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I ntroduccion

Los pueblos indigenas del mundo y principamente los de América Latina han
cabal gado desde lainvasion espafiola en medio de un sin fin de problemas. La lucha por
el reconocimiento ala diferencia es una lucha histérica y data desde la misma invasion.
En & Sur, en territorio Inca: Atahualpa, Tupac Amaru, Tupac Katari; en € Centro, en
territorio maya: oxib’kigl Kgji’ Imox, Belgieb’ TZ'i, Usumanch’e, Belgjeb’ Kat y otros,
comenzaron a encarar alos esparioles con €l fin de recuperar €l territorio ancestral.

Los conceptos filosoficos y teoldgicos de ese tiempo, sobre todo los contenidos de la
filosofia platonica, como € duaismo: espiritu-aAma, humano-inhumano, salvaje-
civilizado, ser—no ser, fueron los fundamentos para justificar la invasion, conquista y
cristianizacion de los pueblos indigenas en 1492, argumentando gque por no conocer a
Dios de los Cristianos, eran incivilizados y habia que cristianizarlo paracivilizarlos.

Los repartimientos y encomiendas y que luego se transformaron en haciendas,
huasi pungos y/o fincas en la época republicana, fueron los mecanismos e instrumentos,
utilizados primero por los conquistadores (espafioles, portugueses, ingleses, etcétera) y
luego por los llamados criollos, mestizos o ladinos, para la expropiacion del territorio
indigena y sus recursos, convirtiendo a los pueblos indigenas tanto hombres como
mujeres, en mano de obra barata adjudicandole la caracteristica de colono,
huasipunguero o jornalero.

Después de esta etapa de |a historia de los indigenas, una historia impuesta y sufrida, se
inician nuevas formas de lucha que culminan en algunos paises, como Ecuador y
Bolivia con programas de Reforma Agraria y en otros paises como Guatemala,
Colombia, Nicaragua, EI Salvador, con una gran cantidad de muertos y cementerios
clandestinos, testigos de la violencia de |os poderosos en contra los débiles y excluidos.

Las movilizaciones de |os pueblos y naciones indigenas por lograr su autodeterminacion
y autonomia no se detienen. Bolivia, Ecuador, Chile, Colombia, Guatemala, sobre todo
México inauguran nuevas formas de levantamientos indigenas y esto provoca de alguna
manera una cobertura internacional en la discusiéon del temaindigena.



Laluchadelosindigenasen € contexto internacional

Los conflictos de liberacion nacional en los afios de 1960, fueron € marco para que se
comenzaraaimpulsar lalucha contra el racismo y la discriminacion. En 1957 en el seno
de la Organizacion Internacional del Trabajo’ se firma el Convenio 107, que impulsaba
la integracion de los indigenas a Estado Nacional. En 1964 en e sistema de las
Naciones Unidas se firma la Convencion Internaciona contra todas las Formas de
Discriminacion Racia. Es aproximadamente en esta época cuando el gran Jefe Sestle,
llega ala sede de las Naciones Unidas a denunciar la destruccion constante de su medio
ambiente por parte de los gobiernos.

Los constantes actos de etnocidio y genocidio en contra de comunidades indigenas del
mundo, inaugurd una importante etapa de la lucha de los pueblos indigenas del mundo.
Instituciones como la Cruz Roja Internacional, comenzaron a buscar la forma de aplicar
los Convenios de Ginebra de 1949, sobre todo el articulo 3 comun a los convenios. Esto
daba € marco para denunciar las violaciones a los derechos humanos en e mundo,
sobre todo en Centroamérica, en donde comunidades enteras de poblacién de origen
maya (Guatemala) y de misquitos en la Costa Atlantica de Nicaragua eran vilmente
masacrados. Algunos paises como Guatemala que estuvo siempre bajo observacion de
las naciones unidas, con las figuras de expertos independientes.

Este marco, abrié e espacio para que organismos como American Watch, Amnistia
Internacional, Humanan Rigth Watch, y en € caso de Guatemaa la Representacion
Unitaria de la Oposicion Guatemalteca (RUOG), instancia formada por diferentes
agrupaciones politicas en € exilio, entre ellos € ex decano de la Facultad de Medicina,
Rolando Castillo Montalvo y a la dirigente maya Rigoberta Menchu, presionaron a la
comunidad internacional aver con otros ojos el conflicto guatemalteco.

Anteriormente a esto, en 1971, como una muestra de cambio, misioneros, antrop6logos,
cientistas sociales del mundo, inauguraban una nueva etapa para los pueblos indigenas,
este acontecimiento se llamaria Barbados | y que continla con Barbados 11 y € 111 en
1995. Estos acontecimientos le daran mayor fuerza a la discusion sobre el temaindigena
en e marco internacional. Esto se pensaba que cambiaria la concepcion que se tenia
sobre los indigenas en el mundo académico y politico.

No hay que dgjar por un lado los cambios provocados por el Concilio Vaticano 11, las
Conferencia del Episcopado Latinoamericano de Medellin y Puebla, que permitiera que
un grupo de sacerdotes, religiosas, laicos, comenzaran a cuestionar a la iglesia
institucional y se vinculara mas con e pueblo, de aqui nacen instituciones como €l
CIMI de Brasil, CENAMI de México, en donde alaluz de la Filosofia de la Liberacion
y la Teologia de la Liberacion, impulsada por Gustavo Gutiérrez, Leonardo Boff,
Clodovis Boff, Jon Sobrino, Ignacio Ellacuria y algunos académicos como Leopoldo
Zea, Bonfill Batalla, comenzaran a hacer una opcion por los pobres, releyendo la Biblia
desde & marxismo. Este acontecimiento daria como resultado € empoderamiento de
estos andlisis por laiglesia, impulsando asi la llamada “inculturacion del evangelio” que
Nno era Mas que un nuevo proceso de cristianizar a los “indios’, como lo demuestra el

! El mérito delaOIT esque fue el primer organismo internacional que trata el temaindigenay lo hace
desde 1957 con el convenio 107.



documento de la conferencia episcopal de Guatemala “500 afios Sembrando el
Evangelio”.

De estos esfuerzos algunos fueron utilizados por los propios indigenas, para crear un
cuerpo de dirigentes, este es € caso del movimiento indigena del Ecuador que con €
apoyo de monsefior Proafio forma a un grupo de lideres indigenas. En Guatemala un
grueso numero de catequistas se vincularon poco a poco a movimiento insurgente. En
Meéxico, fue importante el apoyo de lalglesia paralaformacion y toma de conciencia de
los indigenas de Chiapas. Otros, como los programas educativos, programas radiales y
otros en diferentes lugares de America Latina, han fortalecido la actitud paternalista
hacialosindigenas y que hasta el momento no ha permitido su autodesarrollo.

En este marco, se sigue discutiendo € tema indigena pero bajo la proteccion de las
ONGs, y es asi como los propios indigenas acercandose € acontecimiento de los 500
anos presionan a los Estados a abrir espacios netamente indigenas en el seno de las
Naciones Unidas y en el de la Organizacién de los Estados Americanos.

L a década delos pueblosindigenas: logrosy limitaciones

Después del fracaso del proyecto politico indigenista iniciado arededor de 1910 con la
Revolucion Mexicana y que tiene su momento cumbre con el Congreso de Patzcuaro,
Meéxico de 1940 y que dieraorigen ala creacion del Ingtituto Indigenista Interamericano
y la creacion de los ingtitutos indigenistas en cada uno de los paises de América Latina,
gue tenia como objetivo la asimilacién e integracion de los indigenas a los Estados
nacionales, con la propuesta de Manuel Gamio en México, Mariategui en Peru, Joaquin
Nova en Guatemala y otros indigenistas, se inicia una nueva etapa para los pueblos
indigenas a partir de 1970.

Esta propuesta suele [lamarse “indianismo” gue tiene como espacio de elaboracion los
encuentros de Barbados | y |1, en donde figuras como Bonfil Batalla en México, Fausto
Reynaga en Bolivia, Antonio Pop en Guatemala, Guzman Bdckler, promueven un
proceso en el que serian los indigenas quienes comenzarian hablar por “ellos mismos’.
En cada uno de los paises hardn su aparicion figuras importantes que le darén un giro
importante a tema indigena. El indio dgjaba de ser un “problema’ como lo veria
indigenismo, y se convertiria en su sujeto politico importante para los cambios que se
pensaba perpetuar en |os paises.

Este proceso es también abanderado por intelectuales vinculados con la teologia y la
filosofia de la liberacion (Dussdl, Villoro, Roig, entre otros) y de aqui nacera los
principios de una filosofia latinoamericana, que hasta e momento sigue siendo una
dternativa de andlisis, pero como lo dice, Fornet-Betancourt en su libro “Critica
Intercultural de la Filosofia Latinoamericana Actual, que es una filosofia que sigue
hablando en “espafiol y portugués’.

Los afios de 1970, servird para sentar las bases de un encuentro entre el marxismo y las
comunidades indigenas y tendran su punto culminante en el conflicto armado de
Guatemala (1962-1996), el alzamiento zapatista de 1994, y otros momentos politicos en
la vida de los latinoamericanos. Desde alli se comenzaran a discutir temas como:
conciencia de clase, conciencia énica, clandestinidad y otros, los cuales permitira e
avance de los principios reivindicativos de los indigenas.



Los afios de 1980 se convierten en un tiempo fundamental en la vida de los indigenas
latinoamericanos, sobre todo en aguellos paises como Guatemala y Bolivia, donde son
la mayoria, se comienza a pensar en términos de multiculturalidad y por otros se acufa
en concepto de la inculturacion sobre todo en el nivel religioso. De esta época salen a
luz los primeros documentos sobre derechos especificos y colectivos de los pueblos
indigenas, como el documento de la Mesa Maya de Guatemala de 1985. Estos afios
sirvieron para seguir discutiendo el marco internacional de los pueblos indigenas, € que
habia sido ya discutido en Barbados I. Entre estas discusiones estaba la de exigir alas
Naciones Unidas abrir un espacio propiamente indigena y mecanismos de consulta
directa hacialos pueblos indigenas.

Acercandonos a la conmemoracion de los 500 afios de presencia extranjera en la region
latinoamericana, (que para agunos puede ser redundante, pero no se puede dgjar a un
lado porgue es fundamental para la situacion de los pueblos indigenas), en el afio de
1989° en Bogota, y apoyados por el avance del planteamiento de autonomia y
autodeterminacion de los pueblos, en e marco del Primer Encuentro Latinoamericano
de Organizaciones Campesinas e Indigenas, se lanza la convocatoria para realizar la
denominada “ Camparia 500 afios de Resistencia indigena 'y Popular” (Fornet-Betancour
2004:25). En el segundo encuentro celebrado en Guatemaa en 1991, se asume €
nombre de “Campafa 500 Afios de Resistencia Indigena, Negra y Popular”, luego se
realiza el tercer encuentro en Managua, Nicaragua en 1993. Estas reuniones tienen
como gje de denuncia a respeto de las identidades y el derecho a la autodeterminacion
de los pueblos.

Fue en este escenario politico cuando se propone en Quito, Ecuador e lanzamiento de
una mujer indigena a premio Nobel, saliendo electa Rigoberta Menchu Tum, como un
medio de solidaridad con el pueblo guatemalteco quien estaba sufriendo un conflicto
armado, el premio se le otorga en € afio de 1992. Por otro lado, se solicita a las
Naciones Unidas un afio Internacional para los Pueblos Indigenas, € resultado es que €l
ano de 1993 se le declarara como Afio Internacional de las Poblaciones Indigenas del
Mundo.

Este afio seglin €l andlisis de intelectuales tanto indigenas como no indigenas, deberia
permitir mejores relaciones con los Estados, mejorar las condiciones de pobreza, salud,
educacion y reconocimiento de las poblaciones indigenas y mejorar la cooperacion
internacional, a nuestro parecer 1o Unico que se logré de todo esto, fue € apoyo de la
cooperacion internacional y que a pesar de que ayudd en materia econémica a las
organizaciones indigenas, paternalizdé demasiado las luchas reivindicativas de los
pueblos indigenas..

Al finalizar este afo, los indigenas exigen a las Naciones Unidas (porque no
consideraban suficiente un afio), diez afio dedicados a los pueblos indigenas y es asi
como la Asamblea General de las Naciones Unidas, decidio declarar una década para
los pueblos indigenas, que iniciaria el afio de 1994 y terminard el 10 de diciembre del
2004. Se sefiala el 9 de agosto como dia internacional para los pueblos indigenas como

2 Esimportante recordar que es en este afio cuando la Organizacion Internacional de Trabajo —OIT-,
aprueba el Convenio 169. Este convenio se convierte en un nuevo instrumento de lucha de los pueblos
indigenas.



un homenaje ala primera reunion del grupo de Trabajo sobre las Poblaciones Indigenas
de la Subcomisién de Promocion y Proteccion de los Derechos Humanos.

Década de los pueblos I ndigenas

Esta década tenia como meta: consolidar la cooperacién internacional para solucionar
los problemas a los que se enfrentan los pueblos indigena en éreas tales como los
derechos humanos, el ambiente, e desarrollo, la educacion y la salud. Ademas de
mejorar las relaciones con los propios Estados Nacionales, mas sin embargo, €l Relator
Especia paralos Derechos de los Pueblos Indigenas “ Rodolfo Stavenhagen, afirma que
"con la Década Internacional que finaliza este afio no acaban las violaciones de
derechos contra la poblacién indigena’'. Segin Stavenhagen, la situacion esta "en punto
muerto” y la discriminacion es algo "todavia comun en las comunidades locales”, por |o
gue seria necesaria la celebracién de una segunda década de |os derechos indigenas para

continuar llamando la atencion sobre esta problemética y consolidar acciones.

"Las poblaciones indigenas de todo e mundo son e sector mas marginado de la
sociedad, victimas de discriminaciéon y prejuicios que se perpetiian con los afios. A
pesar de la existencia de legislaciones que los protegen, los derechos de estos pueblos
son con frecuencia denegados en la practica’, explicael relator de la ONU, que también
advierte del efecto de empobrecimiento que supone para las comunidades el hecho de
abandonar sus tierras ancestrales a causa de la desproteccion de los Estados y las
acciones de las empresas interesadas en sus  recursos  naturales.

Los més perjudicados en esta realidad son las mujeres y los nifios indigenas, que
afrontan importantes obstaculos para acceder a servicios basicos sanitarios y a una
educacion de calidad. Tanto los menores como las mujeres sufren las consecuencias de
la migracion a las ciudades y estan expuestos al tréfico de personas, los conflictos
armados y la explotacion sexua y laboral, afiaden desde la Comision de Derechos
Humanos de Naciones Unidas’2.

El 28 dejulio del afio 2000, se crea el Foro Permanente Sobre las Cuestiones Indigenas,
que tiene entre sus funciones: “ser el 6rgano asesor del Consegjo Econdémico y Social, en
los temas relacionados con e desarrollo econdémico y social, la cultura, el ambiente, la
educacion, la saud y los derechos civiles y politicos. Ademas de impulsar la
sensibilizacion, promocionar la integracion y coordinacion de todas las actividades
relacionadas con las cuestiones indigenas dentro de la ONU, preparar y difundir la

informacion acerca de |as cuestiones indigenas” .

Como dijera Stavenhagen, que en este escenario también se ha logrado |a ratificacion
del Convenio 169 de la OIT, la apertura de temas indigenas a nivel internacional como
derechos indigenas, biodiversidad, propiedad intelectual, reformas a las constituciones
nacionales como Colombia y Ecuador, € reconcimiento de la multiculturalidad y
pluriculturalidad en lo discursos oficiales de los gobiernos, pero hasta alli només. La
situacion de los pueblos indigenas sigue siendo “indigenizado”, es decir en muchas
veces abanderado por los “no indigenas’, que sin menospreciar su trabajo hasta el

% Stavenhagen, Rodolfo, Década perdida para los pueblos indigenas, documento circulado por Internet.

* Guinand, Michel, presentacion Foro Permanente en el Marco del Proyecto “Derechos Humanos y
Pueblos Indigenas” PNUD-Ecuador, 2004.



momento no han comprendido que |a lucha de los pueblos indigenas es permitir que nos
deglen hablar por nosotros mismos.

Es muy comun escuchar a las ONG que ahora es rentable “llamarse indigena’, pero a
veces es més rentable hablar “por los indigenas” como es la préactica tradicional de
algunas ONGs y de algunas agencias de cooperaciéon. A pesar de esto se han abierto
espacios en organismos internacionales como la OIT, ONU, OEA, Agencias de
Cooperacion, etc., en donde ya existen funcionarios indigenas, pero muchas veces
realizando |as tareas impuestas por |os objetivos de las mismas instituciones y no de los
puebl os indigenas.

Se ha impulsado para que €l presidente del grupo de trabajo sobre pueblos indigenas
que esta discutiendo € Proyecto de Declaracion Americana de las Poblaciones
Indigenas de la OEA, sea un indigena y actualmente esta en las manos del dirigente
maya kiche Juan Leon. También se ha exigido la participacion indigena en el Comité de
la Convencion Internacional para la eliminacion de todas las formas de discriminacion
racial -CERD- y en otros espacios que anteriormente se hacian por mediadores no
indigenas.

Por otro lado, se han creado instituciones gubernamentales con énfasis en temas
indigenas, como: comisiones indigenas, comisiones sobre racismo, secretarias
indigenas, programas de educacién bilingle intercultural, programas de salud indigenas,
etc., pero el impacto ha sido muy pobre, a pesar de estar dirigido por indigenas no ha
tenido el empuje necesario para aliviar los sufrimientos de las poblaciones indigenas.

Se han creado programas de estudios: diplomados, maestrias, doctorados, en materia
indigena, pero siempre dirigido por los llamados “expertos’ y con un contenido nunca
discutido por indigenas, sino o que supuestamente va a servir a los indigenas. Es en
estos espacios académicos como el de las ONGs en donde se ha estado gestando una
nueva etapa del indigenismo y que tanto Héctor Diaz Polanco® y Victor Breton®
[lamarén “neoindigenismo” o “indigenismo etn6fago” o como se le llamaréa en Bolivia
“etnofagia cultural”.

Ante esto se comienza a gestar un nuevo indianismo, impulsado por indigenas
intelectuales y académicos y proceso que llevarian adelante las universidades indigenas
como la universidad “Interculturalidad para los Pueblos Indigenas’ de Ecuador, la
universidad “Indigena de Bolivia’, la universidad “Maya de Guatemala’ y otros
espacios que se estan impulsando para €l beneficio de los pueblos indigenas, como
centrosinvestigacion y editoriaes indigenas.

Visién de futuro paralos pueblosindigenas:

El indigenismo, el marxismo, las politicas de |os gobiernos de turno, las ONGs, centros
académicos (universidades, centros de investigacion) y otros espacios no indigenas que
han implementado proyectos en territorios indigenas, sin menospreciar 1os proyectos
gue otras instituciones llamadas “aliadas’ han hecho a favor de los pueblos indigenas,
en su mayor parte nos han paternalizado, esencializado y romantizado. Incluso aguellos

® Diaz-Polanco, Héctor, La Rebelion zapatista y la autonomia. Siglo XX I, México, 1997.
® Bretén Solo de Zaldivar, Victor, Cooperacion al desarrollo y demandas étnicas en los Andes
ecuatoriano, FL ACSO-Ecuador, 2001.



proyectos de avanzadas como los Foros Social Mundial, € | Foro Social Américas
realizado en el mes de julio del 2004 en Quito, Ecuador, asumieron el tema indigena
demasiado tibio, no le dieron el espacio necesario y nuevamente el tema se discutio en
el marco de una agenda de izquierda internacional .

Los otros espacios “supuestamente” dirigidos por indigenas como € Il encuentro
Continental de Pueblos Indigenas realizado también en Quito, Ecuador en €l mes de
julio del 2004 unos dias antes del Foro Social Américas, en donde se pensaba salir con
un programa de trabajo continental para los pueblos indigenas quedo en el vacio. Por
otro lado, la reunion que tuvo lugar en el mes de octubre del 2004 en Quito, Ecuador,
convocado por la Coordinadora de las Organizaciones Indigenas de la Cuenca
Amazénica—COICA-, el Consgo Indigena de Centroamérica—CICA-, € Fondo para €l
Desarrollo de los Pueblos Indigenas de América Latina y e Caribe, con apoyo de
agencias de cooperacion como la GTZ de Alemania, en donde se evaluaba nuevamente
el decenio, algo que “supuestamente” iba a suceder en la Il Cumbre Continental, estas
dos actividades dgjan a descubierto la division, incluso continental, que hay en €
movimiento indigena’.

L os espacios conquistados hasta el momento, que aunque no han sido tan contundentes
y gue podria ponernos a pensar como dice €l Relator de Pueblos Indigena, que fue una
década perdida para los pueblos indigenas, puede ser mucho peor, si no resolvemos
nuestras diferencias ideoldgicas, que no permite construir un proyecto comun, como se
pensaba en Barbados | y |1 0 como se manifestaba en los encuentros de las Campaiias
Continentales Indigena, Negra y Popular (Colombia, Guatemala y Nicaragua). Estos
espacios, entre otros, son el reconocimiento de los derechos colectivos en las
constituciones tanto de Ecuador como de Colombia, exigir el cumplimiento de acuerdos
como el Acuerdo sobre Identidad y Derechos de los Pueblos Indigenas (Guatemala), €l
Acuerdo de San Andrés de Larraizar (México). El cumplimiento con |os compromisos
gue emanan de laratificacion del Convenio 169 en cada uno de los paises ratificantes. O
los espacios ganados en la Corte y la Comision interamericana de los derechos
Humanos, que ha comenzado a conocer casos de violaciones a los derechos colectivos,
como €l caso del “Pueblo Sarayaku” de la region amazonica del Ecuador.

El futuro del movimiento indigena, puede ser mucho més dificil o bien podria seguir
pensandose que & movimiento indigena ha llegado a su fin, como reza €l titulo de un
articulo de lleana Almeida®. O como lo manifiestan lideres de comunidades tanto del
Ecuador y Guatemala, a afirmar que los lideres se han quedado en la ciudad y ya no
han vuelto a las comunidades, si no construimos un proyecto mas articulado y definido.

Con las politicas antiterroristas del gobierno de los Estados Unidos, con |os proyectos
del Plan Puebla Panama (para la region mesoamericana) o € Plan Colombia (para la
region andina) o con las respuestas de los Estados de crear 1o que [lamo “pequefios
espacios indigenas’®, un movimiento dividido puede ser presa f&cil de los grupos de

" Cabe resaltar gue en la Cumbre, participaron arededor de 400 dirigentes indigenas de varios paises de
América Latina, entre hombres y mujeres, la mayoria de base y en la reunién de octubre, participaron
lideres urbanos de latalla de Victor Hugo Cardenas, Nina Pakari, entre otros.

8 Almeida, Ileana, ¢El movimiento indigena ha llegado a su fin?, mimeografiado.
® Como la Comisién Ejecutiva contrael Racismo de Guatemala, CODENPE y Prodepine en Ecuador y
otras oficinas en cada uno de los paises.



poder tanto econdmicos, politicos como militares, esto se demuestra con €
fraccionamiento de la Confederacion de Nacionalidad Indigenas del Ecuador —
CONAIE- en Ecuador y que ya fuera experimentado en Guatemaa con la
desarticulacion de la Coordinadora de Organizaciones Mayas de Guatemala —
COPMAGUA-. Hay que recordarse gue los documentos de Santa Fe son una muestra de
la necesidad y urgencia del gobierno norteamericano de desarticular o cooptar a
movimiento indigena de América Latina.

Aungue esto no puede funcionar si no se presiona a la comunidad internacional, sobre
todo a las Naciones Unidas y a la Organizacion de los Estados Americanos, para la
aprobacion de los dos proyectos de declaracion de los derechos de |os pueblos indigenas
tanto la Universal como la Americana como lo hicieron hermanos y hermanas indigenas
el 29 de noviembre de este afio, a declararse en “Huelga de Hambre” para reclamar a
los Estados |a pronta atencion a esta demanda.

En Conclusion:

Los avances de esta década son insuficientes para |os pueblos indigenas, sobre todo por
la carga de cientos de afos de sufrimiento, de explotacion y de opresion, pero los
espacios ganados 0 conquistados no son una dédiva de ningun gobierno y ni de ningdn
organismo internacional, es unalucha de un gran pueblo, pero que tienden a desaparecer
0 caer en una moda, como estd ocurriendo actualmente con el proyecto politico
multicultural o pluricultural, que esta terminando como otro proyecto indigenista mas.

El movimiento indigena latinoamericano, sin pensar en un pan-indigenismo, debe
articular esfuerzos tanto en plano nacional como internacional, con otros sectores de la
sociedad civil, pero principalmente inter-organizaciones indigenas, asi evitar la crisis
actual que esta viviendo € movimiento indigena ecuatoriano a raiz de la cooptacion de
lideres de parte del gobierno de turno.

Se debe pensar que € movimiento indigena no lo conforman solo organizaciones, ni
tampoco agquellos que nacieron de la izquierda, sino es un conglomerado gque puede
estar conformado por organizaciones, comunidades, pueblos, naciones, personalidades
(académicos, intelectuales, artistas, etc.), hombres, mujeres, nifios, nifias, jévenes,
sefioritas, ancianos y ancianas que luchan por una causa comun y esta causa no solo es
por €l reconocimiento étnico, sino también para lograr derrumbar € “muro de la
pobreza’.

Solo un movimiento que tenga enraizados su conciencia énica y que tiene sus
fundamentos en los consgos de los abuelos y que quiere recuperar y desarrollar sus
formas propias de espiritualidad, su forma de hacer politicay relaciones sociales y con
una capacidad de didlogo y diplomacia, va a ser capaz de enfrentar todo los obstacul os
gue ponen los grupos de poder, las naciones poderosas, a través de sus instituciones
tanto de desarrollo, como académicas, espirituales, politicas y militares.

A llegarse € nuevo Bagtun, segin el calendario de los mayas y que sucede cada 400
anosy que terminaen el afo 2012, se esperaria caminar hacia una descol onizacion tanto
politica, social, cultural, espiritual y econdmica, pero primero tiene que haber una
descolonizaciéon del pensamiento de todos los indigenas, a fin de ya no caer en los



folklorismo o como dijera un intelectual maya, no caer en latrampa de los “homenagjes”
gue embrutecen lamente y €l espiritu de los indigenas.

Homengjes que son dirigidos por las iglesias, partidos politicos, centros académicos,
ONGs, movimientos sociales supuestamente vinculados con los indigenas, Estado,
oficinas intergubernamentales, agencias de cooperacion internacional y otros espacios
creados con e “supuesto” fin delograr laliberacion de los indios. Es decir, saber definir
en este momento quienes con nuestros aliados y quienes se aprovechan de nosotros.

Finalmente, si se llegard a declararse otra década mas para los pueblos indigenas, como
es la peticion de algunos, se esperaria que o inicidramos con una mente descolonizada 'y
desalienada, que permita la construccién de verdaderos espacios indigenas y no como
hasta ahora que son espacios mediatizados.

Y Maya Pogomchi, guatemalteco, filésofo, tedlogo y antropdlogo, actualmente estudiante de la Maestria en Ciencias Sociales con
especializacion en Estudios Etnicos en la FLACSO-ECUADOR, docente, conferencista, articulista'y ensayista en temas relaciones
con pueblos indigenas, como: multiculturalismo, interculturalidad, derechos humanos y pueblos indigenas, cosmovisién indigenas,
movimientos indigenas, etc. Ha sido consultor de organismos internacionales como: Comité Internacional de la Cruz Roja—CICR-,
Oficina del Alto Comisionado para los Derechos Humanos ,OACDH- en Guatemala, del PNUD. Este ensayo es un avance de la
investigacion de tesis “la participacion del movimiento indigena en la construccion de los Estados multiculturales —Ecuador y
Guatemald'.

“Maya Kiche, guatemalteca, politdloga, cantautora. Ha editado un disco compacto con canciones sobre la cosmovision maya.
Actualmente imparte clases de musica a un grupo de jévenes kichwas de Ecuador.



