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Resumo: A espiritualidade ndo joga um papel central apenas na determinacdo de um local como territ6rio
indigena, mas também no cotidiano de comunidades indigenas. Praticas consideradas triviais por culturas
ocidentais sdo impregnadas de significado espiritual e, muitas vezes, sagrado para essas comunidades. Além disso,
certas condutas, como a remocdo de uma comunidade ou a interdicdo de acesso a um local sagrado,
consubstanciam danos espirituais que podem importar também em violacdo de vérios direitos humanos.
Procurando aproximar-se de um conceito de espiritualidade indigena e identificando a sua previsao no Direito
Internacional, este artigo analisa como a jurisprudéncia da Corte Interamericana de Direitos Humanos trata os
danos & espiritualidade como forma de violagcdo de diferentes direitos humanos previstos na Convencéo
Americana. Reconhecendo as limitagcbes cognitivas proprias de quem nao vive a cultura que pretende
compreender, as autoras deste artigo baseiam-se em revisdo bibliografica para aproximar-se do conceito de
espiritualidade e, além dessa, em revisdo documental para analisar o tratamento legal do tema e a jurisprudéncia
da Corte IDH. O artigo conclui que, quando se trata de povos indigenas, a Corte IDH leva em conta 0 componente
espiritual de diversos direitos da Convencdo e, por vezes, considera que o dano & espiritualidade configura
violacdo a certos direitos. Por outro lado, a Corte ndo chegou a reconhecer a espiritualidade como um direito
humano indigena autbnomo, embora haja espago para esse avancgo.

Palavras- chave: Espiritualidad; Povos Indigenas; Corte Internacional de Direitos Humanos

Resumen: La espiritualidad no desempefia un papel central solo en la determinacion de un lugar como territorio
indigena, sino también en la vida cotidiana de las comunidades indigenas. Practicas consideradas triviales por las
culturas occidentales estan impregnadas de un significado espiritual y, a menudo, son sagradas para estas
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comunidades. Ademas, ciertas acciones, como la eliminacion de una comunidad o la prohibicion de acceso a un
lugar sagrado, constituyen dafios espirituales que también pueden implicar violaciones a varios derechos humanos.
Buscando acercarse a un concepto de espiritualidad indigena e identificando su previsién en el Derecho
Internacional, este articulo analiza cémo la jurisprudencia de la Corte Interamericana de Derechos Humanos trata
los dafios a la espiritualidad como una forma de violacion de diferentes derechos humanos establecidos en la
Convencién Americana. Reconociendo las limitaciones cognitivas propias de aquellos que no viven la cultura que
intentan comprender, las autoras de este articulo se basan en una revision bibliografica para aproximarse al
concepto de espiritualidad y, ademas, en una revision documental para analizar el tratamiento juridico del temay
la jurisprudencia de la Corte IDH. El articulo concluye que, cuando se trata de pueblos indigenas, la Corte IDH
tiene en cuenta el componente espiritual de varios derechos de la Convencidn y, en ocasiones, considera que el
dafio a la espiritualidad constituye una violacion de ciertos derechos. Por otro lado, a pesar de que la espiritualidad
indigena est4 protegida en el corpus iuris internacional sobre los derechos humanos de los pueblos indigenas,
incluso como un derecho autdnomo en la Declaracion Americana de 2016, la Corte IDH ain emplea la
espiritualidad para interpretar los derechos de la CADH de manera casuistica y, a veces, eurocéntrica.

Palabras clave: espiritualidad; Pueblos Indigenas; Corte IDH

Abstract: Spirituality does not only play a central role in determining a place as indigenous territory, but also in
the daily lives of indigenous communities. Practices considered trivial by Western cultures are imbued with
spiritual and often sacred meaning for these communities. Furthermore, certain conduct, such as the removal of a
community or the prohibition of access to a sacred or fishing site, constitutes spiritual harm that can also result in
violation of various human rights. Seeking to approach a concept for indigenous spirituality and identifying how
International Law deals with this issue, this article analyzes how the jurisprudence of the Inter-American Court
of Human Rights treats damage to spirituality as a form of violation of different human rights provided for in the
American Convention . Recognizing the cognitive limitations of those who do not live the culture they intend to
understand, the authors of this article rely on a bibliographical review to approach the concept of spirituality and,
in addition, on a documentary review to analyze the legal treatment of the topic and the jurisprudence of the Inter-
American Court. The article concludes that, when it comes to indigenous peoples, the Inter-American Court takes
into account the spiritual component of several Convention rights and, at times, considers that damage to
spirituality constitutes a violation of certain rights. However, despite indigenous spirituality being protected in the
international corpus iuris on the human rights of indigenous peoples, including as an autonomous right in the
2016 American Declaration, the Court still employs spirituality to interpret the rights of the CADH in a casuistic
and sometimes Eurocentric manner.

Key-words: Spirituality; Indigenous Peoples; Interamerican Court of Human Rights

INTRODUCCION

La nocion de espiritualidad indigena desempefia un papel fundamental en la proteccion
y garantia de sus derechos, ya gque no se trata exclusivamente de una cuestion de creencias,
sino que constituye un eje central que impregna sus vidas, estructura sus relaciones cotidianas
y otorga significado a sus vinculos con la tierra, la naturaleza y los seres vivos (Lee, 1996). De
esta manera, las violaciones de los derechos humanos de los pueblos y comunidades indigenas
pueden resultar en dafios a su espiritualidad. Por ejemplo, violaciones que desde una tradicion
juridica eurocentrica podrian parecer solo materiales o territoriales, pueden acarrear profundos

dafios espirituales para los pueblos indigenas. El desplazamiento forzado de una comunidad
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indigena o la restriccion de acceso a lugares considerados sagrados deben ser comprendidas

desde una comprensién de la importancia espiritual de estos espacios.

Especificamente, la Corte Interamericana de Derechos Humanos (Corte IDH) ha
contribuido al avance de los derechos de los pueblos indigenas a nivel internacional a través
de sus decisiones en casos decididos a lo largo de las ultimas dos décadas. En este contexto, se
ha avanzado en temas como el reconocimiento de los derechos territoriales indigenas, la
posibilidad de que las comunidades y pueblos presenten demandas internacionales, la
consolidacién de cuales medidas los Estados deben adoptar con el fin de proteger la situacion
de vulnerabilidad de estas comunidades. La Corte IDH ha considerado que los dafios a la
espiritualidad pueden provocar violaciones de algunos derechos garantizados en la Convencién
Americana, en particular, el derecho a la propiedad. Sin embargo, se observa que el tribunal no
adopta un criterio uniforme sobre qué derechos resultan violados por los dafios a la
espiritualidad indigena.

De esta manera, este articulo se propone evaluar como la jurisprudencia de la Corte
IDH trata los dafios a la espiritualidad como forma de violacion de diferentes derechos
humanos establecidos en la Convencion Americana. A través de una revision bibliografica para
aproximarse al concepto de espiritualidad y, ademas, ante una revision documental para
analizar el tratamiento juridico del temay la jurisprudencia de la Corte IDH, el articulo empieza
con una sistematizacién de textos de activistas y académicos indigenas que han reflexionado
sobre diversos aspectos de la “espiritualidad indigena”. Posteriormente, se examina la
proteccién juridica de la espiritualidad indigena, con énfasis en la proteccion conferida en el
ambito del Derecho Internacional de los Derechos Humanos. Finalmente, se analizan todos los
casos contenciosos de la Corte IDH relacionados con pueblos indigenas, tribales y
comunidades tradicionales con el objetivo de comprender el tratamiento conferido por la Corte
IDH al tema. Por esta razon, quedan excluidas del alcance de este articulo las decisiones
relativas a medidas provisionales, medidas de urgencia y opiniones consultivas da la Corte
IDH.

1 APROXIMACIONES AL CONCEPTO DE ESPIRITUALIDAD INDIGENA
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Este articulo parte del presupuesto de que ninguna definicion es completa y que es

imposible entender totalmente cualquier cosa, ya que nosotros, los seres humanos, no somos
capaces de acceder al “ser de las cosas”; en el mejor de los casos, nos aproximamos al sentido
de ellas. Cuando se trata de algo ajeno a nuestro mundo, la aproximacion es aun mas dificil.
Por lo tanto, el objetivo de este item no es proponer un concepto de espiritualidad indigena, ni
siquiera los estudiosos indigenas consultados se han propuesto tal cosa. Tampoco se trata de
un intento de simplificar una idea compleja, reduciéndola a respuestas superficiales. Lo que se
propone a continuacion es simplemente una sistematizacion de textos, especialmente de
activistas y académicos indigenas, que han reflexionado sobre diversos aspectos de lo que
Ilamamos en este articulo “espiritualidad indigena”, en el sentido de conjunto de creencias y
experiencias que sustentan los modos de vida indigenas. Se reconoce desde ya que esta
conceptualizacién es incompleta, razon por la cual merece ser profundizada en el &mbito del
derecho a través de futuras investigaciones y selecciones de bibliografia.

Antes de abordar el tema propiamente dicho, cabe destacar que este articulo se basa en
la definicidn de pueblos indigenas propuesta por Martinez Cobo, segun la cual

las comunidades, pueblos y naciones indigenas son aquellos que, manteniendo
una continuidad histérica con las sociedades anteriores a la invasion y
precoloniales que se desarrollaron en sus territorios, se consideran distintos de
otros sectores de las sociedades que ahora predominan en esos territorios o en
partes de ellos. Constituyen sectores no dominantes de la sociedad y tienen la
determinacion de preservar, desarrollar y transmitir a las futuras generaciones
sus territorios ancestrales y su identidad étnica como base de su existencia
continua como pueblo, de acuerdo con sus propios patrones culturales,
instituciones sociales y sistema legal (NACIONES UNIDAS, 2004).2

Tanto en la definicion de pueblo (colectiva) como de persona (individuo), la
autoidentificacion surge como criterio central, de modo que, segun Cobo, una persona indigena
es “aquella que pertenece a esas poblaciones indigenas a través de la autoidentificacién como
indigena (conciencia de grupo) y es reconocida y aceptada por esas poblaciones como uno de
sus miembros (aceptacion por el grupo)” (NACIONES UNIDAS, 2004).

3 Cobo ha sido Relator Especial de la Subcomision para la Prevencion de la Discriminacion y Proteccion de las
Minorias, y redact6 un famoso estudio sobre el problema de la discriminacién contra las poblaciones indigenas
durante los afios 1972 y 1983. De este estudio resultd el siguiente conjunto de ideas basicas tomadas en cuenta
por las Naciones Unidas para abordar el tema indigena.

RDP, Brasilia, Volume 20, n. 108, 89-120, out/dez. 2023, DOI: 10.11117/rdp.v20i108.7609 | ISSN:2236-1766

(SO
Licenca Creative Commons 4.0



REVISTA

DIREITO

PUBLICO

Pagina | 93
En resumen, se puede decir que, en América Latina, los pueblos indigenas conforman

diversos grupos nativos de territorios politicos que hoy conviven con una sociedad
culturalmente diferente de la suya y que detenta y controla el poder (epistemolégico, cultural,
econdmico, politico, etc.) al cual han sido sometidos desde el colonialismo euro moderno
iniciado, en las Americas, en 1492.

En términos de comprensién del mundo y de creencias espirituales que la sustentan, la
revision de literatura permite inferir que los pueblos indigenas, a pesar de las diferencias entre
si, consideran todo el universo como un ser vivo con movimiento y capacidad para actuar,
engendrando sentimientos de gratitud y deuda unos con otros (FORBES, 2001). Desde la
perspectiva epistemoldgica occidental, esta nocion implica tratar lo que la cultura occidental
considera materia inorganica o carente de vida, como rocas, agua, aire y tierra, Como seres
vivos o parte de la vida.

Profundizando en el analisis, Brigg y Walker (2022, p. 2) resaltan el “relacionismo”
como un aspecto central de los modos de vida indigena. EI mundo se comprende de manera
relacional en el sentido de que los seres humanos se sitian y son parte del cosmos vivo, visible
en las narrativas sobre el origen del mundo, en las cuales diversos seres y entidades (incluyendo
humanos) se forman y comienzan a existir. Estas relaciones no se limitan a individuos aislados
entre si, sino que alcanzan la conexién intrinseca y en red de seres relacionales que existen con
los demas. Como consecuencia, una persona nunca es simplemente un individuo
autosuficiente, sino un ser intima e inextricablemente conectado con ancestros, otros seres y
paisajes. En las cosmologias indigenas, los humanos estan, por lo tanto, siempre relacionados
y a veces son considerados los parientes mas jovenes, menos experimentados e informados que
los demas. Convertirse en una buena relacion digna de sus ancestros, y convertirse en un
ancestro, requiere comportamientos responsables y reciprocos con los demas y con el cosmos.

Los autores consultados en esta investigacion comparten un cierto consenso de que la

espiritualidad indigena implica conexion e interrelacion. Segun Ritskes (2011):

¢Qué se entiende por espiritualidad indigena? Es el reconocimiento de la
conexion de todas las cosas, tanto animadas como inanimadas, desde el pasado
hasta el presente y el futuro. Es la percepcion de una esencia comun dentro de
nosotros que esta constantemente siendo moldeada y remodelada en respuesta
a la multiplicidad de conexiones y relaciones que constantemente nos afectan,
una percepcion de que nosotros, como humanos, somos solo un eslabén en una

RDP, Brasilia, Volume 20, n. 108, 89-120, out/dez. 2023, DOI: 10.11117/rdp.v20i108.7609 | ISSN:2236-1766

(SO
Licenca Creative Commons 4.0



REVISTA

DIREITO

PUBLICO

Pagina | 94
gran cadena de existencia. Es esta comprensién de nosotros mismos como
parte de un esquema mayor la que informa nuestro deseo de trabajar por la paz
entre nosotros, trabajar por buenas relaciones que no busquen perjudicar a los
demas y vivir en equilibrio y respeto hacia los demas (RITSKES, 2011, p. 413).

En el mismo sentido, Marcos (2009) sefiala que el concepto de “espiritualidad” surge
de la vision y del concepto segln los cuales todos los seres que existen en la Madre Naturaleza
estan interrelacionados. La espiritualidad esta vinculada a un sentido comunitario en el que
todos los seres estan interrelacionados y se complementan en su existencia.

Como primera conclusion, se puede afirmar que no es correcto equiparar la
espiritualidad indigena con la religion, en los términos en que algunas culturas, incluida la
occidental, la conciben, es decir, como “una explicacion del sentido de la vida y una forma de
vivir de acuerdo con ella, que incluye al menos un credo, un cédigo de conducta y un culto”.*

Lee (1996, p. 311) destaca que la comprension de la espiritualidad indigena va mas alla
de simplemente practicar una religion en particular, dado que la religion misma es un concepto
post-ilustrado arraigado en una polaridad entre las ideas de lo sagrado y lo profano,
incompatible con la espiritualidad nativa. La espiritualidad indigena implica una conexion con
valores centrales y creencias profundas que se desarrollan a partir de una participacion
auténtica en valores y practicas de la vida real destinadas a conectar a los miembros de una
comunidad con los fundamentos méas profundos de afirmacion e identidad personal. Asi, la
espiritualidad es inseparable de cualquier esfera de actividad cotidiana, como ceremonias,
oraciones o simplemente realizar actividades diarias, como llevar a un amigo al trabajo o luchar
por derechos politicos, siempre que realmente se conecte con valores afirmativos y fuentes de
compromiso auténtico y preocupacion genuina.

De esto se deriva la creencia de que toda la tierra es sagrada para los pueblos indigenas
y que todas las cosas vivas e inanimadas estan conectadas, Ilegando al punto de que las rocas,
plantas y montafias a menudo se consideran seres sensitivos (HEYES, 2020). En este sentido,
el profesor Baniwa, Gersen Luciano (2006, p. 101), destaca la visién indigena comunitaria y

sagrada de la naturaleza, segun la cual las montafias, los lagos, los rios, las piedras, los bosques,

4 Se trata del informe de la Sra. Elizabeth Odio Benito, que es el tercer informe elaborado sobre la problematica
de la religion y las convicciones, de acuerdo con la Resolucion 37/187 de la Asamblea General de la ONU, la
Resolucion 1983/40 de la entonces Comision de Derechos Humanos y la Resolucion 1983/31 de la Subcomision
de Prevencién de Discriminaciones y Proteccién a las Minorias.
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los animales y los arboles tienen un significado profundo, mientras que los accidentes

geograficos y los fendmenos naturales son personificados y alrededor de ellos se crean
narrativas orales y escritas.

A diferencia de la tradicién occidental, donde la conocida jerarquia de seres situa al ser
humano en la cima de la evolucion o en la condicion de preferencia de Dios y las plantas en su
base, en las cosmovisiones indigenas, los humanos son a menudo considerados “los hermanos
menores de la Creacion”. Esto se debe a que los humanos tienen menos experiencia en como
viviry, por lo tanto, mas por aprender. Segin Kimmerer (2015, p. 9), los humanos deben buscar
orientacion entre las otras especies: “Su sabiduria es evidente en la forma en que viven. Nos
ensefian con el ejemplo. Han estado en la Tierra mucho méas tiempo que nosotros y han tenido
tiempo para comprender las cosas. [...] Las plantas saben cdmo hacer alimentos y medicinas a
partir de la luz y el agua, y luego los donan”.

Los modos indigenas de conocer, ser y hacer estan tan impregnados de espiritualidad
que la vida cotidiana se acompafia de rituales con el objetivo especifico de preservar la armonia
con los fallecidos y con la naturaleza. Gomez (2008) ejemplifican este cotidiano imbuido de
espiritualidad con ceremonias destinadas a abrir y sembrar la tierra, cortar un arbol y realizar
rituales funerarios. En cuanto a las practicas culturales relacionadas con la muerte y los

difuntos, los autores destacan su importancia particular:

Si los vivos no llevan velas, flores, incienso, musica u otros regalos a los
lugares sagrados donde descansan los muertos, estos no estaran en paz y
apareceran en los suefios de los vivos reclamando su debida atencién. Del
mismo modo, cuando los muertos descansan en paz, ayudan a los vivos
proporcionando consejos Yy orientacion a través de los suefios (GOMEZ, 2008,
P. 144).

Las discusiones sobre el significado de una tierra indigena son, de muchas maneras,

inseparables de las consideraciones de espiritualidad:

La gran mayoria de las religiones indigenas, por lo tanto, tienen un centro
sagrado en un lugar especifico, ya sea un rio, una montafia, un altiplano, un
valle u otra caracteristica natural. Este centro permite a las personas observar
las cuatro dimensiones y ubicar sus tierras, relatar todos los eventos histéricos
dentro de los limites de esta tierra en particular y aceptar la responsabilidad por
ella. Independientemente de lo que suceda posteriormente con las personas, las
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tierras sagradas permanecen como elementos permanentes en su comprensién
cultural o religiosa (DELORIA, 1994, p. 67).

De este modo, Luciano (2006, P. 101) define la tierra como el espacio geogréafico que
compone el territorio, donde este se entiende como un espacio del cosmos, mas amplio y
completo, de manera que comprende la propia naturaleza de los seres naturales y
sobrenaturales, “donde el rio no es simplemente el rio, sino que incluye a todos los seres,

espiritus y dioses que lo habitan”.
2. LAPROTECCION JURIDICA DE LA ESPIRITUALIDAD INDIGENA

En resumen, se puede asumir que, en la comprension del mundo de los pueblos
indigenas, no hay una division entre un supuesto orden material y otro espiritual, ya que lo
individual se constituye en lo colectivo, expresado por la comunién entre los seres humanos,
los ancestros, los atn no nacidos, los animales, las plantas, las rocas, el agua, en fin, todo lo
que existe y es considerado vivo. Ante la interrelacion espiritual de todos los ambitos de la
vida, violar los derechos de un miembro de la comunidad puede implicar dafio para toda la
colectividad. De la misma manera, la violacion de elementos intrinsecos al derecho a la
espiritualidad indigena, como su cultura, su territorio ancestral, sus recursos ambientales,
también resulta en violaciones a los derechos de la comunidad.

Ademas, la espiritualidad puede conferir un fundamento impensable en los términos de
la cultura occidental para la reivindicacion de un derecho indigena. Por ejemplo, en la cultura
occidental, la propiedad inmobiliaria (incluyendo la tierra) deriva de negocios o hechos
juridicos, como la compra y venta, la herencia, la prescripcion adquisitiva, pero no de la
relacion espiritual y ancestral con lo que los occidentales consideran un objeto apropiable.
Asimismo, la eleccidn por mayoria no es el método generalmente adoptado para la eleccién de
un lider indigena, sino mas bien su autoridad espiritual o su capacidad para obtener consensos.

Sin embargo, el hecho de vivir sometidos al poder soberano de Estados creados sobre
territorios habitados por pueblos indigenas, desde tiempos inmemoriales y antes de la
colonizacidn europea, los obliga a negociar con el Estado el reconocimiento de sus derechos y
de sus marcos regulatorios. Hasta hace muy poco, la politica de estos Estados, especialmente

en las Américas, buscaba simplemente el exterminio o la asimilacion de los pueblos indigenas
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para librarse del problema de la diferencia cultural y del innegable derecho sobre sus tierras y

recursos naturales (nombres que nosotros usamos), basado en fundamentos extrafios y
desafiantes al Derecho Civil 0 a la Common Law. Sin embargo, desde la década de 1980, la
relacion entre los pueblos indigenas y los Estados ha ido cambiando, con un mayor
protagonismo y resistencia por parte de los primeros. Al menos en el dambito juridico,
actualmente los indigenas cuentan con el reconocimiento oficial de su derecho a la diferencia
cultural en muchos paises latinoamericanos, incluyendo los aspectos espirituales que
caracterizan sus relaciones y formas de vida.

En el ambito del derecho internacional, se ha adoptado una matriz de pensamiento y
produccion de normas occidental dominante (CHIMNI, 2006), que estd directamente
relacionada con las estructuras imperiales y coloniales que impactaron a los pueblos indigenas
(ANGHIE, 2004; BARRETO, 2013). En este sentido, Anghie (2004) afirma que las bases del
derecho internacional clasico surgieron del encuentro entre europeos y pueblos tradicionales
latinoamericanos, imponiendo a los primeros la necesidad de “resolver el problema de los
indigenas”, del cual se derivaba tanto el choque de “dos mundos diferentes” como el interés en
regular en beneficio propio la explotacion de las tierras tradicionales.

Bajo esta premisa, temas como la situacion de los pueblos indigenas se consideraban
ajenos al derecho internacional, que regulaba principalmente las relaciones entre Estados y
comprendia que los derechos de los pueblos indigenas debia ser objeto de derecho interno. Sin
embargo, la ascension del Derecho Internacional de los Derechos Humanos altero, en cierta
medida, el paradigma de un derecho internacional clasico hasta entonces fundamentado en
principios como la soberania y la centralidad del Estado como actor principal (BECKER
LORCA, 2016). Con esto, temas como la proteccion de individuos, el reconocimiento de
deberes y obligaciones de los Estados en el &mbito internacional, con reflejos a nivel interno,
han permitido el reconocimiento de derechos para grupos y poblaciones vulnerables, como los
indigenas. Aunque estos movimientos hereden, en su mayoria, una concepcion universal de los
derechos humanos, Anaya (2004) reconoce que cuando la comunidad internacional otorgd
mayor importancia al tema indigena, incluyéndolo en la estructura normativa de los derechos
humanos, se lograron diversos avances para el tema.

En cuanto a los documentos internacionales especificos sobre los derechos de los

pueblos indigenas, destaca el Convenio 169 de la Organizacion Internacional del Trabajo (OIT)
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de 1989, el instrumento internacional mas especifico sobre la materia. A este se suma la

Declaracion de las Naciones Unidas sobre los Derechos de los Pueblos Indigenas de 2007, que
refleja el consenso internacional sobre el tema; y la Declaracion Americana sobre Pueblos
Indigenas de 2016, cuya elaboracion conto con la participacion directa de los pueblos indigenas
de las Américas y cuyo texto reitera la Declaracién de las Naciones Unidas (CIDH, 2023).
Estos documentos reconocen, aunque de manera indirecta, el derecho a la espiritualidad
indigena.

En particular, el articulo 5 del Convenio 169 de la OIT asegura que en la aplicacion de
dicho tratado se debe considerar "los valores y practicas sociales, culturales, religiosos y
espirituales” de los pueblos indigenas, considerados de manera individual y colectiva. Por otro
lado, el articulo 7 establece que los pueblos indigenas tienen derecho a definir sus propias
prioridades en procesos de desarrollo en la medida en que estos afecten, entre otros, su “vida,
creencias, instituciones, bienestar espiritual y tierras que ocupen”, ademas de exigir a los
Estados la elaboracion de estudios, en colaboracion con las poblaciones afectadas, para evaluar,
entre otros, el impacto espiritual de las actividades de desarrollo planificadas sobre ellos.
Finalmente, el articulo 13.1 del Convenio 169 garantiza que, en la aplicacion del tratado, los
Estados deben respetar la “importancia especial para las culturas y valores espirituales de los
pueblos interesados”. De esta manera, notamos que el Convenio 169 de la OIT distingue la
espiritualidad indigena de précticas sociales, religiosas y culturales, asi como del territorio
ancestral, aunque las considera intrinsecas y no las define expresamente.

La Declaracién de las Naciones Unidas sobre los Derechos de los Pueblos Indigenas,
por su parte, reconoce en su articulo 11.1 la modalidad de restitucion de bienes espirituales
como forma de reparacion por violaciones al mismo. Ademas, el articulo 12.1 de la Declaracion
de las Naciones Unidas garantiza el derecho de los pueblos indigenas a manifestarse, practicar,
desarrollar y ensefiar “sus tradiciones, costumbres y ceremonias espirituales y religiosas”, asi
como proteger lugares religiosos y culturales, objetos de culto y repatriar “sus restos humanos”.
Por otro lado, el articulo 25 de la Declaracion reconoce expresamente el derecho a mantener y
fortalecer la relacion espiritual con los recursos naturales tradicionalmente ocupados y
utilizados. En el mismo sentido, el articulo 34 reconoce el derecho de promover, desarrollar y
mantener la espiritualidad, asi como costumbres, tradiciones, practicas y procedimientos.

Finalmente, el articulo 36.1 de la Declaracion asegura a los pueblos indigenas, en particular a
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los fronterizos, el derecho de mantener y desarrollar contactos, relaciones y cooperacion,

incluyendo aquellas de caracter “espiritual, cultural, politico, econdémico y social”. Notamos
asi que, siguiendo la linea del Convenio 169 de la OIT, la Declaracion de las Naciones Unidas
sobre los Derechos de los Pueblos Indigenas presenta la espiritualidad indigena, las tradiciones,
costumbres y préacticas religiosas, asi como la cultura, como elementos distintos, reconociendo
su interrelacidn, pero sin definir explicitamente cada uno de estos conceptos.

La Declaraciébn Americana sobre los Derechos de los Pueblos Indigenas también
reconoce el derecho a la espiritualidad. El articulo XIII de dicho instrumento se refiere al
derecho a la identidad y la integridad cultural, afirmando que los pueblos indigenas tienen
derecho a que se reconozcan sus formas de “vida, cosmovisiones, espiritualidad, usos y
costumbres, normas y tradiciones, formas de organizacion social, econémica y politica, formas
de transmision del conocimiento, instituciones, practicas, creencias, valores, vestimenta e
idiomas”. Por otro lado, el articulo XV|I garantiza expresamente el derecho a la espiritualidad,
entendido como un conjunto de derechos de los pueblos indigenas, y establece deberes y
obligaciones para los Estados en los siguientes términos:

Acrticulo XVI - Espiritualidad indigena

Los pueblos indigenas tienen el derecho de ejercer libremente su propia
espiritualidad y creencias, y, en virtud de ello, practicar, desarrollar, transmitir
y ensefiar sus tradiciones, costumbres y ceremonias, y llevarlas a cabo tanto en
publico como en privado, individual y colectivamente.

Ningun pueblo o persona estara sujeto a presiones 0 imposiciones, 0 a
cualquier otro tipo de medida coercitiva que afecte o limite su derecho de
ejercer libremente su espiritualidad y sus creencias indigenas.

Los pueblos indigenas tienen el derecho de preservar y proteger sus lugares
sagrados y de tener acceso a ellos, incluyendo sus lugares de sepultura, de usar
y controlar sus reliquias y objetos sagrados, y de recuperar sus restos humanos.
Los Estados, en conjunto con los pueblos indigenas, adoptaran medidas
eficaces para promover el respeto a la espiritualidad y las creencias indigenas,
y proteger la integridad de los simbolos, practicas, ceremonias, expresiones y
formas espirituales de los pueblos indigenas, de acuerdo con el Derecho
Internacional.

El concepto de espiritualidad adoptado por la Declaracion Americana sobre los
Derechos de los Pueblos Indigenas parece derivar de los avances promovidos por el Convenio
169 de la OIT y por la Declaracion de las Naciones Unidas. Si bien la Declaracion Americana
sobre los Derechos de los Pueblos Indigenas establece un articulo especifico sobre el tema,
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recurre a la interrelacion propuesta por los otros dos documentos mencionados. En este sentido,

consagra que el derecho a la espiritualidad esta directamente relacionado con las creencias, la
transmision de tradiciones y costumbres. En consecuencia, la garantia de este derecho implica
la proteccidn y preservacion de lugares y objetos sagrados, como ya se mencionaba en los otros
dos documentos.

La Declaracion Americana sobre los Pueblos Indigenas, en su articulo XIX, destaca la
relacion entre la espiritualidad y la proteccion de un entorno saludable, afirmando que el
derecho de los pueblos indigenas a un entorno sano, seguro y sostenible es una condicion
esencial para el pleno disfrute de la vida y la espiritualidad. Ademas, el articulo XXII de la
Declaracion Americana reconoce la aplicacion del derecho y la jurisdiccién indigena, conforme
a las normas internacionales de derechos humanos, para promover, desarrollar y mantener la
espiritualidad, las costumbres y las tradiciones indigenas. Por otro lado, el articulo XXXI
obliga a los Estados a garantizar, entre otros derechos de los pueblos indigenas, el derecho a
mantener su identidad espiritual.

En relacién con el marco normativo internacional de los derechos de los pueblos
indigenas que no forma parte de los instrumentos del Sistema Interamericano, la Corte IDH ha
declarado que los utiliza como parametros interpretativos de las obligaciones contenidas en la
Convencion Americana. Es decir, la Corte utiliza instrumentos como el Convenio 169 de la
OIT “para analizar el contenido y alcance de las disposiciones y derechos de la Convencion,
de acuerdo con la evolucion del Sistema Interamericano y teniendo en cuenta el desarrollo de
esta materia en el Derecho Internacional de los Derechos Humanos” (Corte IDH, 2018, p. 35).

Este marco normativo ha sido reconocido a nivel regional interamericano como una
modalidad de corpus iuris sobre los derechos humanos de los pueblos indigenas. A partir de
él, observamos que los Estados tienen la obligacion de tener en cuenta la dimensidn espiritual
que impregna la cosmovision indigena, no solo en la formulacion de leyes y politicas que les
afecten y en la determinacion judicial de sus derechos y obligaciones, sino también en la
adopcion de la debida diligencia para no causarles dafios espirituales. La premisa basica de la
relacion juridica con los pueblos indigenas es que los derechos que, para nosotros, miembros
de la cultura occidental dominante, tienen un significado, pueden tener otro para las culturas

indigenas.

RDP, Brasilia, Volume 20, n. 108, 89-120, out/dez. 2023, DOI: 10.11117/rdp.v20i108.7609 | ISSN:2236-1766

(SO
Licenca Creative Commons 4.0



REVISTA

DIREITO

PUBLICO

Pagina | 101
3 LOS LIMITES DEL DERECHO A LA ESPIRITUALIDAD INDIGENA EN LA

CORTE INTERAMERICANA DE DERECHOS HUMANOS

En las ultimas dos décadas, el Sistema Interamericano de Proteccion de Derechos
Humanos ha adoptado numerosas decisiones relacionadas con los derechos de los pueblos
indigenas. Segun Cavallaro (2019), esto se debe al alto nimero de pueblos indigenas en la
region de las Américas, que para 2019 representaba aproximadamente 50 millones de personas.
Tanto la Comision Interamericana de Derechos Humanos (CIDH) como la Corte IDH han
conocido casos sobre los derechos de los pueblos indigenas y han permitido un avance
significativo sobre la tematica a partir de un anélisis fundamentado en el articulo 29 de la
Convencion Americana sobre Derechos Humanos, que dialoga con el Convenio 169 de la OIT,
la Declaracion de las Naciones Unidas sobre los Derechos de los Pueblos Indigenas, la
Declaracion Americana sobre Pueblos Indigenas y las obligaciones y deberes estatales
previstos en la Convencion Americana.

En particular, en sus sentencias, la Corte IDH se ha pronunciado sobre el impacto de
las violaciones de derechos humanos en la espiritualidad indigena, reconociendo que se trata
de una dimensién central para evaluar los dafios sufridos y, por lo tanto, para determinar la
responsabilidad de los Estados. Sin embargo, la Corte IDH no ha adoptado un estandar sobre
el tema, reconociendo de manera indivisible y sin la adopcion de criterios firmes que el derecho
a la espiritualidad a veces se correlacionaria con derechos como la vida, a veces con la
integridad personal, a veces con la libertad religiosa, a veces con el derecho a la propiedad
comunal, a veces con los derechos econémicos, sociales, culturales y ambientales.

Esta situacion resulta en que, pese a que la violacion al derecho a la espiritualidad
indigena tenga un caracter pluriofensivo, es decir, sea capaz de violar distintos derechos
protegidos internacionalmente, lo que se observa es un reconocimiento casuistico de las

violaciones por parte de la Corte IDH.

3.1 EL DERECHO A LA ESPIRITUALIDAD INDIGENA COMO DERECHO
PROTEGIDO POR EL PRINCIPIO DE IGUALDAD Y NO DISCRIMINACION
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El articulo 1.1 de la Convencion Americana sobre Derechos Humanos consagra el

principio de no discriminacion. Impone a los Estados el deber de respetar y garantizar los
derechos establecidos en el tratado sin discriminacion alguna por raza, color, genero, idioma,
religién, opinion politica, origen nacional o social, posicion econdmica, hacimiento o cualquier
otra condicion social. Complementariamente, el articulo 24 de la Convencion Americana
asegura el derecho a la igualdad ante la ley. Estos articulos en conjunto han permitido que la
Corte IDH desarrolle una extensa jurisprudencia que consolida obligaciones relacionadas con
situaciones de discriminacion directa, indirecta, de facto, de derecho, asi como acciones
positivas y negativas que deben ser tomadas por los Estados, asi como situaciones de
discriminacién  por interseccionalidad que deben ser combatidas (HENNEBEL,
TRIGROUDJA, 2022).

El derecho a la espiritualidad indigena fue mencionado en el marco del articulo 1.1 de
la Convencion Americana en el caso Pueblo Saramaka vs. Surinam de 2007, cuando la Corte
IDH afirm6 que a los pueblos indigenas también se les debe garantizar, en igualdad de
condiciones, el pleno goce de sus derechos. Aunque la Corte IDH ya habia reconocido la
aplicacion de los derechos consagrados en el articulo 1.1 de la Convencion Americana en casos
como Comunidad Indigena Sawhoyamaxa vs. Paraguay, Pueblo Indigena Kichwa de Sarayaku
vs. Ecuador y Pueblos Indigenas Kuna de Madugandi y Embera de Bayano y sus miembros vs.
Panam@, en Pueblo Saramaka vs. Surinam, el tribunal reconocio la relacion entre el derecho a
la espiritualidad y el articulo 1.1 y la obligacion de los Estados de garantizar derechos
consagrados en la Convencion Americana.

Segun la Corte IDH, los recursos naturales del pueblo Saramaka forman parte de su
"esencia social, ancestral y espiritual”, ya que en su territorio ancestral no solo se encuentran
lugares sagrados, sino que el mismo tiene un valor sagrado, ya que la identidad del pueblo
Saramaka esta intrinsecamente relacionada con la tierra y su lucha historica por la libertad. En
este sentido, la Corte reconocié que debido a la relacién intrinseca entre la espiritualidad
Saramaka y su territorio ancestral, el Estado deberia aplicar medidas especiales, derivadas del
articulo 1.1 de la Convencion Americana, al pueblo Saramaka con el fin de garantizar su
supervivencia cultural.

La conclusion de la Corte IDH refleja una comprension que se aplica a todos los demas

grupos vulnerables; debido al articulo 1.1 de la Convencién Americana, los Estados deben
RDP, Brasilia, Volume 20, n. 108, 89-120, out/dez. 2023, DOI: 10.11117/rdp.v20i108.7609 | ISSN:2236-1766

(SO
Licenca Creative Commons 4.0



REVISTA

DIREITO

PUBLICO

Pagina | 103
adoptar medidas especiales para garantizar sus derechos. Es decir, surge de la necesidad de

garantizar derechos considerando las vulnerabilidades de las categorias prohibidas de
discriminacion y no necesariamente del reconocimiento del derecho a la espiritualidad

indigena.

3.2 EL DERECHO A LA ESPIRITUALIDAD INDIGENA COMO PARTE DEL
DERECHO A LA VIDA

La Convencion Americana, en su articulo 4, consagra el derecho a la vida como el
derecho de la persona a no ser privada arbitrariamente de su vida. Desde una concepcion mas
clasica, el derecho a la vida presupone que los Estados deben abstenerse de privar
arbitrariamente la vida de una persona y también deben adoptar todas las medidas apropiadas
para proteger y preservar el derecho a la vida de quienes se encuentran bajo su jurisdiccion. En
particular, la Corte IDH ha desarrollado la idea de que el derecho a la vida también incluye el
“derecho a una vida digna”, entendido como la adopcion de medidas, por parte de los Estados,
que permitan el acceso a condiciones y recursos que garanticen una existencia digna
(HENNEBEL, TRIGROUDJA, 2022).

La relacién entre el derecho a la espiritualidad indigena como parte del derecho a la
vida stricto sensu o el derecho a una vida digna ain no ha recibido respaldo por parte de la
Corte IDH. En el caso Yakye Axa vs. Paraguay (CORTE IDH, 2005a), los peticionarios
alegaron la violacion del derecho a la vida de la comunidad debido a que el Estado no garantizd
a la comunidad y a sus miembros sus facultades para vivir de acuerdo con su forma de vida
particular y para mantener y desarrollar su vida espiritual. En su decision, la Corte reconocio
que se violo el derecho a una vida digna porque el Estado no adopté medidas para satisfacer
este derecho que tuvieran en cuenta la situacién de especial vulnerabilidad de las victimas y
que afectara su "forma de vida diferente" y su vida en su dimension individual y colectiva. En
particular, la Corte IDH destac6 que al no garantizar la propiedad comunal de la comunidad
Yakye Axa, el Estado les privo de la posibilidad de acceder a sus medios de subsistencia
tradicionales. Entendemos que es destacable la relacion propuesta por la Corte IDH sobre la

vida digna en el caso Yakye Axa vs. Paraguay; sin embargo, llama la atencién que el tribunal
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no desarrolle mayores explicaciones sobre el vinculo entre la privacion del territorio ancestral

y la privacion del ejercicio del derecho a la espiritualidad como componente de la vida digna.

Anos después de esa decision, la Corte IDH volvié a mencionar la expresion “vida
espiritual” en los casos Pueblo Indigena Kichwa de Sarayaku vs. Ecuador (CORTE IDH,
2012), Pueblos Kalifia y Lokono vs. Surinam (CORTE IDH, 2015a), refiriéndose de manera
abstracta a la “vida espiritual” y relacionandola con lugares sagrados y el territorio ancestral.
Lo mismo ocurri6 en el caso Pueblos Indigenas Kuna de Madugandi y Embera de Bayano y
sus miembros vs. Panamé (CORTE IDH, 2014), en el cual, aunque hay un voto disidente del
magistrado Eduardo Ferrer Mac-Gregor, no aborda el tema.

La no inclusiéon y reconocimiento, por parte de la Corte IDH, del derecho a la
espiritualidad como parte del derecho a una vida digna de los pueblos indigenas parece sefialar
una dificultad para relacionar temas indigenas con otros derechos que no sean el derecho a la
propiedad, previsto en el articulo 21 de la Convencion Americana. Si se adoptara una
hermenéutica basada en las cosmovisiones indigenas y se utilizara para interpretar toda la
Convencion Americanay no solo el articulo 21 del tratado, nos parece adecuado reconocer que
el derecho a la espiritualidad forma parte del derecho a la vida indigena o que el significado de
este derecho tenga que ser interpretado a la luz de la espiritualidad. Esto porque, desde una
perspectiva indigena, una vida digna dependeria de garantizar el acceso a los recursos
naturales, las tradiciones, la cultura y, necesariamente, la espiritualidad indigena. En este
sentido, creemos que seria apropiado reconocer que el derecho a la vida desde la cosmovision
indigena debe considerarse como un derecho impregnado por el sentido de la espiritualidad y
que, por lo tanto, en el caso de los pueblos indigenas, debe tener en cuenta el acceso a los

recursos naturales, las tradiciones, la cultura y, necesariamente, la espiritualidad indigena.

3.3 EL DERECHO A LA ESPIRITUALIDAD Y EL DERECHO A LA INTEGRIDAD
PERSONAL

El derecho a la integridad personal esta consagrado en el articulo 5.1 de la Convencion
Americana, que reconoce el derecho a la integridad fisica, psiquica y moral. La Corte IDH
reconoce que las violaciones a este derecho representan una clase de violaciones con diferentes

connotaciones graduales, cuyas impactos fisicos y psiquicos varian en intensidad segln
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factores endogenos y exdgenos que deben analizarse caso a caso (HENNEBEL,

TRIGROUDJA, 2022).

En el caso Comunidad Moiwana vs. Surinam (CORTE IDH, 2005b),° la Corte IDH
reconocio la existencia de dafio a la espiritualidad de la comunidad debido a la imposibilidad
de enterrar a familiares fallecidos y realizar los rituales que debian seguirse rigurosamente
después de la muerte de un miembro de la comunidad, enmarcandolo como una violacién del
derecho a la integridad personal. El caso se refiere a la masacre de miembros de la comunidad
N'djuka en la aldea Moiwana en 1986, asi como al desplazamiento forzado de los
supervivientes, la desaparicion forzada de victimas y la falta de investigacion y sancion de los
responsables.

En el caso de esta comunidad maroon surinamesa, la Corte IDH reconocié que es
extremadamente importante tener la posesion de los restos mortales del fallecido, ya que solo
aquellos considerados malos no reciben un entierro honorable. No llevar a cabo rituales de
muerte de acuerdo con la tradicion N'djuka se considera una transgresién moral que puede
ofender el espiritu del difunto y de otros ancestros de la comunidad. Para la Corte IDH, esto
podria dar lugar a una serie de “enfermedades causadas espiritualmente” que no se curan por
si solas y que, si no se resuelven mediante medios culturales y ceremoniales, persistiran durante
generaciones.

De este modo, en el caso Comunidad Moiwana vs. Surinam (CORTE IDH, 2005b), la
Corte introduce el concepto de dafio espiritual vinculado a las diferentes cosmovisiones de los
pueblos y comunidades tradicionales, especialmente en los rituales de despedida en caso de
fallecimiento de sus miembros y en sus relaciones particulares milenarias y ancestrales con sus
territorios. En particular, en su voto razonado, el entonces juez Antonio Augusto Cancado
Trindade conceptualizo el dafio espiritual como “una forma de dafio moral agravado que tiene
implicaciones directas en la parte més intima de la humanidad, es decir, su ser interior, sus
creencias en el destino de la humanidad y sus relaciones con los muertos” (CORTE IDH, 2005,
p. 23).

Sin embargo, observamos que, para caracterizar la violacion al articulo 5 de la

Convencidén Americana debido a la imposibilidad de enterrar a sus seres queridos, la Corte

5 A pesar de tratarse de una comunidad considerada tribal, se aplicaron interpretaciones previas de la Corte IDH
en relacién con los pueblos indigenas por analogia.
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IDH no desarrollé una comprension sobre un eventual derecho "a la integridad espiritual”, ni

lo relaciond con los conceptos consolidados de integridad fisica, psiquica o moral. La decision
de la Corte IDH de reconocer en el marco del articulo 5 de la Convencién Americana la
violacion mencionada simplemente siguio su entendimiento consolidado de que el sufrimiento
y la afectacion emocional constituyen una violacién al derecho a la integridad personal.
Aunque la Corte IDH reconocié que la imposibilidad de enterrar a los muertos y llevar a cabo
rituales flnebres es parte del derecho a la espiritualidad maroon y, por lo tanto, viola la
integridad personal de la comunidad, también hizo el mismo reconocimiento con respecto a los
familiares de las victimas de desaparicion forzada en casos que no tienen ninguna relacién con
los pueblos indigenas, pero que se refieren a la imposibilidad de enterrar a los muertos y realizar
rituales fanebres debido a la desaparicion forzada, como los casos Molina Theissen vs.
Guatemala (CORTE IDH, 2004b), Gomez Palomino vs. Perd (CORTE IDH, 2005c), Blanco
Romero y otros vs. Venezuela (CORTE IDH, 2005d), Ticona Estrada y otros vs. Ecuador
(CORTE IDH, 2008), Miembros de la Aldea Chichupac y comunidades vecinas del Municipio
de Rabinal vs. Guatemala (CORTE IDH, 2012b), Movilla Galarcio y otros vs. Colombia
(CORTE IDH, 2022).

Por lo tanto, parece que al enmarcar el derecho a la espiritualidad de la comunidad
N'djuka en el marco del articulo 5 de la Convencion Americana, la Corte IDH no lo reconoce
per se como parte de la integridad fisica, psiquica’y moral de los pueblos indigenas. En cambio,
lo enmarca como resultado de una jurisprudencia consolidada sobre desapariciones forzadas,
segun la cual la imposibilidad de enterrar los cuerpos de las personas desaparecidas implica
una violacion a la integridad personal de sus familiares, ya sean pueblos indigenas o no. En
este sentido, en el caso Masacres de Rio Negro vs. Guatemala (CORTE IDH, 2012c), también
relacionado con pueblos indigenas, la Corte consolidé que “la Convencion Americana no
contempla expresamente el derecho de enterrar a los muertos” y reconocio que el tema se
aborda no como un derecho sustantivo, sino en el marco de las reparaciones.

Por otro lado, destacamos que aun en el caso de la Comunidad Moiwana vs. Surinam
(CORTE IDH, 2005b), la Corte IDH también reconocié la violacion del articulo 5 de la
Convencién Americana debido al trastorno espiritual sufrido por los miembros de la
comunidad como consecuencia de su separacién de la tierra ancestral derivada del

desplazamiento forzado de las victimas. La Corte IDH no elaboré mayores argumentos sobre
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el tema, pero el reconocimiento de un “trastorno espiritual” podria indicar, en nuestra opinion,

un intento de acercamiento a los conceptos de “derecho a la espiritualidad” e “integridad
espiritual”, que se diferenciaria de la integridad psiquica y moral al estar directamente
relacionada con la percepcion de la existencia indigena y su conexion no solo con otros seres,
sino también con otros derechos. Asi, se permitiria que, al haber violacion de ciertos elementos
de la espiritualidad indigena, se pueda presumir un trastorno espiritual que resultaria en una

violacion a la integridad prevista en el articulo 5 de la Convencion Americana.

3.4 EL DERECHO A LA ESPIRITUALIDAD INDIGENA COMO COMPONENTE
DEL DERECHO A LA LIBERTAD RELIGIOSA

El articulo 12 de la Convencion Americana protege el derecho a la libertad de
conciencia y de religién, en particular el derecho de toda persona a profesar y difundir su
religion o creencia. Aunque la Corte IDH haya reconocido en el dmbito de la Opinion
Consultiva No. 22 que las obligaciones derivadas de los articulos 1.1 y 2 de la Convencién
Americana restringen el alcance de los derechos del tratado a individuos, es decir, personas
fisicas (CORTE IDH, 2016), en los casos Masacre de Plan Sanchez vs. Guatemala (CORTE
IDH, 2004a) y Masacres de Rio Negro vs. Guatemala (CORTE IDH, 2012c), la Corte IDH
reconocié que las comunidades indigenas también son titulares del derecho a la libertad
religiosa.

En el caso Masacre de Plan Sanchez (CORTE IDH, 2004a), el Estado de Guatemala
reconocid su responsabilidad por no garantizar la libertad religiosa de los familiares de las
victimas de una masacre ocurrida en 1982, la mayoria de las cuales eran miembros del pueblo
indigena maya de la aldea de Plan Sanchez, para expresar creencias religiosas, espirituales y
religiosas. En este caso, las victimas fueron identificadas como “enemigos internos” por el
Ejército de Guatemala, que procedio a destruir completamente las comunidades indigenas, sus
viviendas, elementos de subsistencia, cultura, uso de simbolos culturales, sus instituciones
sociales, econdmicas y politicas, asi como sus valores y précticas culturales y religiosas. Sin
embargo, la Corte IDH no realizé un analisis del derecho a la libertad religiosa y su relacion

con la destruccion de elementos de la espiritualidad indigena.
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En su voto razonado, el entonces magistrado Antonio Augusto Cancado Trindade hizo

una breve mencion a la espiritualidad indigena, afirmando que “[l]a existencia espiritual,
individual y colectiva, es una realidad objetiva”. Sin embargo, al igual que los otros miembros
del pleno de la Corte IDH, el magistrado no examind la relacion entre el derecho a la libertad
religiosa y el derecho a la espiritualidad indigena, abordando solo la situacion del caso como
um “crimen de Estado” y la responsabilidad internacional agravada de los Estados, como ya lo
habia hecho en otros casos de Guatemala, como Myrna Mack Chang vs. Guatemala (CORTE
IDH, 2003).

Solo en 2012, en el caso Masacres de Rio Negro vs. Guatemala (CORTE IDH, 2012c¢),,
la Corte IDH analizé la relacion entre el derecho a la libertad religiosa y el derecho a la
espiritualidad indigena. El caso se refiere a cinco masacres cometidas por el Ejército de
Guatemala y las Patrullas de Autodefensa Civil contra los miembros de la comunidad de Rio
Negro entre 1980 y 1982, que incluyen ejecuciones extrajudiciales y desapariciones forzadas,
asi como la persecucion de sus miembros y violaciones subsiguientes contra los sobrevivientes,
lo que result6 en la destruccion del “tejido social” de la comunidad.

La Corte IDH afirmé que el derecho a la libertad de conciencia y religion, en su
dimension religiosa, constituye un elemento trascendental en la proteccion de las convicciones
de aquellos que creen y de su forma de vida. Especificamente en relacion con los pueblos
indigenas, reconocio que, en este caso, debido a la desaparicion forzada, los familiares de las
victimas no podian enterrarlos, lo que impedia que expresaran la importancia de los rituales de
despedida de los muertos de la cultura maya. De igual manera, destacd que la destruccién de
lugares sagrados para llevar a cabo ritos funebres con el fin de construir una hidroeléctrica
impedia el ejercicio de la libertad religiosa de acuerdo con las tradiciones y la espiritualidad
maya.

A diferencia de otras decisiones emitidas hasta entonces, en Masacres de Rio Negro vs.
Guatemala, la Corte IDH reconoci6 que los hechos anteriormente descritos no violaban solo el
derecho a la libertad religiosa, sino también el derecho a la integridad personal, ya que se
trataba de una desaparicion forzada que impedia que los familiares de las victimas enterraran
los cuerpos de los fallecidos.

Aunque el derecho a la libertad religiosa no sea un tema ampliamente desarrollado en

la jurisprudencia de la Corte IDH (HENNEBEL, TRIGROUDJA, 2022), nos parece apropiado
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el reconocimiento hecho en el caso Masacres de Rio Negro vs. Guatemala y la posibilidad de

relacionarlo con el derecho a la espiritualidad indigena. Como se menciond, la espiritualidad
indigena esté directamente vinculada al ejercicio de sus practicas y creencias religiosas, aunque
no se restrinja a la practica de una religion en particular (Ritskes, 2011; Lee, 1996). Ademas,
los documentos internacionales sobre la materia reconocen que el derecho a la espiritualidad
indigena también se relaciona con el derecho al ejercicio de creencias, lo cual, segun la
Convencion Americana, se encuadra en el derecho a la libertad religiosa, establecido en su
articulo 12.

De este modo, reconocer como una violacion a la libertad religiosa la imposibilidad de
ejercer précticas que se encuadran en el marco del derecho a la espiritualidad indigena refuerza
la idea de que la violacion a la espiritualidad indigena tiene un caracter pluriofensivo, debido
a la interrelacion de esta con el territorio, la vida, la integridad y también con el derecho de
profesar y difundir su religion o creencia. Por otro lado, entendemos que interpretar el articulo
12 de la Convencién Americana como un derecho destinado exclusivamente a religiones de
tradicion judeocristiana va en contra de la prohibicién de discriminacion contenida en el
articulo 1.1 del tratado, relegando las practicas religiosas que no se ajustan a dicha categoria a
una posicion de inferioridad.

En este sentido, Ruiz Chiriboga (2006) afirma que el derecho de los pueblos indigenas
a la identidad cultural y a preservar, expresar, divulgar, desarrollar, ensefiar e intercambiar sus
practicas, ceremonias, tradiciones y costumbres espirituales estd protegido por el articulo 12
de la Convencién Americana. Los elementos indicados por el autor coinciden con aquellos que
componen el derecho a la espiritualidad indigena. Por lo tanto, nos parece que reconocer que
los casos de violacién a la espiritualidad indigena requieren también el reconocimiento de la
violacion a la libertad religiosa, cuando se demuestre que esta se vio impedida de ser ejercida,
como en situaciones en las que los pueblos indigenas son impedidos de practicar sus rituales
sagrados, tienen destruidos sus lugares sagrados o son victimas de discriminacion en el

ejercicio de su espiritualidad.

3.5 EL DERECHO A LA ESPIRITUALIDAD INDIGENA COMO COMPONENTE
DEL DERECHO A LA PROPIEDAD COLECTIVA
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El articulo 21 de la Convencion Americana establece el derecho a la propiedad privada.

La Comision Interamericana y la Corte IDH han interpretado el texto convencional
reconociendo que el articulo 21 también garantiza el derecho a la propiedad colectiva de los
pueblos indigenas, tribales y comunidades tradicionales (HENNEBEL, TRIGROUDJA, 2022).
Segun sefiala Alanis (2013), tanto la CIDH como la Corte IDH han destacado la importancia y
el valor inmaterial para los pueblos indigenas de lo que los occidentales Ilaman “recursos
naturales”. En los casos en los que se reconoce el derecho a la propiedad comunal de las
comunidades indigenas y tribales sobre las tierras que ocupan, a la luz del articulo 21 de la
CADH, la Corte IDH ha afirmado en numerosos fallos que “la relacion con la tierra no es solo
una cuestion de posesion y produccion, sino un elemento material y espiritual que deben
disfrutar plenamente, incluso para preservar su legado cultural y transmitirlo a las generaciones
futuras” (CORTE IDH, 2001, p. 149).

La relacién entre el derecho a la propiedad comunal y el derecho a la espiritualidad
indigena fue abordada por primera vez por la Corte IDH en el caso Comunidad Mayagna
(Sumo) Awas Tingni vs. Nicaragua (CORTE IDH, 2001). En este caso, el tribunal reconocié
que las victimas mantenian una relacion con la tierra que debia entenderse como la base
fundamental de su espiritualidad, a la que reconocié como “vida espiritual”. La estrecha
relacion espiritual con la tierra fue fundamental para que la Corte IDH reconociera el derecho
de propiedad de los pueblos indigenas sobre las tierras que ocupan tradicionalmente y para dar
un significado amplio y evolutivo al propio derecho de propiedad, previsto en el articulo 21 de
la Convencion Americana.

Aunque la Corte IDH haya tomado como premisa que en las comunidades indigenas
existe una tradicion comunitaria que valora la propiedad colectiva de la tierra, donde la nocion
de pertenencia no se centra en un solo individuo, sino en el grupo y su comunidad en su
conjunto, y haya reiterado esta posicion en la sentencia del caso Pueblo Saramaka vs. Surinam
(CORTE IDH, 2007), no adopta una definicion del derecho a la espiritualidad, considerandolo
como un elemento capaz de caracterizar la relacion entre el pueblo indigena y el territorio
ancestral. En particular, en Pueblo Saramaka vs. Surinam, la Corte IDH reconoce que la
interpretacion del articulo 21 de la Convencion Americana garantiza a los pueblos indigenas el
derecho a disfrutar de una relacion espiritual con el territorio que han usado y ocupado

tradicionalmente.
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Posteriormente, en el caso Comunidad Moiwana vs. Surinam (CORTE IDH, 2005b), la

Corte IDH reiter6 los lineamientos iniciados en Awas Tingni vs. Nicaragua (CORTE IDH,
2001), destacando la relacion espiritual que los indigenas tenian con el territorio ancestral.
Nuevamente, no hubo un reconocimiento del derecho a la espiritualidad como un derecho
reconocido por la Convencion Americana o por un corpus iuris sobre derechos humanos de los
pueblos indigenas, sino que se reitera la relacién entre el territorio ancestral y la espiritualidad,
siendo el primer elemento necesario para el ejercicio de la segunda; al mismo tiempo, la
espiritualidad permite reconocer la relacion de ancestralidad del pueblo con el territorio.

En el caso de Yakye Axa vs. Paraguay (CORTE IDH, 2005a) la Corte IDH reitero6 su
entendimiento acerca de la estrecha relacion de los pueblos indigenas con la tierra, haciéndola
la base fundamental de su cultura, vida espiritual, integridad, supervivencia econdmica,
preservacion y transmision a las generaciones futuras. Al examinar la responsabilidad estatal
por la venta de parte del territorio ancestral y las restricciones de acceso al territorio restante,
la Corte IDH afirmé que la estrecha relacion entre los pueblos indigenas y la tierra, vinculada
a expresiones, tradiciones orales, costumbres, idiomas, rituales, conocimientos, précticas,
valores y filosofia, debe considerarse para garantizar el derecho a la propiedad comunal
indigena. Ademas, destacO que esta estrecha conexion permite la transmision de la cultura de
generacion en generacion. Aunque en Yakye Axa vs. Paraguay, la Corte presentd elementos
que podrian considerarse parte de un derecho a la espiritualidad indigena, no lo mencion6
expresamente, limitdndose a resaltar la importancia de los valores espirituales de las tierras

indigenas.

Solamente en el caso Comunidad Indigena Xakmok Kasek vs. Paraguay (CORTE IDH,
2010), que la Corte IDH evidencio la relacion entre la privacion del derecho a la tierra 'y la
violacion de la dimensién espiritual/religiosa de los pueblos indigenas. En el caso, la Corte
IDH analiz6 la responsabilidad internacional del Estado paraguayo, entre otros, por la falta de
garantia al derecho de propiedad comunal de una comunidad Xakmok Kések debido a la venta
de parte del territorio ancestral y restricciones de acceso al territorio remanente. Asi, definio
que la posesion tradicional de la tierra indigena y los patrones culturales de los pueblos
indigenas (que corresponden a su modo particular de ser, ver y actuar en el mundo, su estrecha

relacion con sus tierras tradicionales, recursos, que constituyen parte de su identidad cultural)
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tienen una estrecha relacién con su identidad y deben ser protegidos por el articulo 21 de la

Convencion Americana.

En el caso del Pueblo Indigena Kichwa de Sarayaku vs. Ecuador (CORTE IDH, 2012a),
la Corte IDH consider¢ invalido, para fines de consulta previa, el plan de impacto ambiental
de una empresa petrolera que se instalé en el territorio indigena. Esto se debi6 a que, ademas
de realizarse sin la participacion del pueblo Sarayaku y ser llevado a cabo por una entidad
privada subcontratada por la empresa petrolera, no tuvo en cuenta la influencia espiritual que
las actividades de desarrollo podrian tener sobre el pueblo indigena. La Corte IDH comprendio
que el proyecto extractivo iniciado en el territorio indigena violaba el derecho a la identidad
cultural del pueblo Sarayaku, considerando como identidad cultural la identidad social y
cultural, costumbres, tradiciones, cosmovisiones y modo de vida de Sarayaku. También
reconocio la estrecha relacion entre la violacién de la identidad cultural y las afectaciones a las
relaciones sociales y espirituales de los miembros de la comunidad. Sin embargo, se observa
que el analisis se centro en los impactos de la falta de consulta previa y, por lo tanto, en una
violacion del articulo 21 de la Convencion Americana, no en el fortalecimiento de un concepto
de derecho a la espiritualidad.

Estas conclusiones de la Corte IDH se han reiterado en casos recientes, como en
Pueblos Indigenas Maya Kagchikel de Sumpango y otros vs. Guatemala (CORTE IDH, 2021),
Pueblos Kalifia y Lokono vs. Surinam (CORTE IDH, 2015a), Comunidad Garifuna de Punta
Piedra y sus miembros vs. Honduras (CORTE IDH, 2015b), Comunidad Garifuna Triunfo de
la Cruz y sus miembros vs. Honduras (CORTE IDH, 2015c), Pueblos Indigenas Kuna de
Madugandi y Embera de Bayano y sus miembros vs. Panama (CORTE IDH, 2014), en los
cuales se reafirma la relacion entre el territorio ancestral indigena y el derecho a la
espiritualidad, sin que se realice un examen del contenido de ese derecho. No obstante, en casos
como Pueblo Indigena Xucuru y sus miembros vs. Brasil (CORTE IDH, 2018), que también
se relaciona con el derecho al territorio ancestral, este tema ni siquiera es abordado.

3.6 EL DERECHO A LA ESPIRITUALIDAD INDIGENA Y EL DERECHO A LA
CIRCULACION Y RESIDENCIA
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La Convencion Americana garantiza el derecho a la circulacion y la residencia en su

articulo 22, como la garantia de que toda persona pueda permanecer y residir legalmente en un
pais sin ser objeto de interferencias ilegales. Tanto la Comisién Interamericana como la Corte
IDH han reconocido la violacion del articulo 22 en casos de desplazamiento forzado de
personas. Ambas instituciones coinciden en que el hecho de que una persona sea obligada a
“abandonar” o “huir” de su territorio, lugar de residencia o pais de origen debido a la falta de
garantias para su integridad y seguridad constituye una violacion al derecho a la residencia y
circulacion (ROSA, 2022).

Especificamente en lo que respecta a los derechos de los pueblos indigenas a la
circulacién y residencia, en casos como Masacre de Rio Negro vs. Guatemala (CORTE IDH,
2012c), Masacre de Plan Sanchez vs. Guatemala (CORTE IDH, 2004a) y Miembros de la
Aldea Chichupac y Comunidades Vecinales del Municipio de Rabinal vs. Guatemala (CORTE
IDH, 2016), todos relacionados con el desplazamiento forzado de comunidades tradicionales,
la Corte IDH afirmé que el desplazamiento forzado de pueblos y comunidades indigenas a
lugares lejanos de su comunidad implica la pérdida de la oportunidad de participar en la
espiritualidad de ese grupo. En este sentido, consideramos que la violacion al articulo 22 de la
Convencién Americana estaria relacionada con el desplazamiento forzado per se, y no con la
eventual restriccion del derecho a la espiritualidad, siendo este ultimo elemento el que

demuestra los impactos del desplazamiento forzado en las victimas.

3.7 EL DERECHO A LA ESPIRITUALIDAD INDIGENA Y LOS DERECHOS
ECONOMICOS, SOCIALES, CULTURALES Y AMBIENTALES

Los derechos economicos, sociales, culturales y ambientales, consagrados en el articulo
26 de la Convencion Americana, han sido objeto de constantes debates en la Corte IDH. Hasta
2017, la Corte IDH no consideraba posible la justiciabilidad de este articulo, ya que lo veia
como una clausula de progresividad para la implementacion de los derechos por parte de los
Estados. Con la sentencia del caso Lagos del Campo vs. Perd, la Corte cambi6 su opinion y
comenzd a reconocer la justiciabilidad directa del articulo 26 de la Convencién Americana a
través de una interpretacion conjunta y evolutiva del texto convencional junto con la Carta de

la OEA.
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Con base en este nuevo parametro interpretativo, la Corte IDH analiz6 el caso de las

Comunidades Indigenas Miembros de la Asociacion Lhaka Honhat (Nuestra Tierra) Vs.
Argentina (CORTE IDH, 2020) y, por primera vez, reconocid la violacion al derecho a la
identidad cultural de forma auténoma en el marco del articulo 26 de la Convencion Americana.
Para la Corte IDH, el derecho a la identidad cultural “protege la libertad de las personas,
incluyendo aquellas que acttan en asociacion o en comunidad, de identificarse con una o0 méas
sociedades, comunidades o grupos para seguir un modo o estilo de vida vinculado a la cultura
a la que pertenecen y de participar en su desarrollo” (CORTE IDH, 2020, p. 84).

A partir de este concepto de “identidad cultural”, la Corte IDH reconocié que las
distintas caracteristicas espirituales y materiales de una sociedad o grupo estan comprendidas
en €l, y que, en el caso de los pueblos indigenas, el disfrute de su cultura, asi como de su
espiritualidad, depende de la calidad del medio ambiente en el que viven. Es destacable el
avance promovido por el caso Lhaka Honhat sobre la posibilidad de judicializar los derechos
econOmicos, sociales, culturales y ambientales de manera general. Sin embargo, consideramos
que también podria haberse analizado el derecho a la espiritualidad en el marco del articulo 26
de la Convencién Americana. Esto se debe a que el articulo 45.a de la Carta de la OEA,
utilizado como base normativa para el avance de la jurisprudencia en materia de DESC, asegura
el derecho al “desarrollo espiritual”, lo que podria haber permitido el desarrollo del tema por
parte de la Corte IDH.

CONCLUSIONES

Para los pueblos indigenas, la espiritualidad no esta disociada de los aspectos materiales
y cotidianos de la vida, sino que les da sentido; por lo tanto, no se limita a la idea de religion
en términos occidentales. Cualquier derecho de los pueblos indigenas, ya sea a la vida, a la
integridad, a la tierra, a la libertad religiosa o a la residencia, debe entenderse a la luz de la idea
de espiritualidad, que es constitutiva de la cultura de estos pueblos.

La Corte IDH reconoce, en diversos fallos, la espiritualidad de las comunidades
indigenas, pero sin adoptar un estandar de derechos establecidos en la Convencion Americana
que estén relacionados con la espiritualidad. En relacion con la tierra, entiende que el derecho

de propiedad, si bien no se deriva totalmente, también se constituye por la relacion espiritual
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de la comunidad con el espacio. En el caso de la libertad religiosa, la espiritualidad, en el

sentido de conjunto de creencias, se considera como parte de la religién. En cuanto a la
integridad personal y la vida, la espiritualidad es parte constitutiva del ser y la cultura indigenas.

Es decir, cuando se constata un dafio a algo considerado sagrado o extremadamente
importante para la existencia misma de una comunidad indigena, que en la sociedad occidental
puede no tener un significado relevante, la Corte IDH ha demostrado comprender que este dafio
espiritual puede violar diferentes derechos de la Convencion titularizados por comunidades e
individuos indigenas.

Sin embargo, a pesar de que la espiritualidad indigena esta protegida en el corpus iuris
internacional sobre los derechos humanos de los pueblos indigenas, incluso como un derecho
auténomo en la Declaracion Americana de 2016, la Corte ain emplea la espiritualidad para
interpretar los derechos de la CADH de manera casuistica y, a veces, eurocentrica. Por ejemplo,
al reconocer que la relacién de las comunidades indigenas con la tierra que ocupan o ocuparon
se define por la espiritualidad, concluye que la falta de demarcacion, la no restitucion, la
imposibilidad de retorno o la concesidn de licencias a terceros para explotar tierras indigenas
viola el derecho a la propiedad previsto en el art. 21 de la CADH. Sin embargo, si estas
practicas configuran dafio espiritual a las comunidades, otros derechos de la CADH son
violados al mismo tiempo, empezando por la vida y la integridad. En el caso de los pueblos
indigenas, el sentido de estos derechos debe admitir una interpretacién extensiva que reconozca
la dimensidn espiritual tanto del derecho a la vida como a la integridad.

La Corte IDH podria establecer estandares mas claros sobre el significado y alcance de
la espiritualidad indigena que contribuirian a una interpretacion culturalmente adecuada de los
dafos causados a las comunidades y del conjunto de derechos humanos violados. No solo el
enmarcamiento de hechos que constituyen dafios a la espiritualidad como violacion de derechos
como la vida y la integridad podria ampliar la proteccion precautoria del Sistema
Interamericano, sino que también podrian determinarse formas de reparacion mas apropiadas,
a la luz de la evolucion del derecho internacional que ya reconoce la espiritualidad como un

derecho auténomo.

REFERENCIAS
RDP, Brasilia, Volume 20, n. 108, 89-120, out/dez. 2023, DOI: 10.11117/rdp.v20i108.7609 | ISSN:2236-1766

(SO
Licenca Creative Commons 4.0



REVISTA

DIREITO

PUBLICO

Pagina | 116

ANAYA, James. Indigenous peoples in international law. New York: Oxford University
Press, 2004

ANGHIE, Anthony. Imperialism, Sovereignty and the Making of International Law. New
York: Cambridge University Press, 2004

BECKER LORCA, Arnulf. Mestizo International Law. A Global Intellectual History 1842-
1933. United Kingdom: Cambridge University Press, 2016

BARRETO, José-Manuel. Imperialism and decolonization as scenarios of human rights
history. In: BARRETO, José-Manuel. Human Rights from a Third World Perspective:
critique, history and international law. Newcastle: Cambridge Scholars Publishing, 2013, p.
140-171

BRIGG, M., WALKER, P.O. Indigenous Approaches to Peace. In: The Palgrave
Encyclopedia of Peace and Conflict Studies. Palgrave Macmillan, Cham, 2022.
https://doi.org/10.1007/978-3-030-11795-5_201-1

CAVALLARO, James L; VARGAS, Claret; SANDOVAL, Clara; et al. Doctrine, Practice,
and Advocacy in the Inter-American Human Rights System. New Y ork: Oxford University
Press, 2019

CIDH. Norte de Centroamérica y Nicaragua. Derechos econémicos, sociales, culturales y
ambientales de pueblos indigenas y afrodescendientes tribales: aprobado por la Comisién
Interamericana de Derechos Humanos el 21 de marzo de 2023. OEA/Ser.L/V/1l. Doc 52/23.
2023. Disponivel em:
<https://www.oas.org/es/cidh/informes/pdfs/2023/NorteCentroamerica_ DESCA_ES.pdf>.
Acesso em: 1 dez. 2023

Corte IDH. Caso de la Comunidad Mayagna (Sumo) Awas Tingni Vs. Nicaragua. Fondo,
Reparaciones y Costas. Sentencia de 31 de agosto de 2001. Serie C No. 79. Disponivel em:
<https://www.corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/Seriec_79_esp.pdf>. Acesso em: 4 dez. 2023

Corte IDH. Caso Myrna Mack Chang Vs. Guatemala. Fondo, Reparaciones y Costas.
Sentencia de 25 de noviembre de 2003. Serie C No. 101. Disponivel em:
<https://www.corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/seriec_101_esp.pdf>. Acesso em: 4 dez.
2023

Corte IDH. Caso Masacre Plan de Sanchez Vs. Guatemala. Fondo. Sentencia de 29 de abril
de 2004a. Serie C No. 105. Disponivel em:
<https://www.corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/seriec 105 esp.pdf>. Acesso em: 4 dez.
2023

RDP, Brasilia, Volume 20, n. 108, 89-120, out/dez. 2023, DOI: 10.11117/rdp.v20i108.7609 | ISSN:2236-1766

(SO
Licenca Creative Commons 4.0


https://doi.org/10.1007/978-3-030-11795-5_201-1
https://www.oas.org/es/cidh/informes/pdfs/2023/NorteCentroamerica_DESCA_ES.pdf
https://www.corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/Seriec_79_esp.pdf
https://www.corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/seriec_101_esp.pdf
https://www.corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/seriec_105_esp.pdf

REVISTA

DIREITO

PUBLICO

Pagina | 117
Corte IDH. Caso Molina Theissen Vs. Guatemala. Fondo. Sentencia de 4 de mayo de 2004b.
Serie C No. 106. Disponivel em:

<https://www.corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/seriec_106_esp.pdf>. Acesso em: 4 dez.
2023

Corte IDH. Caso Comunidad Indigena Yakye Axa Vs. Paraguay. Fondo, Reparaciones y
Costas. Sentencia de 17 de junio de 2005a. Serie C No. 125. Disponivel em:
<https://www.corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/seriec_125_esp.pdf>. Acesso em: 4 dez.
2023

Corte IDH. Caso de la Comunidad Moiwana Vs. Surinam. Excepciones Preliminares,
Fondo, Reparaciones y Costas. Sentencia de 15 de junio de 2005b. Serie C No. 124. Disponivel
em: <https://www.corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/seriec_124 espl.pdf>. Acesso em: 4
dez. 2023

Corte IDH. Caso Gomez Palomino Vs. Peru. Fondo, Reparaciones y Costas. Sentencia de 22
de noviembre de 2005c. Serie C No. 136. Disponivel em:
<https://www.corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/seriec_136_esp.pdf>. Acesso em: 4 dez.
2023

Corte IDH. Caso Blanco Romero y otros Vs. Venezuela. Fondo, Reparaciones y Costas.
Sentencia de 28 de noviembre de 2005d. Serie C No. 138. Disponivel em:
<https://www.corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/seriec_138 esp.pdf>. Acesso em: 4 dez.
2023

Corte IDH. Caso Comunidad Indigena Sawhoyamaxa Vs. Paraguay. Fondo, Reparaciones
y Costas. Sentencia de 29 de marzo de 2006. Serie C No. 146. Disponivel em:
<https://www.corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/seriec_146 esp2.pdf>. Acesso em: 4 dez.
2023

Corte IDH. Caso del Pueblo Saramaka Vs. Surinam. Excepciones Preliminares, Fondo,
Reparaciones y Costas. Sentencia de 28 de noviembre de 2007. Serie C No. 172. Disponivel
em: <https://www.corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/seriec_172_esp.pdf>. Acesso em: 4 dez.
2023

Corte IDH. Caso Ticona Estrada y otros Vs. Bolivia. Fondo, Reparaciones y Costas.
Sentencia de 27 de noviembre de 2008. Serie C No. 191. Disponivel em:
<https://www.corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/seriec_191 esp.pdf>. Acesso em: 4 dez.
2023

Corte IDH. Caso Comunidad Indigena Xakmok Kasek Vs. Paraguay. Fondo, Reparaciones
y Costas. Sentencia de 24 de agosto de 2010. Serie C No. 214. Disponivel em:
<https://www.corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/seriec_214 esp.pdf>. Acesso em: 4 dez.
2023

RDP, Brasilia, Volume 20, n. 108, 89-120, out/dez. 2023, DOI: 10.11117/rdp.v20i108.7609 | ISSN:2236-1766

(SO
Licenca Creative Commons 4.0


https://www.corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/seriec_125_esp.pdf
https://www.corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/seriec_124_esp1.pdf
https://www.corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/seriec_136_esp.pdf
https://www.corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/seriec_138_esp.pdf
https://www.corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/seriec_146_esp2.pdf
https://www.corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/seriec_172_esp.pdf
https://www.corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/seriec_191_esp.pdf
https://www.corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/seriec_214_esp.pdf

REVISTA

DIREITO

PUBLICO

Pagina | 118
Corte IDH. Caso Pueblo Indigena Kichwa de Sarayaku Vs. Ecuador. Fondo y
Reparaciones. Sentencia de 27 de junio de 2012a. Serie C No. 245. Disponivel em:
<https://corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/seriec_245_esp.pdf>. Acesso em: 4 dez. 2023

Corte IDH. Caso Masacres de Rio Negro Vs. Guatemala. Excepcion Preliminar, Fondo,
Reparaciones y Costas. Sentencia de 4 de septiembre de 2012.b Serie C No. 250. Disponivel
em: <https://www.corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/seriec_250_esp.pdf>. Acesso em: 4 dez.
2023

Corte IDH. Caso de los Pueblos Indigenas Kuna de Madungandi y Embera de Bayano y
sus miembros Vs. Panama. Excepciones Preliminares, Fondo, Reparaciones y Costas.
Sentencia de 14 de octubre de 2014. Serie C No. 284. Disponivem em:
<https://www.corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/seriec_284 esp.pdf>. Acesso em: 4 dez.
2023

Corte IDH. Caso Pueblos Kalifia y Lokono Vs. Surinam. Fondo, Reparaciones y Costas.
Sentencia de 25 de noviembre de 2015a. Serie C No. 309. Disponivel em:
<https://www.corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/seriec_309 esp.pdf>. Acesso em: 4 dez.
2023

Corte IDH. Caso Comunidad Garifuna de Punta Piedra y sus miembros Vs. Honduras.
Excepciones Preliminares, Fondo, Reparaciones y Costas. Sentencia de 8 de octubre de 2015b.
Serie C No. 304. Disponivel em:
<https://www.corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/seriec_304_esp.pdf>. Acesso em: 4 dez.
2023

Corte IDH. Caso Comunidad Garifuna Triunfo de la Cruz y sus miembros Vs. Honduras.
Fondo, Reparaciones y Costas. Sentencia de 8 de octubre de 2015c. Serie C No. 305.
Disponivel — em:  <https://www.corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/seriec_305_esp.pdf>.
Acesso em: 4 dez. 2023

Corte IDH. Caso Miembros de la Aldea Chichupac y comunidades vecinas del Municipio
de Rabinal Vs. Guatemala. Excepciones Preliminares, Fondo, Reparaciones y Costas.
Sentencia de 30 de noviembre de 2016. Serie C No. 328. Disponivel em:
<https://www.corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/seriec_328 esp.pdf>. Acesso em: 4 dez.
2023

Corte IDH. Titularidad de derechos de las personas juridicas en el Sistema
Interamericano de Derechos Humanos (Interpretacion y alcance del articulo 1.2, en
relacién con los articulos 1.1, 8, 11.2, 13, 16, 21, 24, 25, 29, 30, 44, 46, y 62.3 de la
Convencion Americana sobre Derechos Humanos, asi como del articulo 8.1 Ay B del
Protocolo de San Salvador). Opinidon Consultiva OC-22/16 de 26 de febrero de 2016. Serie
A No. 22. Disponivel em: <https://www.corteidh.or.cr/docs/opiniones/seriea_22_esp.pdf>.
Acesso em: 4 dez. 2023

RDP, Brasilia, Volume 20, n. 108, 89-120, out/dez. 2023, DOI: 10.11117/rdp.v20i108.7609 | ISSN:2236-1766

(SO
Licenca Creative Commons 4.0


https://corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/seriec_245_esp.pdf
https://www.corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/seriec_250_esp.pdf
https://www.corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/seriec_284_esp.pdf
https://www.corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/seriec_309_esp.pdf
https://www.corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/seriec_304_esp.pdf
https://www.corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/seriec_305_esp.pdf
https://www.corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/seriec_328_esp.pdf
https://www.corteidh.or.cr/docs/opiniones/seriea_22_esp.pdf

REVISTA

DIREITO

PUBLICO

Pagina | 119
Corte IDH. Caso Pueblo Indigena Xucuru y sus miembros Vs. Brasil. Excepciones
Preliminares, Fondo, Reparaciones y Costas. Sentencia de 5 de febrero de 2018. Serie C No.
346. Disponivem em: <https://www.corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/seriec_346_esp.pdf>.
Acesso em: 4 dez. 2023

Corte IDH. Caso Comunidades Indigenas Miembros de la Asociacion Lhaka Honhat
(Nuestra Tierra) Vs. Argentina. Fondo, Reparaciones y Costas. Sentencia de 6 de febrero de
2020. Serie C No. 400. Disponivel em:
<https://www.corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/seriec_400_esp.pdf>. Acesso em: 4 dez.
2023

Corte IDH. Caso Pueblos Indigenas Maya Kaqchikel de Sumpango y otros Vs. Guatemala.
Fondo, Reparaciones y Costas. Sentencia de 6 de octubre de 2021. Serie C No. 440. Disponivel
em: <https://www.corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/seriec_440_esp.pdf>. Acesso em: 4 dez.
2023

Corte IDH. Caso Movilla Galarcio y otros Vs. Colombia. Fondo, Reparaciones y Costas.
Sentencia de 22 de junio de 2022. Serie C No. 452. Disponivel em:
<https://www.corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/seriec_452_esp.pdf>. Acesso em: 4 dez.
2023

DELORIA, Vine. God Is Red: A Native View of Religion. Golden, Colo., Fulcrum Pub, 1994.

FORBES, Jack D. “Indigenous Americans: Spirituality and Ecos.” Daedalus, vol. 130, no. 4,
2001, pp. 283-300. JSTOR, http://www.jstor.org/stable/20027728. Accessed 5 June 2023.

HENNEBEL, Ludovic; TRIGROUDJA, Héléne. The American Convention on Human
Rights. A Commentary. New York: Oxford University Press, 2022

HEYES, Scott A. Embracing Indigenous Knowledge System: The Spiritual Dimensions of
Place. A Journal of Place, Fall 2020, Vol. 16, No. 1, p. 3-7.

LEE, Irwin. Themes in Native American spirituality. American Indian Quarterly,
Summer/Fall 1996, 20, 3/4, pg. 3009.

LUCIANO, Gersem dos Santos. O indio Brasileiro: o que vocé precisa saber sobre os povos
indigenas no Brasil de hoje. Brasilia: Ministério da Educagao, Secretaria de Educagao
Continuada, Alfabetizacao e Diversidade; LACED/Museu Nacional, 2006.

KIMMERER, Robin Wall. Braiding Sweetgrass. Milkweed Editions, 2015.

MARCQOS, Sylvia. Mesoamerican Women's Indigenous Spirituality: Decolonizing Religious
Beliefs. Journal of Feminist Studies in Religion, Vol. 25, No. 2, Fall 2009, pp. 25-45

RDP, Brasilia, Volume 20, n. 108, 89-120, out/dez. 2023, DOI: 10.11117/rdp.v20i108.7609 | ISSN:2236-1766

(SO
Licenca Creative Commons 4.0


https://www.corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/seriec_346_esp.pdf
https://www.corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/seriec_400_esp.pdf
https://www.corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/seriec_440_esp.pdf
https://www.corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/seriec_452_esp.pdf

REVISTA

DIREITO

PUBLICO

Pagina | 120
RITSKES, Eric. “Chapter Twenty-Six: Indigenous Spirituality and Decolonization:
Methodology for the Classroom.” Counterpoints, vol. 379, 2011, pp. 411-21. JSTOR,
http://www.jstor.org/stable/42980911. Accessed 5 June 2023.

ROSA, Marina de Almeida. Direito a nacionalidade, circulacdo e residéncia, asilo e reflgio.
In: BRAGATO, Fernanda Frizzo. (Org.). O conteddo juridico dos direitos humanos:
direitos civis e politicos nos instrumentos internacionais. led. Brasilia: ENADPU, 2022, v.
1, p. 515-564

RUIZ CHIRIBOGA, Oswaldo. The right to cultural identity of indigenous peoples and national
minorities: a look from the Inter-American System. Sur International Journal on Human
Rights. Number 5, Year 3, 2006, p. 42-69

SILVA, Adnilson de Almeida. Espiritualidade, Territorialidade: Interfaces das Representagdes
Culturais Coletivas Indigenas. RA E GA, 27 (2013), p.111-139.

UNITED NATIONS. The concept of indigenous peoples (UN Doc. E/CN.4/Sub.2/1986/7
and Add. 1-4), 2004.

Sobre as autoras:

Fernanda Frizzo Bragato/ E-mail: fernandabragato@yahoo.com.br

Pesquisadora do CNPq (bolsa produtividade em pesquisa nivel 2). Possui Graduacdo em
Direito pela Universidade Federal do Rio Grande do Sul (2002), Mestrado em Direito pela
Universidade do Vale do Rio dos Sinos (2005), Doutorado em Direito pela Universidade do
Vale do Rio dos Sinos (2009) e pos-doutorado em Direito pelo Birkbeck College of
University of London (2012). Professora do Programa de Po6s-graduacdo em Direito da
Unisinos (desde 2010). Professora Visitante Fulbright na Cardozo Law School (2017).
Coordenadora do Nucleo de Direitos Humanos da Unisinos. Atua nas seguintes areas:
direitos humanos, direitos indigenas, pds-colonialismo e descolonialidade.

Mariana de Almeida Rosa/ E-mail: marinaalrosa@gmail.com

Mestra em Direito pela Universidade do Vale do Rio dos Sinos (2019) com bolsa
PROEX/CAPES, Especialista em Direito Internacional pela Universidade Federal do Rio
Grande do Sul (2016) e Bacharela em Direito pela Fundagédo Escola Superior do Ministério
Publico (2016). Possui cursos de aperfeicoamento em Sistema Interamericano de Direitos
Humanos pela American University (Estados Unidos) e pelo Instituto Interamericano de
Derechos Humanos (Costa Rica). Atualmente, é advogada e consultora da Comissao
Interamericana de Direitos Humanos e professora de direito internacional. Desenvolve
pesquisas nas teméticas de Sistemas Regionais de Protecdo dos Direitos Humanos, com
énfase no Sistema Interamericano de Prote¢do de Direitos Humanos, e de Migragdes.

RDP, Brasilia, Volume 20, n. 108, 89-120, out/dez. 2023, DOI: 10.11117/rdp.v20i108.7609 | ISSN:2236-1766

(SO
Licenca Creative Commons 4.0



http://www.jstor.org/stable/42980911.%20Accessed%205%20June%202023

