemente, Ila
defensa de los territorios indigenas es
una tarea muy peligrosa. El analisis de
Front Line Defenders, publicado el 2022,
registré6 358 asesinatos de activistas de
derechos humanos en 2021. Del total, casi
el 60% eran defensores de la tierra, el medio
ambiente o los derechos indigenas, y mas
de una cuarta parte eran miembros de un
Pueblo Indigena (Front Line Defenders
Global Analysis 2021, disponible en: https://
www.frontlinedefenders.org/sites/default/
files/2021_global_analysis_-_final.pdf)

P Preguntate: ;Te estas poniendo en riegos?,
;qué medida de seguridad debes de
tomar en consideracion antes de actuar?

P Recuerda: Tieneselderecho atuintegridad
fisica y psicologica, y a ser protegido
en caso de peligro. Busca personas e
instituciones, como la Oficina del Alto
Comisionado de Derechos Humanos en
tu pais, para acudir en caso de que fuera
necesario.
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Wali wakiskiriwa jagxata ukhamaraki amuy
irpayatxata jak’achiqgamaru unakipana.
Ukampirusa llakisinawa, ayllu yurir
uraginakana arxatdwipaxa ma jach’a jan
walt’ayir lurawiwa. Front Line Defenders
ufakipdwi, pa waranka pa tunka payani
maran uft’ayata, kimsa pataka phisgha
tunka kimsaqallquni jiwayawinakawa jark’iri
jagina jagayagawi utji pd waranka pa tunka
mayani marana. Taqpacha ukanakatxa,
niya patakata suxta tunka ukaxa uragiru
arxatirinakawa, pachamamaru jan ukaxa
ayllu jagina jagayagawinaka arxatirinakawa,
ukatxamapusit’agajilawaméayllujaginakata
(Front Line Defenders Global Analysis 2021,
unakipanataki:

B Jiskt’asima: ;jiwafkankawir uchasistati?,
&
¢Kuna arusdwi jark’aqgirita ukasa janira
lurafikamaxa amuyt’afiamaxa?

P Amtasima: Jumax yagafanitawa
janchi ukat amuyuni sumankanataki,
ukatsti jan walt’awi utjki uka pachaxa
jark’apt’atanamataki. Thaghama
jaginakaruukhamarakichhijnugéawinakaru,
kunjamatixa Oficina de Alto Comisionado
de Derechos Humanos ukanakaxa
markamanxa, ukaxa wakisipana.
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Dialogo intergeneracional

La guia que ofrecen nuestras y nuestros
mayores es fundamental. Ellos nos han
transmitido la cultura, idioma, territorio y
conocimientos tradicionales. La defensa de
nuestros territorios tiene siglos de lucha. Es
crucial conocer esa historia para aprender
de sus éxitos y fallas. En la medida que vayas
aprendiendo de la lucha de la resistencia
de tu pueblo, te sorprenderas e inspiraras
en esas historias. Recuerda, las juventudes
indigenas actuamos en coordinacion y guia
de nuestros mayores. Es nuestra tarea
honrar sus luchas, ensenanzas y legado.

f Los Abuelos son los libros \

e i de los Pueblos

Fotografia: Daniela Mazaquisa

Jiwasanakana
ufacht’ayat askipuniwa.
sarawi, aru, yurir uraqi

nayrasartawinaka jiwasanakarux
yatiyawayapxitu. Jiwasana yurir
uraginakasana arxatdwipaxa patak pataka
maranakawa ch’axwawayxi. Uka sarnagaw
yatifiaxa wali wakiskiriwa, kunatixa
jupanakana suma luratanakapatsa, jan suma
luratanakapatsa yatiganaxa wali wakiskiriwa.
Kunjamsa  markamana  ch’axwawipata
yatigapxtaxa, jumaxa musphart’asipxatawa
ukat uka sarnagawinakata

ukata jilir irpirinakasata
Jupanakax

ukat yatxatawi

amuyt’ayapxarakitawa. = Amtafani, ayllu
wayn tawaqunakaxa p’iginchirinakasan
aruskipawipampi sarnagapxta.

Jiwasana Ilurawisawa ch’axwawinakapa,
yatichawinakapa jach’afnchana.
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Preparate para participar en reuniones

Tantachawinakana chikancht’asinatakiwa wakicht’asinama.

En este Manual, te presentaremos varios
mecanismos (comités o foros) de vigilancia
de los derechos humanos. Para participar
en estos, debes prepararte antes de
la reunidon, incidir en el debate y dar
seguimiento a los resultados de la reunion.

Estudia el mandato de cadamecanismo
para comprender cuales son sus
funciones y qué resultado puedes
esperar del mecanismo.

Estudia los documentos de mecanismo
y reflexiona como esos documentos
afectan tu realidad y territorio.

Escribe tus mensajes claves que
quieres transmitir al mecanismo.

Cuando estés participando en la
reunion, recuerda ser cordial vy
comunicar tus mensajes claves en
forma constructiva.

Finalmente, comparte esos resultados

del mecanismo con tus amigos, familia
y comunidad.
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Aka irpir pankanxa, walja thakhinaka
(chhijllattamanka jan ukax yati
aruskipawinaka) uich’ukifa jagina
jagayagawi ukanakaw unacht’ayasini.
Ukanakana chikancht’asifatakixa, janir
tantachawi qalltkipana wakicht’asinamawa,
aruskipdwiruxa ch’amanchanamawa ukata
tantachdwina kuna askinakasa utjani uk
arktanamawa.

P Yatxatama sapa thakhina kamachipaxa
kunjamasa lurt’awinakapaxa ukat kuna
irnagaw unsta ukanxa suyt’asispa uk
amuyanataki.

Yatxartama kamachina qillgatanakapata
ukat kunjamsa uka qillgatanakaxa
chigdtamsa ukata yurir uragimarusa jan
walt’ayi uk uiacht’ayi.

Qillgt’ama kawkniri arunakasa jach’a
yatiyawiwa kamachiruxa ukaruwa
puriyai munta.

Kunawsatixa tantachawina
chikancht’asktana ukhaxa
amtafiamawa, suma chuymampi ukat
jach’a yatiyawinakam yatiyafhamawa.

Tukuyanatakixa, uka irnagaw
uistanakaxa masinakamaru, willa
masinakamaru ukat ayllumaru

ufit’ayahamawa.
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Amplia tus contactos

Los cambios son tareas colectivas, es decir,
requieren las contribuciones de todos.
Te sorprenderas al descubrir que somos
muchos quienes venimos defendiendo
nuestros territorios en distintos lugares del
mundo.

Busca contactar con gente - lideres,
activistas, académicos, jévenes - que
vienen defendiendo los territorios indigenas.
Aprenderas de ellas y ellos, descubriendo
que cada uno tiene un rol y habilidades para
solucionar problemas comunes.

Contactate con la International Land
Coalition (ILC). La ILC es una plataforma
de organizaciones locales, regionales, e
internacionales defensoras de latierra. LalLC
realiza becas para promover la participaciony
liderazgo de lajuventud defensora de la tierra.
Particularmente, el Programa de Becarios
de la ILC (Future Leaders Fellowship), es un
programa dirigido a jévenes defensores de
la tierra de las organizaciones miembros de
la ILC. ElI Programa de Becarios de la ILC
es un programa de un ano para equipar
jovenes con herramientas para desarrollar
habilidades de liderazgo y generar cambios
para lograr la gobernanza de la tierra.
https://www.landcoalition.org/es/

Mayijt’awinakaxa mayacht’ata

lurawinakaniwa, m& arunxa, taqinini
yanapt’awinakapawa mayi. Jumaxa
muspharéatawa, jiwasanakaxa walja
jiwasanakaxa yurir uraginakasaru

arxatapxtanwa kunaymana chiganakana
akapachanxa.

Jaginakaru unt’ayaf thakhi - irpirinaka,
yatxatitinakaru, waynanaka - jupanakax
ayllu yurir uraginakaru arxatapxi. Jupanakata
yatigapxata ukata jupanakaxa, sapa
mayniw ma sutichdwi ukat yatinanakanitapa
jikxatapxata, aliga jan  walt’awinaka
askichanataki .

Aruskipt’anamawa  International Land
Coalition (ILC) ukampi. ILC ukax ma
phat’a tantachawita mé&chiganaka ukat
anga suyutanakawa uragina arxafataki
utji. ILC ukax inayatiganakawa phughi,
uraqi arxatiri wayn tawaqunakan
chikancht’asiwipa ukhamaraki irpirinakaparu
ch’amanchanataki.  Jisk’atpachaxa ILC
(Future Leaders Fellowship) inayatiga uka
wakichdwixa ma wakichawiwa, ukaxa ILC
ukan ILC ukankirinakan arxatanatakiwa
wakicht’ata. ILC uka wakichawix ma -maraw
ma wakichdawiwa, wayn tawaqunakaru
yanapt’iri jaginakaru wakicht’anataki,
irpirinakana yatinanakaparu ufstayafataki
ukhamaraki uraqginaka apnaganaru
purifatakikixa mayjt’awinaka unstayanataki.
https://www.landcoalition.org/es/
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Continua aprendiendo

Después del capitulo 6, te presentamos
varias fuentes de informacién que nutrieron
este Manual, te invitamos a revisarlas.
También, te recordamos que puedes
encontrar mas materiales en la pagina de
la Red de Jbévenes Indigenas https:/www.
reddejovenesindigenas.com/projects-
minimalist.

¢ Yatiqaskakinamawa

6ir t'aga tukuyatatxa, walja yatiyawinaka
ufiacht’ayapxtha, uka qillgatanakaxa aka
gillgatan uywatawa, ukat ufakipt’anatakiw
jawillt’apxsma. Ukhamaraki,amtayapxsmawa
juk’ampi lurafiydnaka Red Indigena de
Jévenes ukan pankapana jikxatapxasma .
https://www.reddejovenesindigenas.com/
projects-minimalist.
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¢ Jach’a ghananchawinaka yatiqanani

Reconocer los conocimientos,
innovaciones, practicas, instituciones
y valores de los Pueblos Indigenas y
las comunidades locales y garantizar
su participacion e inclusion en la
gobernanza ambiental suele mejorar
la calidad de vida de esos pueblos y
comunidades, y la conservacién, la
restauracion y el uso sostenible de la
naturaleza, lo cual es importante para la
sociedad en su conjunto.

Resumen para los responsables
de la formulacién de politicas del
informe de evaluacién mundial sobre
la biodiversidad y los servicios de los
ecosistemas de la IPBES, 2019.

primer paso para introducir los

instrumentos relacionados con los
derechos territoriales es ofrecer
una recopilacion de términos vy
definiciones claves para mejorar
nuestra comprension respecto
los derechos territoriales de
los Pueblos Indigenas.

Unt’afa yatinanaka, machaq
lurawinakata, lurawinakata,
chhijnugdwinaka ukhamaraki ayllujaqi
wakichafianakatxa ayllunaka ukatxa
jupatsayt’ana ukanka&wi ukhamaraki
taqini utjawixa aski suma unjanataki aka
jaginakana ukhamaraki ayllunakana,
ukhamaraki imawi, ya& askichanha
ukhamaraki nayriri sarnagawimp

irnagawi, ukaxa wali wakisiriwa jagitama
tagpachataki.

Kamachinaka luririnakataki qillgantawi
pankana p’arxtawi: aka akaq pacha
jaginakaru  yanapt’ananakataki  ukat
jakawi utjayanataki ufakipawi (IPBES),
2019.

M& nayrir amtawix uragi apnagirinakamp
chikt’at thakhinaka unt’ayanatakixa
m& chiga arunaka tantachawi ukat
uiacht’aydwinakawa ufiacht’ayasi, ukhamata
jiwasan amuyt’awinakasa ayllu jaginakana
uragi apnagirinakata askinchanataki.
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PUEBLOS INDIGENAS o MARKA AYLLU JAQINAKA

Son varios los términos que se han utilizado
para denominar a los descendientes de
los pueblos precoloniales, por ejemplo,
amerindio, nativo, aborigen, originario y
otros. En algunos casos, esos términos
son empleados como estereotipos racistas
como: salvaje, primitivo, indio ' y demas.
Por otro lado, los Pueblos Indigenas buscan
denominarse conforme a sus identidades
propias, por ejemplo: Quechua, Yaqui, Kuna,
Hopi, etc. El término genérico para referirse
a estos grupos es “indigena”, primero
utilizado en la academia latinoamericana,
luego en los debates en los o6rganos
intergubernamentales.

El debate en la Organizacion de las Naciones
Unidas, en relacién con la definicion para
referirse a estos grupos, se inicid con la
propuesta del “Estudio sobre el Problema
de la Discriminacién contra los Pueblos
Indigenas”, encargado a José R. Martinez
Cobo, en los afios 80. El Estudio analiza las
siguientes dificultades para establecer una
definicién:

P Un concepto no puede abarcar la
diversidad de Pueblos Indigenas en
todos los continentes. Se estima que
los Pueblos Indigenas representan a
mas de cinco mil culturas diferentes
en el mundo.

1 En el caso andino, el pensamiento indianista reivindicod
el término “indio” como simbolo de orgullo y resistencia
contra la discriminacion.
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Kunayman arunakawa utji, uka arunakaxa
pre -colonial jaginakana wawanakaparuwa
sutichapxi, safani, Amerindio, Nativo,
Aborigenes, ayllunkiri ukat yaghanakampi.
Yaghipa pachaxa, aka arunakaxa
estereotipos racistas ukanakampiwa
iraqgapxi:  sallga, nayrapacha, indio
ukhamaraki  yaghanakampi. @ Maysatxa,
ayllu jaqginkaxa jupanakan jaqgikikiparjama
jawsatdn thaghapxi, safani: Quechua,
Yaqui, Kuna, Hopi, ukat juk’ampinaka. Uka
tamanakata ufit’ayafatakixa jaqi aruxa ukax
“ayllujagi” ukhamawa, nayragataxa Academia
Latinoamericana ukan apnaqgatawa, ukatxa
organos intergubernamentales ukan
ukanakanwa apnaqgasi.

las Naciones Unidas
ukan aruskipdwipaxa, uka tamanaka
uit’ayanatakixa qghananchdwimpi chika,
“Marka jaginakar jisk’achawiru unakipawi
yatxatawi”, José R. Martinez Cobo,
kimsagallqu tunka maranakanwa uka
yatxatawixa lurasi:

Organizacion de

P Ma amuyt’awix janiw ayllu jaginakana
kunaymani uraqi unaganakana
kunaymani tuqgita ghanafchanapakiti.
Ayllu jaginakaxa phisga waranga
jila kunayman sarawinakaruwa
uragpachana unacht’ayapxi sasaw
ghananchasi.
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P Un concepto no puede contravenir
el derecho a la autoidentificacion. A
nivel individual, cada persona tiene
el derecho de autoidentificarse con
un pueblo indigena. A nivel colectivo,
cada puebilo tiene el derecho de definir
la conformacion de sus miembros, es
decir, que el pueblo también acepta a
esa persona como su miembro.

En este debate, la identificacion realizada
solo mediante elementos linglisticos ha
presentado varias dificultades. Existen
diferentes Pueblos Indigenas que comparten
una misma lengua o cultura, y otros pueblos
han perdido su lengua. Sin embargo, en
ambos casos, esos pueblos no pierden su
calidad de indigena.

Por estas dificultades, el sistema de las
Naciones Unidas no ha elaborado una
definicién estricta de “Pueblos Indigenas”.
Pese a ello, el Estudio de Martinez Cobo
afirma que la falta de definicion formal no
afecta la proteccion de los Pueblos Indigenas
como sujetos de derecho. El Estudio ofrece
una descripcién abierta y de trabajo, que
facilite el debate sobre los derechos de los
Pueblos Indigenas. A continuacion, la cita
del Estudio:

Son comunidades, pueblos y naciones
indigenas los que, teniendo una
continuidad histérica con las sociedades
anteriores a la invasion y pre-coloniales
que se desarrollaron en sus territorios,
se consideran distintos de otros sectores
de las sociedades que ahora prevalecen
en esos territorios 0 en partes de ellos.
Constituyenahorasectoresnodominantes
de la sociedad y tienen la determinacion
de preservar, desarrollar y transmitir
a futuras generaciones sus territorios

P Maamuyt’awix janiw khititasa ufit’asiwi
uka chiganchiri saykatanjamakiti. Sapa
mayniw, uksanxa jiwasa ufnt’ayaia ma
ayllujagimpjama. Tagininiukanxa, sapa
markaxa yaqgafaniwa jupanakapana
jaginakapa wakichawi, ufit’ayanataki
ukanaka ghananchafnataki, ma
arunxa, jaginakaxa uka jaqgixa jupjama
katugapxarakiwa.

Aka aruskipawinxa, khitis unt’asiwi ukata
walja jan walt’awinak ufiacht’ayi. Kunayman
aylli jaginakawa utji, jupanakaxa pachpa
aru jan ukaxa sarawi ukankapxiwa, ukat
yagha jaqginakax arupa chhaghayasipxi.
Ukampirusa, panpachanx uka jaginakaxa
janiw ayllujagi ukap chhaghayapkiti.

Uka jan walt’awinaka utjatapatxa,
sistema de las Naciones Unidas ukax
janiw  ma unacht’ayawi “ayllujagi” ukaru
ufistaykiti. Ukhamé&kchisa, Martinez Cobo
ukan vyatxatdwipaxa ghanancht’iwa, jan
ufacht’ayawi ukan jan utjatapax janiw ayllu
jaginakaru arxatafiaruxa jan walt’aykiti.
Yatxatawixa mé& jist’arata ukhamaraki
iragaw unt’ayawiw ufacht’ayi, ukax ayllu
jaginakan derechunakapat aruskipawiru
yanapt’i. Ukxarusti, yatxataw:

Ayllunakaxa, markanakaxa, ukat
suyunakaxa aka pachanxa nayraru
sartasirinakawa. Jupanakaxa  nayriri

awga masukipana ukhamaraki kolonial
pachana jupanakan jakdwinakapaxa
utjask&n ukhampi mayakiw sartawayapxi.
Jupanakax jupanak pachpa markapana
ukanjakirinakarux mayjt’irinakaru
uijapxi, kunatti jupanakax sapxiwa
jupanakaxa jupanak pachpa
sarnagawinakapampi. Jichhaxa,
jupanakaxa markana jakirinakapana
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ancestrales y su identidad étnica como
base de su existencia continuada como
pueblo, de acuerdo con sus propios
patrones culturales, sus instituciones
sociales y sus sistemas legales. (José
R. Martinez Cobo, “Estudio sobre el
Problema de la Discriminacion contra
los Pueblos Indigenas”, Sub-Comisién
sobre la Prevencion de la Discriminacion
y Proteccion de las Minorias, 1983).

En resumen, para fines de este manual, los
Pueblos Indigenas:

P Son sociedades pre-coloniales vy
desean trasmitir su cultura a las
futuras generaciones.

P Tienen identidad cultural propia
(religion, vestimenta, idioma o estilos
de vida).

P Mantienen sus estructuras de
organizacion tradicional o ancestral
(sistemas econdmicos, politicos,
culturales, sociales, institucionales y
legales).

El término “pueblos”, en el derecho
internacional, se refiere a sujetos de derechos
colectivos relacionados con el derecho a la
libre determinacion o autodeterminacion,
protegidoalmasalto nivel por el ordenamiento
legal internacional. Este derecho consiste en
la capacidad de los Pueblos Indigenas para
decidir sudestino politico. En este sentido, los
Pueblos Indigenas —sin importar el nimero
poblacional- no demandan derechos de
minorias, sino derechos colectivos como
pueblos.
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ufijafatakixa mayijt’irinakaru sarantayasi,
ukata jupanakaxa, jupanaka pachpa
jach’a markanaka, pachakamatak jach’a
waynawimpi churafnatakiti, ukata ma
sapa jach’a waynanaka, pachanakan
suma ch’amanani, jupanak pachpa
yatigafani ukat irnagafani, ufstayaski.
(José R. Martinez Cobo, ‘Estudio sobre
el Problema de la Discriminacion contra
los Pueblos Indigenas’, Sub-Comisién
sobre la Prevencion de la Discriminacion
y Proteccion de las Minorias, 1983).”

Méa juk’a arumpixa, aka qillgatanxa, ayllu
jaginakaxa:

P Jupanakaxa  pre-kolonial pacha
markanakawa ukat jutirinakaruwa
sarawipa apafi munapxi.

P Jupanakax ayllu ufit’awiniwa (religion,
isi, aru jan ukax jak&wi) ukanipxi.

® Jupanakax (ayni, qullgi, aruskipa,
jagi juk’a, nayra uft’ayasi, ukat
kamachinakampi), pachpa irnagawi,
ukat jak&winakampisipxiwa.

“Markanaka” uka aruxa, anga suyut
kamachi ukanxa, ayllu kamachi ukanakaxa
jiwasa unt’ayafna kamachi ukampi chikt’ata
uit’ata, jach a nivel ukana jark’agata.
Aka kamachawixa ayllu jaqi ukanakana
sartasina amtafatakixa ch’amanchatawa.
Aka amuyunxa, ayllu jaginakaxa - jan jakt’ir
jagir ukampix - janiw kamachawinakaxa
mayipkiti, jan ukasti ayllu kamachawinakaxa
jaginakankiwa.
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JOVENES TNDIGENAS o AYLLU WAYN TAWAQUNAKAYA

Se estima que existen 1.200 millones de
jovenes, entre 15 a 24 afos, en el mundo y
representan el 16 % de la poblacién mundial.
Asi como en la definicion de “Pueblos
Indigenas”, la Organizacion de las Naciones
Unidas no establece un margen de edad
que comprenda el ser joven. Sin embargo,
para fines estadisticos y en el contexto del
Afo Internacional de la Juventud (1985),
Naciones Unidas defini6 a los jovenes como
las personas comprendidas entre los 15y 24
anos.

Lasjuventudesindigenasestandeterminadas
por sus propias culturas, practicas
tradicionales y derecho consuetudinario. Los
sentidos y roles de la nifiez, adolescencia y
juventud son parte de la vida en la comunidad
gobernada por los sistemas propios de
derecho de los Pueblos Indigenas. En las
comunidades indigenas, cada etapa de la
vida determina responsabilidades, derechos
y obligaciones establecidas en derecho
consuetudinario. El paso entre estas etapas
no esta Unicamente delimitado por la

Ukax 1.200 waranga waranga wayn
tawaqunakawa utjii, 15 marata 24

marakamawa utji, uragpachanxa sapa
patakatxa 16 ukhaniwa utji sasaw
ghanafchasi. Ukhamarakiwa “ayllu

jaginakana” ghanafichawipanxa, Naciones
Unidas ukan janiw ma gawaya ukar
utt’aykiti, ukaxa wayn tawaqut uft’atawa.
Ukampirusa, kipuyatxatanakata ukhamasa
Wayn tawaqunakaxa mara angasuyuta
(1985) ukatakix Naciones Unidas ukax wayn
tawaqunakarux 15 marata 24 marakamawa
jaginakaru uft’ayi.

Ayllu wayna tawaqunakaxa jupanakana
sarawinakapa, nayra pacha lurawinakapa
ukhamaraki yatt’ata kamachawi ukanakampi
amtatawa. Uka amuyunaka ukat
sutichawinaka wawanakata, qg’axullunakat
ukat wayn tawaqunakax jakdwinx ma
chimpuniwa ayllunakana chigap ukanakan
apnaqgata. Ayllu jaginakanxa sapa
pacha sarayawiniwa, kamachawinaka,
wakiskirinakampi yatt’ata kamachawi ukana
utt’ayata lurawinakapa, ukanaka unt’ayi. Aka
pachanakanapasatapaxajaniw maraparjama

edad, sino que también intervienen otros unt’ayatakiti, jan wukasti yagha ufinaka
aspectos, como la ukanakawa uit’ayasi,
condicién civil (casado lag Juventudes indigenas .kunjamakltlx jaqlcha.px!t!
O soltero), destreza t C' Ch jan  ukasa sapakipxiti
en conocimientos EnemoS derechoS (jagichata jan ukax sapaki),
tradicionales, yatifian yatifanaka,
prestacién de servicios ayllun luririrnaka  ukat

a la comunidad y otros.

yaghanakampi chikt’ata .
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IV CAMPAMENTO NACIONAL JUVENTUDES
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IV CAMPAMENTO NACIONAL JUVENTUDES

i , CONAIE

Cuarto Campamento Nacional de Juventudes CONAIE, Azuav, Molleturo, San Pedro
de Yumate, Ecuador, del 5 al 8 de Marzo del 2020.

Fotografia: Juventudes CONAIE — Red de Jovenes Indigenas
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DERECHOS COLECTIVOS «  TAMA CHIQANCHIRINAKA

Los derechos colectivos estan referidos
a la utilizacién y ejercicio de los Pueblos
Indigenas, como sujetos colectivos. Es decir,
que como grupo pueden ejercer derechos
a su identidad, cultura, territorio, gobierno,
formas de administracién juridica, sistemas
de vida econdmica, politica y espiritual. En
muchos paises, los Pueblos Indigenas han
logrado incidir en reformas legales que
reconozcan su calidad de sujetos colectivos,
por ejemplo: las autonomias indigenas en
Bolivia, la Comarca Kuna en Panama, los
resguardos indigenas en Colombia y las
reservas en Estados Unidos.

Los derechos colectivos de los Pueblos
Indigenas estan establecidos en diferentes
instrumentos internacionales, principalmente
en la Declaracion de las Naciones Unidas
sobre los Derechos de los Pueblos Indigenas
y el Convenio n.° 169 de la Organizacion
Internacional del Trabajo sobre Pueblos
Indigenas y Tribales.

Jagi markanakan tama chiganchirinaka,
jupanakax mayaki jaginakjamaki jani
ukaxa markachirinakjamaki, jupanakana
lurdwinakampi irnagawinakampiwa
ch’amancht’ata. Ukatxa, jupanakaxa
wakichapxaspa yagahatakixa, jupanakana
unt’ayasifnapaxa, sarnagawipaxa, uragipaxa,
irpirinakapaxa, kamachinakapaxa,

yaganhatak lurdwinakapaxa, gamawi
sarnagawipaxa, pulitikampi, ajayumpi
chikanchasiwinakapaxa. Walja
markanakanxa, jaqi markanakaxa

kamachinaka mayjt’ayapxatayna, jupanakaxa
mayaquqi jaqginakjama unt’ayapxafiapataki.
Uka vyatiyawix Bolivia marka suyu
irpirinakapana, Panama marka Kuna
Comarca sat ghananchawina, Colombia
marka jagi markanakana arxatawinakapana,
ukatxa Estados Unidos markan jaqi
markanakana yaqata uraginakapana unjasi.

Tama chiganchirinaka ayllu jaginakanaukaxa
kunaymana luraw  thakhinaka anga
suyuta ukanakana utt’ayatawa, jilpachaxa
Declaracion de las Naciones Unidas sobre
los Derechos de los Pueblos Indigenas
ukatxa Acuerdo No 169 de la Organizacién
Internacional del Trabajo de Pueblos
Indigenas y Tribales ukana utt’ayatawa.
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[DENTIDAD TERRTTORTAL «  JAQIKIKTPA YURTR URAQINA

La identidad cultural de los Pueblos
Indigenas esté fuertemente relacionada con
su territorio y su medioambiente, basados
en una relacion espiritual, material y politica
con la tierra. Asi, la identidad territorial esta
constituida por todos los elementos de
usos, representaciones y significados que la
comunidad y los miembros tradicionalmente
construyen en relacién con el territorio en el
que viven.

Para fortalecer la identidad cultural de los
jovenes indigenas, su relacidon con sus
territorios determina la forma en que viven,
visten, comen y se desarrollan. Pero, en los
casos, cuando los jévenes indigenas salen
de su comunidad, sufren una ruptura con
su tierra e identidad, con consecuencias
severas para su bienestar.

Ayllu jaginakana jaqgikikipa sarawipa ukax
yurir uraqi ukata pachawja ukanakampi
wali ch’amampiwa unt’ayasi, ukaxa ma ajay
tugina, lurafyd ukhamaraki amuy irpayatxata
ukan uragimpi chikt’atawa. Ukhamarusa,
jaqikikipa yurir uragina ukaxa tagi yanakampi,
amuyt’awinaka ukatxa amuylwinaka
ukanakampiwa utt’ayata, ukaxa aylluna
ukhamaraki jaqitaypinkirinakaxa nayra
pachatpachawa yurir uragi ukana jakasipxi
uka tuqita.

Ayllu
sarawi

wayn tawaqunakana jaqikikipa

ukaru ch’amanchanatakixa,
yurir uraqi ukanakampi chikt’atdtapaxa
kunjamsa jakapxi, isimpi isthapt’asipxi,
manqg’apxi ukata nayrar sartapxi uk amti.
Ukampisa, kunapachatixa ayllu wayn
tawaqunakaxa markapata mistxapxi ukhaxa
uraginakapampi  ukhamaraki  jaqikikipa
ukampi  t’aghisiwayapxi, wali  jach’a
consecuencianakampi suma -janinapataki.

[TERRAS Y TERRTTORTOS o URAQT YURTR URAQINAKAMPI

El derecho al acceso a la tierra, desde un
enfoque de derechos humanos, se refiere a
que cada persona puede acceder, mediante
el derecho de propiedad o posesién, a una
fraccion de tierra, para utilizarla, controlarla
y/o transferirla. El derecho al acceso a la
tierra se refiere al disfrute de la superficie
de esa fraccidon de tierra, pero el derecho
no alcanza a la explotacion de los recursos
del subsuelo. Los derechos territoriales
se refieren al control de areas, incluyendo
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Uka uraqgiru mantanataki chiganchiri ukata,
jagina jagayagéwinaka ukanxa, sapa mayni
jagixa, urag papilaningpawa jan ukaxa
ukan utjafnapawa m& pachjata uraqiru,
apnaqgafnataki, ufch’ukifataki ukhamaraki/
jan ukaxa jakharu churafnataki, safi muni.
Uragir mantafiax uka pachjat uraqgina
uragipana kusist’anapatakiwa unt’ayi,
ukampisa ukaxa janiw ya utjiri mangha
uraginakana tukyawi ukaru purifapakiti.
Chiganchiri yurir uraginakaxa ufich’ukiwi
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tierras, aguas, espacio aéreo y el subsuelo.
En el caso de los derechos territoriales
indigenas, estos estan asociados a sus
derechos colectivos de propiedad, libre
determinacion, autonomia, autogobierno,
derecho consuetudinario, identidad cultural
y otros.

El Convenio de Diversidad Biologica, en
su Glosario de términos y conceptos clave
pertinentes para usar en el contexto del
Articulo 8 j) y disposiciones conexas (2019),
ha adoptado los siguientes términos:

P Territorios tradicionales: tierras y
aguas tradicionalmente ocupadas
o utilizadas por Pueblos Indigenas y
comunidades locales.

P Territorios y areas conservadas por
Pueblos Indigenas y comunidades
locales (TICCA): Los territorios y areas
conservadas por Pueblos Indigenas y
comunidades locales son ecosistemas
naturales o modificados que contienen
importantes valores de biodiversidad,

servicios  ecoldgicos y valores
culturales que son conservados
voluntariamente por los Pueblos

Indigenas y las comunidades locales,
tanto sedentarias como nodémadas,
mediante leyes consuetudinarias y
otros medios efectivos. Las areas
conservadas por los Pueblos
Indigenas y las comunidades locales
podrian ser reconocidas como
areas protegidas o conservadas,
sujeto a su “consentimiento previo y
fundamentado”, o “consentimiento
libre, previo y fundamentado”, o
“aprobacién y participacion” o

uraginaka ukaru uftatawa, uragi, uma,
alay pacha ukatxa mangha uraqgi ukanaka.
Ayllu chiganchiri yurir uraginakanxa, ukaxa
tama chiganchirinaka wakiyyapata , arstwi
antutata, sapararnagawi, autogobierno,
chikanchiri yatt’ata, jaqikikipa sarawi ukatxa
yaghanakampi chikt ata.

Covenio de Diversidad Biologica ukaxa,
wakisiri imt’awi aru pirwa ukhamaraki
wakisiri amyt’awinakaxa amtachinu 8 J)
kamachina apnaqafnataki, ukhamaraki uka
tugita kamachinaka (2019), ukaxa aka aru
pirwanaka katugaraki:

P Nayra sartawi yurir  uraginaka:
Uraginaka ukhamaraki umaxa nayra
pachatpachawa ayllu jaginaka
ukatxa ukankiri ayllunaka ukanakana
apnagata jan ukaxa apnaqgata.

P vurir uraginaka ukat
muytapampanakaxa ayllu jaginakana
ukat ukankiri ayllunakana jark’agatawa
(TICCA):  Urag yuririnaka ukatxa
muytapamapanakaxa ayllu
jaginakana ukatxa ukankiri ayllunaka
ukanakana jark’agata ukanakaxa
gamaw uraqgi pachayatxatdtanaka jan
ukaxa mayjachatanaka ukanakawa,

ukaxa wali wakiskiri kastajakawi
gamasampi, servicios ecoldgicos
ukhamaraki sarawi gamasampi
ukanakawa, ukaxa voluntariamente
ayllu jaginaka ukhamaraki
ukanakiri  ayllunaka  ukanakampi
jark’agatawa, utjiri ukhamaraki

némadas ukanakampi, kamachinaka
sarawinakampi ukhamaraki yagha
suma thakhinakampi. Ayllu jaginaka
ukat ukankiri ayllunakaxa ukanakana
waqgaychata chiganakax jark’agata
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solicitud, segun las circunstancias
nacionales.

Lugar sagrado [indigena]: puede referirse a
un lugar, objeto, edificio, zona o caracteristica
natural o area considerada por los gobiernos
nacionales o por las comunidades indigenas
como de particular importancia, de
conformidad con las costumbres de una
comunidad indigena o local por razones de
su significado religioso o espiritual.

Los derechos de la tierra y el territorio se
constituyen en un sentimiento profundo para
las juventudes indigenas, por esa estrecha
vinculacion con su identidad cultural. Los
derechos territoriales, desde la concepcién
holistica indigena, se refieren al espacio
vital, cuya salud es necesaria para la vida
armonica de todos los seres, incluidas las
deidades.
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jan ukaxa jark’agata chiganakarjam
uit’ataspawa, “iyawsawi nayrankiri”
ukarjam uit’atawa, jan ukax
“Wakichata, nayrankiri, yatiyawi utjki
uka iyawsawi”, jan ukax “unt’awi
irnagawimpi” jan ukax mayiwi, markan
jagichafanaka ukarjama.

Wak’a [ayllujaqil: Ukaxa ma sunispawa,
yanaka, jach’a uta, saya jan ukaxa unt’awi
pachayatxatata jan ukaxa markachirinakana
utjiri chiga jan ukaxa ayllu jaginakata
ufjatawa, ukaxa ma ayllu jaginakana jan
ukaxa ukankiri ukana sarawiparjamawa,
ukaxa yupaychiri jan ukaxa ajayuwimpiwa.

Uragina ukhamaraki yurir uragina ukana
derechonakapaxa ayllu jaginakana
waynanakatakixa wali ch’ullghi amuyuniwa,
uka jak’a jaqgikikipa sarawi ukampiwa

chikafichasi. Uraqi apnagirinaka, concepcion
holistica indigena ukata, espacio vital uka
tugitwa parli, ukaxa k’'umara jakanatakixa
wakisiwa taqi jaginakaru walinkawi jakawipa,
ukhamaraki apunakampi.
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RECURSOS NATURALES o YAUTTIRI PACHAYATYATATANAKA

Los recursos naturales son todos los
elementos que se encuentran en lanaturaleza
para satisfacer las necesidades humanas,
como el agua, el petroleo, los minerales, los
arboles, los animales, es decir, la flora y la
fauna, entre otros.

Los derechos territoriales  aseguran
a los Pueblos Indigenas el acceso y
aprovechamiento de los recursos que se
encuentran en sus territorios, mediante la
participacion en la utilizacion, administracion
y conservacion de los mismos.

Ya utjiri pachayatxatatanakaxa
tagpacha ilimintunaka ukanakawa jaqgina
munataparjama, kunjamatixa uma, aceite,
ghuyayanaka, quganaka, uywanaka,
ukaxa, uraqin aliri ukatxa uywa utjawi,
yaghanakampi.

Uraqi apnagirinakaxa ayllu jaginakaruxa

uraq yuririnkana jikxataski uka ya utjirinaka
mantafapataki ukhamaraki apnaqgafataki,
apnagawipana, ukhamaraki imawi
ukanakana chikancht’asisa.

CONOCTMIENTOS TRADICIONALES o NAYRA SARTAWINAKA YATINANAKA

El Convenio de Diversidad Biologica, en
su Glosario de términos y conceptos clave
pertinentes para usar en el contexto del
Articulo 8 j) y disposiciones conexas (2019),
describe los conocimientos tradicionales
como: los conocimientos, las innovaciones y
las practicas de las comunidades indigenas
y locales que entranen estilos tradicionales
de vida pertinentes para la conservaciéon
y la utilizacién sostenible de la diversidad
bioldgica.

Convenio de Diversidad Bioldgica, aru
pirwapan ukatxa amuyt’dwinakaxa 8 t’aga

kamachina apnagafapawa, ukhamaraki
uka tugita kamachinaka (2019), nayra
pacha vyatifianaka uftayi Yatinanaka,
machaq lurawinakata ukhamaraki

lurawinakata ayllu jaginakana ukhamaraki
ukankirinakata ukanakaxa nayra pacha
jakawi jakanatakixa kunaymana jakaw
yatxatdwinaka jark’aganataki ukhamaraki
suma apnaganataki.
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CONSENTIMIENTO LIBRE, PREVIO £ INFORMADO

o ANTUTATA, NAYRAQATA UKATXA YATKATATA TYAWSAWT

LosPueblosIndigenas, porsureconocimiento
de titularidad de sus territorios, tienen el
derecho a ser consultados. Los Estados
deben garantizar y realizar consulta para
obtener su consentimiento libre, previo e
informado. La consulta y el consentimiento
no son Unicamente aplicables a los derechos
territoriales, sino también a otras medidas
administrativas o legislativas que les afecten,
como proyectos de infraestructura, planes
de desarrollo o concesiones extractivas en
territorios indigenas que puedan afectar los
recursos naturales que alli se encuentran.

Enrelacién con el consentimiento libre, previo
e informado para el acceso a conocimientos
tradicionales, el Convenio de Diversidad
Biologica, en su Glosario de términos vy
conceptos clave pertinentes para usar en
el contexto del Articulo 8 j) y disposiciones
conexas (2019), describe:

P Libre significa que los Pueblos Indigenas
y las comunidades locales no son
presionados, intimidados o manipulados,
o indebidamente influenciados, y que dan
su consentimiento sin coercion.

P Previo significa que se solicita el
consentimiento o la aprobacién con
suficiente  antelacion a  cualquier
autorizacion para acceder a los
conocimientos tradicionales, respetando
los procesos consuetudinarios de
adopcion de decisiones de conformidad
con la legislacién nacional y los plazos
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Ayllu jaginaka, yurir uraginakapan
unt’ayatapatxa, jiskt’ahatapxafapawa.
Suyunakaxa jupatsat’anapxafapawa

ukhamaraki sikt’awinaka katugapxafapawa
antutata iyawsawi katugahataki. Sikt’awi
ukatxa iyawsawimpi ukaxa janiwa uraqi
apnagirinaka ukarukixa apnagatékiti, jan
ukasti yagha apnaqiri arusdwinaka jan
ukaxa kamachi arxatirinaka ukanakaruxa
jan walt’ayiwa, kunjamatixa utawi
amtalurdwinaka amtawinaka jan ukaxa ya
utjirinaka pachayatxatatanaka ukanakaruxa
jan walt’ayaspawa.

Antutata, vyatiyata iyawsawi uka tuqita,
nayra pacha yatinanakaru mantanatakixa,
Acuerdo de Diversidad Biolégica ukaxa,
aru pirwanaka amuyt’awinakampi ukanxa,
8 taga kamachina (2019) kamachina
apnaganapatakixa (2019) ufiacht’ayatawa.

P Ayllu jaginakaxa janiw
ch’amanchatakaspati, ajjsart’atédkaspati
jan ukax sallgjatédkaspati. Jupanakax

munanap yagapampi, mayjt’ayat
jani  ukax lunthatanakampi janiw
amt’anapkiti.

P Nayraru safiaxa, kuna amtawinakasa
ukhamaraki yatiyawinakasa
munasifapataki, jichha utjiwa nayraru
sartafatakixa mayisipxafapa. Ukaxa
jagi markanakana munananakapampi,
utjikiukasarawinakapampi,ukhamaraki
markanakan  kamachinakapampixa
wali yagatakiwa.
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requeridos por los Pueblos Indigenas vy
las comunidades locales.

Informado o fundamentado significa que
se proporciona informacion que cubre
aspectos pertinentes tales como: la
finalidad prevista del acceso, su duracion
y ambito; una evaluacién preliminar de los
efectos economicos, sociales, culturales
y ambientales probables, incluidos
los posibles riesgos; el personal que
participaria en la ejecucion del acceso;
los procedimientos que podrian conllevar
el acceso y acuerdos de participaciéon en
los beneficios.

El consentimiento olaaprobacién significa
que las comunidades locales y los
Pueblos Indigenas, que son los titulares
de los conocimientos tradicionales o
las autoridades competentes de dichos
Pueblos Indigenas y comunidades
locales, segun proceda, acuerdan
dar a un posible usuario acceso a
sus conocimientos ftradicionales, e
incluye el derecho a no proporcionar su
consentimiento o aprobacion.

B Yatiyawimpi ch’amancht’ata safaxa,
tagpacha yatiyawinaka ch’iganatak

utjahapawa. Uka yatiyawinakaxa
jichhakama utjki uka amtéwina,
wakichawina, ukhamaraki  jach’a

tuginakanxa kuna askinakasa jan
ukaxa jan walt’dwinakasa utjanapaxa,
sapa kuti uft’ayatanapawa. Ukatxa,
kuna jaqginakasa irnagapxani, kuna
sarawinakasa utjani, ukhamaraki kuna
chigasifnanakas utjafapaxa, tagpacha
unakipanataki wakichatawa.

P lyawsawi safiaxa, jagi markanakaxa

jan ukaxa jagi sarnagawinaka
yatigapxatayna  uka  jaginakaxa,
jupanakaxa yatxatawinakapana
irpirinakawisa, jupanakana
yatigawiparu mantanataki

mayiwinakaru jaysapxafiapaxa. Uka
amtawinxa, jupanakana munafapaxa
wali wakiskirakiwa, jani jaysanatakisa
munananiwa.

€] congentimiento
€S un derecho
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TRTPLE CRISTS PLANETARTA o KIMSIRT JAQL JAKAWL

La triple crisis planetaria se refiere a la
relacién entre tres problemas principales de
amenaza a la existencia de la humanidad:
el cambio climatico, la contaminacién vy la
pérdida de biodiversidad. Son problemas
individuales que requieren una solucion
conjunta y articulada.

Kimsiri jagi jakawi thakhi p’arltawixa, aka
uragisaru usuchijiri kimsiru ufiacht’ayi: pacha
mayjt’awi, puchuchawi, ukhamaraki jaqi
mangha uywanaka, jawiranaka, qutunakasa
chhaqgtawipa. Aka kimsir usunakaxa sapa
mayniwa, ukampirusa juk’ampi suma
wakichawinakampi chikanchasifiawa.

/

Cambio climatico

Pérdida de biodiversidad

Contaminacion

CAMBIO CLIMATICO o PACHASAMA MAYJT AWLXA

Cambio climatico es la modificacion de la
temperatura y de los patrones climaticos
a largo plazo, lo que se reconoce por la
variabilidad de los Ultimos, originando la
alteracion de los ecosistemas del planeta. El
cambio climatico es causado principalmente
por la industria, el uso de la energia y la
agricultura e infraestructura que liberan
gases de efecto invernadero en la atmésfera.
El cambio climatico se identifica por pruebas
estadisticas y la interaccion con escasez
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Pachasama mayjt’awixa uragina
jallupachanakasa, qghananakasasa, jaya
mara sarnagdwinakasa mayjt’awipawa.
Uka mayjt’awixa, aka jakawi lurananakaxa
mayijt’ayatapana uijasi, uka lurdwinakaxa
uragina jakawinakxaruxa wali ch’amanchi.
Pacha mayjt’dwixa wali jach’a usuwa,
kunatixa industria irnagawipa, nina ch’aman
apnagawipa, yapuchawimpi lurawinakaxa,
ukhamaraki thakhi lurdwinakaxa walja jani
wali ch’amampiwa manghat uru ch’iyara
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de agua, incendios forestales, aumento del
nivel del mar, disminucion de biodiversidad,
entre otros.

CONTAMINACION o Q" ANUCHAWIXA

Contaminacion es la presencia de sustancias
nocivas en la naturaleza, particularmente
en el aire, el agua vy la tierra, que causan
danos en los ambientes y al ser humano. La
contaminacion del aire afecta a todos, pero
varia en la salud, de acuerdo al tiempo de
exposicion y a la edad de la poblacién. La
contaminaciéon del aire es mas alta en el
transporte por carretera, las empresas y las
plantas de quema de combustibles fosiles.

La Agenda 2030 de Desarrollo Sostenible, en
relacion a la reduccién de la contaminacion,
presenta las siguientes metas:

P La meta 3.91 exige una reduccion
sustancial de las muertes vy
enfermedades por la contaminacion
del aire.

janq’'u ch’amani ch’amanchi. Pachasama
mayjt’awixa, yatiydwinaka, ufstayawinaka,
ukhamaraki uraqi usunakampi unt’ayi,
kunjamatixa uma ch’usafaxa, ghichwha nina
lurananakaxa, quta marka jach’agtawixa, jaqi
sarnagadwimp uywanakaxa, jawiranakaxa
chhagtapxatana.

Q’afiuchawixa, jani wali ch’amani wakiskiri
jang’u ch’amanakaxa uraqina utjki ukanakwa.
Uka jan wali ch’amanakaxa thaginxa,
umanxa, aka uraginxa utjirinakawa, ukax
jagi jakadwimpin, uywanakampin, ch’uxfia
jakdwinakampina usuchjart’iriwa. Thaya
g’'afluchawixa tagpacha jaginakaruwa jan
walt’ayi, ukampirusa, jagina jak&wipatakiwa
kunjams jan walt’ayatapaxa, kunjamatixa
jayp’uxaru yatigasinaxa ukaxa, jani ukaxa
jagixa jaya mara jiwatanichi ukaxa. Thaya
g’afuchawixa wali tuputhakhinxa, irnagawi
utanakanxa, ukhamaraki alinaka jani wali
ch’amanakawa.

Amtayir pankaxa Desarrollo Sostenible 2030
ukaxa, g’afuchawi jisk’achawi tugita, aka
amtanaka unacht’ayi:

P Amtawi 3.91 ukaxa ma jacha

jisk’achawi jiwata ukhamaraki usunaka
thaya g’afiuchawixa uka utjatapata.
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P La meta 71.2 pretende garantizar
el acceso a energia limpia en los
hogares.

P La meta 11.6.2 pretende reducir el
impacto ambiental de las ciudades
mejorando la calidad del aire.

La contaminacién del agua es una de las
principales formas para identificar los efectos
del cambio climatico, pues las inundaciones
pueden infectar puntos de saneamiento de
agua o fuentes de agua potable.

El Objetivo de Desarrollo Sostenible 6
establece: garantizar la disponibilidad
y la gestion sostenible del agua y el
saneamiento para todos. Su meta
6.3 busca mejorar la calidad del agua
reduciendo la contaminacion, eliminando
el vertido y minimizando la liberacién de
productos quimicos y materiales peligrosos,
reduciendo a la mitad la proporcién de
aguas residuales sin tratar y aumentando
sustancialmente el reciclaje y la reutilizacion
segura a nivel mundial. La meta 6.B propone
apoyar y fortalecer la participacion de las
comunidades locales en la mejora de la
gestiéon del agua y el saneamiento.
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P Amtawi 7.1.2 ukaxa utanakana g’'uma
ch’amaparu purifia amtampiwa lurasi.

P Amtawi  11.6.2
jisk’achafataki pachamamaru jani
walt’ayanataki markanakana suma
ufijanataki thayaxa.

ukaxa amtiwa

Umaqg’afiuchawixamajach’athakhiwa, pacha
mayijt’awixa kuna jani walt’awinaksa apanispa
uk unt’anataki, kunatixa uma jalsunakaxa
uma g’umachafna chiganakaruwa jan ukaxa
uma umana chiganakaruw puriyaspa.

Desarrollo Sostenible ukan amtapa 6
utt’ayana: jupatsayt’afia, uma ukhamaraki
g’'umachasiia aski jakawi ukanaka taqginitaki
suma apnaqgafna. Uka amtapaxa 6.3 ukaxa
uma sumaptanapatakiwa thaghi, g’afiuchawi
jisk’achasa, ghuyatyatxatatanaka ukanakana
mistutapa chhaqtayasa, jan g’afiuta umampi
qullasisinxa ukata uragpachana jan kuna
jan walt’awimpi wasitata apnaganapataka
jan walt’awinaka jisk’achasa. Meta 6.B
ukaxa amtiwa yanapt’anataki ukhamaraki
ch’amafnchanataki aka akankiri ayllunakaxa
ukanakana suma unjanataki uma
apnaganataki ukhamaraki g’'umachanataki.
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LA PERDIDA DE BTODIVERSIDAD o

La pérdida de biodiversidad es la
disminucion de la variedad genética de
especies y ecosistemas que hacen a toda
forma de vida en el planeta. Todos los seres
vivos estan conectados y se desarrollaron
mediante procesos naturales que hoy se
constituyen en labase de los ecosistemas. La
Convencion de Diversidad Bioldgica define
la diversidad biolégica como la variabilidad
de organismos vivos de cualquier fuente,
incluidos, entre otras cosas, los ecosistemas
terrestres y marinos y otros ecosistemas
acuaticos y los complejos ecoldgicos de los
que forman parte; comprende la diversidad
dentro de cada especie, entre las especies y
de los ecosistemas.

ACCTONES DE MITIGACTON

Las acciones de mitigacién frente al cambio
climatico reflejan las actividades para la
reduccion de emisiones de gases de efecto
invernadero que cada pais ha realizado en
el marco de los Acuerdos de Paris, para
ello, los paises implementan proyectos y
programas dirigidos a la mitigacién desde
lo local, basandose en el apoyo econémico
que reciben de los fondos internacionales,
también destinados al desarrollo de
capacidades en el ambito local. En este
punto, es importante el involucramiento y
la participacion de la juventud indigena,

BIODIVERSIDAD CHHAQHATA

Biodiversidad chhaghataukaxajisk’achatawa
kunaymana kasta jakanatyaxatawinaka
ukatxagamaw uraginakataqikastajakawiaka
pachanxa. Taqi jakirinakaxa jikhthapifianaka
ukhamaraki sartafianaka ukhamawa sara
pachayatxatatanaka ukanakampi kunatixa
jichhdrunakanxa gamaw  uraginakawa.
Convencion de Diversidad Biologica
apnaganaxa, jani wali ch’amanakampiwa
mayir jagi uywanakampi, uka pacha, aka

jaginakanaka, jagi uywawa, ukhamaraki
uragipaxa, chhagtawixa, ukhamaraki
quta markanaka, apnagawinakapa

apnaqafnxatakiwa; aka biologia diversidad
ukanakanxa, sapa especiekaxa, chigapa

specieskaxa, ukhamaraki gamaw

uraginakaxa.
LURAWINAKA SUMA SARNAQANATAKT

Pacha mayjt’awimpi  juk’ampi  suma

sarnagafataki lurdwinakaxa, manghata

uru ch’iyara janq’u ch’amanakaxa

jisk’aptayanataki lurdwinakawa. Taqgpach

markanakaxa Paris amtawinaka taypinxa
aka lurdwinaka luranataki ch’amanchasipxi.
Ukatakixa markanakaxa tuqita tugiru
wakichawinaka lurapxi, uka irnagdwinakaxa
jach’a qollge apthapiwinakampiwa
ch’amancht’ata, ukaxa markanakana
yatigawi ch’amanchasinatakis lurasi. Aka
chiganxa wakisiwa taqgpacha jagi wayn
tawagunakana irnagawipa  ukhamaraki
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para que, localmente, tenga informacién
y seguimiento sobre las iniciativas de
mitigacion.

Para el desarrollo de acciones de mitigacion
es importante el apoyo de la cooperacion
internacional, tanto para las acciones
de reduccion de los gases de efecto
invernadero, como para la presentacién de
informes sobre la situacion de cada pais.
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chikanchasifiapaxa, ukatxa markanxa
yatichawinaki katugapxanapataki,
ukhamaraki jani wali ch’amani lurdwinaka
arxatawipa ufakipanapataki.

Jani wali ch’amani lurdwinaka
phughayanataki, wakisiwa jach’a markanaka
yanapt’awipaxa. Uka yanapt’awix wali
askiwa manghata uru ch’iyara janq’u
ch’amanaka jisk’aptayanatakisa, ukhamaraki
sapa markana sarnagawipata yatiyawinaka
unakipanatakisa.




CAPTTULO 2
JIR T AQA:

Historia de los derechos territoriales
de los Pueblos Indigenas

® Nayrasarnagawi marka

ayllujaginakaxa yagananakata

Nosotros recuperamos nuestros
valores, volvimos a los ayllus, a
nuestros gobierno aymara, para
que el pensamiento aymara
tenga vigencia y en esto los
aymaras sabemos que el ayllu
es el nucleo, es el origen de la
organizacion social, politica y
econdmica.

Ramaon Conde, nacion Aymara
de Bolivia

Jiwasaxa sarnagawinakasaru kuttagtawaytana, ayllunakaru kuttagqtawaytana,
jiwasana irpirinakasarusa, ukhamata amuyu aymarax utjanapataki, aka
lup’iwinakana, aymaranakaxa yatipxtanwa aylluxa chigpacha aruskiptawinaka,
irnagawina, yagawinasa taypirakiwa,

Ramdn Conde, nacion Aymara de Bolivia
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LAHISTORIA COLONTAL DEL DESPOTO EN ABYA YALA
o ABYAYALAMARKAN KOLONTAL SARAWIPA, TIWARA UKATX JARK AQAWL

La llegada europea al Abya Yala esta
marcada por la violencia contra los Pueblos
Indigenas, la invasibn de sus territorios
y la obligatoriedad a realizar trabajos
forzados. Esta etapa se basa en la supuesta
superioridad europea sobre los Pueblos
Indigenas, categorizados como salvajes.

Durante el periodo de construccion de las
republicas, la situacion para los Pueblos
Indigenas no cambid. Las nuevas republicas
continuaron reproduciendo las relaciones de
superioridad y racismo contra los Pueblos
Indigenas, ahora, en el interior de las
fronteras nacionales. Las tierras y territorios
indigenas fueron decretados como tierras
de propiedad del Estado, bajo sistemas de
titulo de propiedad individual, destruyendo
el caracter colectivo de las tierras indigenas.

Las reformas agrarias en América Latina:

P En Peru, la Reforma Agraria, en 1969,
modernizé el mercado libre de tierras,
pasando de una agricultura multiple
al monocultivo, sin respetar el ciclo
agricola de los Pueblos Indigenas.
El sistema de produccion de los
pueblos se desarrolla con base en el
ciclo rotatorio de tierras de descanso
y tierras de produccién, evitando la
sobreexplotacion del uso de la tierra.
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Abya Yala markaru puritapaxa ayllujaginakaru
jan  walt’ayanampiwa  ufit’ayasi, yurir
uraqginaka ukanakaru agantani ukat ch’amapi
irnagawimpi phughantata. Aka pachaxa
ayllu jaginakata sipanxa juk’ampi Europa
jach’apt’awi ukhama unt’ayatawa, ukax
ch’'unch’'unaka ukham ufnt’atawa.

Republicas ukana lurafia pachanxa, ayllu
jaginaka ukanakatakix sarta ukax janiw
mayijt’ayawaykiti. Machaga Republicas
ukanakaxa juk’ampi jach’anchawimpi
jisk’acha ukan ayllu jaginaka ukanakaru
uit’ayanampi wasitat ufistayasipkakinwa,

jichhax, akankiri qurpanaka ukanakan
manghanxa. Ayllu jaqi markanaka
suyunakapaxa suyu utapana qullgina
jakawi uraginakjama unt’atawa, sapa

jaqgiru jaqgichata qullgina jakawiru tukuyata.
Uka wakichdwixa markanakaxa tantiyata
uraginakapa chhaqtayanapatakiwa.

Latino Américasuyunkiriyaputurkafanakaxa:

P Pery markanxa, reforma agraria
ukaxa, 1969 maranxa, uraginakaxa
khitirusa aljasikiwa ukaruxa
mayacht’ayawitaynawa, walja
yapuchawit  sapamayni  uksaruw
sarxatayna, jan ayllu jaginakana
ukan sara yapuchiri ukar yaqasa.
Ayllu markanakaxa achuxa
muyuntata sarantayapxi, uraqgiruxa
gamarayafiawa  janiw uraqgiruxa

phallayafakiiti.
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P En Bolivia, la Reforma Agraria de
1953 proporciond tierras a los
campesinos bajo el lema “la tierra
es de quien la trabaja”. El objetivo
era estimular la mayor produccion
y la comercializacién de la industria
agropecuaria, fomentando el
cooperativismo agrario.

P En Ecuador, en 1960, aln existian las
haciendas en la zona de la sierra. Las
leyes de Reforma Agraria de 1964
y 1973, respaldadas por la Ley de
Comunas, incentivaron un mercado
de tierras de manera acelerada, con
acceso a créditos y con escrituras de
titulacion individual.

Las reformas agrarias responden a una
politica de integracion u homogeneizacion,
buscando cambiar la identidad indigena
por la identidad nacional mediante el
reconocimiento como campesino, a través
de la escolarizacion forzada e implementado
idiomas y valores ajenos a los Pueblos
Indigenas.

P Boliviamarkanxa 1953 maranareforma
agraria  ukaxa  sunijaginakaruwa
uraginaka churawayi, sasinxa “uragixa
irnagaskiwa”. Amtawix yapuchawi
irnagdw ukanjach’alurawipukhamaraki
ghathuru ch’amanchanatakiwa
utjana, ayni yapuchawina ukaru
ch’amanchanataki.

P Ecuador markanxa 1960 maranxa
Sierra uksanxa jach’a gamir utanakaxa
utjaskakiwa. 1964 ukat 1973 maranxa
Reforma  Agraria  kamachinakax
Comunas ukan kamachiparjamawa
yanapt’ata, ukax ma jank’ak
uragi  ghathuw  ch’amanchawayi,
jilirqullginakaru mantafapataki
ukhamaraki sapa mayni sutincha
ukana qgillgatanakapampi.

Uragi thakhi tantachdwinakaxa Reformas
Agrarias ukaxa tagpach jaginaka
mayakipanataki lurasi, aka marka
mayakipahatakisa. Uka lurawinakaxa
markachirinakaruxa ‘sunijagi’ sata sutimpi
uit’ayana munapxi, ukhamarakiwa ch’ama
yatichawi churafa, mayni markan aru,
sardwinaka jaginakar apnaqayana.
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[TINERARIO DE HITOS INDTGENAS EN EL AREA INTERNACTONAL
o  AKA MARKANXA TAYPT SARTAWL: AYLLUTAQINAKAXA AKA ARKATA MARKANAKAN

1923 - Viaje del jefe Deskaheh

El jefe Deskaheh, lider del pueblo
Haudenosaunee, en Canada, quiso
presentarse en la sede de la Sociedad
de Naciones, institucion precursora de
la Organizacion de las Naciones Unidas,
y se convirti6 en el primer indigena que
demandé la defensa y el reconocimiento de
los derechos indigenas y el respeto a “poder
vivir bajo las leyes indigenas en su territorio
y profesar su propia fe”. A Deskaheh no se
le permitio ingresar o dirigirse a la Sociedad
de Naciones; sin embargo, dio inicio a un
movimiento que inspiré a las generaciones
venideras.

1924 - Viaje del lider Tahupotiki Wiremu
Ratana

El lider religioso Tahupotiki Wiremu Ratana,
del pueblo Maori, viaj6 a Ginebra para
denunciar el incumplimiento del Tratado de
Waitangi de 1840. Este documento es un
acuerdo firmado entre la Corona britanica
y el pueblo Maori. El Tratado establece la
propiedad de los maoris sobre sus territorios
en el marco de los principios para fundar
Nueva Zelanda. Ante el incumplimiento del
mismo, Ratana, junto a una delegacion,
buscé presentar su queja ante la Sociedad
de Naciones, en Ginebra; sin embargo, ni
siquiera le permitieron ingresar a la sede.
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1923 - Jiliri Deskaheh nayriri sarawipa

Jiliri Deskaheh, Haudenosaunee markana
apnaqgiripa, Canada markana, munana
Sartafani Tamanakara mantasifa. Aka
tamanakax Organizacion de las Naciones
Unidas ufnstayaskana. Jupaxa nayrankiwa:

mayni ayllu jagi askichapxafnapataki,
taqi jaginakanxa unt’ayapxafnapataki,
ukhamarakiw sapxi ‘liwasanakax

markasan qillgatanakapa taypina jakasaxa,
iyawsdwinakasaruxa arxatafiasa’ sasa.
Ukampisa, jupanakaxa janiwa mantayafnapxa
makatapxa. Ukatxa jupaxa mayjachawimpi
sarantayaskéana, ghipa pachataka
yanapt’ana.

1924 - Jiliri Tahupotiki Wiremu Ratana
sarawipa

Jiliri religiosu Tahupotiki Wiremu Ratana,
Maori markana apnagiripa, Ginebra markana
sarawipani, 1840 maranaka Waitangi
Qullafichawi jark’agawi ufit’ayafiataki. Aka
gillgataxa m& amta rixintatawa Corona
Britanica ukatxa Maori jaginakamp chika.
Purap amta ukaxa maoris ukana yanakap
yurir  uraginakana utt’ayatawa, Nueva
Zelanda markana utt’ayasinataki. Uka
pachpa p’akintatap ufjasax, Ratana, ma
chhijllatsara ukamp chikt’ata, Sociedad de
las Naciones ukan irkatdwipa ufacht’ayana
thaghatayna, Ginebra markana, janiw ukaru
mantayapxKkiti.
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1945 - Creacion de la Organizacion de las
Naciones Unidas

Mediante la entrada en vigor de la Carta de
las Naciones Unidas en 1945, la Organizacion
de las Naciones Unidas fue fundada para:
mantenerlapazylaseguridadinternacionales,
respeto al principio de la igualdad de
derechos y de la libre determinacién de los
pueblos, proteger los derechos humanos y
ser centro que armonice los esfuerzos para
propositos comunes.

1957 - Convenio n.° 107 de la
Organizacidn Internacional del Trabajo

La Organizacion Internacional del Trabajo
(OIT) adoptd el Convenio sobre Poblaciones
Indigenas y Tribales n.° 107 como primer
instrumento juridico de caracter internacional
sobre los derechos de los Pueblos
Indigenas. Este Convenio, bajo un enfoque
asimilacionistas, describe a las poblaciones
indigenas como si se encontraran en una
etapa menos avanzada, busca protegerlas
mediante la progresiva integracion a la
comunidad nacional y el reemplazo de sus
culturas propias.

1972 - Inicio del Estudio del Problema de
Discriminacion contra las Poblaciones
Indigenas

La Subcomisién de Prevencion de
Discriminaciones y Proteccion a las
Minorias, creada por el Consejo Econdmico
y Social de las Naciones Unidas, determino
la realizacion del Estudio del Problema
de Discriminacién contra las Poblaciones
Indigenas, cuyo objetivo es el de mostrar la
situacién de los Pueblos Indigenas, incluida
la discriminacion que viven. Este informe
incluye elementos historicos, econdmicos y

1945 - Organizacion de las Naciones
Unidas unstayawi

1945 Maranxa Naciones Unidas Qillgaha
ufit’awi, ukanxa Organizacion de las Naciones
Unidas churafiawa: markanakana sarnagana
ukatxa unt’awayiri, iyawsa uit’awi, gamana,
ukhamaraki markanakana ch’amanakampi
walt’anani.

1957 - Organizacion Internacional de
Trabajo Qillgaha n° 107

Organizacion Internacional del Trabajo (OIT)
ukaxa markanakana ayllu jaginakana ukata

Tribales n° 107 Qillgafa uft’awayi, aka
gillganawi, markanakana chiganchirinaka
ukhamaraki markanakana ayllu

jaginakana unt’ayafataki. Aka qillgawixa,
amuyt’awita ukhamaraki, Markanaka ayllu
jaginakana ukata jiwasanakaxa janiwa
markanakan urxatanakani, ukhamarakiwa
markachirinakaruxa qgamafnaniwa, ukatxa
p’iqiwi uft’ayasinasa.

1972 - Markanaka ayllu jaginakana
ukhamarak jik’achata unt’awi qalltanawa

Subcomisién de Prevencion de
Discriminacion y Proteccién de Minorias,
Consejo Econdémico y Social de las
Naciones Unidas ukan luratawa, jupanakax
ayllu jaginaka ukanakana yaqghachasina
jan walt’awipa yatxatawinaka phughana
amtapxana, jupanakana amtapaxa ayllu
jaginaka ukanakana sarta ufacht’ayafiawa,
uka taypinxa yaghachasifiawa utji. Aka
yatiydwixa  sarnagawxata, iragatanaka
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socioldgicos, sobre todo, un amplio andlisis
juridico sobre la situacién de los Pueblos
Indigenas. El informe preliminar también
recomienda tomar medidas para erradicar
las formas de discriminacion y preservar las
culturas indigenas para reforzar la identidad
de los pueblos.

1977 - Conferencia Internacional de las
ONG sobre Discriminacién contra los
Pueblos Indigenas en las Américas

La primera Conferencia Internacional de
las ONG sobre Discriminacion contra los
Pueblos Indigenas en las Américas tuvo lugar
en el Palacio de las Naciones, sede de las
oficinas de la Organizacién de las Naciones
Unidas en Ginebra. La Conferencia puso
en evidencia, a través de los participantes
indigenas, la situacién critica en que viven
sus pueblos.

1981 - Conferencia Internacional de las
ONG sobre Pueblos Indigenas y Tierra

La Conferencia Internacional de las ONG
sobre Pueblos Indigenas y Tierra realizada
en Ginebra, del 1 al 18 de septiembre de
1981, continud el trabajo iniciado por la
Conferencia de 1977. En la Conferencia de
1981 se trabajo en las siguientes comisiones:

P El derecho de los Pueblos Indigenas
a sus tierras, acuerdos y tratados
internacionales, reforma agraria y
sistema de tenencia de las tierras.
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ukat jagikastyatxatanaka tamankirinaka
ukanakaw utji, taqgi kunat sipansa, ma
jach’a unakipdwinaka markanaka ayllu
jaginakata utjiwa. Nayragata yatiyawixa
iwxt’arakiwa, kunaymana yaghachawinaka
chhaqgtayanataki ukhamaraki ayllu
jaginakana sarawinakapa ukanakaru
jark’aganataki, ukhamata jaginakan kikipa
ukaru ch’amanchanataki.

1977 — Américas markanxa ayllu
jaginakana markanakana ukat
Discriminacion unt’awi ONG Conferencia
Internacional

Nayriri Conferencia Internacional de ONGs
ayllu jagi markanakana jisk’achatapa
Américas ukanxa Palacio de las Naciones,
Sede de las Oficinas de la Organizacion de las
Naciones Unidas ukana Ginebra markanwa
apasina. Conferencia ukaxa ufiacht’ayiwa,
ayllu jaginakana chikancht’asirinakata, sata
kK’'umiwi ukanxa markachirinakapaxa jakapxi

1981 — Markanaka ayllu jaginakana ukata
Uraq Qillgawi ONG markanxa Conferencia
Internacional

Conferencia Internacional de ONGs
Markanaka ayllu jaginakana ukat
Uraginakaxa Ginebra markanwa apasina,
1 uruta 18 urutkama 1981 maranxa 1977
marana jach’a tantachdawina qalltatdki uka
irnagawixa sarantaskakiwa:

P Ayllu jaginaka ukanakana
chiganchirinakapaxa uraginakaparu,
aruskipawipa  ukhamaraki  purap
amtanakaangasuyutanaka ukanakaru,
reforma agraria ukhamaraki
uraqgininataki.
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P La filosofia indigena vy la tierra.

P Las Corporaciones transnacionales
y su efecto sobre los recursos y las
tierras de los Pueblos Indigenas.

P El impacto de la concentracién de
armas nucleares sobre las tierras y la
vida de los Pueblos Indigenas.

1982 a 1984 - Estudio sobre el Problema
de la Discriminacion contra las
Poblaciones Indigenas

El Estudio sobre el Problema de Ila
Discriminacion contra las Poblaciones
Indigenas fue presentado en tres sesiones
de la Subcomision de Prevencion de
Discriminaciones y Proteccién a las Minorias
en 1982, 1983 y 1984. El Estudio, encargado
a José R. Martinez Cobo, contdé con la
valiosa y esencial contribucion de Augusto
Willemsen Diaz. El resultado del mismo jugé
un papel importante mostrando informacién
relevante respecto a la critica situacion de
los Pueblos Indigenas, incluyendo el debate
sobre el término “Pueblos Indigenas”.

El Estudio de Martinez Cobo analizé las
dificultades para desarrollar una definicién
cerrada y concluyd que no es posible, ni
deseable obtener una definicién. En este
sentido, el sistema de las Naciones Unidas
no ha adoptado una definicidn del término
“Pueblos Indigenas”. Sinembargo, el Estudio
ofrece una descripcién de naturaleza en
progreso, es decir, que se presenta abierta
a incorporar posibles elementos que no se
han considerado a tiempo de llevarse a cabo
su redaccion.

P Amuy yatxatawimpi uragimpi.

P Corporaciones transnacionales
ukatxa ayllu jaginakana utjawinakapa
ukatxa uraginakaparuwa ukanakaxa

utji.
P Ayllu  jaginakana uraginakaparu
ukhamaraki jakawiparu armas

nucleares ukanakan tantachasi jan
walt’awinakapata.

1982 marata 1984 marakama -
Yatxatawi jan walt’awi ayllu jaginakaru
yaghachanataki

Uka yatxatawixa ayllu jaginaka ukanakana
yaghachasifia jan walt’awipatxa kimsa
tantachawinaka ukanwa ufacht’ayasi, 1982,
1983 ukata 1984 maranxa jisk’a jaginakana
yaghachawipata ukhamaraki arxatawipata.
Aka yatigawi José R. Martinez Coboruw
ufistayata, ukasti Augusto Willemsen Diaz
wali aski yanapt’awi apsutayna. Ukana jisk’a
irnagawipaxa wali wakiskiri ch’amanina, jani
wali jikxatasirini marka ayllu jaginakana tuqita
yatiydw unacht’ayanatakisa, ukhamaraki
“marka ayllu jaginakana’ sutinakatakisa.

Martinez Cobo ukana yatxatdwipaxa ma
jisttantata  ghanafchawi  ufistayafianxa
kuna jan walt’dwinakasa utji uk unakipana,
ukatxa janiwa ma ghanafchawi jikxatafaxa
wakiskiti jan ukaxa munanjamakiti sasaw
amuyana. Uka amuyunxa, sistema de las
Naciones Unidas ukaxa janiwa “marka ayllu
jaginaka” uka aru apnagkiti. Ukampirusa uka
yatxatawixa ma ghanafnchawiwa pacha tuqit
ufacht’ayi, m& arunxa jist’aratawa, machaqga
arunakataki, ukanakaxa janiwa pachaparu
unjatéakiti gillgatanakapa phughanataki.
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1982 - Grupo de Trabajo sobre
Poblaciones Indigenas

El 7 de mayo de 1982, el Consejo Econdémico
Social aprobd la Resolucion 1982/34, que
autoriza a la Subcomision de Promocion
y Proteccién de los Derechos Humanos
a establecer un Grupo de Trabajo sobre
Poblaciones Indigenas. Este Grupo de
Trabajo fue creado para examinar los hechos
relacionados con la promocidn y proteccion
de los derechos humanos vy las libertades
fundamentales de las poblaciones indigenas
y para prestar atencion a los cambios en las
normas relativas a los derechos indigenas.
El Grupo de Trabajo flexibilizd sus reglas,
permitiendo participar a organizaciones
indigenas, cuya presencia aumentd a medida
que el Grupo de Trabajo desarrollaba su
labor.

Este Grupo de Trabajo se planteé la
posibilidad de elaborar un instrumento
internacional sobre los derechos de los
Pueblos Indigenas. Este estaba ubicado
en un nivel inferior de la jerarquia de los
organos de derechos humanos de las
Naciones Unidas; sin embargo, el liderazgo
de participacion de los Pueblos Indigenas
ha logrado establecer varios mecanismos
para contar con la presencia indigena en las
Naciones Unidas.
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1982- Jaqi markanakaxa irnagawit
aruskipawi

7 urullamayu phaxsita 1982 maranxa Consejo
Econdmico Social ukaxa Resolucién 1982/34
ukaruwa iyawa satayna, ukaxa jaginakan
chigantananakaru ch’amanchanataki
ukhamaraki jark’agasina ukhamat ma irnaqir
tama utt’ayanataki, ayllu jaginakata. Aka
irnagiritamaxalurasiwayi, kunatixachiganchiri
jaginakata ukanakana ch’amanchawipata
ukhamaraki arxatawipata chigapa
unakipanataki ukhamaraki chiganchiri ayllu
jaginakampi chikt’at kamachinaka ukana
mayjt’awinakaparu  yaqanataki.  Irnaqiri
tamaxa kamachinakaparuxa jasaki ukham
uit’ayi, ayllu jaginakana tantachawipaxa
chikancht’asipxafiapatakiwa jaytawayi,
jupanakana ukankatapaxa jilxattawayiwa
kunatixa Irnaqiri tamaxa irnagawip
unstayawayiwa.

Aka irnaqiri tamaxa méa kamachi anqasuyuta

ayllu jaginakana chiganchirinakapata
uiistayanapatakiw jach’anchayi. Ukaxa
ma jisk’a tugina Derechos Humanos
de las Naciones Unidas ukana

jikxatasina; Ukampirusa ayllu jaginakana

chikancht’asiwipa irpirinakaxa walja
thakhinakawa  utt’ayasiwayi, = ukhamata
Naciones Unidas ukana ayllujagi ukana

utjatapa.
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1985 - Fondo de Contribuciones
Voluntarias de las Naciones Unidas para
las Poblaciones Indigenas

El Fondo de Contribuciones Voluntarias de
las Naciones Unidas para las Poblaciones
Indigenas fue creado en 1985, su objetivo es
fomentar la participacién de representantes
indigenas en las reuniones del Grupo
de Trabajo. Es importante conocer el
funcionamiento y reglamentacién del Fondo
Voluntario, constituido por una Junta de
Sindicos que asesora al Secretario General,
mediante el Alto Comisionado de las
Naciones para los Derechos Humanos, en la
conduccién del Fondo Voluntario.

Este Fondo ha expandido sus operaciones,
posibilitando la participacion indigena en los
siguientes espacios:

P 1985 - Grupo de Trabajo de las Naciones
Unidas sobre Poblaciones Indigenas.

P 2001 - Foro Permanente para las
Cuestiones Indigenas.

P 2008 - Mecanismo de expertos sobre los
Derechos de los Pueblos Indigenas.

P 2010 - Reuniones del Consejo de
Derechos Humanos y de los Organos de
tratados de derechos humanos.

P 2015 - Reuniones de los érganos de las
Naciones Unidas sobre asuntos que les
concernian durante los periodos 70 y 71
de la Asamblea General.

P 2019 - Foro de las Naciones Unidas
sobre las empresas y los derechos
humanos y la Conferencia de las Partes
en la Convencién Marco de las Naciones
Unidas sobre el Cambio Climatico.

1985 - Naciones Unidas Ayllu
Markanakaru Yanapt’anataki

Fondo de Contribuciones Voluntarias de las
Naciones Unidas marka aylluajaginakataki

ukaxa 1985 marana utt’ayatawa, uka
amtapaxa tama irnagawita ukana
tantachawinakaparuxa ayllu jaginaka

ukanakankirinakaru yanapt’afataki
ch’amanchanataki. Wali askiwa yatifnaxa
lurt’awi ukat kamachiwi Fondo Voluntario
ukata, waljapt’ayata Junta de Sindicos
amuyayata Secretario General ukaru alto
Comisionado de las Naciones de Derechos

Humanos, Fondo Voluntario ukana
luratapata.
Aka Fondo juk’ampi sartasxiwa, ukatxa

machaqg mayacht’awinakaru jilpach ayllu jaqi
mantan yatipxi:

P 1985-Naciones Unidasayllujaginakxataki
irnaqiri utjafatakixa utjiri tama irnaqgirixa.

P 2001 - Marka jaginakxataki wakichata
chika aruskipawi.

P 2008 - Ayllu jaginakxataki Mecanismo de
expertos amtawinaka utjiri.

P 2010 - Consejo de Derechos Humanos y
de los Organos de tratados de derechos
humanos tantachawinaka.

B 2015 - Naciones Unidas jacha
tantachawipatakiwa 70 ukata 71 mara
t'aga taypinxa, jupanakaru unt’ata

askinakanakxata aruskipt’awinaka.

P 2019 - Naciones Unidas marka jach’a
tantachawipataki jagi chiganchirinakampi
ukata Naciones Unidas irnagq uta
unacht’awi jagi chiganchirinakampi ukat
pachasampacha taqi taypiwa.
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1989 - Convenio n.° 169 de la
Organizacion Internacional del Trabajo

Los Pueblos Indigenas han criticado el
enfoque asimilacionista del Convenio n.° 107
de la OIT. En 1989, la OIT —en respuesta-
adoptdé la Convencion sobre Pueblos
Indigenas y Tribales n.° 169, asegurando
varios derechos indigenas. El Convenio 169
se constituye en uno de los instrumentos
mas importantes porque busca el control
de los territorios e instituciones propias
de los Pueblos Indigenas: sus formas de
vida, trabajar en su desarrollo econdmico
y mantener sus idiomas, identidades vy
religiones. Fue adoptado en el 76.° periodo
de sesiones, el 27 de junio de 1989, y entrd
en vigor el 5 de septiembre de 1991. Varios
de los paises de la regién de Latinoamérica
lo han ratificado.

El espiritu de este instrumento, que contiene
44 articulos, es el de garantizar los derechos
indigenas a sus tierras vy territorios, aguas
y recursos, para asegurar sus valores y
practicas sociales, culturales, religiosas
y espirituales. Uno de los temas de mayor
relevancia es el derecho a la consulta, para
garantizar su decision sobre sus formas de
desarrollo y mejora de sus condiciones de
vida. Este mismo instrumento asegura el
ejercicio de los derechos de los Pueblos
Indigenas y, de manera transversal, incluye
los temas de género y la no discriminacion.
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1989 - Convenio n.° 169 de la
Organizacion Internacional del Trabajo

Los Pueblos Indigenas han criticado el
enfoque asimilacionista del Convenio n.° 107
de la OIT. En 1989, la OIT —en respuesta-—
adoptdé la Convencion sobre Pueblos
Indigenas y Tribales n.° 169, asegurando
varios derechos indigenas. El Convenio 169
se constituye en uno de los instrumentos
mas importantes porque busca el control
de los territorios e instituciones propias
de los Pueblos Indigenas: sus formas de
vida, trabajar en su desarrollo econdmico
y mantener sus idiomas, identidades vy
religiones. Fue adoptado en el 76.° periodo
de sesiones, el 27 de junio de 1989, y entré
en vigor el 5 de septiembre de 1991. Varios
de los paises de la regién de Latinoamérica
lo han ratificado.

El espiritu de este instrumento, que contiene
44 articulos, es el de garantizar los derechos
indigenas a sus tierras vy territorios, aguas
y recursos, para asegurar sus valores y
practicas sociales, culturales, religiosas
y espirituales. Uno de los temas de mayor
relevancia es el derecho a la consulta, para
garantizar su decision sobre sus formas de
desarrollo y mejora de sus condiciones de
vida. Este mismo instrumento asegura el
ejercicio de los derechos de los Pueblos
Indigenas y, de manera transversal, incluye
los temas de género y la no discriminacion.
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1990 - Convencion sobre los Derechos del
Nino

La Convencién sobre los Derechos del Nifio
entro en vigor el 2 de septiembre de 1990,
estableciendo obligaciones para que los
Estados aseguren a los nifios el goce de sus
derechos. La Convencion, en su Articulo 30,
identifica las necesidades linglisticas del
nino perteneciente a un grupo indigena para
el acceso a la informacién.

1992 — Cumbre de la Tierra

La Conferencia de las Naciones Unidas sobre
Medio Ambiente y Desarrollo, conocida
como la Cumbre de la Tierra, tuvo lugar en
Rio de Janeiro, Brasil, en junio de 1992.

La Conferencia adopto:

P La Declaracién de Rio y sus 27 principios
universales.

P El Programa 21 como una estrategia para
alcanzar un desarrollo sostenible.

P La Declaracién sobre los principios
de la ordenacion, la conservaciéon y el
desarrollo sostenible de los bosques de
todo tipo.

La Conferencia también aprobé tratados
sobre temas ambientales, conocidos como
las Convenciones de Rio:

P La Convencién Marco de las Naciones
Unidas sobre el Cambio Climatico
(vigente desde 1994).

P El Convenio sobre la Diversidad Bioldgica
(vigente desde 1993), que en su Articulo
8 j) afirma la obligatoriedad de respetar,
preservar y mantener los conocimientos,

1990 - Arusthapiwi wawana
yaqahanakapa

Convenio de Derechos del Nifio ukaxa 2 uru
sata gallta phaxsita 1990 marana utt’ayatawa,
ukaxa  suyunakatakiwa kamachitanaka
utt’ayasa wawanakaru askichafanakapata
kusisifapataki.  Arusthapiwi ukaxa 30
kamachinxa ma ayllujagi tamankirinakana
lingUistico munananakapa unt’ayi,
yatiyawinaka katuganataki.

1992 - Pacha tantachawi

Conferencia de las Naciones Unidas Medio
Ambiente y Desarrollo ukata, ukax Pacha
tantachawi ukhama unt’atawa, ukaxa Rio de
Janeiro, Brasil markana 1992 maran mara
t’aga phaxsinwa apasina.

Ukajach’atantachdwixaakhamaunt’ayatawa:

P Rio Yatichawixa ukhamaraki 27 jacha
yatichdwinaka.

P Programa 21 ukaxa
jikxatanatakikiwa amtawi.

P Sarakawi, ufistayawi ukhamaraki tagpach
qugararanakana suma sarawipa nayriri
yatichdwinaka tuqgita aruskipawi.

suma sarawi

Ukhamarakiwa uka jach’a tantachawixa
utjawi tuqgita purap amtanaka iyawsaraki,
ukaxa Convenciones de Rio ukhama
unt’atawa:

P Convencién Marco de las Naciones
Unidas mayjt’awi utjawita tugita (1994
maratpachawa ch’amanchasi).

P Convenio Diversidad Bioldgica ukata

(1993 maratpacha ch’amampi),
ukaxa 8 tagapana ) ukanxa
ghananchiwa kamachita yagata,
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las innovaciones y las practicas de las
comunidades indigenas y locales.

P La Convenciéon de Lucha contra la
Desertificacion (en vigor desde 1996).

1993 - Ano Internacional de las
Poblaciones Indigenas del Mundo

El afno 1993 fue proclamado el Afo
Internacional de las Poblaciones Indigenas
del Mundo, para fomentar una nueva
relacion entre Pueblos Indigenas, Estados y
la comunidad basada en el respeto mutuo
y la comprension. La Asamblea General
de la Organizacion de las Naciones Unidas
reinauguro el Fondo Voluntario, expandiendo
la participacion indigena a las actividades
programadas para la celebracion del Afo
Internacional.

1995 a 2004 - Primer Decenio
Internacional de las Poblaciones
Indigenas del Mundo

La Resoluciéon 48/163 de la Asamblea
General, del 21 de diciembre de 1993, aprobd
el Decenio Internacional de las Poblaciones
Indigenas del Mundo, entre 1995 y 2004. La
meta del Decenio fue el fortalecimiento de
la cooperacién internacional para atender
la situacién de los Pueblos Indigenas, en
los temas relacionados con los derechos
humanos, la salud, la educacion y el
medioambiente.

En el marco de la celebracidon del Decenio,
se reconocid la importancia de crear una
instancia permanente para los Pueblos
Indigenas dentro del sistema de las

52

waqgaychata ukhamaraki yatifanaka,
yatimayjt’ayananaka, ayllunakana
lurafiyatintanakapa utjayanawa.

P Convencién de Desertificacion ukar
saykatanatakix (1996 maratpacha
ch’amampiwa ch’amanchasi).

1993 - Ayllu marka jaginakana anqa
suyuta mara.

Aka 1993 maraxa vyatiyatawa aka mara
anga suyuta ayllu marka jaqginakana,
ukaxa ch’amanchafataki m& machaqga
mayacht’asiwi ayllu jaginakana, markanaka
ukhamaraki ayllu ukanakampi aka maynit
maynikama yaga ukhamaraki amuyt’anataki.
Asamblea General de la Organizacion de
las Naciones Unidas ukax Fondo Voluntario
ukaruw wasitata jist’arawayi, ukax ayllu
jaginakana ukank&wiruwa jach’anchayi,
kuna lurawinaktix aka anga suyuta mara
amtanataki wakicht’ataki ukanakaru.

1995 marat 2004 marakama - Nayrir tunka
anga sayanaka ayllu marka jaginakana

Resolucién 48/163 Asamblea General, 21
uru jallu qallta phaxsita 1993 maranxa, uka
tunka anga suyunaka aylly marka jaginakana,
1995 ukat 2004 maranakanxa. Tunka mara
amtawixa, cooperacion internacional
uka ch’amanchanawa, jakawipana ayllu
jaginakana unjanataki, jaqgi askinanaka,
k’'umawi, yatichawi ukatxa utjgwi ukanakampi
chikt’ata.

Tunka uru amtana taypinxa, sistema de las
Naciones Unidas ukana ayllu jaginakatikixa
mé& ukankiri ufistayafax wali wakiskiriwa,
ukax unt’ayatawa. Aka mayiwixa Foro
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Naciones Unidas. Esta demanda llevaria
a la creacién del Foro Permanente para
Cuestiones Indigenas, buscando garantizar
la participacion de sus lideres y el apoyo
de la cooperacion internacional para crear
programas Yy proyectos para Pueblos
Indigenas.

2000 - Foro Permanente de las Naciones
Unidas para las Cuestiones Indigenas

El Foro Permanente de las Naciones Unidas
para las Cuestiones Indigenas ha sido
establecido en el afilo 2000, como 6rgano
asesor del Consejo Econdmico y Social,
dirigido para analizar cuestiones especificas
de los Pueblos Indigenas.

2001- Relator Especial sobre los derechos
de los Pueblos Indigenas

La Comision de Derechos Humanos decidio
nombrar a Rodolfo Stavenhagen como
Relator Especial sobre los derechos de
los Pueblos Indigenas. Su mandato como
Relator Especial fue renovado en 2004,
cumpliendo dos términos (2001-2008).
El Consejo de Derechos Humanos es el
organo que remplaza a la Comisién de
Derechos Humanos y es el responsable de
renovar y extender el mandato del Relator
Especial. Actualmente, Francisco Cali Tzay
fue nombrado Relator Especial sobre los
derechos de los Pueblos Indigenas, desde
2020.

Permanente de Cuestiones Indigenas ukana
luranapatakiwa irptaspa, irpirinakapana
chikancht’asiwipa ukhamarak cooperacion
internacional ukan yanapt’awipa ayllu
jaginaka  ukanakatakixa wakichdwinaka
ukhamaraki amtalurawinakaru lurafataki.

2000 - Winay tantachawi Naciones Unidas
marka ayllu jaginaka yatiyirinaka tuqita

Foro Permanente de las Naciones Unidas
ayllu  jaginakatakixa 2000 maranwa
utt’ayasiwayi, Consejo Econémico y Social
ukana amuyt’awi ukhamawa, ukaxa ayllu
jaginakanana  ukanakata unakipanatakiw
amtata.

2001 - Ayllu jaginaka askifanaka tugita
yatiyiri.

Comision de Derechos Humanos ukaxa
Rodolfo Stavenhagen ukaru ufit’ayafia
amtawayi, ma Ayllu jaginaka askifianaka
tugita yatiyiri ukhama ufit’ayafataki. Yatiyirina
kamachipaxa 2004 maranwa machaqgaru
tukuyatana, pad marawa phughasina (2001-
2008). Consejo de Derechos Humanos
ukaxa Cuerpo ukawa Comisién de Derechos
Humanos ukaru lantintafataki ukhamaraki
yatiyirirumachaqgarutukuyafatakiukhamaraki
jilxatayafataki. Jichhaxa Francisco Cali Tzay
jupaxa yatiyiri utt’ayatawa, ayllu jaginakana
askinanakapata, 2020 maratpacha.
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2004 - Fondo de Contribuciones
Voluntarias del Convenio sobre la
Diversidad Bioldgica

La Conferencia de las Partes del Convenio
sobre la Diversidad Bioldgica, en su
séptima reunidén, establecid el Fondo de
Contribuciones Voluntarias para facilitar
la participacion de los representantes de
los Pueblos Indigenas y las comunidades
locales en las reuniones en el marco del
Convenio sobre la Diversidad Biologica.

2005 - Protocolo de Kioto

El Protocolo de Kioto tiene estrecha relacion
de funcionamiento con la Convencién Marco
de las Naciones Unidas sobre el Cambio
Climatico, es aplicado desde febrero de
2005, se construye con el objetivo de limitar
y reducir las emisiones de gases de efecto
invernadero que los paises industrializados
producen. Los Estados Parte que Ilo
aprobaron deben realizar informes sobre los
esfuerzos que hacen para cumplir con los
objetivos establecidos.

Se determina un Fondo de Adaptacién
para cumplir con un desarrollo limpio. Este
esta dirigido a programas y proyectos de
adaptacion en los paises en desarrollo que
han ratificado el Protocolo de Kioto.
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2004 - Fondo de Contribuciones
Voluntarias ukaxa Acuerdo de Diversidad
Biolégica ukataki

Conferencia de las Partes de la Acuerdo
de Diversidad Bioldgica, Paqgallqu
tantachawinxa, Fondo de Contribuciones
Voluntarias ukaxa utt’ayatawa, ukhamata
ayllu jaginakana ukatxa ukankiri
ayllunakana tantachawinakanxa , Acuerdo
de Diversidad Biolégica uka taypina, uka
tantachawinakanxa.

2005 - Protocolo de Kioto ukax ma jach’a
uhacht’awiwa

Protocolo de Kioto ukaxa Convencion
Marco de las Naciones Unidas pachasama
mayjt’irita ukampiwa wali sumairnaqt’i, ukaxa
2005 marana anata phaxsitwa apnagasi,
ukaxa luratawa, fianghasama ukanakaru jan
walt’ayanataki ukhamaraki jisk’achanataki,
ukaxa yalurantawinaka markanakaxa
lurapxi. Suyunakaxa iyawsapxiwa ukaxa
lurapxanapawa kuna ch’amanchawinakasa
utji uka utt’ayata amtanaka phughanataki.

M& Fondo de Adaptacion ukaxa ma q’'uma
sarta ukaru phughanatakiwa amtata.
Uka wakichawinaka amtalurawinaka
ukanakaruwa amtata, ukaxa protocolo de
Kioto ukaruxa ratifikawayiwa.
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2005 a 2015 - Segundo Decenio
Internacional de las Poblaciones del
Mundo

El Segundo Decenio Internacional de las
Poblaciones del Mundo, de 2005 a 2015,
fue proclamado por la Asamblea General
en la Resolucion 59/174, con el objetivo de
fortalecer la cooperacién internacional para
atender a los Pueblos Indigenas.

En este marco, se establecié el Fondo
Fiduciario para el Segundo Decenio con el
fin de apoyar proyectos locales en los temas
de cultura, educacidon, salud, derechos
humanos, medioambiente y desarrollo
economico social. El Foro Permanente,
dentro de sus atribuciones, recomendd
la evaluacion del programa de pequefas
donaciones para este decenio. El Fondo
Fiduciario proporciond apoyo financiero a
151 proyectos.

2006 - Caucus Global de Jévenes
Indigenas

Las juventudes indigenas han participado
desde la primera sesién del Foro Permanente
para Cuestiones Indigenas, buscando
articular sus esfuerzos, por lo que los jévenes
indigenas formalmente establecieron el
Caucus Global de Jovenes Indigenas, en
2006. El mismo fue reconocido por el Foro
Permanente como grupo de trabajo, en
2008. En 2014, en el marco de la Conferencia
Mundial de Pueblos Indigenas, el Caucus
fortaleci6 su estructura organizativa y
logré aglutinar a jovenes indigenas de las
siete regiones socio-culturales del mundo.
Durante las sesiones del Foro Permanente,
el Caucus se reune diariamente para
discutir  posiciones, declaraciones vy
recomendaciones colectivas dirigidas al Foro

2005 - 2015 Payir tunka angasuyuna
uragqpachana markanakaxa

Uragpachanxa payiri tunka angasuyunakaxa,
2005 marata 2015 marakamawa, Asamblea
General ukana 59/174 ghipghip amta
ukana unt’ayata, ukaxa ch’amanchafataki
cooperacion internacional ukaru ayllu
jaginakaru yanapt’afnataki.

Aka marco ukanxa, Fondo de Fideicomiso
ukaxa payiri tunka maratakixa utt’ayatawa,
ukhamata akankiri amtanakaru
yanapt’ahataki, sarawi, yatigawi, kK’'umawi,
jaginakana  askichawinaka, pachasama
ukatxa qullginina ukanaka tugita. Foro
Permanente, uka ch’amanakapanxa, aka
tunka maratakixa jisk’a qullgi churawi
wakichawi ufakipafia iwxt’awayi. Fondo
Fiduciario ukax 151 amtanakaruwa qullqi
tuqita yanapt’awayi.

2006 - Caucus Global wayn
tawaqunakaxa ayllu jaginakata

Wayn tawaqunakax ayllu jaginakaxa
nayrir tanatachawita Foro Permanente de
CuestionesIndigenas ukanachikancht’asipxi,
ch’amanchawinakapa articulain thaghapxi,
ukhamata ayllu jaginakaxa caucus mundial
ukata wayn tawaqunaka ayllu jaginakaru
utt’ayapxanapataki, 2006 maranxa. Uka
pachparakiwa Foro Permanente ukaxa
ma irnagaw tamata ukhama uft’ata, 2008
maranxa. 2014 maranxa Conferencia
Mundial de Pueblos Indigenas ukanxa
Caucus ukaxa t’agawi tantachawi ukaruwa
ch’amanchawayi, ukatxa uragpachana
paqgallqu marka jakawinakata ayllu jaginaka
wayn tawaqunakaru tantacht’ana atipjawayxi.
Foro Permanente ukana tantachawinakanxa
Caucus ukaxa sapa uruwa tantachasi,
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Permanente. En los ultimos afos, el Caucus
ha expandido su participacién a la FAO, al
Mecanismo de Expertos sobre los Derechos
de los Pueblos Indigenas y espacios de
cambio climatico.

2007 - Declaracion de las Naciones
Unidas sobre los Derechos de los Pueblos
Indigenas

Después de 20 afos de intenso trabajo, la
Asamblea General adopto la Declaracion de
las Naciones Unidas sobre los Derechos de
los Pueblos Indigenas, el 13 de septiembre de
2007. Con 144 votos a favor, 11 abstenciones
y 4 votos en contra. En la actualidad, paises
que habian votado en contra o se abstuvieron
han revertido su decisién adhiriéndose
a la Declaracion, constituyéndose en
un consenso global en relacién con los
derechos y libertades minimas para los
Pueblos Indigenas. La negociacion de la
Declaraciéon conté con la participacion
de representantes de las organizaciones
indigenas, quienes, mediante sus historias
de injusticias y resistencia, transformaron el
derecho internacional.
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irnagawinaka, ukat amuyt’awinaka Foro
Permanente ukan amtatawa. Aka ghipa
maranakanxa Caucus ukaxa FAO ukaru
chikancht’asifia jach’anchayi, yatigafani
Mecanismo ukaru ayllu  jaginakana
askichirinakapata ukhamaraki mayacht’awi
utjiri pachasama ch’amancht’awi ukanakata.

2007 - Naciones Unidas Jilir Tantachawipa
Ayllujaqi Markanakana Derechos
uksanakataki Yatiyawi

20 maranakaxa ch’amancht’ata irnagawipa
ghipatxa, 2007 marana sata gallta 13 urxata,
tantachawi Jach’a Irpirinaka Naciones
Unidas ayllujagi markanakana Derechos

uksanakataki yatiyaw apsuwayxi. 144
jaginaka  chikancht’iri  chijllarixintanaka,
11 jaginaka jan chikancht’iri, 4
jaginaka awqgana ukham  ufstayapxi.

JichhUrunakanxa, awqga chijllarixintapxi jan
ukax jan chikancht’atanakaxa, amtampi
mayjt’ayatapxiwa Declaracion ukaru
mantanataki, ukatxa mayakipawipana
tukuyxapxiwa  markanakana  derechos
ukhamaraki  askichawinakapa  ayllujaqi
markanakataki. Declaracién ukxata
aruskipawixa ayllujaqi markanakana
tantachawinakapxaruxa  chikanchasiwayi,
jupanakaxa jani walinaka ukhamaraki
ch’amanchasiwinaka yatiyapxatayna, ukatxa
angasutia  derechonaka mayjt’ayanataki
wakicht’apxi
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2007 — Mecanismo de Expertos sobre los
Derechos de los Pueblos Indigenas

El Consejo de Derechos Humanos establecio
el Mecanismo de Expertos sobre los
Derechos de los Pueblos Indigenas (MEDPI),
como un érgano subsidiario del Consejo, que
brinda asesoramiento tematico a través de
estudios sobre los derechos de los Pueblos
Indigenas. Cada afio celebra una reunion
en la que participan representantes de los
Estados, Pueblos Indigenas, sociedad civil,
organizaciones intergubernamentales y de la
academia.

Los estudios de MEDPI permiten avanzar
y orientar respecto a los alcances e
interpretacion para la proteccién de los
derechos de los Pueblos Indigenas,
tomando en cuenta los principios de la libre
determinacion, el consentimiento previo,
libore e informado, y buenas practicas.
También sugiere medidas para los Estados
en la implementacion y proteccién de los
derechos de los Pueblos Indigenas.

2014 - Conferencia Mundial de los
Pueblos Indigenas

Del 22 al 24 de septiembre de 2014, se celebrd
la Conferencia Mundial de los Pueblos
Indigenas para analizar su situacién y los
alcances de la Declaracion de las Naciones
Unidas sobre los Derechos de los Pueblos
Indigenas. Ademas de la apertura y cierre de
la Conferencia, se trabajo en tres mesas: (i)
accion del sistema de las Naciones Unidas
para la implementacion de los derechos de
los Pueblos Indigenas; (ii) implementacion
de los derechos de los Pueblos Indigenas a
nivel nacional y local, v (iii) tierras, territorios
y recursos de los Pueblos Indigenas. El
resultado de la Conferencia se plasmé en el

2007 - Ayllujaqi markanakana Derechos
uksanakataki Mecanismo yatiganani

Ulagtantacha jaginakana y&qananakataxa
thakhichawi yatintata uka yaqananaka ayllu
jaginaka (MEDPI) ukanaka utt’ayawayi,
mayni irnaqiri tantachawi jikxatasiri ukjama,
ukaxa yatxatatanaka tugimpi yanapt’anataki,
markanakana yagahanakatxa
amuyt’ayafatakixa. Sapa maraw ma
tantachaw amti, ukanxa suyunaka, ayllu
markanaka, jagitama, tantachdwinakana
chikancht’asipxafapatakiwa amtapxi.

MEDPI yatxatawinakaxa nayraru sartawi
ukat amuyt’aydna uka puriwi jan ukaxa
ghanstéwi uka tuqgitwa iyawséawi, yagananaka
ayllu jagi markanakata arxatawipa, ukax
gallta sapasarnagawinaka, antutata ukata
yatiyata, ukata aski lurawinakata amuyt’i.
Ukhamaraki, Suyunakatakixa arusawinakaxa
ayllu jaginakana yagahanakapa
phughanapataki ukhamaraki arxatanatakixa
ufiacht’ayatarakiwa.

2014 Yati arxayawi akaachana marka
ayllujaginakana

22 uru sata qallta phaxsita 24 urkama 2014
maranxa Conferencia Mundial de ayllujaqi
markanakana ukaxa kunjamsa uft’ayasi
ukata kunjamsa Declaracion de las Naciones
Unidas ukana askichananakapaxa ayllu
jaginakanana askichananakanakapata

unakipanatakix lurasiwayi. Uka jach’a
tantachawi jist’aranataki ukhamaraki
jist’antanataki, kimsa tiwanana ukanakawa
irnagasiwa: (i) Accién del Sistema de
las Naciones Unidas ayllujaginakana
derechonakapa lurafataki, (i) ayllu
jaginakana derechunakapa phughana

markapachana, ukhamaraki (iii) uraginakapa,
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Documento Final que incluye disposiciones
orientadas a la accion.

La tercera mesa sobre tierras, territorios y
recursos de los Pueblos Indigenas destacd
la relacién estrecha que existe entre estos
con sus tierras, territorios y recursos, como
el corazdn de su supervivencia y desarrollo
colectivo. Si bien esta establecido en varios
articulos de la Declaracion, aun falta una
implementacién de esos derechos. Las
amenazas a la seguridad de sus territorios,
ahonda la pobreza, marginacién y conflictos.

2015 - Acuerdos de Paris

ElAcuerdode Parisesuntratadointernacional
referido al cambio climatico, aprobado el 12
de diciembre de 2015, cuya obligatoriedad se
dio desde el afo 2016. El objetivo es limitar el
aumento de la temperatura global. Este fue
firmado por 195 paises y, a 2021, ratificado
por 189, con el objetivo de reducir las
emisiones de gases de efecto invernadero,
sobre todo, del didxido de carbono (CO2).
Esta labor es importante para aminorar el
calentamiento global.
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yurir uraginaka ukhamaraki ayllujaginakana

utjirinakapa ukanakana. Yati arxayawina
iragaw unstapaxa ghipa vyatigillgana
unacht’ayatawa, ukax  jaqgjat arsuri

amuy’tayana g’aphawinakampiwa uft’ayasi.

Kimsiri tiwanaxa uraqita, yurir uragimp ukat
ya utjirinakampi ukanakaxa jupanakkamaxa
uraginakapampi, yurir uraginaka ukat ya
utjirinaka ukanakampi jak’at mayacht’asiwipa
unacht’ayapxi, kunjamakitixa chuymapax
jakanapataki ukhamaraki tama sartampi.
Uka ghananchawina walja kamachinakana
utt’ayatékchisa, uka yagananakana
phughawipaxautjaskakiwa. Yuriruraginakana
jark’aqiri ukaru jan walt’ayafaxa, pisinkana,
jisk’achawi ukat ch’axwawinakawa utji.

2015 - Paris amtanaka

Paris amtaxa ma purap amta angasuyuta
ukawa, ukaxa pachasama mayt’awi ukaru
uit’ayatawa, 12 uru jallu gallta phaxsita 2015
maranxa 2016 maratpachawa kamachita
ukaxa churasiwayi. Amtéwixa uragpachana
junt’utatapajilxatafiapatakijark’anawa. Ukaxa
195 markanakawa rixintatdna ukatxa 2021
maranxa 189 ukharuwa ratifikatana, ukatxa
juntf’'uchnakaxa juk’ampi jisk’achafatakiwa
amtata, juk’ampisa fanghasama (CO2).
Aka lurawixa wali askiwa uragpachana
thayt’awinaka jisk’achanataki.
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2015 a 2030 - Agenda 2030 para el
Desarrollo Sostenible

La Organizaciéon de las Naciones Unidas
adopt6 la Agenda 2030 para el Desarrollo
Sostenible, con 17 Objetivos de Desarrollo
Sostenible, que buscan poner fin ala pobreza
mediante la aplicacion de estrategias que
mejoren la salud y la educacion, reduzcan
la desigualdad y estimulen el crecimiento
econdmico, todo mientras se enfrentan los
efectos del cambio climatico y se trabaja por
la conservacion de la biodiversidad.

2015 - Plataforma de Comunidades
Locales y Pueblos Indigenas

LaConferenciadelas PartesdelaConvencion
Marco sobre el Cambio Climatico, ensu21ava
reunidn, decidid establecerunaPlataformade
Comunidades Locales y Pueblos Indigenas
para el intercambio de experiencias y
mejores practicas sobre la mitigacion y la
adaptacién de manera holistica e integrada,
reconociendo la necesidad de reforzar los
conocimientos, las tecnologias, las practicas
y los esfuerzos de las comunidades locales
y los Pueblos Indigenas para hacer frente al
cambio climatico.

2015 a 2030 - Amtayir panka 2030 suma
gamana thakhinchananakataki

Organizacion de las Naciones Unidas
ukaxa 2030 marana amtayir panka sarta
jaktawi  katugawayi, 17 amtanaka sarta
jaktawimpi, ukaxa thakhiwa pisinkana
tukuyafa, amtanaka apnaqgafataki, ukaxa
k’'umaraptanataki ukhamaraki yatichafataki,
jisk’achanataki  jankikpdwi  ukhamaraki
qullgitugita jiltawi ch’amanchafnataki, taqi
kunaw utji ukhamaraki ufjasirakiw kuna jan
walt’awinakas utji pacha mayjt’awinakaru
ukhamaraki irnagawinakaru kastajakawi
jark’agafnataki.

2015 - Akankir ayllunakata phat’a
ukhamaraki marka ayllujaginakana

Conferencia de las Partes de la Convencion
Marco mayijt’ayir pachasama, 21ri
tantachawipanxa, amtawayi ma phat’a
akankir ayllu markanaka ukhamaraki ayllu

jaginaka utt’ayanataki sarnagawinaka
mayjt’ayanataki ukhamaraki suma
lurawinakata t’akurawi ukhamaraki

yatintdwinaka ma thakhi holistico ukhamaraki

mayachiri ukanakampi, uit’ayanataki
kunatixa wakisi ch’amanchanataki
yatinanaka, lurafyatxatawi, lurawi

ukhamaraki ch’amafnchanataki aka akankiri
ayllu markanaka ukhamaraki ayllu jaginakana
mayjt’ayir pachasama.
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2019 - Ano Internacional de las Lenguas
Indigenas

El afio 2019 fue declarado, por las Naciones
Unidas, como el Ano Internacional de las
LenguasIndigenas, tomando encuentaquela
lengua es el principal medio para mantener la
cultura e identidad de los Pueblos Indigenas.
La lengua materna asegura la transmision
de los conocimientos tradicionales y la
continuidad del ser indigena. Para la juventud
indigena, el Afio Internacional de las Lenguas
Indigenas representd la oportunidad de
revitalizar nuestra identidad y conciencia,
particularmente frente a los desafios de
la migracién, busqueda de educacion o
trabajo, y racismo.
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2019 - Mara angasuxa ayllujaginakana
arunakapa

2019 maraxa Naciones Unidas ukana
unt’ayatawa, ayllujagi arunakana angasuyu
marapa, aruxa ayllu jaginaka ukana sarawipa
ukhamaraki jagikikipa ukaru ufjafatakiwa,
ukaxa nayrir thakhiwa. Tayka aruxa nayra
pacha yatifanaka ukhamaraki ayllu jaginaka
sarantanapataki uijafnapawa. Ayllu jaginaka
waynanakatakixa,ayllujagiarumaraangasuyu

ukaxa jiwasana jaqgikikipa ukhamaraki
amuychuymanaka jak’achayanataki aski
pacha ufacht’ayi, juk’ampirusa, jaytxawi
ukana jan walt’awinaka, yatichawi jan
ukaxa irnagawi thaghana, ukhamaraki
jisk’achanaka.
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2022 a 2032 - Década Internacional de las
Lenguas Indigenas

La Asamblea General de la Organizacién de
las Naciones Unidas, mediante la Resolucion
A/RES/135, declar6 la Década Internacional
de las Lenguas Indigenas entre 2022 y
2032. Como resultado del Ano Internacional
de las Lenguas Indigenas, la Década tiene
como objetivo el garantizar el derecho de los
Pueblos Indigenas a preservar, revitalizar y
promover las lenguas indigenas e integrar
aspectos de la diversidad linguistica y el
multilinglismo en los esfuerzos de desarrollo
sostenible. Proporciona una oportunidad
Unica para colaborar en las éareas de
desarrollo de politicas y para estimular un
dialogo global en un verdadero espiritu de
compromiso de multiples partes interesadas
y para tomar las medidas necesarias para
el uso, la preservacion, la revitalizacion y la
promocién de las lenguas indigenas en todo
el mundo. (UNESCO, del IDIL 2022-2032).

2022 a 2032 - Tunka Mara anqasuyu
ayllujaginakana arunakapa Tantachawi

Ayllujaqi waynanakatakixa, Asamblea
General de la Organizacién de las Naciones
Unidas, Resolucion A/RES/135 uka
tugiwa, 2022 ukatxa 2032 marakamaxa
tunka maranaka ayllu jaginaka arunakaxa
tunka maranaka ayllu jaginaka sata
arunakampi uit’atawa. Ayllu jaginaka
waynanakatakixa, ayllu jaginaka arunakana
marapa angasuyuta ukarjamaxa, tunka
maranakaxa Ayllu jaginakana askichanakapa
jupatsayt’anataki, ayllu jaginaka arunakaru
jark’aganataki, ch’amanchanataki
ukhamaraki ch’amanchanataki, ukhamaraki
kunaymani ufinaganakata linglistica ukatxa
multilinglismo uka ch’amanchawi sarta
jaktdwi ukanxa mayachanataki ukhamaraki
mayachafnataki. Ukaxa ma sapa aski askiwa
amuy irpayatxata ukan nayraru sartawipana
yanapt’asifapataki ukhamaraki ma
uragpachana aruskipawi ch’amanchanataki,
chigpacha ajayuna walja sarnaqgasirinakana

amta ukana ukhamaraki wakiskiri
amtanakaru apnaqganataki, ayllu jaginaka
arunakaru apnaganataki, jark’aganataki,

ch’amanchanataki ukhamaraki uragpachana
arunakaru ch’amanchanataki. (UNESCO, del
IDIL 2022-2032).
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CAPTTULO &:

SR T AQA:

Instrumentos internacionales sobre derechos
territoriales de los Pueblos Indigenas

e Anga suyu Ya utjurinaka yurir
uraginakata marka ayllujaqginakata

Ayllu jaginakana yagananakapaxa, jiwasaxa
arst’tanwa, nayrir chiganxa taqi jaginakana
yagahanakapata ayllu jaginakaxa  mayni
jaginakampiwa chikanchasipxi jaginakana
yagafanakapaxa taqgin awatita. Ukhamaraki,
taqgini yagananakata arsusipxta, ukaxa janiw amuy
irpayatxata ufist’atafianaka ukana uft’atakiti, jan
ukaxa yagafana yatintdwi ukana unt’atawa, jan
ukaxa suyunkKiri arst’awi ukhamaraki angasuyuta
ukan unt’atawa.

Declaracion
de las Naciones
Unidas sobre los
Derechos de los
eblos Indigenas.

Rodolfo Stavenhagen, 2010

Los derechos humanos de los Pueblos Indigenas,
estamos hablando, en primer lugar sobre todos los
derechos humanos que los indigenas comparten
con el resto de la poblacién, los derechos humanos
universales. También hablamos de derechos
colectivos que no han sido reconocido en las
politicas publicas, ni en la practica del derecho, ni en
el discurso nacional e internacional. Hablamos de sus
derechos, de los individuos — que se identifican como
indigenas — y de los derechos de las colectividades
indigenas, de los Pueblos Indigenas, como sujetos
colectivos de derecho y derechos.

Rodolfo Stavenhagen, 2010
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Las juventudes indigenas hemos
aprendido de nuestras abuelas y abuelos
la fundamental relacién que existe entre
nuestro bienestar y nuestros territorios. Para
muchos Pueblos Indigenas, la Madre Tierra
o la Madre Naturaleza son sagradas, por
tanto, es importante que sostengamos una
relacion espiritual con nuestros territorios, ya
que estos permiten el desarrollo de nuestra
identidad cultural y, a la vez, nos ofrecen los
elementos necesarios paravivir,como elagua
y el aire limpios, casa, alimento y medicinas.
Las abuelas y los abuelos, ensefiandonos
el valor de nuestros territorios, también nos
han transmitido la obligacion de protegerlos
como una lucha iniciada hace mas de cinco
siglos.

Un enfoque de derechos humanos sobre la
proteccién a los derechos territoriales de los
Pueblos Indigenas comprende que asegurar
sus territorios también significa asegurar
otros derechos fundamentales, como la
salud, la cultura, la educacién, el acceso a
agua potable, entre otros.

Bajo un enfoque de no discriminaciéon, es
decir, que una persona —sin importar su
edad, género, identidad, religién, condicion
econdmica o cualquier otra caracteristica—
tiene derechos y libertades fundamentales,
garantizadas por los Estados. En ese sentido,
los derechos humanos también amparan
a los Pueblos Indigenas y sus derechos
territoriales.
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Ayllu  wayn  tawaqunakaxa
achachilanakasata

achachilanakasata  yatigapxi, jiwasana
suma -janifiasa ukata jiwasana yurir
uraginakasana sumankawi askimunasiriwa.
Walja ayllu jaginakatakixa, uraqgina jan
ukaxa Pachamamaxa qullanawa, ukatwa
wali askixa, jiwasana uraq yuririnakampiwa
mé& ajay tuginwa yanapt’asifiasa, kunatixa
ukaxa jiwasana sarawi jaqgikikipa ukana
ch’amanchanapataki ukhamaraki, pachpa
pachana, utjirinakampijakafatakichurapxistu,
kunjamatixa q’'uma uma ukhamaraki thaya,
uta, mang’afanaka ukhamaraki qullanaka.
Awichanaka ukhamaraki achachilanaka,
jiwasana vyurir uraginakasana askipataki
yatichapxistu, jupanakaxa ma ch’axwawi
galltata ch’axwawixa phisqa pataka jila
ch’axwana qalltata ukhama jark’aganatakixa.

jiwasana
ukhamaraki

Ma& jaginakana yagafanakapaxa unakipana
yaganha vyurir uraginakaru arxatanataki
ayllu jaqi ukanakaxa amuyapxiwa,
yurir uraqi ukanakapaxa yagha yagana
askimunasirinaka ufjafia saf munaraki,
kunjamatixa k’'umaraptana, sarawi, yatigana,
uma umana, yaghanakampi.

Ma& yati amuyéawi janiwa- jisk’achanakiti, ma
jaqgiruxa - jan unjasaxa marapa, yaghapurapa,
jagikikipa, yupaychapa jan ukasa yagha
uinagawixa-  yagahanaka  ukhamaraki
antutjatanaka, jupatsayt’afianaka
suyunakata. Uka amuyunxa, jaqgi yagananaka
ukaxa ayllu jaginakaru ukhamaraki uraq
yuririnaka yagafanakaru arxatarakiwa.
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Eleanor Roosevelt
sosteniendo un cartel
de la Declaracion
Universal de los
Derechos Humanos,
Lake Success, Nueva
York, noviembre de
1949.

Fuente: FDR
Presidential Library &

INSTRUMENTOS INTERNACTONALES SOBRE DERECHOS HUMANOS
o ANQA SUYU YA UTTIRINAKAXA TAQINAKANA YAQANANAKAPA

Eleanor Roosevelt sosteniendo un cartel de
la Declaraciéon Universal de los Derechos
Humanos, Lake Success, Nueva York,
noviembre de 1949.

Fuente: FDR Presidential Library & Museum

Garantizando los derechos territoriales,
varios derechos humanos de los Pueblos
Indigenas son protegidos, incluidos los
derechos a la vida, al desarrollo, a la
identidad, a la alimentacion, a la educacion,
a la propiedad, entre otros.

¢Qué son los derechos humanos? Son el
conjunto de derechos basicos y minimos que
tienen todas las personas. Son indivisibles
porque todos los derechos estan unidos,
no se puede negar uno y aceptar otro, y
son irrenunciables, es decir, no pueden ser
transferidos.

Eleanor Roosevelt jupaxa Declaracion
Universal de Derechos Humanos, Lake
Success, Nueva York, lapaka phaxsina 1949
maranwa ma jamuqga ufiafichana katuskana.
Fuente: FDR Presidential Library & Museum

Jupatsat’ana yurir uraqginaka yagafnanaka,
walja ayllujagi yagananakaxa arxatatawa,
ukaxa jakawi ydqananaka, sarta, jaqikikipa,
mang’afanaka, yatigana, yanaka,
yaghanakampi.

¢Kunas  jaginakan
Jupanakaxa qallta yaqahanakawa
tagi jaginakaxa utji. Jupanakaxa janiw
jaljanjamakiti kunatixa taqi yagananakaxa
mayacht’atawa, janiwa mayniruxa jan
iyawsksnati ukata mayniri katugkasmati,
ukat jan walt’ayanjamawa, mé arunxa, janiw
yagha chigaru apayanjamakiti.

yaqananakapaxa?
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El primer instrumento internacional es la
Declaracién Universal de los Derechos
Humanos (1948) que asegura las garantias
minimas para cada persona, incluidos los
Pueblos Indigenas. A partir de 1966, los
Estados alcanzaron un consenso suficiente
para incorporar los derechos humanos en
tratados internacionales, creando para si
obligaciones internacionales con el fin de
proteger los derechos humanos.

Actualmente, existen nueve tratados
internacionales sobre los derechos humanos:

1. Pacto Internacional de Derechos Civiles y
Politicos (vigente desde 1976)

2. Pacto Internacional de Derechos
Econdmicos, Sociales y Culturales
(vigente desde 1976)

3. Convencion Internacional sobre la
Eliminacion de todas las Formas de
Discriminacion Racial (vigente desde
1969)

4. Convencion sobre la Eliminacion de
Todas las Formas de Discriminacién
contra la Mujer (vigente desde 1981)

5. Convencion contra la Tortura y Otros
Tratos o Penas Crueles, Inhumanas o
Degradantes (vigente desde 1987)

6. Convencion sobre los Derechos del Nifio
(vigente desde 1990)

7. Convencién Internacional sobre la
Proteccion de los Derechos de Todos
los Trabajadores Migratorios y de sus
Familiares (vigente desde 2003)

8. Convencién Internacional para la
proteccion de todas las Personas contra
las Desapariciones Forzadas (vigente
desde 2010)

9. Convencioén Internacional sobre
los Derechos de las Personas con
Discapacidad (vigente desde 2008)
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Nayriri ya angasuyuta ukaxa Declaracion
Universal de Derechos Humanos
(1948) ukawa, ukaxa sapa mayniru jisk’a
walichanaka ufji, ukaxa ayllu jaginakataki.
1966 ~marakamaxa, suyunakaxa jaqi
yagafanakaxa purap amta angasuyunaka
ukanakaru mantapxanapatakixa ma
amtar puripxdna, ukaxa kamachitanaka
angasuyunaka ukanaka utt’ayanataki jaqi
yagananaka arxatanataki.

Jichhaxa 9 purap amtanaka
angasuyutanakawa jaqi yadgafanaka ukanxa
utji

1. Purap amtanaka anga suyuta civiles
ukhamarakiamuyirpayapxatayagafanaka
(1976 maratpachaw ch’amanchata).

2. Purap amtanakaangasuyutairaganakata,

jagxatanaka ukhamaraki sarawinaka
yagahanaka (1976 maratpacha
ch’amampi).

3. Arusthapiwi angasuyuta taqi jisk’anchawi
apsufataki (1969 maratpacha ch’amampi)
4. Arusthapiwi taqgi jisk’anchawi warmiru

uk apsunataki (1981 maratpachawa
ch’amanchata).
5. Arusthapiwi  t’aghistiwi ukhamaraki

yagha janchuymani t’aghisifianka (1987
maratpachawa).

6. Arusthapiwi wawan yaqgafanakata (1990
maratpachawa ch’amampi).

7. Arusthapiwi angasuyuta  jark’awita
yagahanaka jaytxawinakata irnaginakata
wilamasinakapampi (2003 maratpachaw
ch’amanchata).

8. Arusthapiwi angasuyuta jark’awitaki taqi
jaginakata jan ch’amtana chhaghananaka
(2010 maratpacha ch’amampi).

9. Arusthapiwi angasuyuta ydgananaka pisi
amuyu jaginakataArusthapiwiangasuyuta
(2008 maratpacha ch’amampi)
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La Convencion sobre los Derechos del
Nifio es el Unico de los nueve tratados
internacionales que hace referencia explicita
a la situacion indigena. Esta Convencidn, en
su Articulo 19 d), al establecer el acceso a
la informacion, asegura que los medios de
comunicacion presten particular atencién
a las necesidades linglisticas del nifo
perteneciente a un grupo indigena.

El Comité de Derechos Humanos, que tiene
el mandato de supervisar la aplicacion del
Pacto Internacional de Derechos Civiles y
Politicos, ha interpretado que el Articulo 27
del Pacto asegura que la cultura se manifiesta
en muchas formas, incluyendo una manera
particular de vida asociada con el uso de
los recursos de la tierra, especialmente en el
caso de los Pueblos Indigenas®.

Asimismo, los Pueblos Indigenas tienen
derecho al disfrute, como colectivo o como
individuos, de todos los derechos humanos
y libertades fundamentales reconocidas en
la Declaracién Universal de los Derechos
Humanos y en los tratados internacionales
de los derechos humanos (Articulo 2,
Declaracién de Naciones Unidas sobre
Derechos de los Pueblos Indigenas). Las
juventudes indigenas deben conocer, exigiry
utilizar los mecanismos para el cumplimiento
y proteccion de nuestros derechos, incluidos
los derechos de proteccién de nuestros
territorios.

2 Observacion General n.° 23 del Comité de Derechos
Humanos.

Arusthapiwi imill yugalla wawa yagafnankata
ukaxallatunka angasuyuta purap amtanakata
ukakiwa ghan arsu, ukaxa ayllu jaginakata
sartapata ukana unt’ayi. Aka Arusthapiwi,
19 d t’agapanxa), yatiyawinakaru mantafa
utt’ayasaxa, aruskipdwinakanxa ma
ayllu jagi tamata wawaruxa lingUistica
mufdwinakaruxa wali ydgapxahapawa.

Chhijllattama  jaginakana  yagananaka,
ukaxa kamachiwa angasuyuta purap
amta ukaxa derechos civiles ukhamaraki
politicos ukanakaru apnaganataki, ukaxa
ghananchawayiwa aka 27 taga purap
amtaxa ufjiwa sarawixa walja tuqginakata
ufacht’ayatanapataki, ukaxa ma jaqinkiri
thakhi jakawimpi chikt’ata uraqi yanaka
apnaganampi, juk’ampirusa ayllu jaginakana.

Ukhamaraki, marka ayllujaginakaxa, métama
jan ukaxa sapa mayniru, taqi jaqi yagananaka
askimunasirinakaniwa ukhamaraki
antutjatanaka Declaracion Universal de
Derechos Humanos ukan unt’atawa,
ukhamaraki Tratados Internacionales de
Derechos Humanos ukan ufit’atarakiwa (t’aga
2, Declaracion de las Naciones Unidas sobre
los Derechos Indigenas). Ayllu waynanakaxa
yatipxahapawa, mayifiapawa ukhamaraki
apnaganapawa uka thakhichawinaka

phuganataki ukhamaraki jark’agafataki
jiwasana yagananakasa, ukhamaraki
jlwasana yurir uraginakana  arxatawi
yagananaka.
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Pacto Internacional
de Derechos Civiles
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desde 1976)

A\ 4

Convencion sobre

Ja Eliminacion de
Todas las Formas
de Discriminacion
contra la Mujer
(vigentg desde 1981)

Convencion
Internacional sobre
la Proteccion de los
Dérechos de Todos
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desde 2003)
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PURAP AMTANAKA ANQA SUYUTA JAQINAKANA YAQANANAKA

Purap amtanaka

anga suyuta civiles
ukhamaraki amuy
irpayapxata yaqananaka
(1976 maratpachaw
ch’amanchata).

A\ 4

AN OETTRED]
jisk’anchawi
Warmiru uk
apsunataki (1981
maratpachawa
ch’ama.nchata).

Arusthapiwi
anqasuyuta
jark’awita
yagananaka
jaytxawinakata
irnaginakata
wilamasinakapampi
(2003 maratpachaw
ch’amanchata).

Purap amtanaka anqa
uyuta iraqanakata,

jagxatanaka ukhamaraki
afawinaka yigafianaka

(1976 maratpacha
ch’amampi).

fol

IS ET
"aqhisiiwi
khamaraki yaqgha
A€huymani
t’aghisiiianka (1987
maratpachawa).

5

Arusthapiwi
anqasuyuta
jark’awitaki

taqi jaginakata
jan ch’amtaia
chhaqhaianaka
(2010 maratpacha
ch’amampi).

Arusthapiwi
ENER N ERED]]
jisk’anchawi
ipsuﬁataki (1969
maratpacha
ch’amampi)

T

Arusthapiwi wawan
yaqahanakata (1990
maratpachawa
ch’amampi).

rusthapiwi
ngasuyuta
éii:.lﬁanaka pisi
amuyu jaginakata
Arusthapiwi
angasuyuta (2008
maratpacha
ch’amampi)

B
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CONVENTO SOBRE PUEBLOS INDTGENAS ¥ TRIBALES N.o 167 DE LA ORGANTZACTON

[NTERNACTONAL DEL TRABAJO

o AMTAQILLQA MARKA AYLLU JAQINAKANA UKHAMARAKT TRIBALES NO 16 DE LA
ORGANTZACION INTERNACTONAL DE TRABAJO UKATA.

Sede de la
Organizacion
Internacional del
Trabajo, Ginebra.
Autor de la fotografia:
BiiJii

Antecedente: el Convenio n.° 107
(1957) fue el primer intento por
proteger las condiciones de trabajo
de los Pueblos Indigenas contra el
trabajo forzado y se extendié hacia la
relacion con la tierra, con lasaludy la
educacion. Pero, el Convenio n.° 107
adoptd una vision asimilacionista.
Debido a ello, se llamd a revisar el
documento que seria la creacién del
Convenio n.° 169.

Unakipana: Amtagillga No 107 (1957)
ukaxa nayriri yant’awiwa ayllu jaginakana
irnagawipa jark’aganataki jani ch’amampi
irnaganataki ukhamaraki uragimpi
chikt’ata tuqiru jilxatayafataki, k’'umara
jakanataki ukhamaraki yatichawimpi.
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El Convenio n.° 169 ha sido ratificado por
24 paises®, tiene 44 articulos organizados
en diez secciones o partes. EI Convenio
garantiza el derecho de los Pueblos Indigenas
a participar en la toma de decisiones cuando
se formulan, aplican y evalian programas de
desarrollo (Articulo 7). EI Convenio 169 insta
al Estado a defender los derechos indigenas
y su conexién integral con sus territorios;
ademas, asegura el cumplimiento de los
derechos de los Pueblos Indigenas a acceder
a oportunidades de empleo equitativas
y justas (Articulos 20-23), derechos a la
atencién médica (Articulo 25) y educacion
(Articulo 27), incluida la educacion en el
propio idioma (Articulo 28).

En relacion con los derechos territoriales,
el Convenio n.° 169 establece que los
gobiernos deberan tomar medidas, en
cooperacion con los Pueblos Indigenas
interesados, para proteger y preservar el
medioambiente de los territorios que habitan
(Articulo 7.4). EI Convenio n.° 169 dedica
una seccion especifica al tema de la tierra,
Parte Il, que incluyen los Articulos 13 al 19,
garantizando la importancia especial que
para las culturas y valores espirituales de
los Pueblos Indigenas reviste su relacion
con las tierras o territorios (Articulo 13).
El Convenio n.° 169 crea la obligacién de
reconocer en los pueblos interesados el
derecho de propiedad y de posesion sobre
las tierras que tradicionalmente ocupan

Amtagillga No 169 ukaxa 24 markanakanwa
uit’ayataraki, 44 qillgatanakawa tunka
t’aganaka jan ukaxa chiganaka wakicht’ata.
Amtagillgaxa jupatsayt’awi ayllu marka
jaginakana yagahanakaxa amtawi
-chikafchasipxanapataki kunapachatixa
wakichawinaka sartanakaxa qillgantata,
lurdta ukhamaraki chiganchata (Articulo
7). Amtaqgillga 169 ukaxa Suyuruxa
ayllu jaginakana yagafanaka ukatxa
mayacht’asifiataki yurir uraginakampi
arxatanataki mayi; ukhamaraki, ayllu
jaginakana yagaahanakaparjama
phughanapatakixa, chigapa ukhamaraki
chigapa irnagawiru purinapataki
(Amtachinunaka 20-23), Yaqgananaka
amuytafa qullayasinataki (Amtachinu 25)
ukhamaraki Yatichawi (Amtachinu 27), uka
taypinxa pachpa aru yatichawi (Amtachinu
28)

Yurir uraginakata yagahanakapampi
chika, Amta No 169 ukaxa utt’ayiwa
jilir p’iginchirinakaxa arusdwinaka
lurapxafiapawa, sarnaqgasiri marka ayllu
jaginakampi yanapt’asisa, ukaxa yurir
uraginakana pachamamaru jark’agafataki
ukhamaraki  jark’agafnataki  (Amtachinu
74). Amta No 169 ukaxa uragita méa
tagana arsu , Parte Il, ukaxa 13 a 19
amtachinunakampiwa uit’ayasi, ukaxa
jupatsayt’awi sarawinaka ukhamaraki
wakichawinaka marka ayllu jaginakatakixa
uraginakana jan ukaxa yurir uraginakampi
chikafichasipxatapata  (Amtachinu 13).
Amta No 169 ukaxa luraraki jupatsayt’awi
markanakana yagana wakiwyapata
ukhamaraki yaninawita uraginakata

3 Hastalafecha de publicacion del presente trabajo, agosto de 2022, los paises que han ratificado el Convenio n.° 169 de la OIT
son: Argentina, Bolivia (Estado Plurinacional de), Brasil, Republica Centro Africana, Chile, Colombia, Costa Rica, Dinamarca,
Dominica, Ecuador, Fiyi, Alemania, Guatemala, Honduras, Luxemburgo, México, Nepal, Paises Bajos, Nicaragua, Noruega,
Paraguay, Peru, Espafia y Venezuela (Republica Bolivariana de).

73



Manual para Jovenes Indigenas sobre sus Derechos Territoriales

(Articulo 14). También reconoce los derechos
indigenas sobre sus recursos naturales, en
caso de que el Estado tenga la propiedad
de los minerales y recursos del subsuelo,
este debe garantizar procedimientos de
consulta antes de autorizar una prospeccion
o explotaciéon (Articulo 15). EI Convenio
garantiza: el derecho a no ser trasladado
y en caso excepcional de reubicacién se
garantiza el consentimiento (Articulo 16), las
modalidades de transmision de derechos
sobre la tierra entre miembros del pueblo
indigena (Articulo 17), las sanciones a
intrucciones no autorizadas a sus territorios
(Articulo 18) y disfrute de programas agrarios
(Articulo 19).

El Convenio n.° 169 describe los estandares
minimos de los derechos de los Pueblos
Indigenas. Las juventudes indigenas pueden
utilizar el Convenio para la construccion
de la justicia social, la paz y aportar
significativamente a la lucha contra el cambio
climatico.
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uit’ana (Amtachinu 14). Ukhamaraki,
ayllujaginakana yaqafnanakaxa ya utjirinaka
pachayatxatatanakata unt’atarakiwa, Suyuxa
mangha uragina ghuyayédnaka ukhamaraki
ya utjirinakana wakiwyapa ukanifapatakixa,
ukaxa saraydwinaka siktawita ukanaka
jupatsayt’anapawa janira iyawsawi ma
jark’awi alliwi jan ukaxa tukjawi (Amtachinu
15). Amtaxa jupatsayt’awa: yaganaxa janiwa
pasafnapakiti ukatxa yagha tugiru irpasinixa
ukaxa jupatsayt’atawa (Amtachinu 16),
Uka jamUwinaka yatiyawita yaqananakata
ukanakaxauragiru ayllujaginaka ukankirinaka
taypina(Amtachinu17), Ukajuchanchanakaxa
urag yururinakaparux jan iyawsawinaka
yatiychawinakaru (Amtachinu18) ukhamaraki
yapu lurafna wakichawinakampi (Amtachinu
19).

Amtaxa No 169 ukaxa marka ayllu jaginakana
yagananakapaxa kamachthakhinaka
juk’anaka ghanancharaki. Ayllu waynanakaxa
jagxata juchanchana, suman jakasinatakixa
uka aruskipawi apnagapxaspawa,
ukhamaraki pachasama mayjt’awinakaru
saykatanatakixa wali yanapt’apxaspawa.



-

jaqinakampi Sarawi wak_inaka
yanapt’asiwixa u_khe_l_me_lrak|
pachamamaru ajayuwinaka
jark’aganataki [na_rka ayllu _
ukhamaraki jaqln_akaxa yurir
jark’aqanataki uraginakapampi
(Amtachinu 7.4). (Amtachinu 13).
fPropiedad y i Consulta antes de autorizar
posesion sobre i una prospeccion o explotacion
las tierras . de recurso minerales y del
que Pueblos . subsuelo (Articulo 15)
Indigenas f
tradicionalmente

14) | k

/Ayllu
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CONVENIO N.° 169 AMTAQILLQA N.° 169

Cooperacion Valores

con los Pueblos culturales y
Indigenas para espirituales
proteger y de los Pueblos
preservar su Indigenas con
medioambiente sus territorios
(Articulo 7.4) (Articulo 13).

ocupan (Articulo | & *

/Wakiwyéipa i Sikt’awixa janira iyawsanataki
ukatxa utt’dwixa :  ma alliwi jan ukaxa tukjawi ya
uraginakata ayllu . utjiri ghuyaydta ukhamaraki
jaginakaxa nayra . mangha uragita (Amtachinu 15)
pachatpachawa
katuntapxi
(Amtachinu 14). k
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EL CONVENIO N.° 169 SUPERA AMTAQILLQA NO 169

LA VISION ASIMILACIONISTA UKAXA AMTA NO 107 UKA
DEL CONVENIO N.° 107 AMUYT’AWITA SIPANSA

JUK’AMPIWA.

/

Derecho anoser RN P . Modalidades de
trasladado y en :
caso excepcional T V=T G——r
de reubicacion SAN

- ® O
transmision de "
derechos sobre

la tierra entre

se garantiza el m miembros del A/

. consentimiento e pueblo indigena

(Articulo 16) o (Articulo 17).

/Yéiqaﬁaxa janiwa yaqha tuqiru
apanakiti ukatxa ina apsuia Uraqi tuqita e o ®
ukanxa, iyawsawi ukaxa ayllu markana " /*\
garantizajupatsayt’ainatawa jaginaka taypinxa
(Amtachinu 16) P/NS yaqaianaka

ZAN A apayafianaka - -

| m -y lurafiatakixa n * T

L L (Amtachinu 17)

/ ""D'sfr te de programas agrarios
Sanciones a siru :
intrusiones (Articulo 19).
no
autorizadas
asus
territorios
(Articulo 18)

/ ""Yapuchaﬁa wakichawinaka
ijyl:l(\:lc::i(i:: anakaxa jan kusist’aiamawa (Amtachinu 19)
yatichawinaka
yurir
uraqinakaparuxa

' (Amtachinu 18)
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DECLARACTON DE LAS NACTONES UNTDAS SOBRE LOS DERECHOS DE LOS PUEBLOS INDIGENAS
o NACIONES UNTDAS ARUPAXA AYLLU MARKA JAQINAKAXA YAQANANAKAPAXA

& & (&) &

IDiciARcION

DE [AS NAGIONES |
UNIDAS SOBRE -
195 DERECHOS

Hie

@

Naciones Unidas

LD

LaadopciéndelaDeclaraciéndelas Naciones
Unidas sobre los Derechos de los Pueblos
Indigenas (en adelante “la Declaracion”) es
un consenso global sobre el reconocimiento
de los derechos, aspiraciones y demandas
de los Pueblos Indigenas.

El 13 de septiembre de 2007, la Asamblea
General de la Organizacién de las Naciones
Unidas, después de mas de 20 afos de
intensas negociaciones, adoptd, mediante
votacion, la Declaracion . El proceso de
redaccién y negociacion de la Declaracién se
inicié en 1982 con el Grupo de Trabajo sobre
Poblaciones Indigenas. El proceso fue lento
y complejo, sobre todo por los derechos a
la libre determinacion, territorios y recursos
naturales.

Adoptado por la
Asamblea General de

Naciones Unidas, el 13
de septiembre de 2007

Naciones Unidas
ayllu jaginakana

Declaracién de las
ukan yagananakaparu
yagafanakapa (akaxa “declaracion”)
uragpachana ma amtawa, yéaqgananaka,
munawinaka ukat mayiwinaka marka ayllu
jaginakata ukanakar unt’ayafataki.

13 uru sata gallta phaxsita 2007 maranxa,
Jach’a tantachawi tagpachata Organizacion
de las Naciones Unidas ukata, 20 jila
maranaka wali ch’amampi aruskipt’asa,
chijllarixinta tuqgita, ghananchawita. Uka
Declaracion ukana gillgafiapa ukhamaraki
aruskipaha thakhipaxa 1982 marana
galltawayi, markanakana tama irnagawi
ayllu jaginakanampi. Qillgana thakhixa
ukata lurawixa juk’amp llamp’u ukata
ch’amt’atawa, juk’ampis yagafanaka de
jiwasa irpaqasifia, uraq yuririnaka ukat ya
utjiri pachayatxatatanakataki.
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La Declaracién establece derechos
colectivos e individuales, sistematicamente
articulados y complementarios, sobre la
cultura, salud, educacion, instituciones
tradicionales, propiedad y otros. En la
estructura de la Declaracion, se tienen
dos derechos transversales: el derecho
a la no-discriminacion y el derecho a la
libre determinacién. El derecho a la no-
discriminacion establece que los pueblos y
los individuos indigenas son libres e iguales
a todos los demas pueblos (Articulo 2).

Elderechoalalibre determinacion establece
que los Pueblos Indigenas, en virtud de ese
derecho, determinan libremente su condicion
politica y persiguen libremente su desarrollo
economico, social y cultural (Articulo 3).

La Declaracion no crea nuevos derechos,
sino que contextualizalos derechos humanos
a la realidad indigena; por ello, los derechos
de los Pueblos Indigenas son individuales
y colectivos. Los Pueblos Indigenas tienen
el derecho, como cualquier otro pueblo o
nacion , a definir colectivamente su destino.

En relacion con la proteccién territorial, la
Declaracién determina:

P Los Estados estableceran mecanismos
eficaces para la prevencion y el
resarcimiento de todo acto que tenga por
objeto o consecuencia despojarlos de
sus tierras, territorios o recursos (Articulo
8.2.b).

P Los Pueblos Indigenas no seran
desplazados por la fuerza de sus
tierras o territorios. No se procedera a
ningun traslado sin el consentimiento
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Qhanachawixa tama yaqananaka
ukhamaraki sapanaka utt’ayi, llikachawi
ayachata ukhamaraki phughanchiri,
sarawi, K'umara, yatxatdwi, nayrasartawi
chhijnugawinaka, wakiwyapa ukatxa
yaghanaka tugita. Qhananchawixana aski
apthapitapanxa, pa junstla yagananakawa
utji: janiw yaqana jisk’achawixa utjafiapakiti
ukat sapasarnaqawi yagafaxa. Janiw yagana
jisk’achawixa utjafapakitixa utt’ayiwa ayllu
jaginakana ukatxa sapa mayni jaginakaxa
antutata ukhamaraki kikipa taqgi yagha
jaginakaru (Amtachinu 2).

Yagana sapasarnagawiruxa utt’ayiwa ayllu
jaginakaxa, uka yagananxa, antutata suyu
amuy irpayatxatanaka uit’ayana ukhamaraki
antutata sarta iraga, jagxata ukhamaraki
yatiwakicha ukanaka arktafia (Amtachinu 3).

Qhanachawixa janiw machaqga yagananaka
unstaykiti, jan ukasti pachanchawi
yagafanaka ayllujaginakataki; ukatwa,
ayllu jaginakana y&qgananakapaxa sapa
mayni ukata tantacht’asisa. Ayllu jaginakaxa
yagahanipxiwa , yagha jaginakjama jan
ukaxa marka, puriwi ukaru tantacht’asisa
ghanafnchanataki.

Yurir uraqita jark’agawimpixa, Qhanancawixa
amtiwa:

[ J Suyunakaxa askilurawi thakhichawinaka,
utt’ayapxani, kuna amtaqillgatakixa amtki
jan ukaxa aparafna uraginakapata, yurir
uraginakata jani ukaxa ya utjirinakata
(Amtachinu 8.2.b).

1 Ayllu jaginakaxa janiwa uraqginakapata jani
ukaxa yurir uraginakapata ch’amapampi
jagunukutapkaniti. Janiwa khitis jagiayllu
markanakana mayifianakapa ukhamaraki
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libre, previo e informado de los Pueblos
Indigenas interesados, ni sin un acuerdo
previo sobre una indemnizacion justa y
equitativa y, siempre que sea posible, la
opcion del regreso (Articulo 10).

Los Pueblos Indigenas tienen derecho a
mantener y fortalecer su propia relacién
espiritual con las tierras, territorios, aguas,
mares costeros y otros recursos que
tradicionalmente han poseido, ocupado
o utilizado (Articulo 25).

Los Pueblos Indigenas tienen derecho
a las tierras, territorios y recursos que
tradicionalmente han poseido, ocupado,
utilizado o adquirido (Articulo 26.1).

Los Pueblos Indigenas tienen derecho a
poseer, utilizar, desarrollar y controlar las
tierras, territorios y recursos que poseen
en razon de la propiedad tradicional u otro
tipo habitual de ocupacién o utilizacién,
asi como aquellos que hayan adquirido
de otra forma (Articulo 26.2).

Los Estados aseguraran el
reconocimiento y proteccién juridicos de
esas tierras, territorios y recursos. Dicho
reconocimiento respetara debidamente
las costumbres, las tradiciones y los
sistemas de tenencia de la tierra de los
Pueblos Indigenas (Articulo 26.3).

Los Estados estableceran y aplicaran,
conjuntamente con los  Pueblos
Indigenas pertinentes, un proceso
equitativo, independiente, imparcial,
abierto y transparente, en el que se
reconozcan debidamente las leyes,
tradiciones, costumbres vy sistemas

yatigawi antutanatuqin, nayraru
sarantatampi, suma amuyt’ata yatxatata
ukampi jan utjkiti, ukaxa ma suma chigap
lurata ch’ama ch’ama katuganatakisa
wakichatawa, ukatxa, kunaymana
utjiki uka pachaxa, kuttayasifatakisa
wakichatawa (Amtachinu 10).

Ayllu jaginakaxa yagahanipxiwa, uraqi,
yurir uraqgi, uma, quta qutanaka, quta
thiyanakampi, yagha yanakampi chika,
nayra pachatpachawa, katuntata jan
ukaxa apnaqgata (Amtachinu 25).

Ayllu jaginakaxa uraqi, yurir uraqgitxa ya
utjirinakaxa nayra pachatpachawa utji,
phughawinaka, murq’unaka jan ukaxa
jikitanaka (Amtachinu 26.1).

Ayllu jaginakaxa yagananipxiwa
uraginakaru, yurir uraginakatxa
ya utijirinaka  utjafapataki, ukaxa
nayra sart’dwi wakiwyapa jan ukaxa
yagha saplru irnagdwi jan ukaxa
apnagkawinakata, ukhamaraki yagha
tugita katugata (Amtachinu 26.2).

Suyunakaxa uka uraginaka, yuri
uraginakatxa ya utjirinaka uft’ayafataki
ukhamaraki jark’aganataki. = Ukhama
uit’awixa, ayllu jaginakana thakhinchawi
uragininataki, nayrasart’awinakatxa ayllu
marka jaginakata suma yaqganapawa.
(Amtachinu 26.3).

Suyu markanakaxa jaqi ayllu
markanakanakamp chikata méa chigapa,
maynitakixa, jani khuskaniti, ukhamaraki
jasakiunt’atasarawiwakicht’ani,ukaxajaqi
ayllumarkanakana jach’akamachinakapa,
sarawinakapa, sarawinakapa, ukhamaraki
uragi irpxanataki wakichatanakapaxa
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de tenencia de la tierra de los Pueblos
Indigenas, para reconocer y adjudicar
los derechos de los Pueblos Indigenas
en relacidon con sus tierras, territorios y
recursos, comprendidos aquellos que
tradicionalmente han poseido, ocupado o
utilizado. Los Pueblos Indigenas tendran
derecho a participar en este proceso
(Articulo 27).

Los Pueblos Indigenas tienen derecho
a la reparacién, por medios que pueden
incluir la restitucién o, cuando ello no
sea posible, a una indemnizacién justa
y equitativa por las tierras, los territorios
y los recursos que tradicionalmente
hayan poseido, ocupado o utilizado vy
que hayan sido confiscados, tomados,
ocupados, utilizados o danados sin su
consentimiento libre, previo e informado
(Articulo 28.1).

Salvo que los pueblos interesados
hayan convenido libremente en otra
cosa, la indemnizacion consistira en
tierras, territorios y recursos de igual
calidad, extension y condicion juridica o
en una indemnizacién monetaria u otra
reparacion adecuada (Articulo 28.2).

Los Pueblos Indigenas tienen derecho
a la conservacion y proteccion del
medioambiente y de la capacidad
productiva de sus tierras o territorios

unt’aninapatakiwa, uka lurawinxa, jaqi
markanakana uraqganakataki, marka
suyunakataki, ukatxa utjirinakataki
atipjasinanakapaxa uft’anifataki,
chhijlit’aninatakiwa, ukhamarusa,
nayrar jakawinsa jupanakaxa irpxatiri
jagina, apnagqirina, jan ukaxa jupanakan
apnagawipana utjirinakaxa. Jaqi
ayllu  markanakaxa  y&qanapxaniwa
yanapt’afatakixa aka sarana (Amtachinu
27).

Jaqi
jupanakana

ayllu markanakaxa yéqgapxasiwa
uraganakapata, marka
suyunakapata, utjirinakapata
askichanataki, uka askichanaxa,
jupanakaru kuttayawi utjafiapatakiwa, jan
ukaxa, ukajani utjkasaxa, ma chigap suma
ch’ama ch’ama katugawi utjafapatakiwa,
uka uraqgi, marka suyu, utjirina jupanakaxa
nayrar jakawinsa apnagapxatapaxa,
jakapxatapaxa, jupankiri ufit’ataxatapaxa,
ukhamaxa, jupanakaxa jan mayinana
utjkasina, jani nayraru yatigapxasina,
jani sum amuyt’ata yatxatata utjkasaxa,
jupanakata aparata, irgata, apnaqgata,
usuchjata ukanakaxa (Amtachinu 28.1).

Jaqgi ayllu markanakaxa mayacht’asisina
yagha amtawinakaru jikxatasipkchixa,
ukaxa janiwa wakisifakiti, ukampisa,
ch’ama ch’ama katugawixa uraginakampi,
yuri uraginakampi, utjirinakampi
lurasinapawa, jupanakana nayraru
jakawipanakjama, juk’a jan ukaxa wali
askinakampi, ch’amanchatanakampi,
jan ukaxa qullgimpi ukat juk’a yagha
askichafanakampi (Amtachinu 28.2).

Jaqi
jakawi sum askichanataki,
ukhamaraki uraginakapana,
uraginakapana, utjirinakapana.

ayllu markanakaxa y&qapxasiwa
unjanataki,
yurir
Suyu
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y recursos. Los Estados deberan
establecer y ejecutar programas de
asistencia a los Pueblos Indigenas para
asegurar esa conservacion y proteccion,
sin discriminacion. (Articulo 29.1).

Los Estados adoptaran medidas eficaces
para asegurar que no se almacenen
ni eliminen materiales peligrosos en
las tierras o territorios de los Pueblos
Indigenas sin su consentimiento libre,
previo e informado (Articulo 29.2).

No se desarrollaran actividades militares
en las tierras o territorios de los Pueblos
Indigenas, a menos que lo justifique
una razén de interés publico pertinente
O que se haya acordado libremente
con los Pueblos Indigenas interesados,
0 que estos lo hayan solicitado. Los
Estados celebraran consultas eficaces
con los Pueblos Indigenas interesados,
por los procedimientos apropiados y en
particular por medio de sus instituciones
representativas, antes de utilizar sus
tierras o territorios para actividades
militares (Articulo 30).

Los Pueblos Indigenas tienen derecho
a determinar y elaborar las prioridades
y estrategias para el desarrollo o la
utilizacién de sus tierras o territorios y
otros recursos (Articulos 32.1).

Los Estados celebraran consultas
y cooperaran de buena fe con los
Pueblos Indigenas interesados por
conducto de sus propias instituciones
representativas a fin de obtener su
consentimiento libre e informado antes

P Palla

markanakaxa jaqgi ayllu markanakana
yanapt’anataki wakichawinaka
luranapawa, uka jakawi sum askichafaxa,
uijanaxa ch’amanchayanataki, uka lurawi
janiwa mayjt’awinakampi utjafapakiti
(Amtachinu 29.1).

Suyu markanakaxa aski wakisirinaka
lurapxani, ukhamata jani walt’awinakaxa
janiimanataki jani ukaxa jani imanatakijani
ukaxa yurir uraginakana ayllu jaginakana
jani ukaxa antutata iyawsawi, nayragata
ukhamaraki yatiyata (Amtachinu 29.2).

pallanakaxa janiwa ayllu
jaginakana uraginakapana jani ukaxa
yuri uraginakana luratdkaniti, jani ukaxa
munana uit’atajaqi wakisiri jan ukaxa ayllu
jaginakampixa antutata iyawsatédkaspa
ukhaxa, jani ukaxa mayipxafapawa. Suyu
markanakaxa jaqgi ayllu markanakampi
wakichasinapawa, suma  amuyt’ata
aruskipawinaka lurasa, jupanakana
irpirinakapana chikanchasiwinakapana,
uka aruskipdwixa utjanapawa jupanakana
uraginakapa, yurir uraginakapa palla palla
irnagawinakaxa apnagasii  munasaxa
(Amtachinu 30).

Ayllu jaginakaxa yaqananipxiwa
amtanataki ukhamaraki luranataki
nayragataru sartanataki ukhamaraki
amtanaka luranataki jani ukaxa
apnaganataki uraginakapa jani ukaxa
yurir uraginaka ukhamaraki yagha yanaka
(Amtachinunaka 32.1).

Suyu markanakaxa jagi markanakampi
wali suma sarnagasina aruskipapxani,
yanapt’asipxani, jupanakana
irpirinakapana chikanchasiwinakapana,
ukaxa wakisiwa jupanakana mayifapaxa
antutata ukhamaraki yatigawi uit’ata
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de aprobar cualquier proyecto que afecte
a sus tierras o territorios y otros recursos,
particularmente en relacion con el
desarrollo, la utilizacion o la explotacion
de recursos minerales, hidricos o de otro
tipo (Articulo 32.2).

Los Articulos de la Declaracion en relacion a
los derechos territoriales establecen reglas
generales entre Estados y Pueblos Indigenas
en el marco de los derechos humanos. La
Declaracién articula los derechos culturales
y de propiedad para asegurar los derechos
territoriales de los Pueblos Indigenas, es
decir, que la continuidad cultural de los
Pueblos Indigenas esta relacionada con
el control, posesién y propiedad de sus
territorios. Asitambién, los Pueblos Indigenas
tienen derechos sobre sus territorios
tradicionalmente ocupados vy utilizados,
independientemente a un reconocimiento
oficial anterior. La Declaracién reconoce
reparacion, incluida la restitucion de
territorios indigenas, en casos de su despojo.

Sin duda, los derechos reconocidos en
la Declaracion y todos los instrumentos
de derechos humanos recogidos en este
capitulo son un avance importante a nivel
internacional. Sin embargo, existe una
enorme brecha entre lo establecido a nivel
internacional y la realidad de los Pueblos
Indigenas. Las juventudes indigenas
somos actores de transformacion, nuestra
sobrevivencia, como individuos y pueblos,
incluida la del planeta, depende de actuar
para hacer realidad nuestros derechos.
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utjafapataki, jupanakana uraginakapa,

marka suyunakapa, utjirinakapa
maysaru apanakasifiaxa, uka
aruskipdwixa wali wakisiwa, khaysa
lurdwinaka, apnagawinaka, ukatxa

ch’ama apnagawinaka ch’amanchasifia
munasaxa, wali jach’a utjirinaka, uma
utjirinaka, jan ukaxa yagha utjirinaka
apnaganatakixa.

Qhananchawina
yaqananaka

chikt’ata kamachinakaxa
suyunaka ukatxa jaginak taypina
yagahanakana kamachinakaparjamawa
utt’ayata. Qhananchawixa yéqgafanaka
yatiwakichanakaukhamarakiwakiwyapanaka
mayachtt’i, ukhamata yé&qgafanaka yurir
uraginakata  ayllu marka  jaginakata
uijafataki, m& arunxa, arktaya yatiwakicha
ayllu marka jaqginakata ukaxa unch’ukiwi,
yanindwi ukatxa utjiri yurir uraginakapampiwa
unt’ata. Ukhamaraki, ayllu jaginakaxa yurir
uraginakapatxa yaqgananakawa ukanipxi,
nayratpachawa phughataxa ukata apnaqata,
kunatixa nayraxa ukhama uft’atdpkchisa.
Uka Qhananchawixa askichawixa uft’ayi,
ukhamaraki yurir uraginakaxa ayllu jaginakata
kutt’ayana, ukaxa aparapxaspa ukanxa.

kamachinakapaxa
uraginakampi
ayllu jaqi

yurir

Jan ukhamasa, yagahanakaxa
Qhananchadwina unt’atawa ukatxa taqi
tama irnaganaka yaqafanakata jaginakaxa
aka jaljana apthapitaxa anga suyunxa ma
wakiskiri sartdwi ukhamawa. Ukampirusa
kunatixa anga suyutana utt’ayata
ukhamaraki chigpacha jaginakana ayllu
jaginakana utt’ayata ukanakaxa ma jach’a
ch’amanchawiwa.  Ayllu  waynanakawa
ufacht’ayiri mayjanataki, jiwasana jakawisa,
sapamayni ukhamarakijaginaka, ukhamaraki
aka pachana, ukaxa ufacht’ayanawa
yagahanakasaxa uijanataki.
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DECLARACION DE LAS NACIONES
UNIDAS SOBRE LOS DERECHOS DE

LOS PUEBLOS INDIGENAS

No-discriminacion para
pueblos e individuos indigenas
(Articulo 2).

O &

Derecho
a la libre
determinacion

(Articulo 3)
0000,

Mecanismos 5

eficacesparala g—- \_©
prevencion y el ﬂ /I\
resarcimiento s
despojode '\ 7 %
sus territorios ot/
(Articulo 8.2.b). CE—

QHANANCHAWIXA NACIONES
UNIDAD UKATA AYLLU MARKA

JAQINAKATA

Janiw jiak’anchaina
utjanapakiti ayllu marka
jaqinakatakixa (Amtachinu 2).

O &

Sapasarnaqawi uka
yaqananipxanapawa
(Amctachinu 3).

Thakhichawinaka askinjama
utjanapataki, ukhamasa
chaninchainawa khitinakarusa
uraqinakapa apaqapxanapataki,
ukat qhip ghipar
kutgayapxanapataki (Amtachinu
8.2.h).
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Los Pueblos Indigenas no seran Janiw ayllujaqi markanakaxa

desplazados por la fuerza de sus ch’ama irnagasina

tierras o territorios (Articulo 10). uraqinakapata apsupxatakaniti

(Amtachinu 10).
P/ \N /NS
e e

L gt L g gt
Derecho a mantener y Yaqananaka utjainapataki,
fortalecer su relacion espiritual ch’amanchanapataki, uka
con sus territorios (Articulo yurir uraginakampi ajayumpi
25). jikisinatakixa (Amtachinu 25).

Derecho a las tierras, territorios Yagaianaka uraqinakaru, yuri

y recursos que tradicionalmente uraqinakaru, ya utijirinakaru,

han poseido, ocupado, utilizado nayrankiri luratanakaru

0 adquirido (Articulo 26). jikxatasirinakaxa (Amtachinu 26).
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CONSENSO GLOBAL SOBRE LOS AMTA TAQPACHAXA
DERECHOS BASICOS Y MINIMOS YAQANANAKATA QALLTANAKA
PARA LOS PUEBLOS INDIGENAS AYLLU MARKA JAQINAKATAKIXA

Derecho a la conservacion y
proteccion del medioambiente
y de la capacidad productiva de
sus territorios (Articulo 29).

Derecho a determinar sus
prioridades y estrategias para el
desarrollo o la utilizacion de sus
territorios (Articulos 32).

Yagaia utjafapawa jakawi
sum askichanataki, uijanataki,
ukhamasa yurir uraginakapana
(Amtachinu 29).

Yaqana amtainataki ukhamaraki
luranataki nayraqataru
sartanataki ukhamaraki
amtanaka luraiataki jani

ukaxa apnaqaiataki yurir
uraginakapa. (Amtachinunaka
32.1).

g
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CAPTTULO &
IRT T AQA:

Sistema internacional de cumplimiento de los derechos
humanos, incluyendo los derechos territoriales de los
Pueblos Indigenas

e Llika angasuyuta jagina jagayagawita,
ukaxa uraqi apnagqirinaka ayllu
jaginakatampi

No podemos hablar sobre el Janiw nayra sartawinakata parlksnati, jan
conocimiento tradicional sin hablar uraqi, yurir uraginaka ukat ya utjirinakata
sobre el derecho a la tierra, los parlkasaxa; Jiwasatakixa ukaxa gamaw

territorios y los recursos; para uraqi ukat arut unt'atawa.

nosotros, se basa en el ecosistema

o Hindou Oumarou lbrahim, comunidad
y el idioma. Mbororo en Chad.
Hindou Oumarou Ibrahim,

comunidad Mbororo en Chad.
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En el sistema de las Naciones Unidas, el
derecho internacional de los derechos
humanos ha establecido mecanismos vy
comités para que observen y supervisen
la implementacion y cumplimiento de los
derechos humanos. Cada una de estas
instancias tiene alcances y mandatos
especificos para observar la implementacion
de los derechos humanos, incluidos los
derechos territoriales indigenas. Los Pueblos
Indigenas pueden contribuir a la vigilancia y
defensa de sus territorios en el marco del
alcance y mandato de cada instancia. En
este capitulo introducimos:

P Organos de Tratado

P Procedimientos especiales

P Mecanismos de la Organizacién de
las Naciones Unidas para los Pueblos
Indigenas

ORGANOS DE TRATADO DE DERECHOS HUMANOS

o AMTAQILLQANAKA PURAP-AMTATA JAQIN YAQANANAKATA

SRR AN A

Autor fotografia: Romano1246

i

Los organos creados por los tratados
de derechos humanos se constituyen
en comités independientes. Su mandato
general es vigilar y supervisar la aplicacion
de los tratados de derechos humanos. Cada
comité supervisa el tratado con el que ha
sido creados.
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Sistema de las Naciones Unidas ukanxa,
Derecho Internacional de Derechos Humanos
ukaxa thakhichawi ukatxa chhijllattamanaka
ukanaka utt’ayawayi, ukhamata jaqina
yagahanaka phughafapataki ukhamaraki
phuqganapataki. Sapa mayni aka
mayiwinakaxa ghananchawi puriwiniwa
ukhamaraki irayawinakampiwa jagin
yagafanaka phughania, ukhamaraki ayllu
yurir uraginaka yagananakapa ukanakampi.
Ayllu jaginakaxa yanapt’apxaspawa yurir
uraginakaxa unjanataki ukhamaraki
arxatanataki aka ch’igtawi tugita ukhamaraki
sapa chigan amtawi. Aka t’aganxa akhama
unt’ayaraktanwa:
P Amtaqillganaka purap amtata
B Sarayiwinaka chiganaka
P Thakhichawinaka tamachawita Naciones
Unidas Ayllu marka jaginakataki.

Palais Wilson en
Ginebra, Suiza, sede
de la Oficina del Alto
Comisionado de las

Naciones Unidas

para los Derechos
Humanos.

Amtagillganaka purap-amtata jagin
yagafanakata antutata chhijllattamana
utt’ayatawa. Uka tagpachata kamachawixa
purap-amtanaka jaqin yagahanakaxa
apnagana unakipafia ukhamaraki ufjana.
Sapa chhijllattamaxa kuna purap amta
ukampiwa luratawa.



Comité que
supervisa la
aplicacion del
Tratado (acréonimos

Comité  para la
Eliminacion de la
Discriminacion Racial
(CERD)

Comité de Derechos
Econdmicos,
Sociales y Culturales
(CESCR)

Comité de Derechos

Humanos (CCPR)
Comité  para la
Eliminacion de la

Discriminacidon

Contra la  Mujer
(CEDAW)

Comité contra la
Tortura (CAT)

Herramientas para la resistencia indigena y defensa de la Madre Tierra

Cuadro 1: Resumen de los érganos de Tratado

Tratados de Derechos
Humanos bajo la
supervision de su

comité

Convencion Internacional
sobre la  Eliminacion
de todas las formas de
Discriminacion Racial (en
vigor desde 1969)

Pacto Internacional de
Derechos Econdmicos,
Sociales y Culturales (en
vigor desde 1976)

Pacto Internacional
de Derechos Civiles y
Politicos (en vigor desde
1976) y sus protocolos
facultativos

Convencion sobre
la Eliminacion de
Todas las Formas de
Discriminacion ~ Contra
la Mujer (en vigor desde
1979) y de su protocolo

facultativo  (en  vigor
desde 1981)

Convencion Contra
la  Tortura y Otros
Tratos o] Penas
Crueles, Inhumanos o
Degradantes (en vigor

desde 1987)

Mecanismo por el cual
el Estado acepta la
competencia del comité
para examinar quejas
individuales

Declaracion  expresa vy
necesaria con arreglo
al Articulo 14 de dicha
Convencion

Protocolo facultativo  del
Pacto Internacional de
Derechos Econdmicos,
Sociales y Culturales

Protocolo facultativo del
Pacto Internacional de
Derechos Civiles y Politicos

Protocolo Facultativo de
la Convencion sobre la
Eliminacion de Todas las
Formas de Discriminacion
Contra la Mujer

Declaracion  expresa vy
necesaria con  arreglo
al Articulo 22 de dicha
Convencion

Mecanismo de
investigacion

No

Si

No

Si

Si
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Janajamuga 1: Juk’ancha amtaqillqanakata purap amatata

Chhijllattamaxa
Purap amtana
apnagawipa

Purap amtanaka
jagin yagananakata
chhijllattamana

Thakhichawixa Suyuxa | Thakhichawixa
chhijllattamana atip yatxatanata
atipapxa katugaraki

sapa mayni irkatdwinaka

ufjiwa.
(Inglés aruna

uhjatawa
ufakipanataki

8 ﬁ ®
° |

Chhijllattama Arusthapiwi Arst’awi ukhamaraki Janiwa
jisk’acha apsufiataki  anqgasuyuta taqi wakisiri ghananchéwi ukaxa
(CERD) jisk’achata apsunataki 14 amtachinu kamachina
(1969 maratpachaw ghananchatawa
ch’amanchaténa)
Chhijllattama Purap-amta angasuyu Nayrirphunchawi Jisa
yagafanakata yagahanakata purap amta angasuyu
qullgyatxatanaka, qullgyatxatanaka, yagahanakata
jagxatanaka jagxatanaka ukhamaraki  qullgyatxatanaka,
ukhamaraki yatiwakichanaka (1976 jagxatanaka ukhamaraki
yatiwakichanaka maratpacha ch’amampi)  yatiwakichanaka.
(CESCR)
Chhijllattama Purap-amta angasuyu Nayrirphunchawi Janiwa
jaginakana yagahanakata munafani purap amtata
yagafanakaxa ghaphachuymanaka angasuyu yagananakata
ukhamaraki amuy ghaphachuymanaka
irpayatxata (1976 ukhamaraki amuy
maratpachaw irpayatxata.
ch’amanchaténa)
Chhijllattama Arusthapiwi apsufiataki Nayrirphunchawi munafani Jisa
apsunataki taqi taqi jisk’anchawi warmirur arusthapiwitaxa apsunataki
jisk’'anchawi warmirur (1979 maratpachaw taqi jisk’anchawi warmirur
(CEDAW) ch’amanchaténa)
ukhamaraki

nayrirphunchawipata
munahnani (1981
maratpachaw
ch’amanchaténa)

Chhijllattama Arusthapiwi t’aghistwi Qhananchawi wakisiri Jisa
jan t’aghisiyawi ukhamaraki yagha amtachinu 22 askichata uka
utjanapataki (CAT) janchuymani arusthapiwita.

t’aghisinanka (1987

maratpachaw

ch’amanchaténa)
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Comité que
supervisa la

aplicacion del
Tratado (acréonimos

Comité de los
Derechos del Nino
(CRC)

Comité para la
Proteccion de los
Derechos de Todos
los Trabajadores
Migratorios y sus
Familiares (CMW)

Subcomité para

la Prevencion de

la Tortura y Otros
Tratos o Penas
Crueles, Inhumanos

o Degradantes (SPT)

Comité de los
Derechos de las
Personas con
Discapacidad
(CRPD)

Comité contra
la Desaparicion
Forzada (CED)

Herramientas para la resistencia indigena y defensa de la Madre Tierra

Tratados de Derechos
Humanos bajo la
supervision de su

comité

Convencion sobre los
Derechos del Nifio (en
vigor desde 1990)

Convencion Internacional
sobre la Proteccion

de los Derechos de
Todos los Trabajadores
Migratorios y de sus
Familiares (en vigor
desde 2003)

Protocolo Facultativo de
la Convencion contra
la Tortura (OPCAT) (en
vigor desde 2006)

* Mandato: visitar los
lugares de detencion
en los Estados Parte
para prevenir la tortura
y otros tratos o penas
crueles, inhumanos o
degradantes.

Convencion Internacional
sobre los Derechos

de las Personas con
Discapacidad (en vigor
desde 2008)

Convencion
Internacional para la
proteccion de todas
las Personas contra
las Desapariciones
Forzadas (en vigor
desde 2010)

Mecanismo por el cual
el Estado acepta la

competencia del comité
para examinar quejas
individuales

- Protocolo Facultativo
sobre Venta de Ninos,
Prostitucion Infantil y
Utilizacion de Ninos en la
Pornografia.

- Protocolo facultativo
sobre la participacion de
ninos en los conflictos
armados.

- Protocolo facultativo
relativo al procedimiento
de comunicaciones.

No estéa en vigor. Para No
establecer el mecanismo,

son necesarias diez
declaraciones expresas de
Estados Parte con arreglo

al Articulo 77 de dicha
Convencion.

No tiene mecanismo de No
queja individual.

Protocolo Facultativo de Si
la Convencion Sobre los
Derechos de las Personas
con Discapacidad

Declaracion expresa y Si
necesaria con arreglo

al Articulo 31 de dicha
Convencion

Mecanismo de
investigacion
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Chhijllattamaxa
Purap amtana
apnagawipa

Purap amtanaka
jaqgin yagananakata
chhijllattamana

Thakhichawixa Suyuxa | Thakhichawixa
chhijllattamana atip yatxatanata
atipapxa katugaraki

sapa mayni irkatawinaka

ufjiwa.
(Inglés aruna

uhjatawa
unfakipanataki

Chhijllattama Arusthapiwi wawanaka Nayrirphunchawi munafiani Janiwa
wawanaka yaqafnanakata ukaxa wawanakaru
yagahanakata. (CRC) (1990 maratpachaw aljanataki, wawanakaru
ch’amanchaténa) anischuymatxa
wawanakaru jani wali
ufiacht’ayanataki.
- Nayrirphunchawi

munafani wawanakan
ch’axwawinakapa
jark’agasifia ukan
chikancht’asiwipa

- Nayrirphunchawi
munanani sarayawi
aruskipawita

Chhijllattama Arusthapiwi angasuyut Janiw ch’amanchatakiti. Janiwa
jark’awitaki jark’awitaki yagafanakata Uka thakhichawi
yagananakata tagpacha irnaqiri ufistayanatakixa, tunka
tagpacha irnaqiri jaytxawinakata ghananchéwinaka
jaytxawinakata wilamasinakapampi Suyunakata wakisiwa
wilamasinakapampi (2003 maratpachaw 77 amtachinu uka
(CMW) ch’amanchatana) arusthapiwina.

Jisk’a chhijllattama  Nayrirphunchawi Ukax janiw sapa mayni Janiwa
jakagawitaki munafani arusthapiwita  aykuta thakhichawinikiti
t’aghistiwi t’aghislwi ukhamaraki
ukhamaraki yagha yagha janchuymani
janchuymani t’aghisinanaka.
t’aghisinanaka - Kamachiri: Suyunakana

ghipt’afia ukana
chiganakaparu tumpt’ana,
t’aghisiyanataki

ukata yagha jan wali,

jan jagiru jan ukaxa
jisk’achafa qullafa

jan ukaxa mutunakaru
jark’aganataki .

Chhijllattama Arusthapiwi anqgasuyut Nayrirphunchawi munafani  Jisa
yagahanakata pisi yagafanakata pisi arusthapiwita yagafnanakata
amuyu jaginakata amuyu jaginakata pisi amuyu jaginakata.

(CRPD) (2008 maratpachaw

ch’amanchaténa)

Chhijllattama Arusthapiwi angasuyut Qhananchawi wakisiri Jisa
jan ch’amtana jark’awitaki taqi amtachinu 31 askichata
chhaghafianakaxa. jaginakata jan ch’amtafna uka arusthapiwita.

chhaghafianakaxa

(2010 maratpachaw
ch’amanchaténa)
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Comités creados para supervisar los
tratados de derechos humanos

Cada tratado de derechos humanos
establece la creacion de un comité de
expertosindependientes. El comité supervisa
la aplicacion de las disposiciones del tratado
y tiene la facultad de:

P Examinar los informes periédicos.

P Publicar observaciones generales o
comentarios generales.

Cuando un Estado Parte de un tratado
también ratifica o se adhiere a su protocolo
facultativo en el marco de cada tratado, los
comités también tienen el mandato de:

P Examinar quejas individuales o grupos de
particulares.

P Realizar
concretos.

investigaciones de casos

Chhijllattamanakaxa ydqahanaka
jaqinakana purap-amtanakaru
unjanatakiwa

Sapapurap-amtaydqafanakatajaginakanaxa
chhijllattama  antutata  yatintatanakana
utt’ayatawa. Chhijllattamaxa purap-amtana
kamachinakaparjama phughanapatakixa
uijiwa ukatxa ch’amapampiwa:

P Yatiyawgillganaka sartanaka a ufiakipana.

P Unch’ukiwinaka tagpachatanaka
jan ukaxa tagpachata atamawinaka
ufit’ayana.

Kunawsatixa Suyuxa ma purap-amtana
galltaski  ukjaxa, sapa purap-amtana
nayrir phuchawiru yaghat ajllinarakiwa jan
ukaxa apthapisiwa, chhijllattamanakaxa
kamachiniwa:

P Sapa mayni ayqunaka jan ukaxa sapa
mayni jaginakana tamapa ufakipanawa.

P Qhananchawi yatiyawinaka lurafia.
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1.1.Chhijllattamaxa
ma sinrusiti
jiskhintawinakata apayani
ukatxa Suyuruxa jawillt'iwa
aka tuginakata yatiyawi
suyunkirinxa.

1.2. Jilapachaxa markaxa
jagitama ghaphachuymampi
aruskipt’anatakiwa wakicht'i,
yatiyawi wakicht'afiataki, ayllu

jaginakata wayn tawaqunakaxa
uka sikt’dwinakana chikan-
cht’asipxafiapawa.

1. Marka yatiyawi
wakicht’aia.

Chhijllattamana
iwxt’awinakapaxa
phughasinapatakiwa
arktaiama.

Chhijllattamaxa
LULOVE ELE]
ukhamaraki
iwxt’awinaka uiit’ayi.

1. Elaboracién de informe pais
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1.1 Comité envia una lista de cuestiones
e invita al Estado informar sobre esas
cuestiones en su informe nacional.

1.2. Usualmente el pais organiza
consulta con sociedad civil para
la elaboracién del informe, los
pueblos y jovenes indigenas debe
participacion en esas consultas.

Elaboracién de informe alternativo:

Los pueblos y jovenes indigenas

pueden elaborar su propio informe

alternativo evaluando y recomendando

Mayjt'ata yatiyawi
wakichawi: Ayllunkatxa wayna
tawaqunakaxa wakicht’apxaspawa
jupanakana yatiyawipa maykipa
ufiakipafataki ukhamaraki iwxt'afiataki
lurawinaka uka purap amta
phughafataki. Awisaxa, ayllujaginakaxa
yagha tamachawinaka jagitamata
ghaphachuymanakampi yatiyawinaka
maykipanakawa
wakicht'apxaspa.

Tantachtdwinxa:
EVITNEGILELELERTEN)]
tawaqunakaxa uka
tantachtdwinxa Suyuxa
yatiyawipa unacht’ayki
uka tantachtawina
yanapt’asipxainapatakiwa
pamparuxa mayipxaspa.

acciones para implementar el tratado. En
ocasiones, los Pueblos Indigenas pueden
elaborar informes alternativos con otras
organizaciones de sociedad civil.

3. Durante la sesion: Los pueblos y jévenes

indigenas pueden solicitar la palabra para
contribuir durante la sesién en la que el
Estado presenta su informe.

El Comité emite sus conclusiones vy
recomendaciones

. Dar seguimiento a la implementacién de

las recomendaciones del comité.
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CadaEstado, cuandoratifica o se adhiereaun
tratado de derechos humanos, esta obligado
a implementar las responsabilidades
detalladas en el mismo. Para monitorear
los avances de la implementacion de ese
tratado, el Estado Parte debe presentar
informes periddicos al respectivo comité que
lo vigila, dependiendo de este, los informes
se presentan cada 3 o 5 anos.

Los comités también reciben informes
alternativos, en los que la sociedad civil
presentainformacion adicional respecto a los
desafios y limitaciones de la implementacion
del tratado, generalmente, los informes
alternativos también incluyen situaciones
concretas de violacion de derechos
humanos. En la sesion de examen de los
informes, el comité invita al Estado Parte
a presentar su informe, y también atiende
a la sociedad civil al presentar informacién
adicional. La informacién es valiosa para el
comité, el cual —al concluir la sesidon- emite
recomendaciones al Estado Parte para
mejorar la implementacion del tratado.

A pesar de que son varios los anos en los
que los comités vienen trabajando, son
pocas las veces que se han presentado
informes alternativos y se ha contado con
la participacion de Pueblos Indigenas en
las sesiones de los comités. Las juventudes
indigenas pueden presentar informes
alternativos para llamar la atencion de los
comités en casos especificos de violacién
de derechos humanos y protecciéon de
sus territorios. Las recomendaciones de
los comités son propuestas concretas
para mejorar la implementacién del
tratado. Es importante que las juventudes

Sapa Suyuxa, kunapachatixa yaghat ajllkki
jan ukaxa apthapini purap amta jagin
yagafnanakata, ukaxa waythapiwi ukhamawa
ukataypina aski saraydwinaka phughanataki.
Uka purap amta phughananxa nayraru
sartawipa ufjafatakixa, Suyu Parte ukaxa
yatiydwinaka sartanaka chhijllattamaxa
churafapawa, ukaxa ukarjamaxa,
yatiydwinakaxa sapa 3 jan ukaxa 5
maranakawa uhacht’ayata.

Ukhamaraki, chhijllattamanakaxa
maykipa vyatiwqillganakaxa katugapxaraki,
ukanxa jagitamaxa yagha vyatiyawinakxa
ufacht’ayiwa kuna jan walt’awinakasa
utji ukatxa jark’awinakaxa purap
amtana  phughasifapataki, = ukhamasa,
yatiyawinakaxa jani walt’awina
ch’ama jark’anataki wakichata jaqin
yagahanakatampiwa. Yatiwgillganakana
yatiyawipanxa, chhijllattamaxa  Suyuru
yatiyawipa uft’ayafa qallti, ukhamaraki
jagitamaru yagha yatiyawinaka ufacht’ayasa
sararaki. Yatiyawixa wali askiwa
chhijllattamataki, ukaxa - tantachawi
tukuyanatakixa - Suyuruxa iwxt’awinakawa
lurasi, purap amtana phughasinapataki.

Walja maranakasa utjkchispasa uka
chhijllattamanakaxa irnagapki, ukampirusa
ma gawgha kutiwa vyatiwgillganakaxa
unt’ayasiwayi ukatxa chhijllattamanakaxa
ukana tantachawinakanxa ayllu jaginakana
ukankawi ukaw utji. Ayllujagi waynanakaxa
yatiwgillganaka ufacht’ayapxaspawa
chhijllattamanakana ufjata, jagin
yagafanakana jani walt’awinakapata
ukhamaraki yurir uraginaka arxatafataki.
Chhijllattamanakana iwxt’awinakapaxa
ufjatanaka amtachurawinakawa,
purap-amtana  phughasifiapataki.  Wali
askiwa ayllu jagi wayn tawaqunakaxa
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indigenas puedan participar y utilizar
las recomendaciones para proteger sus
derechos humanos, incluido el de Ila
proteccién a sus territorios.

Observaciones o comentarios
generales

Los comités —haciendo unainterpretacion del
tratado bajo su mandato—elaboran y adoptan
Observaciones Generales o Comentarios
Generales sobre temas especificos para
implementar las obligaciones de ese tratado.
Estas Observaciones o Comentarios
Generales son importantes porque aclaran
el alcance de los articulos especificos de los
tratados.

El ejemplo mas significativo para los
Pueblos Indigenas y sus territorios es la
Observaciéon General n.° 23 del Comité de
Derechos Humanos. En esta, el Comité de
Derechos Humanos, que tiene el mandato
de supervisar la aplicacién del Pacto
Internacional de Derechos Civiles y Politicos,
ha interpretado que el Articulo 27 del Pacto
ha observado que la cultura se manifiesta
en muchas formas, incluyendo una manera
particular de vida asociada con el uso de
los recursos de la tierra, especialmente en el
caso de los Pueblos Indigenas.

Otro ejemplo es el Comité para la Eliminacién
de la Discriminacién Contra la Mujer, que
viene elaborando una recomendacién
(observacion) general sobre los derechos
de mujeres y ninas indigenas. El borrador
del texto (11 febrero de 2022) dedica una
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chikancht’asipxafapa ukata iwxt’awinaka
apnagapxahapa jaqin yagahanakapa
arxatanataki, ukhamaraki yurir uraginakaparu
arxatanataki.

Unch’ukiwinaka jan ukaxa
tagpachata arustiwinaka

Chhijllattamanakaxa - ma ghanstawi purap-
amtatana kamachirjama - lurata tagpacha
uich’'ukiwinaka jan ukaxa taqgpacha
atamawinakata askinaka apsufapatakixa
t’agayatiqa wakichatanakata uka purap
amta ukana kamachitanakaru phughanataki.
Aka unjawinakaxa jan ukaxa taqpacha

ataméawinakaxa wali askiwa kunatixa
ghananchapxiwa tagpacha  amtachinu
ch’amanxa purap amtanakata.

Ayllu  jaginakataki ukhamaraki  yurir
uraqginakatakixa juk’ampi wakisKiri
ufacht’awixa taqpacha unjawi No 23

Chhijllattama jaqin y&qgafanakanata. Uka
taypinxa, Chhijllattamajaginydgananakanata,
ukaxa kamachiwa, Purap-amta angasuyuta
Derechos Civiles ukhamaraki Politicos ukana
apnagawipa ufjafatakixa, 27 t’aqa Purap-
amtanxa ufjiwa, sarawixa walja tuginakata
unacht’ayatawa, ukatxa ma chigapa jakawixa
uragi yanaka apnagafampiwa chikafichasi,
juk’ampirusa ayllu jaginakana.

Yagha unacht’awixa Chhijllattama
jisk’achédwi  warminakata apsunatakiwa,
ukax ma tukuyata iwxt’axa (uich’ukiwi) ayllu
warminakana ukhamaraki imill wawanakana
arxatawinakapata ghananchaski. Aka
gillgataxa (11 uru lapaka phaxsita 2022
marana) méa t’aga uraqgina arxatawinakapata,
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seccion a los derechos sobre la tierra, los
territorios y recursos naturales en el marco
de los Articulos 13 y 14 de la Convencidn
sobre la Eliminacion de Todas las Formas de
Discriminacion Contra la Mujer.

Quejas individuales

Cualquier persona victima, u otra persona u
organizacion en su nombre, siempre que la
victima ha dado su consentimiento, puede
presentar una denuncia de la violacién de uno
o varios derechos humanos contemplados
en los tratados de derechos humanos. El
consentimiento no es un requisito cuando la
victima se encuentra en circunstancias en las
que no puede presentarse ella misma, por
ejemplo, en casos de detenciones ilegales o
desapariciéon forzada.

Para presentar una denuncia, el Estado
acusado debe cumplir dos requisitos:

1. Haber ratificado o haberse adherido al
tratado que se acusa de haberincumplido.

2. Haber aceptado la competencia del
comité donde se presenta la queja.

El Estado Parte acepta la competencia del
comité,dependiendodelcomitéenespecifico,
mediante la ratificacibn del protocolo
facultativo pertinente a la convencion
en cuestibon o mediante una declaracion
necesaria establecida en una disposicion de
la convencién correspondiente.

yuri uraqgi ukhamaraki ya utjiri pachayatxatata
ukanakaruxa churatarakiwa, ukaxa
Amtagqillga 13 ukhamaraki 14 uka kamachina
tagi kasta yaghachawi  warminakaru
chhagtayanataki.

“Sapa mayni jaqginakan
quejanakapa”

Kawkniri jan walt’ayata jaqisa, jan ukaxa
yagha jaqgi jan ukaxa tamachawina
sutipxaruxa, uka jan walt’ayata jaqgixa
iyawa sataynati, m& jan ukaxa walja jaqin
yaganhanakana purap amtanaka jaqin
yagahanakana amuyt’at mé jan ukaxa walja
jaqin yagahanakaru jan yaganax ma irkatawi
uit’ayaspa. lyawsawixa janiwa ma phughawi
ukhamakiti  kunapachatixa usuchxataxa
kunaganxa janiwa ufstkaspati, safiani, jan
kamachirjama katuntatanakaru jan ukaxa
ch’amanatata chhaqtata.

Ma irkatdwi uft’ayanatakixa, juchanchata
Suyuxa pa mayiwi phughafapawa:

1. Ukaxa yaghat ajllitawa jan ukaxa purap
amtaruxa phughafnapawa, ukaxa

p’akjatapata juchanchatawa.

2. Ukaxa chhijllattamana atip atiparuxa

katugapxiwa kawkhantixa irkatawi
unacht’ayata.

Suyuxa chhijllattamana atip  atipapa
katugaraki, chhijllattama  ghananchawi
ukarjama, nayrirphunchawi ukaxa
arusthapiwina wakisiripa jani ukaxa méa

ghananchawi wakisiri ukampiwa utt ayata,
ukaxa arusthapiwi ukana utt’ayatawa.
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Algunos comités
facultados para

(ver cuadro 1) estan
realizar investigaciones
cuando reciben informaciones fiables
relacionadas a violaciones graves o
sistematicas de los derechos humanos.

Yaghipa chhijllattamanaka (jamuga 1
unakipt’ana) yatxatawinaka luranataki
ch’amanchatawa kunapachatixa jupanakaxa
katugapxi chigapa vyatiyawinakxa, ukaxa

wali jach’a jan ukaxa llikachatanaka jaqin
vaaananakampi.

Realizar investigaciones de casos
concretos

Algunos comités
facultados para

(ver cuadro 1) estan
realizar investigaciones
cuando reciben informaciones fiables
relacionadas a violaciones graves o
sistematicas de los derechos humanos.
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Qhananchata casonakat
yatxatawinaka lurana.

Qhananchata casonakat yatxatawinaka
luraha. Yaghipa Comité-nakaxa (1ri cuadro
ufixatafa) jaginakan derechos humanos ukar
jach’a jan ukaxa sapa kuti p’akintawinakat
iyawskafayatiyawinaka katugasaxa, ukatuqit
yatxatawinaka lurafatakixa ch’amanipxiwa.
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EXAMEN PERTODICO UNTVERSAL

El Examen Periddico Universal es un
mecanismo del Consejo de Derechos
Humanos de las Naciones Unidas en el
cual cada Estado miembro presenta las
medidas que ha implementado para cumplir
con sus obligaciones relacionadas a los
derechos humanos. Los Estados miembros
del Consejo de Derechos Humanos evaluan
y adoptan recomendaciones para el Estado
que presenta su examen periédico.

Los paises presentan su examen periddico
con base en:

P la Carta de la Organizacién de las
Naciones Unidas;

Ginebra (Suiza), 21

de Mayo 2012. La
delegacion ecuatoriana
presenta los Examenes
Periddicos Universales il

(EPU) en Naciones
Unidas, sede Ginebra.

YANT'A THIYAPATA ULLANLAPHIYA

Yant’a thiyapata ullafilaphixa ma thakhich&wi
Ulagtanatachata  Jagin Yéaqananakata
Naciones Unidas ukanxa sapa Suyuxa
unacht’ayiwa kuna arusawinakatixa
phughaski jaqun yagananakampi chikt’ata
kamachitanaka phuqgafataki. Suyunakaxa
Ulagtanatachata  Jagin Yaqgahanakata
ukanakaxa Suyuna iwxt’awinakapa
ufakipapxi ukhamaraki katugapxi, ukaxa
ullaflaphi uhakipaha uhacht’ayi.

Markanakaxa sapa kutiwa
unacht’ayapxi, ukaxa akanakawa:

unakipana

P Naciones Unidas
qillgapa unt’ayata;

uka Organizacion

==
/
= 5o
. ¥

=

= (> |\ A~

ED L, —"

Autor fotografia: Fernanda LeMarie - Ministerio de Relaciones Exteriores, Comercio e Integracion©
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P la Declaracién Universal de los Derechos
Humanos;

P los tratados de derechos humanos en los
que un Estado es Parte; y

P las promesas y compromisos voluntarios
asumidos por el Estado, incluidos los
asumidos al presentar su candidatura
para ser miembro del Consejo de
Derechos Humanos.

El Examen Periddico Universal es un
mecanismo intergubernamental, es decir,
que el debate se desarrolla entre gobiernos.
El pais que presente su examen periddico
lo hace ante los 47 paises miembros del
Consejo de Derechos Humanos.

Como ocurre en los 6rganos de tratados, muy
pocas veces el Examen Periddico Universal
ha considerado los derechos territoriales de
los Pueblos Indigenas y la realidad de las
juventudes indigenas; sin embargo, y pese
a ser un proceso intergubernamental, crea
oportunidades para la participacion de los
Pueblos Indigenas, incluidas las juventudes
indigenas:

P Participar en consultas nacionales para
la elaboracién del informe nacional del
Estado.

P Envio de informacion para el resumen
preparado por el Alto Comisionado para
los Derechos Humanos de la Organizacion
de las Naciones Unidas.

P Asistir a la revisiéon del Estado en el
Grupo de Trabajo del Examen Periédico
Universal, pero no pueden participar en
el dialogo interactivo.

P Asistr a la sesion del Consejo de
Derechos Humanos en la que se adopta
el informe final sobre un Estado.
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P ghananchawi
yagahanakata;

P Purap amtanaka jagin yagafanakaxa mé
Suyuna chigapawa; ukat

P Amtawphughdwinaka ukatxa amtanaka
maynitmisturinakaxa Suyuna katxata,
ukhamaraki khitinakatixa chhijllayasiwi
uiacht’ayapki ukaxa Ulagtantacha jaqin
yagananaka ukankirinakata.

thiyapata jagin

Yant’a  thiyapataxa ~m&  thakhichawi
tamachawi anqgasuyuta ukhamawa, ma
arunxa, aruskipawixa jilirp’igginchirinakana
uistayatawa. Uka markaxa wakicha
yant’apa uhacht’ayi ukax Ulagtantacha jagin
yagafnanakata ukana 47 jaqitaypinkirinakana
nayragatapanwa.

Kunjamatixa tantachanaka de purap
amtanxa, yant’a wakichata thiyapataxa
juk’akiwa marka ayllujaginakan yagananaka
yurir uraginakapana ukhamaraki
jakawinakapata ayllu wayn tawaqunakata
amuyt’awayi; ukampirusa, ukatxa ma sara
tantachdawi anqgasuyuxa ukhamakchisa,
ayllu jaginakana chikancht’asifapatakixa
yant’anakawa utji, ayllu wayn tawaqunakana
chikancht’asifnapataki:

B Suyunkiri sikt’awinakana yatiyawgillga

suyunkiri ukana wakicht’anataki
chikanchasifa.
1 Yatiyawi apayana suma qillgataxa

wakichataxa Naciones Unidas Derechos
Humanos Altu Apayanirixa utjiri.

® Suyu ufiakipawiru sarafiamawa
Irmagawi qututa wakicha vyant’atanxa,
ukampisa janiwa aruskipafnalurawinxa

chikanchasipkaspati.

P Ulagtantacha jaqin  y&gafanakatana
tantachawiru sarafiamawa, kawkhantixa
maé& suyuna ghipa yatiyawipaxa apsutaki.
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P Presentar declaraciones escritas bajo el
item seis de la agenda del Consejo de
Derechos Humanos.

P Difundir, promover y  exigir la
implementacién de las recomendaciones
del Examen Periédico Universal a nivel
nacional y local.

P Jichha pacha qgillgatanakaxa
Ulagtantacha jagina yagananakatana
amtayir pankapana suxta t’agapana
ghananchatawa.

P VYatiyafia, ch’amanchafia ukhamaraki
mayifnawa wakicha yant’a taqinitaki ukana
iwxt’awinaka phughafapataki suyunkiri
ukhamaraki ukanakana.

Informes durante el Examen Periodico Universal
Examen Periodico Universal pachana yatiyawinaka

Informe Nacional
preparado por el pais
que esta en examen,
debe ser el resultado
de consultas con
organizaciones de
sociedad civil. No
debe exceder 10700
palabras y debe

ser presentado en
uno de los idiomas
oficiales de Naciones
Unidas.

Naciones Unidas
ukan apthapiwipaxa Purap
mtanaka, askinakas sarayawinaka
ukat yagha Naciones Unidas ukana
yatiyawinakata yatiyawinaka unt’ayi.
Ukax Oficina de Alto Comisionado
de Derechos Humanos ukana
wakicht’atawa, janiwa 5350
arunakata jilanapékiti.

La Compilacion de Naciones Unidas contiene
la informacion de los organos de tratados,
procedimientos especiales y otros informes de
Naciones Unidas. Es preparado por la Oficina del
Alto Comisionado de Derechos Humanos y no
debe exceder 5350 palabras.

Yatiyawqillga suyunkiri
wakicht’ata markana unakipata,
ukaxa tantach&winaka
jagitamatampi aruskipt'ana. Janiw

10700 arunakata jilanapakiti,
ukat Naciones Unidas ukana
arunakapata mayniruwa
unacht’ayanapa.

7 Yatiyawgillga

sarnagasirinakataxa
méa suma ghananchawiwa,
ukaxa wakicht'atawa Oficina de
Alto Comisionado de Derechos
Humanos, ukaxa unacht’ayatawa
Oficinas Nacionales de Derechos

Humanos, Organizaciones

egionales ukhamaraki Socieda:
ivil ukanakampi. Janiwa 535
arunakata jilanapékiti.

Informe de partes interesadas es un resumen,
preparado por la Oficina del Alto Comisionado
de Derechos Humanos, de las contribuciones
presentadas por las oficinas nacionales de
derechos humanos, organizaciones regionales y
sociedad civil. No debe exceder 5350 palabras.
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MECANTSMOS ESPECEFICOS PARA LOS PUEBLOS INDIGENAS EN EL SSTEMA DE LAS NACIONES UNIDAS
THAKHICHAWINAKA QRANANCHAWIXA AYLLU MARKA TAQINAKATAKT NACTONES UNIDAS
LLIKANA LURASL.

Ida Ristiinna Haetta
Ophaug, una joven
Saami de Kautokeino,
Noruega, lee la
declaracion del
Caucus Global de
Jovenes Indigenas,
durante la sesion del
Foro Permanente de
las Naciones Unidas t

para las Cuestiones l
Indigenas celebrado
en la ciudad de Nueva
York el 11 de mayo de
2016.

Autor fotografia: Red de Jovenes Indigenas — Latino América y el Caribe

Foro Permanente de las Naciones
Unidas para las Cuestiones
Indigenas de la Organizacion

El Foro Permanente es un organismo
asesor del Consejo Econémico y Social de
las Naciones Unidas (ECOSOC). Entre sus
tareas se encuentran:

P Prestar asesoramiento especializado
y formular recomendaciones sobre
las cuestiones indigenas al ECOSOC,
asi como a los programas, fondos y
organismos de las Naciones Unidas, por
conducto del ECOSOC.
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Kikipa yati aruskipdwi Naciones
Unidas ukata tamachéwi ayllu
jaqinakataki

Kikipa Yati aruskipawixa Consejo Econémico
y Social de las Naciones Unidas (ECOSOC)

ukan méa amuyt’ayawi ukhamawa.

Luratanakapatxa, akanakawa:

P ECOSOC ukaruxa ayllu jaginakaxa
tugita iwxt’awinaka  wakicht’anataki

ukhamaraki iwxt’awinaka qillgantana,
ukhamaraki Naciones Unidas ukana
wakichawinakapa, qullgipa ukhamaraki
tamachéawinaka, ECOSOC tuqi.
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P Aumentar la concientizacién y promover
la integracion y coordinacion de las
actividades relacionadas con las
cuestiones indigenas dentro del sistema
de las Naciones Unidas.

P Preparar y difundir informacion sobre las
cuestiones indigenas.

Adicionalmente, la Declaracion de las
Naciones Unidas sobre los Derechos de
los Pueblos Indigenas, en su Articulo 42,
ha establecido que el Foro Permanente
promueve el respeto y la plena aplicacion de
las disposiciones de la Declaracién de las
Naciones Unidas sobre los Derechos de los
Pueblos Indigenas y vela por su eficacia.

El Foro Permanente lleva a cabo sus
reuniones cada ano, por el lapso de diez
dias, con una destacada participacion por
parte de las organizaciones indigenas,
agencias, programas y fondos de Naciones
Unidas, instancias gubernamentales,
no gubernamentales y de cooperaciéon
internacional. Durante sus reuniones,
se tratan los temas de su mandato:
medioambiente, desarrollo  econdmico
y social, derechos humanos, -cultura,
educacion y salud. También, en la sesion se
aborda un tema principal, el cual es definido
por los miembros del Foro Permanente.

En las sesiones del Foro Permanente,
los Pueblos Indigenas, delegados de los
Estados, agencias de Naciones Unidas y
observadores debaten con los miembros del
Foro Permanente los temas de la agenda.
Después de las dos semanas de trabajo,
el Foro Permanente emite un informe de la
sesion, que contiene las recomendaciones
para ECOSOC vy el sistema de las Naciones

P Jiltafa amuyt’ayiwi ukhamaraki
ch’amanchafna mayachawi ukhamaraki
mayachawi lurawinakata iayllu
jaginakampi chikt’ata llika Naciones
Unidas ukana.

P Ayllu jaginkana tugita jan walt’awinaka
tugita yatiyawinaka wakicht’afa ukata
yatiyana.

Ukhamaraki, Declaracién de las
Naciones Unidas Ayllu marka ajginakana
yagananakapa, 42 tagapanxa, Foro
Permanente ukaxa Declaracién de las
Naciones Unidas ukana yagananakapata
ayllujaginakana yaqgananakapata yaganataki
ch’amanchafapawa, ukhamaraki suma
phughanapataki ch’amanchanapawa.

Kikipa Yati aruskipdwixa sapa marawa
tantachawinakaparu  phugharaki, tunka
urunaka, ayllu jaginaka tantachawinakaxa,
wakichawinaka ukatxa Naciones Unidas
ukana qullgitugita, = markakamachinaka
tugita, jan ayni markakamachi ukhamaraki
angasuyunakampi. Tantachawinakapanxa,
kamachiwi ukana jan walt’awinakapatwa
aruskipt’ata: pachamama, qullgituqita
ukhamaraki jaginakana sarnagawipa,
jagin yagananakaxa, sarawixa, Yyatichawi
ukhamaraki K’'umawi. Ukhamaraki,
tantacht’awi ukanxa ma jach’a t’aqayatiqa
ukawa ufakipata, ukaxa Kikipa vyati
aruskipawixa ukankirinakana uft’ayatawa.

Tatancht’awinakana
aruskipawi, jaqi

kikipata yati
ayllunaka, Suyunakana
khithanaka, Naciones Unidas
ukhamaraki uiich’ukirinakaxa kikipata
yati aruskipdwimpiwa aruskipapxi kuna
tuginakata wakt’ayawi tuqita. Kikipata
yati aruskipdwinxa pa simanana irnagafna
tukuyatatxa kikipata yati aruskip&wixa ma
yatiyawqillga tantacht’awita ukar unit’ayi,
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Unidas. Estas recomendaciones son
importantes porque convocan a agencias,
programas y fondos de las Naciones
Unidas para trabajar los temas especificos
abordados en la sesion. Mediante estas
recomendaciones, varios espacios de
las Naciones Unidas han avanzado en el
reconocimiento de los derechos de los
Pueblos Indigenas, incluidos sus derechos
territoriales.

Las juventudes que participan en las
sesiones del Foro Permanente se organizan
en el Caucus Global de Jovenes Indigenas.
El Caucus es el espacio de encuentro,
articulacion y solidaridad entre las juventudes
indigenas a nivel global. En elmarco del Foroy
de otros espacios internacionales, el Caucus
se reune para desarrollar declaraciones y
posiciones consensuadas, expresando las
preocupaciones de los jovenes indigenas.
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ukaxa ECOSOC ukat llika Naciones Unidas
ukanakatakiwa iwxt’awinaka uft’ayi. Aka
iwxt’awinakaxawaliaskiwakunatixaAgencias
de las Naciones Unidas, wakichawinaka

ukat Fondos ukanakaruwa jawst’apxi,
tantachtdwina  askichata  ghananchawi
t’aqayatiganakaru irnaganataki. Uka

iwxt’awinaka tugiwa walja Naciones Unidas
tuginakana ayllujaginakana yagahanakaparu
unt’ayanatakixa nayraru sartawayi,
ukata yagahanaka yurir uraqginakapata
unt’ayatarakiwa.

Wayn tawaqunakaxa Kikipata Yati
aruskipawi ukana tantachtawina
chikancht’asipki ukanakaxa Caucus Global
wayn tawaqunakata wakicht’atawa. Caucus
ukaxa tantachasinatakiwa, tagpachani
jaymampi wayn tawaqunaka ayllujaginakana
uragpachana unt’atawa. Yati aruskipawi
ukhamaraki yagha suyu tuginakana Caucus
ukaxa tantacht’asiwa ghananchawinakataki
ukanakaru ufistayanataki, ukaxa ayllu wayn
tawaqunakana llakinakapa ufiacht’ayi.
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Mecanismo de Expertos sobre los
Derechos de los Pueblos Indigenas

El Mecanismo de Expertos es un o6rgano
asesor que aporta al Consejo de Derechos
Humanos, fue creado en 2007 y su
mandato, expandido en 2016. El Mecanismo
de Expertos estd compuesto por siete
representantes independientes de las siete
regiones socioculturales de los Pueblos
Indigenas, nombradas por el Consejo de
Derechos Humanos.

El Mecanismo de Expertos celebra una
sesién anual durante cinco dias. En sus
sesiones, adoptan estudios sobre los
derechos de los Pueblos Indigenas, muchos
de estos ayudan a la interpretaciéon de la
Declaracién de Naciones Unidas sobre
los Derechos de los Pueblos Indigenas,
creando herramientas para obtener una
mejor implementacion de la Declaracién
a nivel nacional. En sus sesiones anuales
participan delegados de los Estados, de los
Pueblos Indigenas, de la sociedad civil, de
las organizaciones intergubernamentales y
del mundo académico.

En la expansion de su mandato, en 2016, el
Mecanismo de Expertos incluyo la asistencia
y asesoramiento técnico, cuando los Estados
y/o los Pueblos Indigenas lo soliciten, en
casos relacionados a:

Thakhichawi yatintatana ayllu
jaqinakana ydqananakapata.

Thakhichawi yatintataxa tantacha
amuyt’ayiriwa Ulagtanatacha Jaqgin
Yéaqgananaka ukaru yanapt’i, ukaxa 2007
marana luratawa ukatxa kamachawixa
2016 marana jach’anchayata.
Thakhichawi yatintataxa paqallqu antutata
khithatlantinakawa paqallqu mé&chiganaka

jaginsarawinakata ayllu jaginakampi
utt’ayata, ukaxa Ulagtanatacha Jaqin
Yéqananaka ukana utt’ayatawa.

Thakhichawi vyatintataxa phisga uruwa
ma maracha tantachtawiru amti.

Tantachtawinakanxa ayllujaginakana
yagafhanakapata yatxatdwinaka
apsusipxi, walja ukanakaxa Qhananchawi
Naciones Unidas ukata y&qananakapata
ayllujaginakana yagahanakapata
ghananchanatakiwa yanapt’i, ukaxa vya
luririnakawa lurasi, ukhamata Qhananchawi
suyunkirinajuk’ampisuma phughasinapataki.
Maracha tantachtdwinxa Suyunaka, Ayllu
marka jaginakaxa, jagitama marka, jilir
p’iginchiri  tamach&winaka, ukhamaraki
yatintirinakatakiwa chikafchasipxi.

Kamachiwi
maranxa,

jach’anchayananxa, 2016
thakhichawi yatintataxa
yanapt’awinaka  yanapt’irthakhi  ukatxa
iwxt’awinakampiwa, kunapachatixa
suyunakatxa jan ukaxa ayllu jaginakaxa
mayipxi ukhaxa, ukaxa akanakawa:
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P claboraciondeleyesy politicas nacionales
relativas a los derechos de los Pueblos
Indigenas;

P las recomendaciones del examen
periddico universal y de los 6rganos de
tratados;

P facilitacion del didlogo, cuando todas
las partes lo consideren oportuno, para
alcanzar los fines de la Declaracion;

P identificar, difundir y promover las buenas
practicas para lograr los fines de la
Declaracion, incluso mediante informes
al Consejo de Derechos Humanos.

Kantuta Conde, una
joven Aymara del
Estado Plurinacional
del Bolivia, lee la
declaracion de la
Red de Jovenes
Indigenas, durante la

sesion del Mecanismo
de Expertos sobre
Derechos de los
Pueblos Indigenas
celebrado el 14 de julio
del 2021.

Relator Especial sobre los Derechos
de los Pueblos Indigenas

En el marco de sus procedimientos especiales,
el Consejo de Derechos Humanos establece
mecanismo para informar y asesorar sobre
los derechos humanos desde una tematica
especifica o un pais especifico. En este
marco, el Consejo de Derechos Humanos
ha establecido el Relator Especial sobre los
Derechos de los Pueblos Indigenas para que:
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P Kamachqillganaka ukatxa amuy
irpayatxatanakaxa ayllu  jaginakana
yagahanakapata unt’ayatawa;

P Wakicha yant’ata taginitaki ukatxa

tantacha purap amtanakanaiwxt’awinaka;

P aruskipawina
kunapachatixa taqi

yanapt’awipaxa,
chiganakaxa

wali askiwa sasina unjapxi ukhaxa,
Qhananchawina amtanakapa
phuqganataki;

P uditada, yatiyafia ukhamaraki
ch’amanchana suma lurawinakata,
Qhananchawixa uka amtanaka
phughanataki, ukaxa Ulagtanatacha

Jaqin Yagananakaru yatiyawinakampi.v

Aski jawart’irixa ayllujaqinakana
ydqananakapata.

Uka thakhinchawi taypinxa, Ulagtanatacha
Jagin Yaqgananaka ukaxa thakhichawi
ufistayi, jaqin yagafhanakata yatiyahataki
ukhamaraki iwxt’afataki ma t’agayatiga
jan ukaxa ma& markata. Aka chiganxa,
Ulagtanatacha Jaqin Y&qgahanakaxa Aski
Jawart’irixa utt’ayawayiwa ayllu marka
jaginakana yagananakaru:
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P Examine los modos y los medios de

superar los obstaculos existentes para
la plena y efectiva proteccién de los
derechos de los Pueblos Indigenas,
de conformidad con su mandato, y de
determinar, intercambiar y promover las
mejores practicas.

Reuna, solicite, reciba e intercambie
informacién y comunicaciones de todas
las fuentes que corresponda, incluidos
los Gobiernos, los Pueblos Indigenas
y sus comunidades y organizaciones,
sobre las denuncias de violaciones y
vulneraciones de los derechos de los
Pueblos Indigenas.

Formule recomendaciones y propuestas
sobre las medidas y actividades
adecuadas para evitar y reparar las
violaciones y las vulneraciones de los
derechos de los Pueblos Indigenas.

Trabaje en estrecha cooperacion vy
coordinacion con otros procedimientos
especiales y los o6rganos subsidiarios
del Consejo de Derechos Humanos, en
particular con el Mecanismo de Expertos
sobre los Derechos de los Pueblos
Indigenas, los oOrganos pertinentes de
las Naciones Unidas, los o6rganos de
tratados y las organizaciones regionales
de derechos humanos.

Mejore la colaboracién con el Foro
Permanente para las Cuestiones
Indigenas y el Mecanismo de Expertos
sobre los Derechos de los Pueblos
Indigenas, y participe en los periodos
de sesiones anuales de estos, a fin de

Unakipt’afnawa kunjamasa ukatxa
kuna yanakasa utji uka jark’awinaka
utiki uka atipt’anataki, ayllujaginakana
yagafananakapa tagpacha ukhamaraki
suma jark’aganataki, kamachiparjama,
ukhamaraki suma lurawinakata
mayjt’ayana, ukhamaraki ch’amanchana.

Taqi uka chigapata yatiyawinaka, mayifa,
katugana  ukhamaraki mayjt’ayana,
ukhamaraki jilirp’iginchirinakampi,
ayllujaginakaxa  ukatxa ayllunakapa
ukhamaraki tantachawinaka, jani
walt’awinaka ukhamaraki ayllujaginakana
yagananaka jani ydqgana tuqita.

Iwxt’anaka ukatxa amtachurawinakaxa
wakiskiri arusawinaka ukatxa
actividadeslurawinakata jani walt’awinaka
jani utjafapataki ukhamaraki
askichanataki ayllujaginakana
yagafnanaka jani phughanapataki.

Yagha chigansa sarayawinakampi
ukhamaraki Ulagtanatacha Jaqgin
Yagahanakaru ukana tantachanakampi
yanapt’asisa ukhamaraki aruskipawimpi
irnaganaxa, juk’ampirusa Thakhichawi
yatintatanakata Yagananaka Ayllu Marka
Jaqginakata, Naciones Unidas ukana
wakisiri  tantachanakampi, tantacha
purap amtanakaraki, Tantachawinaka
Machiganaka Jaqin Yagafnanakampi.

Sumaptayanawa Kikipa Yati
aruskipawi ayllu jaginakatakimpi
yanapt’asiwimpi ukhamaraki

Thakhichawinaka ghananchawixa ayllu
marka jaginakatakiMpi yanapt’asiwi,
ukhamaraki uka pachanakata

107



Manual para Jovenes Indigenas sobre sus Derechos Territoriales

asegurar la complementariedad de su
labor.

P Entable un didlogo de cooperacion
sistematica con todos los actores que
corresponda, entre ellos los Gobiernos,
los 6rganos, organismos especializados
y programas competentes de las
Naciones Unidas, y con los Pueblos
Indigenas, instituciones nacionales de
derechos humanos, organizaciones no
gubernamentales y otras instituciones
internacionales, regionales o)
subregionales, sobre, entre otras cosas,
las posibilidades de proporcionar
cooperacién técnica a los Gobiernos que
la soliciten.

P Promueva, cuando proceda, la
Declaracién de las Naciones Unidas sobre
los Derechos de los Pueblos Indigenas y
los instrumentos internacionales relativos
a la promocion de los derechos de los
Pueblos Indigenas.

El Relator Especial sobre Derechos de
los Pueblos Indigenas es un experto
independiente nombrado por el Consejo de
Derechos Humanos. Actualmente, el Relator
Especial es Francisco Cali Tzay, maya
cachiquel, oriundo de Guatemala.

Para realizar su trabajo, el Relator Especial
tiene tres herramientas principales:

P visitas de pais, cuando un Estado invita al
Relator Especial para analizar la situacion
de los derechos de los Pueblos Indigenas
en el mismo. El Relator Especial se
reune con funcionarios de gobierno y
representantes de Pueblos Indigenas
durante su visita. Al concluir la misma, el
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sapa mara tantachawinakanxa
chikafnchasipxafapawa, ukhamata
irnagawipana phughachawi utjafapataki.

P M4 aynit aruskipawi llikachawi taqi jaqi
wakisirimpi ch’amanchafa, Jupanaka
taypinxa Jilir p’iginchirinakaxa, tamanaka,
wakisiri  tantachanaka ukat piqini
wakichawinaka Naciones Unidas ukan utji,
ukhamaraki ayllu jaginakamapi, suyunkiri
chhijnugéwinaka jaqin yagafanakapa,

tantachawi jan jilir p’iginchirinakata
ukhamaraki yagha anqgasuyut
tantachawinaka, suyunaka jan ukaxa

t’agawjanakampi, yagha tuginakampi,
atinch’amaninakaxa ayni yanapt’irthakhi
churanatakixa jilir p’iginchirinakaruxa
mayipxiwa.

P Qhananchawi Naciones Unidas Ayllu
Marka Jaginaka Yéagananakapana
ukar ch’amanchanawa  ukhamaraki
anga suyunakata purap amtanakapa
ayllu jaginakana yagahanakapa
ch’amanchanataki.

Nayriri jawart’iri ayllu jaginakana
yagahanakapata ma vyatintata antutatawa
Ulagtanatacha  jaqgin Yagafnanakatana
utt’ayata. Jichhurunakanxa Nayriri jawart’irixa
Francisco Cali Tzay, Maya Cachiquel,
Guatemala markankiriwa.

Irnagawipa phughafnatakixa
Jawart’irixa kimsa jach’a yanakaniwa:

Nayriri

P Markaru tumpt’i, kunapachatixa ma
suyuxa Nayriri  jawart’irixa  ukaru
jawillt’i, ukanxa aylu jaginakana
yagahanakapaxa kunjamasa uk
ufakipafnataki. Nayriri Jawart’irixa jilir
p’ipinchiri  irnagirinakampi  ukhamarak

ayllu jaginakana khithatlantinakampi jikisi,
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Relator presenta sus recomendaciones
al Consejo de Derechos Humanos.
Los Pueblos Indigenas, incluidas las
juventudes indigenas, deben prepararse
para esa visita. En la medida de lo
posible, reunirse con él para presentar
sus perspectivas entorno a la situacion
y posibles violaciones de sus derechos,
incluida la condicion de los territorios
indigenas.

Informes tematicos anuales, mediante los
cuales, el Relator analiza untemaconcreto
para, a través de ese analisis apoyar la
implementacién de los estandares de
la Declaracion de las Naciones Unidas
sobre Derechos de los Pueblos Indigenas
a ese tema concreto.

Comunicaciones, mediante las cuales
el Relator Especial se comunica de
forma oficial con el Estado ante alegatos
de violaciones de los derechos de los
Pueblos Indigenas.

jupaxa tumpt’atapanxa uft’atawa. Uka
tukuyatatxa, Jawart’irixa Ulagtanatacha
jaqin Yagananakatana ukaru iwxt’awinaka
ufacht’ayi. Ayllu jaginakaxa, ayllu
wayna tawaqunakaxa uka tumpt’anataki

wakicht’asipxafiapawa. Kunjamatixa,
jupampiwa  uft’ayasi, kunalaykutixa
untawinaka ufacht’ayanataki ukhamaraki
yagafhanakaparu jan walt’ayaspa,
ukhamaraki  phughawi ayllu  yurir

uraginakatampi.

Maran yatiyawqillganakaxa, uka tugiw
Jawartlirixa mé& nayriri  t’agayatiga
unakipi, aka unakipawi tuqi, ghananchawi
Naciones Unidas ukana yagananakaparu
ayllu jaginakana uka nayriri t’aqayatiqa
ukaru phughafapataki yanapt’afataki.

Aruskipawinakaxa, uka tugiwa Nayriri
Jawart’irixa utt’ayata suyumpi aruskipt’i,
ayllu jagina y&qgafanakapana ansUwi
ukampi.

-

Las Juventudes indigenas Somog
Parte de la mesa de diglogo
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CAPTTULO b:

ORI TAQA:

Normativa internacional de derecho ambiental

e Aka ur aqi arxatanatakiri jach’a tamanaka
ch’amancht’awi

\
\A4g UNITED NATIONS 7 N

Z CONFERENCE \ Y
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Pueblos Indigenas, su gente joven, Ayllu, wayn tawagqunaka markanakana,

deben ser los lideres de la accidn jagxat  arsuri  pachasama  ukana

climatica, no victimas de politicas de Irpirinakapawa utjahapa, janiwa amuy

C irpayatxata pachasamana jan walt’ayata
cambio climatico. e "
unjasinapakiti.

Archana Soreng, miembro del Grupo

Asesor de Jovenes sobre el Cambio

Archana Soreng, Qutu amuyt’ayiri
o waynanakana ukat jan walt’ayata
Climatico Pachasama uka tugita yatxatiri.
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Los Pueblos Indigenas sufren directamente
los efectos del cambio climatico, que obliga
a los jovenes a migrar dejando sus territorios
y culturas. De este modo, son las mujeres y
las jovenes quienes protegen sus territorios
y sus ambientes naturales, utilizando sus
saberes y conocimientos tradicionales. Los
territorios indigenas, ricos en biodiversidad,
son el principal mecanismo de lucha contra
el cambio climatico porque sus bosques y
su flora absorben las emisiones de carbono.

Lasy los mayores nos han ensefnado a cuidar
a la Madre Tierra y a defender nuestros
territorios. Este capitulo brinda informacién
respecto a los distintos instrumentos en
legislacion ambiental que son de utilidad
para los Pueblos Indigenas. Tomados de la
mano de las enseflanzas de los mayores,
los jovenes reflexionan y realizan acciones
inmediatas frente a la actual crisis climatica.

CONVENCION MARCO DE LAS NACTONES UNTDAS SOBRE £L CAMBIO N

CLIMATICO

ARUSTHAPTWT NACTONES UNIDAS TUQTTA JAN WALTAYATA

PACHASAMATA.

La Convencidn Marco de las Naciones
Unidas sobre el Cambio Climatico (CMNUCC)
entr6 en vigor desde el 21 de marzo de
1994, actualmente, son 198 paises los que
han ratificado. El objetivo de la Convencion
es el de estabilizar las concentraciones de
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Ayllu jaginakaxa chigapuniwa jan
walt’ayata Pachasama ukana jan
walt’awinakapata t’aghisiwayapxi, ukaxa
wayna tawaqunakaruxa yurir uraqginakata
sardwinakata  sarxafnapatakiwa  wayt’i.
Ukhamatwa, warminakaxa ukhamaraki wayn
tawaqunakaxa yurir uraginakata ukhamaraki
pachayatxatata utjawinakaparu arxatapxi,

nayra yatinanakapampixa aphagapxi.
Ayllu  yurir uraginakaxa, kastajakawina
gamirinaka, ukaxa nayrir thakhichawi

ukhamawa jan walt’ayata Pachasama ukaru
saykatafataki kunatixa quganakapaxa ukata
uraqgina aliri ukanakaxa K’illimi ghispiyirinaka
ukaruch’amthapi.

Chuymani jaginakaxa aka Pachamamaru
ufjana yatichapxitu ukata yuri uraginakasa
arxatanatakiwa yatichapxitu. Aka t’aganxa
kunaymana yénaka pachamamaru
kamachinakaru uft’ayafnawa, ukaxa ayllu
marka jagikanakatakixa wali askiwa.
Chuymani jaginakana amparapata apst’ata,
wayn tawaqunakaxa jichha pachana pacha
jani walt’awipanxa jank’akiwa lurasipki ukata
jank’aka lurawinaka lurapxi.

(S

C, )

AN\
CMNUCC

Convencién Marco
de las Naciones Unidas sobre
el Cambio Climatico

Arusthapiwi Naciones Unidas tuqgita jan
walt’ayata Pachasamata (CMNUCC) ukaxa
21 uru achuga phaxsita 1994 maratpachwa
ch’amanchasiwayi, jichhaxa 198
markanakawa yaghat ajllipxi. Arusthapiwina
amtawixa, fAanghasama mayacht’awipata
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gases de efecto invernadero a un nivel que
se impidan las interferencias antropogénicas
(inducidas por el ser humano) peligrosas
en el sistema climatico. La Convencion
establece que ese nivel deberia alcanzarse
en un plazo suficiente para permitir que los
ecosistemas se adapten naturalmente al
cambio climatico.

Protocolo de Kioto

El Protocolo de Kioto, adoptado en el
ambito de la Convencion Marco de las
Naciones Unidas sobre el Cambio Climatico,
entr6é en vigor en febrero de 2005 y estuvo
vigente hasta 2020, con el objetivo de
reducir las emisiones de gases de efecto
invernadero en paises industrializados
y de economias en transicion. Creod
obligaciones para paises desarrollados bajo
el principio: “responsabilidades comunes,
pero diferenciadas y sus respectivas
capacidades”. En su primer periodo, buscd
reducir un 5 % de las emisiones desde 2008
a 2012. Dentro de este proceso también se
encuentra la Enmienda de Doha, que es una
extension del Protocolo de Kioto, que entré
envigor el 31 de diciembre de 2020, acordada
en la 18.ava sesion de la Conferencia de
Partes (COP 18). Tras la Enmienda de Doha,
el Protocolo busco reducir el 18 % de las
emisiones entre 2013 y 2020. La posterior
negociacion derivé en el Acuerdo de Paris.

sayt’ayasa, ukhamata jaqgi lurdwixa
pachasama sarantafapataki jan kunaymana
ch’axwawa lurafapata. Arusthapiwixa

utt’ayiwa aka khuskhachaxa phugafiapawa
m& suma pachana ukhamata gamaw
uraginaka janiwa ma ch’amanchasifiapakiti
jan walt’ayata Pachasamaru.

Kioto markana nayrirphunchéawipa

Kioto markana nayrirphunchawipaxa,
Arusthapiwi Naciones Unidas tuqgita jan
walt’ayata Pachasamata ukan apsutawa,
ukaxa2005 maranaphaxsinwaphughasiwayi,
ukatxa 2020 marakamawa phughasiwayi,
uka amtawixa nanghasamanaka
jisk’achanataki yalurantdwi markanakana
ukhamaraki qullgichafyatxatdwinakana
mayjakiptayawinxa. Sartananaka
markanakatakixa kamachitanakawa
galltawinxa utjawayi: “chiga lurafnanakaxa
mayaki, ukampisa jaljanani, sapa maynixa
kunaymana ch’amapampi”. Nayriri pachanxa
2008 marata 2012 marakamaxa sapa
patakatxa 5 ukha lurafanakawa juk’ampi
jisk’achafa thaghatayna. Aka lurawi taypinxa
Doha Askichawi, ukaxa Kioto markana
nayrirphunchéwipana jilxatatapawa, ukax 31
urunaka saragkipana jalli gallta phaxsita 2020
maranwa apnagafa qalltawayi, ukax 18na
Tantachawi Yati arxayawita (18 COP) ukanwa
amtawayi. Doha Askichawixa ghipatxa,
Nayrir phunchéwixa 2013 ukata 2020
maranakanxa sapa patakatxa 18 ukhaniw
yatiyawinaka jisk’achafna thaghapxéna. Ukat
ghipa aruskipawixa Paris Amtaruwa puri.
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Acuerdo de Paris

El Acuerdo de Paris, adoptado en la COP
21 de Paris, en 2015, es de caracter global
para responder al cambio climatico, tiene
el objetivo, a largo plazo, de mantener el
aumento de la temperatura global media por
debajo de los 2 °C por encima de los niveles
preindustriales, y preferiblemente limitar
el aumento a 1,5 °C, comparado a niveles
pre-industriales. El Acuerdo esta orientado
a que los paises tengan la capacidad de
respuesta al cambio climatico y los fondos
econdmicos estan dirigidos a mejorar y
fortalecer esas capacidades tanto a nivel
local como nacional. Este instrumento fue
adoptado en 2016, en el Dia Internacional
de la Tierra, el 22 de abril, y actualmente —
agosto 2020- cuenta con la adhesion de 193
Estados Parte de los 197 que conforman el
Convenio Marco sobre Cambio Climatico.

El Acuerdo se implementa en ciclos de cinco
afios de accion climatica, cada ciclo es mas
ambicioso. Para 2020, los paises presentaron
sus planes de accion climatica conocidos
como contribuciones determinadas a nivel
nacional. Cada Estado Parte comunico
sus estrategias y acciones para reducir la
emision de gases de efecto invernadero,
y poder crear resiliencia para adaptarse al
aumento de las temperaturas.

En el preambulo, el Acuerdo de Paris
reconoce que el cambio climatico afecta a
toda la humanidad y que las Partes deberian
respetar, promover y tener en cuenta sus
respectivas obligaciones relativas a los
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Paris Amtata

Paris Amtaxa COP 21 Paris markana
apsutawa, 2015 maranxa uragpachanxa jan
walt’ayata Pachasama ukaru jaysanatakiwa
uit’ayasi, Ukaxa amtiwa, jaya pachana,
Aka uragpachana junt’utata jilxatatapxa
ma 2°C jani patxata sayt’ayafia ukatxa
nayriri saytawi yalurawinakatxa, ukatxa wali
sumawa jark’afa jilxatawixa 1,5 ° C ukjaruwa
puriraki, nayriri saytawi yalurawinakampi
chikachasifataki. Aka Amtaxa markanakana
ch’amapa  mayjt’awinakaru jaysafataki
ukhamarakiqullgitugita ch’amanchanatakixa,
uka vyatiwinakaxa akankiri ukhamaraki
angankirinakana askinchanataki ukhamaraki
ch’amanchanataki. Aka thakhixa 2016
maranwa katuqgaténa, Uragina Angasuyuta
Urupana ukanxa, 22 uru achuqga phaxsitxa,
ukatxa jichhaxa - llumpaqga 2020 - ukaxa 193
suyunakaxa iyawsawipxi 197 ukata, ukaxa
ma Amta jan walt’ayata Pachasamatawa.

Amtaxa phisqa -mara sartanaka pachasama
jagxat arsuri ukan phughatawa, sapa
sartaxa juk’ampi jach’a amtaniwa. 2020
marakamaxa, markanakaxa pachasama
lurawi amtawinakapa ufacht’ayapxana,
ukax yanapawinaka ghanancha&winakama
unt’atawa, markapachana. Sapa
suyu ukankirinakaxa amtanakatxa
lurawinakapaxa  Aanghasamanaka  jani
utjafapataki yatiyapxana, ukhamaraki
jasawi uistayapxanapataki ukhamata
junt’utatanaka jilxatanataki.

Nayrt’awinxaParis Amtataxaufit’ayiwa, pacha
mayjt’awixataqijaqginakarujanwalt’ayi, ukatxa
sapamayninakaxa jaqin arxafanakampi
chikt’ata kamachitanakaxa yagapxanapawa,
ukhamaraki unjapxanapawa, K’'umarawi
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derechos humanos, el derecho a la salud,
los derechos de los Pueblos Indigenas, las
comunidades locales, los migrantes, los
nifos, las personas con discapacidad y las
personas en situaciones vulnerables y el
derecho al desarrollo; asi como la igualdad
de género, el empoderamiento de la mujer y
la equidad intergeneracional.

El Acuerdo de Paris establece, en su Articulo
7.5, que las Partes reconocen que la labor de
adaptacién deberia llevarse a cabo mediante
un enfoque que deje el control en manos
de los paises, responda a las cuestiones
de género y sea participativo y del todo
transparente, tomando en consideracion
a los grupos, comunidades y ecosistemas
vulnerables, y que dicha labor deberia
basarse e inspirarse en la mejor informacion
cientifica disponible y, cuando corresponda,
en los conocimientos tradicionales, los
conocimientos de los Pueblos Indigenas y
los sistemas de conocimientos locales, con
miras a integrar la adaptacién en las politicas
y medidas socioeconémicas y ambientales
pertinentes, cuando sea el caso.

El Acuerdo de Paris, mediante estas
referencias, reconoce a las contribuciones
de los Pueblos Indigenas y el importante rol
de las juventudes indigenas en acciones de
mitigacion y adaptacion al cambio climatico
que promueven acciones basadas en sus
conocimientos tradicionales para continuar
protegiendo su territorio natural. De ahi la
importancia de que este manual motive a
reconocer a los jovenes indigenas como los
agentes para la implementacion de estos
instrumentos.

askifa, marka jaqginakasa, ayllu jaginakasa,

sarai  utanakasa, wawa jaginakasa,
usuri jaqginakasa, jan wali sarnagawina
jakasirinakasa, ukhamaraki k’ankana

luraia arxatdwisapa; ukhamaraki warmimpi
chachampi pachpakipana, warminakaru
ch’amanchafa ukhamaraki pirwa pirwa taypi
kikpachawi.

Paris Amtataxa utt’ayatawa, 7.5 kamachinxa,
sapamayninakaxaaskichawinairnagawipaxa
ma tuqiw lurasifapa sasaw uft’ayi, ukaxa
markanakana amparaparuwa ufich’ukifataki
jaytawayi, chacha warmi ufit’asa, taqpachani
irnaqganataki, jasaki unicht’asa, jan wali
sartan utanakasa, ayllu jaginakasa, jaqi
jakawi irnagirinakasa ukhamaraki pacha
jaginakasa, ukhamaraki uka irnagawi wali
yatiqaf utanakata yatxatata yatichawinakaru
iyawsasa, ukhamaraki juk’a yatxatan
utanakata askinakaru mayisisa lurasifapawa,
kunawsatixa wakisi, nayra pacha yatinanaka,
ayllu jaginakana yatifanakapa ukhamaraki
ayllu  jaginakampi  yatigawinaka, @ma
amtampi  yatintdwinaka  mayachafataki
amuy irpayatxata jaqin qullgyatxatanaka
ukhamaraki  utjgwinaka, kunapachatixa
ukaspaxa.

Paris Amtataxa aka uft’dwinaka tuqgiwa
uit’ayi, ayllu jaginakana yanapt’awinakapata
ukhamaraki ayllu wayn tawaqunakana wali
wakiskira lurawipa jasaki ukhamaraki tuqita
jan walt’ayata Pachasamaru unt’ayafataki,
ukaxa nayra yatinanakaparjama
lurawinakaru  ch’amanchanatakiwa  yurir
uragiru arxataskakifapataki. Ukatwa aka
gillgatana wali wakiskiritapaxa ayllu wayn
tawaqunakaru ghawirinakaru ch’amanchaski
uka yanaka phughanataki.
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Grupo de Trabajo Facilitador de la
Plataforma de Comunidades Locales
y Pueblos Indigenas

Roxana Borda,
Quechua de Peru,
participando en la
COP-26 que se celebro
entre el 31 de octubre
y el 12 de noviembre en
la ciudad de Glasgow, N
Escocia. @ ry
74

7

United Nations
Climate Change

Markana jakdwinakasa, suyunakasa
Phat’axa= plataforma de
comnidades ,,,,,

S

Autora de la fotografia: Roxana Borda

La COP 21, en 2015, reconocié la
necesidad de fortalecer el conocimiento, las
tecnologias, las practicas y los esfuerzos de
las comunidades locales y de los Pueblos
Indigenas relacionados con el abordaje y la
respuesta al cambio climatico, y establece
una plataforma para el intercambio de
experiencias y de mejores practicas sobre
mitigacion y adaptacion de manera holistica
e integrada.

La Plataforma de Comunidades Locales y
Pueblos Indigenas tiene tres funciones:

P Conocimiento: promover el intercambio
de experiencias y buenas practicas para
abordar el cambio climatico de manera
holistica.

P Capacidad para la participacion:
desarrollar la capacidad de participacion.
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COP21,2015maranxa, uit’iwach’amanchana
yatinanaka, lurafyatxatdwinaka, lurawinakata
ukhamaraki ch’amafchafataki  akankiri
ayllunaka ukhamaraki  ayllujaginakampi
chikt’ata ukhamaraki jaysanataki pachasama
mayjt’awinakaru, ukhamaraki utt’ayiwa ma
plataforma ufacht’ayafataki sarnagéwinaka
ukhamaraki suma lurawinakata ukhamaraki
juk’achata ukanakaxa phughatafapataki.

Markanajak&winakasa, suyunakasa Phat’axa
kimsa lurawiniwa:

P VYatifani: sarnagawinaka ukat
aski lurawinakampi mayjt’ayana
ch’amanchana, jan walt’ayata Pachasama
mayachjataru ufjanataki.

B Chikancht’asifia yatifia: ch’amanachafa
yanapt’afnataki ufistayanawa.
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P Politicas y acciones de cambio climatico:
relune diversas formas de conocimiento
para disefiar e implementar politicas y
acciones climaticas.

En 2018, el Grupo de Trabajo Facilitador de
la Plataforma fue establecido por la COP
24, con el objetivo de hacer mas operativa
la Plataforma. El Grupo esta compuesto
por una mitad de representantes de las
Partes y la otra mitad son representantes de
organizaciones de Pueblos Indigenas.

P Kuna Amtawinakampi lurawinakampi jan
walt’ayata Pachasamata: Kunaymana
yatinanakwa apthapi, pachasama
amtanaka ukatxa lurawinaksa lurafnataki
ukhamaraki phughanataki.

2018 maranxa Qutu Irnagawi Phat’axa
COP 24 ukana utt’ayatawa, ukaru juk’ampi
apnagafapatakiwa amtata. Qutuxa chikata
khithatlantiniwma ukatxa mayni chikata
khithatlantinakaxa  ayllu markanakana
tanchawinakawa. yatiyawinaka jisk’achana
thaghapxana. Ukat ghipa aruskipawixa Paris
Amtaruwa puri.

CONVENLO SOBRE LA DIVERSLDAD BIOLOGICA
AMTAQILLQA KUNAYMANT JAKAWYATKATAWLTA

Convention on
Biological Diversity

El Convenio sobre Diversidad Bioldgica
(CDB) entré en vigor el 29 de diciembre de
1993 y actualmente —agosto de 2022- son
196 paises Parte del Convenio. Los objetivos
del CDB son:

P laconservacion de ladiversidad biolégica,

P |1a utilizacion  sostenible de  sus
componentes, y

P |a participacion justa y equitativa en los
beneficios que se deriven de la utilizacion
de los recursos genéticos.

Amtaqillga Kunaymani Jakawyatxatawita
(CDB) ukaxa 29 uru jallu gallta phaxsina 1993
marana ukhamaraki jichhaxa - llumpaga
2022 marana - 196 markanakawa uka
aruskipawi taypina. CDB ukan amtanakapax
akanakawa:

Imawi Kunaymani Jakawyatxatawita,
+ uka apnagawi ma suma ghananchawimpi,
ukhamaraki

+ ya utjirinaka jakanatyatxatawinaka
ukanaka apnaganata apsutanakaxa
chigapa ukhamaraki chigapa

ukankawinaka.
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Ladiversidad bioldgica se refiere ala variedad
y riqueza de vida en el planeta, en todos sus
niveles: ecosistemas, especies y recursos
genéticos. Para los Pueblos Indigenas, todos
los seres son parte de la armonia que esta
conectada con la comunidad. Las abuelas
nos ensenan los modos de relacionarnos
con los seres vivos, mediante actitudes,
responsabilidades y rituales. Es nuestra
responsabilidad cuidar la belleza, cultura y
conocimientos concernientes a la Madre
Tierra.

Los territorios indigenas son areas donde se
encuentrala gran mayoria de la biodiversidad.
Los conocimientos, transmitidos de
generacion en generacion, son practicas que
cuidan y sustentan la biodiversidad y pueden
brindar informacion sobre: la utilizacion
de los recursos genéticos, como plantas
medicinales para la creacion de farmacos, la
adaptacién y mitigacion a efecto del cambio
climatico, guiar el desarrollo de politicas de
gestiéon de la conservacion, entre otras.

El CBD, en su Articulo 8 j), establece
el respetar, preservar y mantener los
conocimientos, las innovaciones y las
practicas de los Pueblos Indigenas y de las
comunidades locales que entrafien estilos
tradicionales de vida pertinentes para la
conservacion y la utilizacion sostenible
de la biodiversidad bioldgica; ademas, se
determina el promover su utilizacion mas
amplia, con la aprobacion y la participacion
de quienes poseen esos conocimientos,
innovaciones y practicas y fomentar para
que los beneficios derivados de la utilizacion
de esos conocimientos e innovaciones se
compartan equitativamente.
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Kunaymani Jakawyatxatdwixa kunaymana

ukhamaraki qamiri jakafia aka uraqiru
uit’ayi, taqi saranakanxa: gamaw
uraginaka, kastanakatxa ya utjirinaka

jakanatyatxatdwinaka. Ayllu jaginakatakixa,
tagi jaginakaxa sumankafa taypinkiwa,
ukaxa ayllunkirinakampi chikt’atawa. Jach’a
mamanakaxkunjamsjakasipxi, kankananaka,
saraydwinaka ukat yupaychawinakampi
chikt’atan yatichapxistu. Jiwasana
lurawisawa uijana suma, sarawi ukhamaraki
yatinanaka Pachamama tuqita.

Yuriruraginakaxaayllujaginakatakawkhantixa
jlpacha kunaymani jakawyatxatdwixa utjki
uka chiganakawa. Yatifianaka, jutirinakat
jutirinakataru puriyata, ukaxa kunaymani
jakawyatxatdwiru  ufjafani  ukhamaraki
yanapt’iri lurawinakawa ukata yatiyawinaka
churarakispawa: yaitjirijakanatyatxatawinaka
apnagana, kunjamatixa ayru qullanakaxa
qullanaka lurafataki, yatintdwi ukhamaraki
t’akurawi ukanakaxa pacha mayjt’awinakaru
purinapataki, ukaxa amuy irpayatxatanaka
apnagawina imawina ukanaka Iurafataki
irptafna, yaghanakampi.

CBD, 8 J Amtachinu), yatinanaka, jark’agafa
ukhamaraki ufjafa yatifanaka utt’ayafiawa,
Ayllu jaginakata ayllunkirinakana machaq
lurawinakapa ukhamaraki lurawinakapaxa,
nayra pacha jakawi -wakisiri jakdwinakawa

kunaymani jakawyatxatawi ukan
jark’aganataki ukhamaraki suma
apnaqganataki; ukhamaraki, amtatawa

ch’amanchanataki jach’a apnagawipa, ukaxa

iyawsafia ukhamaraki chikancht’asifani
khitinakatixa uka vyatifanaka, machaq
lurawinaka ukhamaraki lurawinakata
ukhamaraki ch’amanchanataki ukhamata

ukayatinanaka ukatxa machaqga lurawinakata
apsutanakaxa mé kipka chikancht’ata.
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El Grupo de Trabajo sobre el Articulo
8j) y disposiciones relacionadas

Para asistir en laimplementacién del Articulo
8 j) y demas disposiciones relacionadas
al rol de los Pueblos Indigenas en la
conservacion, la COP 4 del CBD establecid
el Grupo de Trabajo sobre el Articulo 8
j) y disposiciones relacionadas en 1998.
Desde su establecimiento, el Grupo de
Trabajo ha producido varios instrumentos
para la proteccién de los conocimientos
tradicionales y las contribuciones de los
Pueblos Indigenas que reflejan los esfuerzos
realizados para su conservacion. Entre ellos:

P Directrices Akwé: Kon para realizar
evaluaciones de impactos -culturales,
ambientales y sociales.

P Codigo de Conducta Etica Tkarihwaié: ri
para el desarrollo de cddigos de conducta
ética respecto a los conocimientos
tradicionales.

P Directrices Voluntarias Mo’ otz Kuxtal
para la elaboracién de mecanismos,
legislacion u otras iniciativas adecuadas
para el consentimiento libre, previo
y fundamentado en el acceso a
conocimientos tradicionales.

P Directrices Voluntarias  Rutzolijirisaxik
para la repatriacion de los conocimientos
tradicionales.

Qutu irnaqawixa 8 amtachinu j)
ukatxa uka tuqita kamachinaka

8 j) amtachinu phughawiparu sarafataki
ukhamaraki yagha kamachinakaxa ayllu
jaginakana lurawipampiiméawina lurawipampi
chikt’ata, COP 4 CBD ukaxa Qutu Irnagawixa
8 t’agaj) ukanxa utt’ayatawa ukatxa uka tugita
kamachinakaxa 1998 marana utt’ayatawa.
Uka utt’ayawipatpacha, Qutu Irnagawixa
walja ydnaka lurawayi, nayra yatinanakaparu
arxatanataki ukhamaraki ayllu jagikanakana
yanapt’awinakapata, ukaxa jupanakana
jark’aqasinapatakixa ch’amanchawinaka
ufacht’ayi. Jupanaka taypinxa:

P Akwé ukan kamachinakapaxa:
Kon ukaxa sarawi chigt’ananaka,
Pachamamayatxatdwinaka ukat
jagxatanakana yant’anakapa
phughanataki.

P Chhijllat amta ufiagt’awi chigasartana
Tkarihwaié: ri ukaxa nayra yatinanaka
tuqita Chhijllat amta ufiagt’awi chigasarta
ukanaka luranataki.

P Mo 'Otz Kuxtal yanapawinaka
wakichawitaki thakhichawinakata,
kamachlurdwi jan ukaxa yagha aski
amtanakaxa antutata, nayragata

ukhamaraki nayra pacha vyatifianakaru
purinapataki.

P Yanapawinaka rutzolijirisaxik

kamachinakapaxa nayra pacha
yatinanaka kutt’ayafnataki.
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El Protocolo de Nagoya sobre
Acceso a los Recursos Genéticos y
Participacion en los Beneficios

El Protocolo de Nagoya es un tratado
internacional complementario del CBD, que
establece garantias mas especificas para el
tercer objetivo del Convenio: la participacion
justa y equitativa de los beneficios derivados
de la utilizaciéon de los recursos genéticos.
El Protocolo entr6 en vigor en 2014 y tiene
137 paises Parte hasta la fecha —agosto de
2022-. El Protocolo de Nagoya establece
una proteccién para el acceso y uso de
los conocimientos tradicionales asociados
con recursos genéticos de Pueblos
Indigenas, incluido el consentimiento
informado previo, distribucion equitativa de
beneficios, consideracion del derecho y del
uso consuetudinarios y el intercambio de
recursos genéticos.

Taller sobre el Convenio

Nagoya Phughanchéawixa
Jakanatyatxatdwinaka
Pachayanakaru mantanapataki
ukhamaraki jalaqtanakana
chikancht’asinapataki.

Nagoya Phughanchéwixa anqasuyut urap
amta phughanchiriwa CBD ukatxa, ukaxa
utt’ayiwa juk’ampi walichanaka uinagawi uka
kimsiri Amtataki: uka chigapa ukhamaraki
chigapa ukankawixa jakanatyatxatdwinaka
pachayanaka apnagafna tuqgita apsutawa.
AkaPhughanchawixa 2014 maranwa
phughasiwayi ukatxa 137 markanakawa
jichhakamaxa qalltawayi - ma yapxatawi
2022-. Nagoya Phughanchawixa utt’ayiwa

jark’agawiru mantanataki ukhamaraki
apnaqganataki nayra yatifanaka
jakanatyatxatdawinaka pachayanakampi

ayllu jaginakampi, ukaxa nayraqata yatiyawi
katugawimpi, aski jalagtanaka saragawimpi,
sarnagatakina  yatxatawi amparampiki
lurawinaka phughayafnani ukhamaraki
apnagana ukhamaraki jakanatyatxatédwinaka
pachayanakaru ukanakampi.

sobre la Diversidad Biologica
En el Marco del Diplomado:
Liderazgo de las Juventudes
Indigenas para la Incidencia
Colectiva

ity 25deeneroy

F 1°de febrero
=8

de 11:00 a 13:00 hora de Bolivia.

Flyer y foto del “Taller online sobre el Convenio de la Diversidad Biolégica y Juventudes Indigenas”

organizado por el Fondo para el Desarrollo de los Pueblos Indigenas de América Latina y El Caribe,

en coordinacién con la Red de Jovenes Indigenas y la Secretaria del Convenio sobre la Diversidad
Bioldgica, el 25 de enero y 1 de febrero de 2022.

Autor fotografias: Red de Jovenes Indigenas — Latino América y el Caribe
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CONVENCION DE LAS NACLONES UNTDAS PARA LA LUCHA CONTRA LA DESERTIFLCACION
NACTONES UNTDAS ARUSTHAPTWIXA CH’USA URAQLTAKT CH" AXWAWLKA

\

\{\WI’/

La Convencion de las Naciones Unidas para
la Lucha contra la Desertificacion (CNULD)
entr6 en vigor en 1996. La Convencion es
un tratado internacional que relaciona el
medioambiente y el manejo sostenible de los
suelos para luchar contra la desertificacion
y la sequia. El Convenio destaca el papel
desempefiado por las mujeres.

Los objetivos de la Convencion buscan
mejorar las condiciones de vida frente a la
desertificacion de las tierras:

P Luchar contra la desertificacion y
mitigar los efectos de la sequia en los
paises afectados por la sequia grave o
desertificacion, en particular en Africa,
mediante cooperacién y asociacién
internacionales.

P Aumento de la productividad de sus
tierras.

P Rehabilitacion, conservacion y
aprovechamiento sostenible de los
recursos de tierras y recursos hidricos.

La desertificacion afecta el ciclo productivo
de las tierras de los Pueblos Indigenas, los
mismos responden a la compresidn holistica
de laMadre Naturaleza. Los mayores sefalan
que antes existia un tiempo de lluvia para la
produccion de los alimentos, acompafiado
de buen tiempo de musica y baile y de

(/ \’ \\’ Naciones Unidas

Convencion de Lucha contra
la Desertificacion

Naciones Unidas Arusthapiwixa T’aga
pachataki ch’axwawixa (CNULD) ukaxa
1996 maranwa phughasiwayi. Arusthapiwixa
ma anga suyut purap amtawa, ukaxa
pachamamaru ukhamarakiuraginaapnagana
ukhamawa, ch’usa uraqitaki ch’axwawixa.
Uka Amtaxa warminakaxa kunjamsa lurapxi
ukwa unacht’ayi.

Arusthapiwina amtanakapaxa uragina ch’usa
uragina jakanapatakixa kunaymana jakafa
thaghapxi:

P Ch'usa uragiru saykatafataki ukhamaraki
wafia pachana jan  walt’awinaka
jisk’achanataki, sinti wafa pacha jan
ukaxa ch’usa uraginakampi, juk’ampisa
Africa uksanxa, angasu yanapawixa ukat
tantachawinakampi jan walt’ayata.

P Uraginakapana luran ch’amampi
jilxattayana.

P Ya utjii uraginakata  ukhamaraki
umanakata mayjachayafna, imafa ukat

askichana suma apnaqgatanapataki.

Ch’usa uragixa achuqga sararuxa mayjt’ayiwa
ayllu marka jaginakata, jupanakaxa
amuyawi phughata Pachamamaruxa
jaysapxiwa. Chuymani jaginakaxa janir jallu
purinkipana mang’ananaka luranatakiwa
utjana, suma jaylliphust’ampi thuqgt’awimpi
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ukata Pachamamampi sum apasifataki.
Maysatxa, jichhaxa, achuga saraxa pacha

relacion estrecha con la Madre Naturaleza.
En cambio, ahora, el ciclo productivo es

afectado por el cambio climatico, incluida la mayjt’awinakampiwa jan walt’ayata,
falta de lluvia en tiempos de siembra. ukhamaraki yapuchana pachanakanxa jani
jalluxa utjkiti.

ACUERDO REGLONAL SOBRE EL ACCESO A LA INFORMACION, LA PARTICIPACLON PUBLICA Y EL ACCESD A LA
JUSTICIA EN ASUNTOS AMBIENTALES EN AMERTCA LATINA Y EL CARTBE

MACHTQA AMTAXA MANTKAWLTA UNT AYAWIRU, TAQINYATLTA UKANKAWT UKATXA JUCHAN-

CHARTA MANTKAWITA PACHA UTIRINAKAXA AMERTCA LATINA UKHAMARAKT CARTBE UKSANA

— a ' Acuerdo

de Escazu

El Acuerdo Regional sobre el Acceso a la
Informacién, la Participacion Publica y el
Acceso a la Justicia en Asuntos Ambientales
en América Latina y el Caribe o Acuerdo
de Escazl esta en vigor desde 2021. Sus
objetivos son:

P Garantizar los derechos de acceso a la
informacion ambiental.

P Participacién publica en los procesos de
toma de decisiones ambientales y acceso
a la justicia en asuntos ambientales.

P Creacion y  fortalecimiento  de
capacidades.

P Proteccion del derecho de cada persona,
de las generaciones presentes y futuras,
a vivir en un medioambiente sano.

P Gozar de un medioambiente sano y
acceder al desarrollo sostenible.
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Machiga Amtaxa Mantkawita Unt’ayawiru,
Taginyatita Ukankdwi ukatxa Juchanchana
Mantkawita Pacha Uidjirinakaxa América

Latina ukhamaraki Caribe uksana
2021 maratpachawa ch’amanchata.
Amtanakapaxa:

P Pachamamanayatiyawipaufit'ayafiatakixa
arxatdwinaka chigayana.

P Taginyatita Ukankawi pacha ufjirinakana
- ukatxa juchanchafa ukaru purifapataki
pachamamaru yaqganataki.

P Amuyunaka lurafia ukat ch’amanifiani
tukuyi.

P Sapa mayni jagina arxatawipaxa
arxatafawa, jichha pachaukhamarakijutiri

maranakanxa, k’umara pachamamaru
jakanataki.
P M4 Kumara pachampi kusist’afani

ukhamaraki suma sartafaru purinamawa.



Herramientas para la resistencia indigena y defensa de la Madre Tierra

P Medidas de cooperaciony fortalecimiento
de capacidades entre paises.

P Participacién de la poblacién en gene-
ral, incluidos las y los jovenes indigenas,
por ser parte de los desafios del cambio
climatico, aunque el documento no hace
referencia especifica a este sector de la
poblacién indigena, sin embargo, de ma-
nera indirecta se encuentra involucrada,
por ser un actor directo y que atane a sus
intereses como Pueblos Indigenas.

El acuerdo establece incluir a quienes
tradicionalmente fueron excluidos, y hace
referencia a los Pueblos Indigenas, mujeres
indigenas y jovenes indigenas. También
establece la proteccién de los derechos
humanosalosdefensoresdelmedioambiente,
que en su generalidad son los lideres de los
Pueblos Indigenas, incluidos los jovenes
indigenas. Es importante la inclusion de la
participacién de la juventud indigena en el
seguimiento de este instrumento a través
de la informacion y comunicacion sobre el
proceso Yy las distintas acciones en el marco
del mismo.

Cada pais debe presentar informes faciles de
comprender y accesibles a todo el publico,
difundidos a través de medios apropiados
sobre el estado del medioambiente y sus
recursos naturales, acciones nacionales,
legales, ambientales y avances en la
implementacién del derecho a la informacion.

El Articulo 7 del Acuerdo de Escazu hace
referencia a la participaciéon publica en los
procesos detomadedecisiones ambientales,
sefala que cada pais debera adecuar las
formas de participacion, tomando en cuenta

ukhamaraki
amtanakata

P Yanpt'awi
ch’amancht’awinaka
markanaka taypina.

B Taqgi markachirinakaxa chikancht’asiwipa,
ayllu wayn tawaqunakampi chika,
pachasama mayijt’awina jan
walt’awinakapata, ukhampachasa,
yatigillgaxa janiwa aka ayllu markachiri
ukaru unt’ayatakiti, ukampirusa maysata
uit’ayatawa, nayriri ukhamanapataki
ukhamaraki ayllu jaginakana ukhama
munafnanakaparu llakisiyafnataki.

Aka aruskipawixa utt’ayatawa khitinakatixa
nayra pachatpacha jaqunukuta, ukatxa
allyu markanakaxa, ayllu warminakaru
ukhamaraki aylla waynanakaru ufit’ayapxiwa.
Ukhamaraki, pachamamaru arxatirinakaru
jagin yagananakana arxatana utt’ayaraki,
ayllu jaginakana irpirinakapawa, ayllu
wayn tawaqunakasa ukhamarakiwa. Wali
askiw ayllu wayn tawaqunakana aka
yanaka unfjafanxa chikancht’asipxanapa,
yatiyawinaka ukhamaraki yatiyawi
thakhinchawimpi ukhamaraki kunaymana
lurawinakata pachpana.

Sapa markaxa ufacht’ayafnapawa jani
ch’amt’ata ukhamaraki jak’achasifataki
yatiyawi tagpacha markachirinakaru, yatiyata
wakisirinakampi pachamamaru ukhamaraki
ya utjirinaka pachayatxatatanaka,
akankirinaka, ghanakamachinaka,
ukhamaraki nayraru sartayafataki yatiyawi
arxatawiru.

Escazi Amtaxa ukan 7 Amtachinupaxa
pachawjana amtawinakapanxa ukankawi
uistaydwiru  unt’ayatawa, unacht’ayiwa
sapa markaxa ukankadwi ukanakaruwa
askichanafapawa, ukaxa jagjata
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las caracteristicas sociales, econdmicas,
culturales, geograficas y de género. Cada
pais tendra que promover la valoracion del
conocimiento local, el didlogo y la interaccion
de las diferentes visiones y saberes en el
desarrollo de la consulta.

Para los jovenes indigenas, la referencia a
la educacién y formacion del Articulo 10 es
importante porque son ellos quienes difunden
los derechos ambientales en sus propios
idiomas locales. El apoyo al desarrollo de
capacidades desde la experiencia local de
la juventud indigena debe ser un accionar
inmediato.
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ufinagawinaka, yatiwakichanaka,
pachachiganaka ukat yaghapura
ukanakaru yaqafapawa. Sapa markaxa

ch’amanchanapawa chaninchawi akankiri
yatinata, aruskipawi ukhamaraki Jaqi
unacht’awipajaqinakaxayatichatanakapampi
ukhamaraki yatifanaka ukanakaxa sikt’awi
lurafnataki.

Ayllu waynanakatakixa, 10 Amtachinuna
yatichawipata ukhamaraki yatichawi tugita

ukaxa wali askiwa kunatixa jupanakaxa
pachawjana  arxdwinakaxa jupanakana
akankiri arunakapanxa yatiyapxiwa.
Yanapt’awixa yatiwinakana wayn

tawaqunakana ayllunakana ukanakata ma
jank’aki jagxat arsuri ukhamanapawa.



Recomendaciones Finales

Tukuyata Iwxt’anaka

La proteccion de los territorios indigenas es
fundamental para enfrentar la crisis ambiental
y garantizar los derechos humanos de los
Pueblos Indigenas. Los efectos del cambio
climatico afectan primero y directamente
a los Pueblos Indigenas, que sufren
inundaciones, sequias y donde las plantas
medicinales y las cosechas desaparecen. A
pesar de ser las primeras victimas del cambio
de las temperaturas, los territorios indigenas
juegan un rol importante en la mitigacion
y adaptacion al cambio climatico. Son los
bosques, rios, lagos, llanos y montafias de
los Pueblos Indigenas que aun conservan
la biodiversidad y capturan emisiones de
efecto invernadero.

Los efectos del cambio climatico, de manera
directa, inciden en las formas de produccién,
en la alimentacién, en la vida de la poblacion
en general, pero, son las y los jévenes
indigenas, que, con mayor crudeza, enfrentan
la crisis del cambio climatico, porque se
ven obligados a migrar, a dejar sus tierras
y territorios, y quienes se quedan y afrontan
cémo la Madre Naturaleza va cambiando. La
juventud conlleva la energia, por naturaleza,
para continuar viviendo y buscando las

Yurir uraginaka ayllu jaginakata jark’aganaxa
wali wakiskiriwa  pachamamaru jan
walt’ayafataki ukhamaraki jupatsayt’ana
jagin arxatdwinaka ayllu marka jaginakata.

Nayra pacha mayjt’awinakana jan
walt’awinakapaxa nayragataxa ayllu
jaginakana ukanakaruwa jan walt’ayi,

jupanakaxa uma jalsunaka, wana pachanaka
t’aghisiwayapxi ukata kawkhantixa qulla
quganakasa yapuchafasa chhaqgt’aski.
Nayriri jan walt’ayata unjasipkchisa, yurir
uraginaka ayllu jaginakaxa t’akuréwi ukata
pachasama myijt’ayiri ukaru askichafanxa ma
jach’a lurawiwa utji. Ukanakaxa quganaka,
jawiranaka, qutanaka, pampanaka ukata
ayllu jaginakana qullunakapawa  wali
kastajakdwita fianghasamanaka ukanakaru
katuntapxi.

Pachasama mayjt’awinakaxa,
juk’'ampinchasina, lurananakaru,
mangq’anaru, tagpach jagichawi sarnagawiru
chhaqgtayanapataki, ukampisa, ayllu
waynanakawa, jupanakaxa juk’ampi
ch’amampiwa pachasama  mayjt’awina
jan walt’awiparuxa saykatapxi, kunatixa
jupanakaxa yagha chigaru sarxafnatakiwa
wayt’atapxi, uraginakapata ukhamaraki yurir
uraginakapa jaytanataki, ukata khitinakatixa
ghiparapki  ukata  kunjamsa  taykaxa
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formas de relacibn mas armoniosa con la
Madre Naturaleza, a través de su identidad,
de su espiritualidad, de su fortaleza por la
defensa de sus tierras y territorios, aguas y
recursos.

El involucramiento directo de la juventud
indigena es esencial para la defensa de
nuestros pueblos. Por ello, el presente
contenido busca incentivar y sensibilizar,
para lograr una mayor participacion plena,
efectiva e informada de las juventudes
indigenas. Es importante conocer estos
instrumentos  internacionales y desde
la experiencia local y nacional, poder
interactuar y responder sobre la base y
fundamento de los conocimientos indigenas,
heredados desde los ancestros. Desde sus
organizaciones y gobiernos indigenas, la
juventud debe ser la primera en impulsar la
participacion de los Pueblos Indigenas.

La Red de Jovenes Indigenas es una
plataforma creada por jévenes para apoyar
a jévenes. El Manual nace del conocimiento
y experiencia de nuestros miembros en los
espacios internacionales. Nuestro objetivo
es compartir el conocimiento que hemos
adquirido para que sirva de apoyo a nuevas
y nuevos jovenes que quieran participar en la
proteccién de la Madre Tierra. Que esta sea
una herramienta para avanzar en el camino
por la defensa de la tierra y el territorio.
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mayijt’aski uk ufjapxi. Wayn tawaqunakax
ch’ama, pachamamarjama, jakaskakifataki
ukhamaraki Pachamamampi juk’'ampi
suma apasiianaka thaghanataki, jaqikikipa
tuqi, ajay tuqita, ch’amapa uraginakaparu
ukhamaraki yurir uraginaka, uma ukata ya
utjirinakaru arxatafataki.

Ayllu wayn tawaqunakana ukankawi ukaxa
jiwasana jaginakana arxatafatakixa wali
wakiskiriwa. Ukatwa, aka yatinwakichataxa

ch’amanchanfataki, juk’amp jach’a
phughata, askinjama ukata yatxatata
ukankawi ayllu wayn tawaqunakana

jikxatafataki. Aka angasuyuta ya utjirinaka
yatinaxa wali askiwa ukhamaraki akankiri

sarnagdwi  ukhamaraki  suyunkirinakata,
ukhamaraki jaysafia yatinanaka ayllu
jaginakampi, nayra achachilanakata
katugata. Tantachawinakapata ayllu
jaginakaxa jilirp’iginchirinakapatxa,

wayna tawaqunakaxa nayrir kutiwa ayllu
jaginakana chikancht’asipxanapataki
ch’amanchapxanapa.

Tama Tawaq waynanaka ayllunakaxa ma
plataforma ufistayatawa, wayn tawaqunakata
jupanakaru yanapt’anataki. Irpirpankaxa
angasuyu tuginakaxa ukana jiwasana
jaqitaypinkirinakasana yatinanakapata
ukhamaraki sarnagawinakapatwa
yuriwayi. Jiwasan amtasaxa kuna
yatinanaktixa jikxatawayktana ukanaka
unt’ayafhawa, machaga wayn tawaqunakaru
yanapt’anataki, jupanakaxa Pachamama
jark’agasinapatakiwa chikancht’asina
munapxi. Aka wuraqgiru yurir uraginaka
arxatanatakixathakina nayraru sartanatakiwa
yanapt’anapatakipa.



Herramientas para la resistencia indigena y defensa de la Madre Tierra

Recursos

INSTRUMENTOS INTERNACTONALES

« Declaracion Universal de Derechos Humanos
o https://www.un.org/es/about-us/universal-declaration-of-human-rights

+ Pacto Internacional de Derechos Civiles y Politicos
o https://www.ohchr.org/sites/default/files/ccpr_SP.pdf

« Pacto Internacional de Derechos Econdémicos, Sociales y Culturales
o https://www.ohchr.org/sites/default/files/cescr.pdf

« Convenciodn Internacional sobre la Eliminacion de todas las Formas de Discriminacion Racial
o https://www.ohchr.org/sites/default/files/cerd_SP.pdf

«  Convencién sobre la Eliminacion de Todas las Formas de Discriminaciéon contra la Mujer
o https://www.ohchr.org/sites/default/files/cedaw_SP.pdf

« Convencion contra la Tortura y Otros Tratos o Penas Crueles, Inhumanas o Degradantes
o https://www.ohchr.org/sites/default/files/cat_SP.pdf

« Convencion sobre los Derechos del Nifio
o https://www.ohchr.org/sites/default/files/crc_SP.pdf

« Convencidn Internacional sobre la Proteccién de los Derechos de Todos los Trabajadores
Migratorios y de sus Familiares
o https://www.ohchr.org/sites/default/files/cmw_SP.pdf

« Convencidn Internacional para la proteccién de todas las Personas contra las Desapariciones
Forzadas
o https://www.ohchr.org/es/instruments-mechanisms/instruments/international-convention-
protection-all-persons-enforced

« Convencién Internacional sobre los Derechos de las Personas con Discapacidad
o https://www.un.org/esa/socdev/enable/documents/tccconvs.pdf

« Convenio sobre Pueblos Indigenas y tribales nim. 169 de la Organizacién International del
Trabajo
o https://www.ilo.org/dyn/normlex/es/f?p=NORMLEXPUB:12100:0::NO::P12100_
INSTRUMENT_ID,P12100_LANG_CODE:312314,es

+ Declaracion de las Naciones Unidas sobre los derechos de los Pueblos Indigenas
o https://www.un.org/esa/socdev/unpfii/documents/DRIPS_es.pdf

127



Manual para Jovenes Indigenas sobre sus Derechos Territoriales

MECANTSMOS DE PARTICTPACION Y OBSERVANCIA PARA PUEBLOS INDIGENAS

Organos de tratados de derechos humanos
o https://www.ohchr.org/es/treaty-bodies

Foro Permanente de las Naciones Unidas para las Cuestiones Indigenas
o https://www.un.org/development/desa/indigenous-peoples-es/sesiones-del-foro-permanente.
html

Mecanismo de Expertos sobre los Derechos de los Pueblos Indigenas
o https://www.ohchr.org/es/hrc-subsidiaries/expert-mechanism-on-indigenous-peoples

MATERTALES Y PUBLTCACTONES

Recuerda que puedes encontrar mas materiales y publicaciones sobre jévenes indigena en la pagina
de la Red de Jovenes Indigenas
o https://www.reddejovenesindigenas.com/projects-minimalist

Paquete de herramientas para jovenes activistas por el clima, UNICEF
o https://www.unicef.org/lac/paquete-herramientas-accion-climatica

Herramientas de International Land Coalition (solo en inglés)
o https://www.landcoalition.org/es/explore/our-work/indigenous-peoples/

128






Red de Jovenes Indigenas de Latino América y el Caribe

Con el apoyo de:

INTERNATIONAL

LAND

COALITION

2 | NIA
7%~ | TERO




