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La Radio comunitaria como

medio de fortalecer las comunidades indigenas frente a los
impactos del cambio climatico”

Por: Dad Neba

La Asociacion Kunas Unidos por Nabguana y
la Secretaria de Informacion y Comunicacion
de Onmaggeddummagan de Gunayala, va
realizar el taller: “La Radio comunitaria como
medio de fortalecer las comunidades
indigenas frente a los impactos del cambio
climatico”, durante los dias 12 al 14 de febrero
de 2025. En el marco del dia mundial de la
Radio, es una jornada que se celebra
anualmente el 13 de febrero desde 2012
establecida por la Asamblea General de las
Naciones Unidas y mes de la Revolucion Dule
de 1925. EIl taller se realizara en la isla
Gaigirgordub.

El taller es organizado por la Asociacion
Kunas Unidos por Nabguana (KUNA),
auspiciado por Cultural Survival.

El objetivo del taller, es utilizar la radio como
una herramienta de inclusion digital
promoviendo no solo el acceso, sino el uso y
el acceso; y apropiacion social de las
tecnologias digitales para atender las
necesidades de las comunidades.

El taller estd enfocado concretamente en la
radio comunitaria como medio de fortalecer las
comunidades indigenas frente a los impactos
del cambio climatico.

De esta manera, la inclusion digital contribuye
a mejorar las condiciones econdmicas,
sociales, politicas y personales de los pueblos
indigenas.

El uso de radio comunitario, es en definitiva
una muy poderosa herramienta de trabajo.

Los medios de comunicacion digital, como la
radio digital garantizan que la educacion, el
trabajo, las relaciones familiares y sociales no se
detengan, sino migren al formato digital. Por esta
razén surge en Panamd, ya para afio 2026,
estara en el aire, Radio Digital comunitaria
“Voces de Nabguana®, (Voces de la Madre
Tierra).

De esta manera seguimos capacitando a
jovenes y dirigentes para que conozcan Sus
derechos que estan reconocidos en las
constituciones, instrumentos internacionales,
convenios y otros.

La comunicacién indigena e intercultural es una
herramienta fundamental para los pueblos.
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Fuente: Dad Neba
En mes de febrero, se celebra en toda la
comarca Gunayala, la Revolucién Dule de 1925,
este afno 2026, se esta conmemorando 101 afios
del levantamiento armada, fue un levantamiento
indigena Guna en Panama contra la opresion,
abusos policiales y la imposicion cultural del
Estado (21 de febrero de 1925). Este movimiento
logré6 autonomia territorial, la creacion de la
Comarca Guna Yala y la defensa de su identidad
y cultura. .

Este mes de febrero, “Bila Nii’, mes de la
Revolucién. Todo el mes de febrero, en todas las
casas, calles, transportes acuéticos y terrestres
deben enarbolar la bandera de la Revolucion.

Uno de los resultados mas significativos de la
revolucion fue el reconocimiento de la Comarca
de Guna Yala en 1938, estableciendo un modelo
de autogobierno que perdura hasta la actualidad.
Este evento marcé un hito en la lucha por los
derechos de los pueblos indigenas en Panama y
sirvid de inspiracion para otras comunidades
originarias en la region.

El sistema de organizacion guna, basado en
congresos generales y asambleas comunitarias,
ha sido clave para su permanencia y estabilidad.
La Carta Organica de Guna Yala consolido la
autonomia politica de la comarca, permitiendo
que las decisiones sobre sus recursos haturales
y culturales sean tomadas por los propios gunas.

A pesar del reconocimiento oficial, la comunidad
guna ha enfrentado nuevos desafios en el siglo
XXI. La presibn de la globalizacién, Ila
explotacion de recursos naturales y el cambio
climéatico amenazan su forma de vida tradicional.
Enfrentando estos retos, los gunas han seguido
luchando por la proteccion de su territorio y sus
costumbres.

101 Afos de la Revolucion Dule de 1925

El pueblo Guna ha logrado preservar su

identidad y tradiciones, manteniendo un
sistema de gobierno propio dentro del Estado
panamenfo.

La historia de la Revolucién Dule también es
un recordatorio de la importancia del respeto
por la diversidad cultural. La lucha de los guna
no solo aseguré su autonomia, sino que senté
un precedente para la proteccion de los
derechos de los pueblos indigenas en Panama
y en Abya Yala.

En 2026, se conmemora 101 afios de la
Revolucion Dule de 1925. de este
levantamiento, en muchas comunidades en
Gunayala, conmemoran con actividades
culturales y reflexiones sobre la importancia de
la lucha de los guna por su soberania y
derechos. El legado de la Revolucién Dule
sigue vivo en la memoria de los guna y de
Panama, recordando la importancia de la
resistencia ante la opresion y el valor de la
libredeterminacién para los pueblos indigenas.

Las futuras generaciones del pueblo guna
continuard preservando su lengua, su sistema
politico y su conexibn con la naturaleza,
reafirmando que la Revolucién Dule no fue un
evento aislado, sino el punto de partida de una
lucha gue sigue vigente en la actualidad. Con
esta conmemoracion un aflo mas, se busca
también generar conciencia sobre los desafios
gue siguen enfrentando los pueblos indigenas
y la necesidad de fortalecer sus derechos y su
participacion en la sociedad panamefia.



Coordinadora Nacional de los Pueblos Indigenas de Panama

(COONAPIP), Conmemor6 35 afios de su Fundacién

Fuente: Dad Neba

La Coordinadora Nacional de Pueblos
Indigenas de Panama (Coonapip), celebrd
este enero de 2026 sus 35 afios de fundacion,
siendo la organizacion indigena panamefa de
mayor trayectoria y reconocimiento a nivel
nacional e internacional.

Breve historia: En un encuentro de dirigentes
indigenas Guna, Ngabe-Buglé y Embera-
Wounaan los dias 21 y 22 de enero de 1991,
en el Centro Nele Kantule, se fundo Ila
Coordinadora Nacional de los Pueblos
Indigenas de Panamé& (Coonapip), como un
espacio politico de lucha por el reconocimiento
de sus derechos territoriales y ancestrales.

La COONAPIP, se crea por voluntad propia,
con el propésito de establecer la unidad,
solidaridad y apoyo a todos los organismos
politicos tradicionales de los pueblos indigenas
de Panama, con el compromiso de trabajar por
la mejora de las condiciones sociales,
culturales, espirituales, ambientales vy
econOmicas de cada uno de los territorios
indigenas, desde su cosmovision, como
pueblos con identidad propia.

Dentro de los logros obtenidos a la fecha por
esta organizacion estan una sdlida unidad de
todos los pueblos originarios del pais,
integrada por los siete pueblos indigenas y los
12 congresos y consejos nacionales.

De igual manera esta la lucha permanente y
colegiada a favor de todos los pueblos,
procurando la defensa y el derecho ancestral a
la tierra, respeto a sus culturas y tradiciones,
rescatando la riqueza y valoracion de su
cosmovision

La Coordinadora Nacional de los Pueblos
Indigenas de Panama (COONAPIP), es una
organizacion indigena, integrada por las
autoridades de los pueblos indigenas de
Panama. Y esta liderado de autoridades
tradicionales de los Congresos Generales y

Consejos de los territorios como
representante legitimo de sus pueblos lo
hace a una organizacion de gran potencial
para la incidencia politica, ante una agenda
nacional con una gran legitimidad para
presentar demandas y propuestas ante el
gobierno nacional.

MISION

Promover, fortalecer y consolidar los
pueblos indigenas para asumir el control de
sus propias instituciones y formas de vida,
de su desarrollo econdmico, mantener y
fortalecer sus identidades, lenguas y la
cosmovisibn de los pueblos indigenas
dentro del marco pluricultural del Estado
panamefio.

VISION

Ser una organizacion lider en la Unidad,
cohesion y defensa del territorio, tierra y
Recursos naturales de los Pueblos
indigenas de Panama.



Las amenazas de Trump a Groenlandia abren viejas

heridas para los inuit del Artico

Fuente: Vanguardia. Com.mx

Sara Olsvig: “Para nosotros es nuestra patria;
sus riquezas sustentan a nuestra gente, nuestra
cultura, a nuestros nifios, jévenes y ancianos”.

En una fria mafana reciente en el Artico
canadiense, unas 70 personas salieron a la
calle.

Desafiando los gélidos vientos, marcharon
por el territorio de Nunavut, gobernado por los
inuit, ondeando carteles que decian:
“Apoyamos a Groenlandia” y “Groenlandia es
un socio, no una compra”.

Fue un vistazo a como, para los pueblos
indigenas del Artico, la batalla por
Groenlandia se ha convertido en un ajuste de
cuentas mas amplio, que aparentemente
enfrenta la larga batalla para afirmar sus
derechos contra un impulso global por el
poder.

El tira y afloja de Donald Trump sobre
Groenlandia recordd “siglos de imperialismo
por parte de diferentes estados nacionales,
pero también de colonizacién por parte de
diferentes actores”, dijo Natan Obed,
presidente de la organizacién nacional inuit
de Canada, Inuit Tapiriit Kanatami.

“Los inuit hemos tenido que descubrir cdmo
mantener nuestra sociedad, nuestra cultura y
nuestra autodeterminacién en medio de otras
personas que quieren cosas diferentes de
nosotros o de nuestras tierras y territorios”.

Era un pasado que muchos creian haber dejado
atras. «Las propuestas de Estados Unidos —y
no se trata de un solo individuo, sino de un coro
de personas que dicen cosas muy similares—
nos preocupan muchisimo, pues estamos al
borde de otra era de irrespeto a nuestros
derechos colectivos», dijo Obed.

Particularmente preocupante fue el enfoque en
los esfuerzos de Groenlandia por extraer
rigueza mineral o crear posiciones defensivas,
dijo Obed.

“Esa es la parte mas alarmante del discurso que
ha estado circulando”, dijo. “Creia que
habiamos superado la premisa central de que si
los pueblos indigenas no mejoran nuestra tierra
segun los criterios de los actores imperialistas,
de alguna manera no tenemos
autodeterminacién. Las decisiones que se
toman sobre nuestra tierra y lo que queremos
para ella son solo nuestras”.

‘En medio de la creciente tension entre las
grandes potencias, nos preocupa que el Artico
se presente como un activo o como un desierto
helado y vacio”, declaré Sara Olsvig, presidenta
del Consejo Circumpolar Inuit y exlider de Inuit
Ataqgatigiit, un partido politico de izquierda
independentista de Groenlandia.

“Para nosotros, es nuestra patria; sus riquezas
sustentan a nuestro pueblo, nuestra cultura, a
nuestros nifios, jovenes y ancianos. Los inuit
han vivido y prosperado en nuestra region artica
desde tiempos inmemoriales, mucho antes del
concepto de estados”.

El afdn de poder habia puesto de manifiesto la
incapacidad de muchos para reconocer que,
tras siglos de dominio danés, Groenlandia era
ahora un territorio autonomo dentro del Reino
de Dinamarca.

“Por lo tanto, Groenlandia no es ‘propiedad’ de

Dinamarca, ni Dinamarca puede ‘venderla”,
declaré Olsvig.



Bolivia: asi viven su inminente desaparicion los

ultimos integrantes del pueblo pacahuara

La historia de los Gltimos
La historia de los pacahuaras, uno de los 36
pueblos indigenas reconocidos por la Constitucion
Politica del Estado Plurinacional de Bolivia,
sobrevive en un estado de peligro critico de
extincion.

Aunqgue el censo oficial de 2012 registré una cifra
de 161 personas, esta estadistica es ampliamente
cuestionada por especialistas y reportes de
campo. Los estudios indican que la poblacion de
descendientes consanguineos que aun mantienen
la identidad y el idioma es extremadamente
reducida.

La poblacion real de pacahuaras que ha
conservado la cultura se estima en menos de 30
habitantes, concentrados principalmente en
Riberalta. De los pacahuaras propios y originarios
—nacidos en la selva, portadores de la cultura y
hablantes fluidos— solo quedan cuatro personas
en la comunidad de Puerto Tujuré.

En otras palabras, el idioma pacahuara (de la
familia linglistica Pano) es una lengua casi extinta.
El grupo actual desciende de los ultimos
sobrevivientes del clan Yacu, que fueron
contactados y sacados de la selva a finales de la
década de 1960.

Los dUltimos pacahuaras caminan rapido,
como si cada paso los pudiera alejar de la
extincion, un abismo del que no hay retorno.
Cargan solo con la ropa que llevan en el
cuerpo, unos trapos gastados. En los pies no
llevan nada, aunque a veces usan unas
sandalias viejas de goma que reparan
frecuentemente con técnicas artesanales.

Dos mujeres, dos hombres. Hermanos todos.
Con ellos terminard una cultura entera y los
secretos de los abuelos que miraban estrellas
y veian en ellas a jaguares, peces y pajaros
de muchos colores.

Buca, el mayor de los hermanos, también
contempla las estrellas y en ellas dice que
observa los caminitos serpenteados que
llevan a Rio Negro, en la frontera con Brasil.
Un lugar especial al que quiere volver antes
de morir. Fue de Rio Negro donde su familia y
un total de 20 pacahuaras, segun Buca,
tuvieron que escapar cuando él era un nifio
pequefio (a comienzos de los afios 60), para
no ser asesinados por los matones que
buscaban apoderarse de los arboles de
caucho apetecidos por los mercados
internacionales.

Después de que la avioneta aterrizara en
Riberalta, los cuatro hermanos fueron
transportados por tierra hasta la comunidad
de Puerto Tujuré (o Alto Ivon), hogar del
pueblo chacobo. Este asentamiento fue
estratégico porque la nacién Chacobo y los
pacahuaras comparten la misma familia
lingulistica, lo que facilitd su convivencia.

A pesar de haber sido recibidos con
amabilidad, Buca y sus tres hermanos no
olvidan su lugar de nacimiento y expresan el
deseo constante de volver a su territorio
ancestral para recolectar los frutos de
almendra, en un entorno que ellos idealizan
como libre de los incendios forestales y la
deforestacion que cada afio amenaza a la
Amazonia sin misericordia.



