


Consortium APAC

Hommage

Territoires de vie : Rapport 2021 est dédié a Ghanimat Azhdari (1983-2020), une jeune
leader passionnée de la confédération des tribus Qashqgai en Iran. Ghanimat était

une spécialiste des systémes d'information géographique (SIG) et de la cartographie
communautaire, travaillant sans relache en faveur de la documentation participative

des territoires de vie avec les fédérations et unions nationales des tribus nomades en

Iran (UNINOMAD et UNICAMEL). Elle contribuait a I'élaboration de ce rapport grace a

ses connaissances approfondies, ses compétences et sa passion lorsque sa vie a été
injustement interrompue le 8 janvier 2020. Ghanimat exercait plusieurs fonctions au sein
du Centre for Sustainable Development and Environment (Centre pour le développement
durable et I'environnement, CENESTA) en Iran et plus globalement au sein du Consortium
APAC, et poursuivait des études doctorales a I'Université de Guelph au moment de son
déces. Elle nous manque énormément. Son héritage se perpétuera au travers du travail des
nombreuses personnes dont elle a changé la vie durant son court passage sur terre.
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Prologue

66

« Il n’y a pas de
communauté Dayak
sans forét ».

Dicton du Peuple Daak Kenyah
(Indonésie)

(66

« L'Oran Adawal est le
moteur de nos moyens
de subsistance. Nous
sommes tous conscients
que si nous avons besoin
de quelque chose, nous
le prenons Ia-bas. Nos
animaux y paissent. Nous
comprenons que si nous
détruisons I’Oran, nos
vies seront compromises,
et c’est pourquoi nous
nous organisons [...]. Nous
considérons qu’il est de
notre devoir de protéger et
de conserver I'Oran ».

Deenaram Meena, Oran Adawal ki
Devbani (Inde)

66

« C'est pour

les autres que je
chasse. Je pars a
la recherche d’un
caribou... Cela me
permet de rester
proche des
hommes avec
qui je chasse. Je
rends mes parents,
mes enfants, mes
proches et mes amis

heureux parce que, parfois,

ils n‘ont pas de caribou,

et nous nous réunissons
tous et partageons la
viande. Le caribou est plus
important que le phoque
pour garder ma famille et
ma communauté unies...
Qu’est-ce qu’un festin
communautaire sans
caribou? ».

Pauloosie Kilabuk d'lgaluit
(Canada)

66

« L’initiation dans la forét
sacrée est I'expérience la

plus passionnante de notre
existence et la plus vivante de
notre communauté. Dans les
foréts d’initiation, on retrouve
et on renforce nos valeurs.

Et c’est aupres de la mare
Yogbouo que l'on trouve des
solutions, grdce a nos priéres
et nos offrandes ».

Pé Gbilimy, membre
de la communauté

de Gampa (Guinée)

Consortium APAC

« Notre territoire vivant
est et restera exempt
d’activités extractives...
Nous proposons un mode
de vie basé sur les critéres
de richesse de notre
propre culture, comme
I'existence de rivieres

non contaminées et
abondantes en poissons
sur notre territoire, la vie
au sein de notre ayllu
(famille) et la force de
notre organisation ».

Déclaration Kawsak Sacha, Peuple
Kichwa de Sarayaku (Equateur)

En lisant ces citations, qu’est-ce qui vous frappe le plus ?
Que ressentez-vous ?

Ce sont les mots de Peuples Autochtones et de
communautés locales qui prennent soin des terres et
territoires qui, en retour, assurent leur subsistance. Bien
gu'ils viennent de différentes parties du monde et ne
parlent pas la méme langue, ils partagent entre
eux un lien profond qui transcende la parole.
Le Consortium APAC est reconnaissant de
pouvoir offrir un espace aux cing Peuples
Autochtones et communautés locales
représentés par ces citations ainsi qu'a
douze autres, afin que ceux-ci puissent
partager leurs expériences avec le monde
entier dans Territoires de vie : Rapport
2021. En ces temps difficiles, ces apercus
privilégiés de la vie d'autres personnes nous
rappellent que la force de 'humanité réside
dans sa diversité et qu'il y a plus de choses

qui nous relient que de choses qui nous séparent.

Le Consortium APAC a commencé a conceptualiser
ce rapport en 2019 ; toutefois, ce dernier s'appuie sur
de nombreuses années de travail effectuées par les
Peuples Autochtones, les communautés locales et

les organisations et individus qui les soutiennent. ||

a évolué a plusieurs reprises et a été fagonné par de
nombreuses mains, par de nombreux coeurs et de
nombreux esprits jusqu’'a sa publication le 20 mai
2021 a I'adresse suivante : report.territoriesoflife.
org/fr. Ce rapport est destiné a étre le premier d'une
nouvelle série de publications et de supports de
communication, captivants et nuancés, sur les aires et
les territoires conservés par les Peuples Autochtones
et les communautés locales, avec pour objectif
principal de donner aux peuples et aux communautés
I'opportunité de raconter leurs propres histoires.
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Ecole mobile des peuples nomades Qashqai, Iran. Photo: CENESTA.

Introduction

Consortium APAC

La pandémie de la COVID-19 a révélé les liens étroits qui
relient santé humaine et santé planétaire, tout en mettant
a nu l'accentuation des inégalités au niveau mondial.
Dans le méme temps, il est de plus en plus évident que
les Peuples Autochtones et les communautés locales sont
essentiels au maintien de la diversité de la vie sur terre
(voir par exemple IPBES, 2019 ; FAO et FILAC, 2021; FPP

et al, 2020). A I'neure ou les Etats-nations se préparent

en vue des importants sommets de la Convention sur la
Diversité Biologique et de la Convention-cadre des Nations
Unies sur les changements climatiques prévus fin 2021,
une question centrale se pose : celle de savoir s'ils saisiront
cette opportunité pour introduire des transformations
structurelles afin de répondre aux crises planétaires plus
larges desquelles a découlé la pandémie et de garantir
une planéete sUre, saine et durable pour toutes et tous.

On estime que les Peuples Autochtones et les
communauteés locales détiennent au moins 50 % des
terres de la planéte dans le cadre de systemes coutumiers
; toutefois, leurs droits n'ont été officiellement reconnus
gue pour une petite partie des terres revendiquées (RR,
2015). En Amérique latine et dans les Caraibes, les Peuples
Autochtones et tribaux gérent entre 330 et 380 millions
d'hectares de foréts (Fa et al., 2020). Ces foréts stockent
plus d'un huitieme de la totalité du carbone retenu au
niveau mondial dans les foréts tropicales et abritent

une grande partie des espéces animales et végétales
menacées sur la planéte. Prés de la moitié (45 %) des
grandes étendues « sauvages » du bassin amazonien se
trouvent dans des territoires autochtones, et plusieurs
études ont montré que les territoires des Peuples
Autochtones présentent des taux de déforestation et

des risques d'incendies de forét plus faibles que les aires
protégées par les Etats (FAO et FILAC, 2021).

Cependant, les Peuples Autochtones et les communautés
locales sont souvent confrontés a des intéréts politiques
et économiques conflictuels qui cherchent soit a protéger
la nature, soit a I'exploiter sur leurs terres et territoires.

Les acteurs publics et privés de la conservation n'ont pas
mis en ceuvre de maniére adéquate les engagements
pris en faveur du respect des droits. La reconnaissance
véritable des droits des Peuples Autochtones et des
communautés locales ainsi que de leurs réles dans la
conservation, notamment a travers un soutien concret,
reste relativement marginale (Tauli-Corpuz et al., 2020).
Les Peuples Autochtones et les communautés locales

affrontent des menaces grandissantes, qui pésent non
seulement sur leurs terres et leurs territoires, du fait
d'industries néfastes, mais également sur leurs vies,

parce qu'ils se défendent face a ces industries. En 2019,
212 personnes, dont 40 % étaient autochtones, ont été
tuées pour avoir pris position contre la destruction de
'environnement (Global Witness, 2020). Les Peuples
Autochtones et les communautés locales courent de plus
grands risques lorsque la reconnaissance de leurs droits et
de leurs systémes de gouvernance est inadéquate et que
le soutien politique et juridique fait défaut (IPBES, 2019).

L'une des plus grandes opportunités de catalyser

des changements vers une réelle transformation, de
I'échelle locale a I'échelle globale, est de soutenir les
Peuples Autochtones et les communautés locales dans
la sécurisation de leurs droits humains en général et, en
particulier, de leurs droits a maintenir des systémes de
gouvernance, des cultures ainsi que des terres et des
territoires collectifs autodeterminés' . Bien qu'il n'y ait

pas de panacée, c'est sans doute le principal « chainon
manguant » dans les efforts déployés pour résoudre les
crises de la biodiversité et du climat, et cela contribuerait
également aux priorités en matiére de justice sociale et
de développement durable. Ce serait aussi une approche
réalisable, rentable et équitable pour respecter les
engagements en matiére de conservation de la nature,
notamment dans le futur cadre mondial de la biodiversité
pour I'apres-2020 (RRI, 2020). Ces questions recoivent
actuellement trop peu de financements et rares sont

les fonds directement versés aux Peuples Autochtones
et aux communautés locales. Au cours des dix dernieres
années, moins de 1% de l'aide financiére destinée a la lutte
contre les changements climatiques a servi a soutenir la
sécurisation des terres et la gestion forestiere autochtone
et locale. De plus, seule une petite partie de cette aide
est susceptible de parvenir directement aux Peuples
Autochtones et aux communautés locales, car la plupart
des fonds passent par des banques de développement
multilatérales dans le cadre de projets de grande
envergure (Rainforest Foundation Norway, 2021).

T Bien que les Peuples Autochtones et les communautés locales soient

souvent considérés comme un ensemble étant donné les relations
étroites que leurs cultures entretiennent avec leurs aires et territoires,
le droit international les différencie clairement. Voir 'annexe 3 («
Distinction juridique entre les droits des Peuples Autochtones et les
droits des communautés locales ») de I'analyse spatiale mondiale de
ce rapport. Disponible en ligne a I'adresse suivante : https://report.
territoriesoflife.org/fr/analyse-globale/.
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Un apercu du rapport 2021
sur les territoires de vie

Territoires de vie : rapport 2021 est une analyse multi-
échelle, allant de I'échelle locale a I'échelle mondiale,
des aires et territoires du patrimoine autochtone

et communautaire (parfois abrégés en « APAC » ou

« territoires de vie »). Cette approche multi-échelle
permet d'entrelacer diverses perspectives, points de
vue et découvertes récentes sur le phénomeéne a la
fois mondial et ancré dans les réalités locales que
représentent les territoires de vie, tout en laissant

place a la nuance et a la complexité. Dans I'ensemble,
le rapport vient s'ajouter a une littérature de plus en
plus abondante sur le réle incontestable des Peuples
Autochtones et des communautés locales pour garantir
une planéte saine pour toutes et tous, et sur les actions
urgentes a mener pour les soutenir.

Le premier niveau d'analyse du rapport présente

17 territoires de vie répartis sur cing continents, en
mettant I'accent sur la maniére dont les Peuples
Autochtones et les communautés locales contribuent a
la diversité de la vie sur terre grace a leurs systemes de
gouvernance et a leurs pratiques culturelles uniques.
Plusieurs de ces études de cas sont coécrites par des
leaders autochtones ou communautaires ou par leurs
organisations et sont le fruit de nombreuses années
de travail collectif, réalisé par et avec les peuples et les
communautés dont il est question.

Le rapport se poursuit avec cing analyses nationales
et une analyse sous-régionale qui se penchent sur
certaines des initiatives phares menées au niveau
national par des organisations de base ainsi que sur

la reconnaissance politique et juridique des droits

des Peuples Autochtones et de la conservation
communautaire. Ces analyses se focalisent sur six des
pays choisis pour les études de cas de territoires de vie
spécifiques, afin de renforcer et de relier entre elles les
analyses locales et I'analyse mondiale.

Enfin, le rapport élargit encore plus son champ
d’'investigation en proposant I'analyse spatiale mondiale
la plus récente sur la contribution centrale des

Peuples Autochtones et des communautés locales a

la conservation de la planéte, analyse coproduite avec

le Centre mondial pour le suivi de la conservation du

Programme des Nations Unies pour I'environnement
(PNUE-WCMC). Cette analyse spatiale integre des
données provenant de plusieurs sources, qui sont
décrites plus en détail dans le rapport. Elle se concentre

par ailleurs sur un « sous-ensemble » de la surface totale

des terres et territoires collectifs susceptibles d'étre
activement conservés par des Peuples Autochtones et
des communautés locales.

Le présent document résume les principales
conclusions tirées des différentes composantes

du rapport pour I'ensemble des trois niveaux
d'analyse. Toutes les composantes ont été produites
spécifiguement pour ce rapport 2021, qui n'a pas
vocation a fournir un examen exhaustif de la littérature
et des initiatives existantes au-dela des composantes
spécifiguement élaborées dans le cadre de ce projet.
Ce résumé présente ensuite des recommandations
générales et spécifiques pour le cadre mondial de la
biodiversité pour I'aprés-2020, actuellement en cours
de négociation dans le cadre de la Convention sur la

Diversité Biologique des Nations Unies.

Rizieres le long de la route menant a I'entrée principale
de l'aire protégée de Manjakatompo-Ankaratra a
Madagascar. Photo : JRR.

Consortium APAC

Que comprend le rapport complet ?

Des études de cas diversifiées
sur les plans géographique,
écologique et culturel
présentant des territoires de
vie de Peuples Autochtones
et de communautés locales

Des analyses nationales et
régionales sur des initiatives
phares menées par des
organisations de base et sur
des formes de reconnaissance
politique et juridique

L'analyse spatiale mondiale la
plus récente sur la contribution
des Peuples Autochtones et
des communautés locales a la
conservation de la planete

Un résumé des Du contenu rédigé en Une méthodologie
principales conclusions collaboration par 72 auteurs et comprenant des consultations
des trois niveaux autrices, dont de nombreux leaders pour obtenir un consentement
d'analyse autochtones et commmunautaires libre, informé et préalable

Disponible en version Des traductions en
téléchargeable et en

version web via un site

plusieurs langues
pour une plus grande
accessibilité

web dédié
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Apercu des études de cas et des analyses
nationales et régionales du rapport

Qikigtaaluk

Inuit et tuktuit sur
I'lle de Baffin, dans
I'Arctique canadien

Komon Juyub

La forét commmunale
des 48 Cantons

de Totonicapan au
Guatemala

Sarayaku
La Forét Vivante
du Peuple du
Midi en Amazonie
éguatorienne

Equateur
Une analyse
nationale

Yogbouo
Une mare

sacrée protege
la communauté
; a Gampa, en

Guinée

Ifha Wampisti Nunke
Le territoire intégral de
la Nation Wampis en
Amazonie péruvienne

Homoérdkaracsonyfalva
Kozbirtokossag

Le Village de Noél en
Roumanie

Kawawana

La mobilisation
communautaire
pour
I'environnement
rameéne la bonne
vie au village au
Sénégal e

Kisimbosa

Les gardiens autochtones
Bambuti-Babukuluko des «
foréts fertiles » en République
démocratique du Congo

Afrique
orientale et
australe
Une analyse
régionale

0 Etudes de cas

Chahdegal

L'effort continu pour
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Principales conclusions du
rapport 2021 sur les territoires de vie

Conclusion n°

Les Peuples Autochtones et les communautés locales jouent un role prépondérant dans

la gouvernance, la conservation et I'usage durable de la biodiversité et de la nature dans le
monde. lls protegent et conservent activement des especes, des habitats et des écosystéemes
d'importance mondiale et d'une diversité stupéfiante, qui permettent le maintien d'une eau
et d'un air purs, d'une alimentation saine et de moyens de subsistance pour les étre humains,
bien au-dela de leurs frontieres.

Les contributions importantes des Peuples Autochtones et des communautés locales a la
santé de la planéete sont ancrées dans leurs cultures et leurs terres et territoires collectifs,

et sont essentiellement les relations profondes entre leurs identités, leurs systémes de
gouvernance et les autres espéces et étres spirituels avec lesquels ils coexistent. Ainsi, ils
contribuent également de maniére significative au patrimoine culturel, linguistique, matériel

et immatériel mondial.

L'analyse spatiale mondiale montre que les Peuples Autochtones et les commmunautés
locales sont de facto les gardiens de nombreuses aires protégées et conservées, qu'elles
soient étatiques ou privées, et qu'ils conservent également une proportion importante de
terres et d’environnements naturels en dehors de ces aires. Cependant, le secteur dominant
de la conservation a souvent été contesté par les Peuples Autochtones et les communautés
locales par le passé, car il n'a pas toujours reconnu et respecté leurs droits, leurs systemes de
gouvernance et leurs modes de vie. Cela constitue a la fois un défi et une opportunité pour
'orientation future des efforts de conservation, de I'échelle locale a I'échelle mondiale.

Les Peuples Autochtones et les communautés locales sont en premiére ligne de la résistance
face aux principales activités industrielles qui entrainent la perte de la biodiversité mondiale
et les dégradations climatiques. A ce titre, ils sont souvent victimes de représailles et de
violence. En plus d'autres défis, ces multiples facteurs de stress peuvent avoir des effets
cumulatifs et aggravés sur les Peuples Autochtones et les communautés locales, ce qui
constitue une menace a plus long terme pour leur vie, leur culture et leur résilience.
Cependant, ils continuent a résister et a répondre a ces menaces de diverses maniéres.

Méme face a de graves menaces, les Peuples Autochtones et les commmunautés locales
font preuve d'une résilience et d'une détermination extraordinaires pour préserver leur
dignité et I'intégrité de leurs aires et territoires. Ills s'ladaptent a des contextes qui évoluent
rapidement et utilisent diverses stratégies pour garantir leurs droits et protéger leurs
terres et territoires de vie collectifs. Malgré certains reculs, ils ont réalisé des avancées
majeures et continuent de persévérer dans leurs revendications pour l'autodétermination,
la gouvernance autonome, la paix et la durabilité.

Les Peuples Autochtones et les communautés
locales jouent un rdle prépondérant dans la
gouvernance, la conservation et I'usage durable

de la biodiversité et de la nature dans le monde.
lls protégent et conservent activement des
espeéces, des habitats et des écosystémes
d'importance mondiale et d’'une diversité
stupéfiante, qui permettent le maintien d’une
eau et d'un air purs, d’'une alimentation saine et
de moyens de subsistance pour les étre humains,
bien au-dela de leurs frontiéres.

Preuves recueillies dans les études de cas : les terres
et territoires de vie collectifs des Peuples Autochtones
et des communautés locales des 17 études de cas sont
tous des bastions d'espéces endémiques, vulnérables,
menaceées et en voie de disparition. Par exemple,

la vallée de Tsum au Népal abrite I'insaisissable
|éopard des neiges, la communauté de Qunan en
Chine raméne le langur a téte blanche de la quasi-
extinction dans sa forét Fengshui, et le lac Natron

en Tanzanie est le site de reproduction des flamants
nains le plus important a échelle mondiale. Certains
de ces territoires et aires ont été reconnus au niveau

international pour leur contribution a la conservation,
notamment en tant que zones importantes pour la
conservation des oiseaux (Pangasanan, Philippines),
sites de I'Alliance Zéro Extinction (Fokonolona de
Tsiafajavona, Madagascar) et lauréats du prestigieux
prix Equateur (Kawawana, Sénégal ; Parc de la paix de
Salween, Myanmar).

Les études de cas donnent un apergu de la maniére
dont les Peuples Autochtones et les communautés
locales contribuent a l'intégrité, a la connectivité et a la
restauration écologique dans divers contextes a travers
le monde : depuis les petits bosquets sacrés en Guinée
et en Inde, en passant par les communs en Roumanie,
jusgu'aux foréts tropicales et bassins versants de
centaines de milliers d’hectares en Amazonie, dans le
bassin du Congo et en Asie du Sud-Est.

Selon les estimations, 'ensemble de ces 17 aires et
territoires assurent la conservation et le maintien

de 21 034 743 hectares, allant d'un bosquet sacré

de 50 hectares au Rajasthan, en Inde, aux quelques

18 millions d’hectares que les Inuits ont proposé de
protéger dans leur territoire coutumier de Qikigtaaluk
(lle de Baffin), au Canada.

Dans les pages suivantes, chacune des conclusions principales est étayée par des preuves pertinentes provenant
: (a) des études de cas des territoires de vie spécifiques ; (b) des analyses nationales et régionales ; et (c) de

Oldonyo Lengai surveillant des girafes dans les basses terres du village d’'Engaresero, en Tanzanie.
Photo : Lodrick Mika, 2020

I'analyse spatiale mondiale coproduite avec le Centre mondial pour le suivi de la conservation (PNUE-WCMC).
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Preuves recuceillies dans les analyses nationales

et régionales: en Iran, les territoires des Peuples
Autochtones nomades couvrent pres de 60 % des
terres du pays, dont 34 millions d'hectares de paturage
et 660 000 hectares de terres agricoles.

Aux Philippines, on estime que 75 % des foréts
restantes chevauchent des territoires de Peuples
Autochtones et que 29 % des zones clés pour

la biodiversité se trouvent dans des territoires
autochtones légalement reconnus.

En Indonésie, ce sont plus de 11 millions d'hectares

de territoires autochtones qui ont été cartographiés
dans tout le pays. Jusqu'a présent, 102 aires et
territoires conservés par les Peuples Autochtones et les
communautés locales, représentant plus de 460 000
hectares, ont été enregistrés et mis en ligne sur le site
national des droits fonciers. On estime qu'au moins 2,9
millions d’hectares supplémentaires sont conservés par
des Peuples Autochtones et des communautés locales.

En Equateur, les territoires des Peuples et Nationalités

Forest Cover - )

Ancestral Domains -

Autochtones, Afro-équatoriens et Montubios
représentent au moins 40 % du pays (plus de 104
millions d’hectares). On estime que 73 % de leurs
territoires se trouvent en Amazonie équatorienne.
Cing territoires autochtones inscrits au registre
mondial des APAC (hébergé par le Centre mondial
pour le suivi de la conservation, PNUE-WCMC)
couvrent plus de 1,79 million d’hectares de forét
tropicale humide, de forét séche et de végétation
arbustive, gérés intégralement par les systemes de
gouvernance des Peuples Autochtones.

A Madagascar, un réseau national composé de prés
de 600 communautés (TAFO MIHAAVO) contribue

a la gouvernance coutumiére d'environ 3 millions
d’'hectares de foréts répartis dans les 22 régions du
pays. Plus de 200 aires marines gérées localement
ont été identifiées ou établies depuis 1998, couvrant
environ 17 % (1,75 million d’hectares) des aires cotieres
et marines du pays.

Preuves recuceillies dans I'analyse spatiale mondiale
:on estime que les Peuples Autochtones et les

Chevauchement des
domaines ancestraux
et de la couverture
forestiere restante

aux Philippines.
Carte : Philippine
Association for Inter-
Cultural Development
(Association philippine
pour le développement
interculturel)

communautés locales conservent activement au moins
22 % des zones clés pour la biodiversité et au moins

21 % des terres de la planéte (soit environ la taille de
I'’Afrique), ce qui va bien au-dela des aires terrestres
protégées et gérées par les Etats, qui couvrent moins
de 14 % de la superficie de la planéte. Les terres
conservées par les Peuples Autochtones chevauchent
en partie au moins 113 pays et territoires, ainsi que les 14
biomes terrestres.

De plus, les terres et territoires collectifs des Peuples
Autochtones et des communautés locales représentent
au moins un tiers (33 %) de I'étendue des foréts
intactes dans le monde et prés d'un tiers (32 %) des

Superficie
terrestre totale

(134,9 million de km?)

21 %

APAC potentielles
28 millions de km?
(approximativement
la taille de I'Afrique)
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aires considérées comme essentielles pour inverser la
perte de la biodiversité, prévenir les émissions de CO2
attribuables a la conversion des terres et renforcer les
puits de carbone naturels.

En termes de représentation écologique, on

estime que les aires et territoires conservés par les
Peuples Autochtones et les communautés locales
chevauchent deux tiers (66 %) des 847 écorégions
terrestres de la planéte. Dix pour cent de ces
écorégions n'existent qu’a I'intérieur d'aires et de
territoires conservés par des Peuples Autochtones et
des communautés locales, et dans aucune autre aire
protégée ou conserveée.

Superficie totale des
zones clés pour la
biodiversité terrestres

Approximativement
1,6 million de km?

22 %

APAC potentielles
2,6 million de km?

Superficie couverte par des APAC potentielles
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‘ Superficie couverte par des APAC potentielles

A : Paysage de forét intacte

B : Aires considérées comme essentielles pour
inverser la perte de la biodiversité, prévenir
les émissions de CO, attribuables a la
conversion des terres et renforcer les puits
de carbone naturels*

C : Sites terrestres du Patrimoine mondial
de I'UNESCO.

*en dehors du réseau des aires protégées et
conservées a gouvernance publique ou privée

Version en ligne : report.territoriesoflife.org/fr


https://www.iccaregistry.org/en/explore/Ecuador/pueblo-originario-kichwa-de-sarayaku
https://www.iccaregistry.org/en/explore/Ecuador/pueblo-originario-kichwa-de-sarayaku
http://report.territoriesoflife.org/fr

a Territoires de Vie: Rapport 2021

Conclusion n°

Les contributions importantes des Peuples
Autochtones et des communautés locales

a la santé de la planéte sont ancrées dans
leurs cultures et leurs terres et territoires
collectifs, et sont essentiellement les relations

profondes entre leurs identités, leurs systémes
de gouvernance et les autres espéces et étres
spirituels avec lesquels ils coexistent. Ainsi, ils
contribuent également de maniére significative
au patrimoine culturel, linguistique, matériel et
immatériel mondial.

Preuves recueillies dans les études de cas : dans
'ensemble des 17 études de cas, les modes de vie et

les pratiques culturelles des Peuples Autochtones et
des communautés locales sont aussi divers que les
environnements naturels dont ils sont les gardiens, qu'il
s'agisse de pasteurs dans les zones arides de I'Inde et
de I'lran, de pécheurs sur les cotes de I'Afrique orientale
et australe, ou de chasseurs Inuits dans I'Arctique
canadien. Leur identité méme est liée a leurs terres et
territoires et, souvent, a la spiritualité et aux systémes
de croyance, ce qui met en évidence que la culture et la
nature sont mutuellement dépendantes et inséparables.

Les territoires des Peuples Autochtones et les aires des
communautés locales sont soumis a des systemes

complexes de lois coutumiéres ou commmunales, de
gouvernance et de propriété fonciere collective. Dans
de nombreux cas, les Peuples Autochtones et les
communautés locales ont adapté leurs systémes de
gouvernance aux contextes contemporains. lls disposent
également de vastes systemes de connaissances

locales et de formes sophistiquées de suivi, de gestion
et d'adaptation, en relation d'interdépendance avec les
especes, les habitats et les écosystemes. Par exemple,

le systeme de connaissances autochtones des Inuits du
Canada, I'lnuit Qaujimajatugangit, enseigne que le cycle
de vie du caribou est égal a la durée de vie d'un ainé, et
leur permet de prédire les phases d'abondance de sa
population grace a la surveillance continue exercée par
les chasseurs Inuits. Plusieurs études de cas décrivent
des formes de systémes de zonage autodéterminés,

qui permettent de destiner des zones spécifiques des
aires ou territoires a différentes fins, pour répondre a des
besoins sociaux, culturels, spirituels et de subsistance.
Beaucoup de ces systemes incluent des zones
spécifiquement destinées a la conservation ou placées
SOuUS une protection stricte.

Voici quelques exemples de la diversité des
pratiques culturelles dévoilées par ces études de
cas. Les festivals du Peuple Tsumba au Népal et de
la communauté Szekler en Roumanie renforcent la
cohésion sociale, transmettent des connaissances

Les statuts de la Nation Wampis définissent
leur territoire commme « intégral et unifié

», composeé de relations intimes entre les
gens et les différents étres qui habitent

les niveaux interconnectés de Nayaim,
Nunka, Nunka Init et Entsa (c’est-a-dire
'aquatique, la terre, le sous-sol et I'espace).
Seule cette vision intégrante est capable
d'assurer le bien vivre de leur peuple, ou
Tarimat Pujut. Ces relations ancestrales, qui
se tissent de maniere complexe entre tous
les étres, visibles et invisibles aux yeux des
étres humains, sont le fondement de leur
gouvernance autonome actuelle. Photo :
Candy Lopez

aux jeunes générations et consolident des valeurs et
des normes telles que le respect, la réciprocité et la
responsabilité. Les Peuples Manon de Guinée et le
Peuple Karen du Myanmar ont recours aux tabous
pour protéger les animaux totems. Les sources

d’'eau sacrées sont au coeur des traditions séculaires
des Mayas K'iché du Guatemala et des Bambuti-
Babuluko en République démocratique du Congo.

Les cosmovisions du Peuple Kichwa de Sarayaku et

de la Nation Wampis en Amazonie sont le fondement
de la relation multidimensionnelle que ces peuples
entretiennent avec leurs territoires. C'est en prenant
collectivement soin les uns des autres et en s’'aidant
mutuellement que le partage des ressources se fait de
fagon équitable au sein de nombreuses communautés
et Peuples Autochtones, comme les Dayak Kenyah de
Bahau Hulu et Pujungan en Indonésie et les Inuits de
Qikigtaaluk (ille de Baffin) au Canada.

Preuves recueillies dans I'analyse spatiale mondiale
: la diversité culturelle et linguistique est intimement
liée a la diversité écologique, méme dans les aires
reconnues principalement pour leurs caractéristiques
naturelles. L'analyse spatiale mondiale révele que
pres d'un tiers (32 %) de la superficie couverte par

les sites terrestres naturels et mixtes du Patrimoine
mondial de 'UNESCO chevauche en partie des aires
et territoires conservés par des Peuples Autochtones
et des communautés locales. D'autres études ont
révélé que dans 80 % de tous les sites naturels et
mixtes du Patrimoine mondial de 'UNESCO (désignés
pour leurs caractéristiques naturelles), au moins une
langue autochtone

est parlée (Romaine

et Gorenflo, 2020).

Rien qu’'en Afrique, 147
langues autochtones
partagent une partie
de leur distribution
géographique avec des
sites naturels et mixtes
du Patrimoine mondial
de 'UNESCO (Gorenflo
et Romaine, 2021).

Chameau de Bactriane
(a deux bosses) dans
les territoires des
Shahsevan (nord-ouest
de I'lran). Photo : Fatma

Zolfaghari
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Dans le Village de Noél en Roumanie, les membres
de la communauté ont planté une chataigneraie au
début du 20e siecle. Il s'agit d'un espace communal
apprécié et utilisé par I'école cormmunautaire pour
enseigner la biologie et I'écologie. La communauté
organise le Festival de la chataigne en utilisant le
budget de leurs communs et réunit les membres
pour célébrer leurs communs le premier samedi de
chaque mois d'octobre. Ce festival représente une
véritable expression des valeurs de la coommunauté.
Photo : Orban Csaba
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Conclusion n°

L'analyse spatiale mondiale montre que les
Peuples Autochtones et les communautés
locales sont de facto les gardiens de
nombreuses aires protégées et conservées,
qu’elles soient étatiques ou privées, et

qu’ils conservent également une proportion
importante de terres et d’environnements
naturels en dehors de ces aires. Cependant, le
secteur dominant de la conservation a souvent
été contesté par les Peuples Autochtones et
les communautés locales par le passé, car il
n’a pas toujours reconnu et respecté leurs
droits, leurs systémes de gouvernance et leurs
modes de vie. Cela constitue a la fois un défi et
une opportunité pour l'orientation future des
efforts de conservation, de I’échelle locale a
I’échelle mondiale.

Preuves recueillies dans les études de cas: les terres
et territoires collectifs des Peuples Autochtones et des
communautés locales sont souvent considérés par
des tiers commme étant d'intérét et appropriés pour la
protection et la conservation, précisément parce que
ces terres et territoires ont été protégés et conservés
pendant des générations. Dans la plupart des études
de cas, les relations entre les Peuples Autochtones et
les communautés locales et les systémes « officiels »
d'aires protégées et conservées sont compliquées et
conflictuelles. Plus particulierement, les études de cas

Le Conseil des biens
et des ressources
naturelles des

48 Cantons de
Totonicapan, au
Guatemala. Photo :

German Garcia

des Philippines, de I'Inde, du Népal, de Madagascar, de

la Tanzanie, du Guatemala et du Pérou révelent que les
gouvernements des Etats-nations ont créé ou proposé
des aires protégées qui empiétent sur des portions
importantes des territoires et des terres commmunautaires
des Peuples Autochtones, sans leur consentement libre,
informé et préalable. Ces chevauchements et conflits

de compétences ont exclu les Peuples Autochtones et
les communautés locales de la prise de décision et ont
sapé leurs systéemes de gouvernance coutumiers, leurs
moyens de subsistance locaux et, parfois, leur capacité

a continuer de conserver leurs terres et territoires. Dans
certains cas, les lois sur les aires protégées ont criminalisé
les pratiques culturelles qui étaient le fondement

méme du maintien des valeurs de conservation des

aires que ces lois cherchent a protéger. Dans d'autres
cas, des dispositions de soutien existent dans une
certaine mesure, mais 'accés insuffisant a I'information
et aux connaissances juridiques font que les Peuples
Autochtones et les coommunautés locales en ignorent
I'existence. Les peuples et les commmunautés réagissent

a ces situations de plusieurs maniéres : par exemple, en
s'opposant a I'ingérence de I'Etat dans la gestion de leur
territoire (Nation Wampis, au Pérou), en trouvant des
moyens de coordonner en partie leur action avec celle
des autorités en charge des aires protégées (Peuple Maya
K'iché de Totonicapan, au Guatemala) et en cherchant

a faire reconnaitre une aire protégée étatique comme
une aire protégée communautaire (Fokonolona de
Tsiafajavona, a Madagascar).

JUNTA DI REBTWA DE BIENES ‘I"

RECURS ) "'NATURALES 48 CANTONES —=—

TONES CHUIMEQ ENA’ {

Dans d'autres contextes, les Peuples Autochtones

cherchent a utiliser les lois sur les aires protégées et

la conservation comme une opportunité stratégique
pour obtenir des droits et une protection juridique

face a d'autres menaces. Par exemple, en République
démocratiqgue du Congo, les Peuples Autochtones
Bambuti-Babuluko ont demandé et obtenu le statut de
« concession forestiére » pour leur territoire coutumier de
Kisimbosa, bien qu'ils continuent de chercher 'obtention
d'un statut juridique plus ferme pour se protéger de
'exploitation miniere. Dans ce cas, la reconnaissance en
tant qu'aire protégée, si elle est effectuée correctement,
pourrait potentiellement constituer une protection
juridique supplémentaire et bénéfique pour la
communauté. A Qikigtaaluk (ile de Baffin), au Canada,
les organisations inuites cherchent activement a obtenir
la protection juridique d’environ 18 millions d'hectares
de leur territoire pour leur souveraineté culturelle et
alimentaire, notamment pour protéger 'habitat et les aires
de mise bas du caribou contre plusieurs intéréts miniers.

Les études de cas présentent également des exemples
positifs de collaboration entre les Peuples Autochtones

et les communautés locales, les organisations non
gouvernementales et les agences gouvernementales,
notamment dans le contexte de la protection de I'habitat
d'une espéce en danger de disparition dans les foréts
Fengshui de Qunan, en Chine, et de I'aide apportée aux
Dayak Kenyah de Bahau Hulu (en Indonésie) pour obtenir
la reconnaissance officielle de leur territoire.

Preuves recueillies dans les analyses nationales et
régionales : le chevauchement entre les aires protégées
par I'Etat et les territoires des Peuples Autochtones est
un probléme important a résoudre en Equateur, en
Indonésie et aux Philippines. En Equateur, plus de 16 %
du réseau national des aires protégées chevauche les
territoires des Peuples et Nationalités Autochtones, dont
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Remise officielle du titre Iégal pour sécuriser
la forét de Kisimbosa. Photo : Joseph Itongwa

plusieurs demandent la reconnaissance

de leurs propres systemes de gouvernance
et de conservation. En Indonésie, 60 % des
plus de 460 000 hectares enregistrés au
niveau national en tant qu'aires et territoires
conservés par les Peuples Autochtones et les
communautés locales sont chevauchés par
des aires protégées reconnues par I'Etat.

Aux Philippines, 1,44 million d’hectares
d'aires protégées légalement reconnues chevauchent
les domaines ancestraux des Peuples Autochtones.
Les sanctuaires et les foréts sacrés des Peuples
Autochtones se trouvent souvent dans les « zones
noyaux » ou les « zones strictement protégées » des
aires protégées publiques, dans lesquelles toute
activité est interdite. Les regles de mise en ceuvre de la
Loi sur les aires protégées de 2018 risquent d'exacerber
les conflits entre le droit coutumier et le droit national,
et de criminaliser davantage l'acces et |'utilisation
par les Peuples Autochtones des parties de leurs
territoires qui sont comprises dans des aires protégées
publiques. Cependant, un nouveau projet de loi, en
cours d’examen par le Congrés philippin au moment
de la publication de ce rapport, vise a clarifier les
dispositions des principales lois nationales sur les droits
des Peuples Autochtones et sur les aires protégées, et a
reconnaitre et soutenir les aires et territoires conservés
par les Peuples Autochtones et les communautés au
méme titre que les aires protégées.

En Afrique subsaharienne, I'héritage du colonialisme et du
développement de I'Etat postcolonial ont conduit & une
forte centralisation de la propriété et du contrdle des terres,
des foréts, de la faune et d'autres ressources naturelles.

De plus, la région présente des exemples notoires de
problémes liés aux droits humains dans les aires protégées
(voir par exemple, Pyhala et al., 2016). Dans le méme
temps, des avancées importantes ont été réalisées en
matiére de reconnaissance des droits de gestion et
d'usage des communautés dans les systémes nationaux
de conservation. Par exemple, la Namibie et le Kenya sont
souvent considérés comme des leaders dans I'élaboration
d'approches politiques et juridiques en matiére de gestion
des « conservatoires communautaires » (community
conservancies). En Namibie, ces conservatoires couvrent
plus de 16 millions d’hectares (environ 20 % de la superficie
du pays), ce qui va bien au-dela de la couverture des parcs
nationaux. Le nombre d’'animaux sauvages a largement
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augmenté dans les conservatoires. Ces expériences
révélent I'importance d'une politique et d'une législation
nationales favorables (entre autres facteurs), ainsi que

la nécessité de continuer a renforcer la reconnaissance

et la réalisation de la gouvernance communautaire (pas
seulement la gestion) et, plus généralement, des droits
communautaires et coutumiers sur les terres, les foréts et
les ressources marines.

Preuves recueillies dans I'analyse spatiale mondiale :
au moins un quart (26 %) des aires terrestres protégées
et conservées dans le monde, qu'elles soient a
gouvernance publique ou privée, chevauche des aires
et territoires conservés par des Peuples Autochtones

et des communautés locales. Cette estimation spatiale
souléve des questions sur la maniére dont ces aires ont
été établies et sur la fagon dont elles sont gouvernées,
gérées et financées. Une meilleure compréhension des
situations de chevauchement pourrait offrir aux Peuples
Autochtones et aux communautés locales la possibilité
de demander réparation pour des problemes passés
ou actuels et de plaider pour la reconnaissance de leurs
droits, de leurs systémes de gouvernance et de leurs
terres et territoires collectifs.

Comme indiqué dans la Conclusion no 1, 'analyse spatiale

26%

des aires terrestres
protégées et
conservées

dans le monde,
gu'elles soient

a gouvernance

35 publique ou privée,
chevauche des
APAC potentielles
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En dehors de ce réseau terrestre
(qui couvre actuellement 10 mondiale
14 % de la surface
terrestre), les APAC 5
potentielles couvrent 17

% de la surface terrestre.

Aires protégées et conservées par les
Etats et le secteur privé seulement

. APAC potentielles seulement

Chevauchement

mondiale estime que les aires et territoires conservés
par les Peuples Autochtones et les communautés
locales couvrent au moins un cinquiéme de la surface
terrestre mondiale (au moins 28 millions de km?), dont
83 % (soit 23 millions de km?) se trouvent en dehors des
aires protégées et conservées a gouvernance publique
ou privée. Cela signifie qu'au moins 17 % des terres de la
planéte sont conservées uniquement par des Peuples
Autochtones et des communautés locales (c.-a-d. en
dehors des aires protégées et conservées par les Etats et
par le secteur privé).

En outre, I'analyse spatiale mondiale estime que
plus de la moitié (52 %) de I'étendue des zones clés
pour la biodiversité terrestre se trouve en dehors
des aires protégées et conservées par les Etats et
par le secteur privé. On estime qu’un cinquieéme (20
%) de cette étendue se trouve dans des aires et des
territoires conservés par des Peuples Autochtones et
des communautés locales. Ces résultats soulignent
I'importance mondiale de la contribution des
Peuples Autochtones et des communautés locales

a la conservation des terres et des zones clés pour

la biodiversité de la planéte, en dehors du réseau
existant d'aires protégées et conservées a gouvernance
publique ou privée.

14 % des terres de la planéete sont actuellement
couvertes par des aires protégées et
conservées a gouvernance publique ou privée.

Si les APAC potentielles
étaient reconnues de

14% facon appropriée pour leur
dela contribution a la conservation,
surface parallelement au réseau
terrestre

terrestre existant d'aires
protégées et conservées par
les Etats et le secteur privé, la
couverture totale passerait a
31% de la surface terrestre.

mondiale

31% —

Cette conclusion souligne a
quel point il est essentiel de
reconnaitre et de soutenir de
maniére appropriée les droits
des Peuples Autochtones

et des communautés

J locales ainsi que les efforts
de conservation existants
pour atteindre tout objectif
de superficie dans le cadre
mondial de la biodiversité
pour I'aprés-2020, que
I'objectif soit de 30 % ou autre.

Conclusion n°

Consortium APAC

Les Peuples Autochtones et les communautés
locales sont en premiére ligne de la résistance
face aux principales activités industrielles

qui entrainent la perte de la biodiversité
mondiale et les dégradations climatiques. A ce
titre, ils sont souvent victimes de représailles
et de violence. En plus d’autres défis, ces

multiples facteurs de stress peuvent avoir des
effets cumulatifs et aggravés sur les Peuples
Autochtones et les communautés locales, ce
qui constitue une menace a plus long terme
pour leur vie, leur culture et leur résilience.
Cependant, ils continuent a résister et a
répondre a ces menaces de diverses maniéres.

Preuves recueillies dans les études de cas : dans toutes
les études de cas sauf une, les Peuples Autochtones et les
communautés locales sont directement menacés par des
industries néfastes telles que les exploitations miniéres,
pétrolieres, gazieres et forestieres, les monocultures, la
péche illégale et non réglementée, les infrastructures
routiéres et les barrages, et parfois par de multiples
concessions qui se superposent.

Dans leurs efforts pour défendre leurs terres et leurs
territoires face a ces industries et aux autres activités
illégales gu'elles engendrent souvent (comme

le braconnage), les Peuples Autochtones et les
communautés locales de plusieurs pays (des Philippines,
du Guatemala, de I'Equateur et de la République
démocratigue du Congo, entre autres) ont été confrontés
a des menaces violentes a I'encontre de leur vie et de

leur bien-étre, y compris le harcelement, les attaques
physiques, la criminalisation et méme le meurtre.

Ces menaces industrielles, couplées aux mesures de
conservation exclusives (détaillées dans la Conclusion no
3), n'existent pas dans le vide : elles sont enracinées dans
les histoires complexes et les réalités contemporaines
des relations entre les Peuples Autochtones et les
communautés locales et les systemes politiques,
juridigues et économiques dominants. Toutes les études
de cas concernant les Peuples Autochtones montrent
que ceux-ci sont confrontés a de la violence structurelle
émanant des politiques, des lois et des institutions

des Etats ainsi que de certaines mentalités sociales
dominantes (telles que la suprématie raciale, ethnique
ou religieuse) qui, au fil du temps, minent leurs droits

60

.« La communauté et

la compagnie ont des
objectifs diamétralement
opposés : nous cherchons
a protéger nos ressources
a travers I'application de
nos régles coutumiéres
mais, eux, c’est le
contraire. Ce qui les
intéresse, c’est 'extension
des plantations de
palmiers. Pour nous, cela
entrainerait la perte de
nos terres cultivables,
de nos sites sacrés et de
notre identité culturelle ».

Gnan Sanko, responsable de la
jeunesse de Gampa, Guinée

et leurs cultures. Les conflits armés et la militarisation
des territoires autochtones sont des préoccupations
majeures au Myanmar, aux Philippines, en République
démocratique du Congo, au Guatemala et en Equateur.

Dans plusieurs des études de cas, 'omniprésence de
'économie de marché attire les jeunes vers les zones
urbaines, ce qui sape les économies autochtones et
leurs moyens de subsistance et perturbe les systemes
de connaissances intergénérationnels. Les Peuples
Autochtones et les communautés locales s'appuient
également sur leurs systéemes de connaissances
profondes pour faire face aux effets du déreglement
écologique et climatique, notamment aux tempétes
de sable (en Iran), aux sécheresses (en Tanzanie), aux
inondations (en Equateur), & la fonte des glaciers et aux
espéces envahissantes (au Népal) et a la disparition des

Version en ligne : report.territoriesoflife.org/fr



http://report.territoriesoflife.org/fr

a Territoires de Vie: Rapport 2021

points d'eau (en Guinée). Toutefois, ils risquent de ne pas
pouvoir continuer a s'adapter si le point de non-retour
est franchi en raison de 'augmentation constante des
émissions et de la surconsommation.

Preuves recueillies dans les analyses nationales et
régionales : en Equateur, environ 37,5 % du territoire
continental et plus de 60 % des territoires des Peuples
et Nationalités Autochtones sont destinés aux activités
miniéres et pétrolieres. Les industries extractives sont
concentrées dans des zones de grande biodiversité,
dans les eaux d'amont des bassins versants et dans des
zones ouU les impacts traversent les frontieres. De plus,
les aires protégées sont traitées comme des « zones de
réserve pour I'extractivisme futur » et le gouvernement
modifie les limites des parcs nationaux pour permettre
I'exploitation pétroliere au nom de '« intérét national

» (par exemple, dans le Parc national Yasuni, qui
chevauche les territoires des Peuples Waorani, Tagaeri
et Taromenane). En outre, il existe une contradiction
évidente entre les politiques gouvernementales qui
favorisent les questions environnementales et celles
qui favorisent I'exploitation industrielle des ressources
naturelles, les secondes 'emportant sur les premiéres.
Certaines des aires qui regoivent des compensations de
la part du gouvernement national pour services rendus
en matiere de conservation dans le cadre du programme
d'incitation SocioBosque (qui a atteint 1,616 million
d’hectares en 2018) font également 'objet de concessions
pétroliéres et minieres industrielles (par exemple, sur le
territoire du Peuple Shuar Arutam).

Aux Philippines, lors de conflits entre les agences
gouvernementales responsables des questions
environnementales et celles responsables de la
croissance économique et des industries extractives
telles que I'exploitation miniére, ce sont généralement
ces derniéres qui sont favorisées. Les violations des
droits humains sont monnaie courante dans les projets
industriels tels que I'exploitation miniere a grande échelle
et les barrages, la culture de I'impunité régnant au sein
de I'administration actuelle. Les Peuples Autochtones
sont confrontés a la criminalisation de leurs droits et
des dizaines de personnes ont été victimes d'exécutions
extrajudiciaires. L'utilisation systématique de la loi
comme une arme (par exemple, par le « marquage
rouge ») est une menace pour les Peuples Autochtones
et pour la société civile au sens large, ainsi que pour la
démocratie elle-méme.

Preuves recueillies dans I'analyse spatiale mondiale : sur
la base d'un indice cumulatif, au moins 16 % de I'étendue
estimée des aires et territoires conservés par les Peuples

Autochtones et les communautés locales sont fortement
exposés a la pression du potentiel « développement

» futur du secteur industriel, du secteur des matieres
premieres et de celui des industries extractives (les 84

% restants ne doivent pas pour autant étre considérés
comme exempts de ces pressions). Commme protection
minimale contre ces pressions, il est important de
soutenir de maniere proactive et urgente les Peuples
Autochtones et les communautés locales afin de garantir
leurs droits sur leurs terres et territoires collectifs et leurs
systémes de gouvernance.

66
« AU cours

" des 40 dernieres
années, s’‘adapter aux
changements est devenu
une partie inévitable
de nos vies. Toutefois,
la riche biodiversité de
notre territoire de vie a
renforcé notre résilience
pour pouvoir faire face
par nous-mémes aux
situations difficiles ».

Sardar Ali Reza de la tribu Shahiki, en Iran

Un Uba (la plus petite unité sociale de la structure
tribale Shahsavan) sur son lieu d'estivage en Iran.
Photo : CENESTA

Conclusion n° |-

Consortium APAC m

Méme face a de graves menaces, les Peuples
Autochtones et les communautés locales font
preuve d’une résilience et d’'une détermination
extraordinaires pour préserver leur dignité

et l'intégrité de leurs aires et territoires. lls
s’adaptent a des contextes qui évoluent

rapidement et utilisent diverses stratégies

pour garantir leurs droits et protéger leurs
terres et territoires de vie collectifs. Malgré
certains reculs, ils ont réalisé des avancées
majeures et continuent de persévérer dans leurs
revendications pour I'autodétermination, la
gouvernance autonome, la paix et la durabilité.

Preuves recueillies dans les études de cas : les Peuples
Autochtones et les communautés locales ont été
affectés de différentes fagons par la pandémie de la
COVID-19 et ont trouvé des solutions d'adaptation
trés diverses. Dans certaines études de cas, les
communautés qui disposaient de systemes de
souveraineté alimentaire solides avant la pandémie
et de protocoles culturels pour gérer les maladies
infectieuses ont pu s'en sortir relativement bien. Les
mesures de confinement séveres imposées par les
gouvernements des Etats ont eu plus d'impacts sur
leur vie et leurs moyens de subsistance que le virus
lui-méme. Par exemple, les mesures de confinement
ont affecté les activités génératrices de revenus

et compromis la sécurité des populations dans de
nombreuses régions des Philippines. Le territoire

Wto :Kim Reina Toyong

h

coutumier des Manobo (Pangasananan) a pu offrir un
espace sUr, a I'abri du virus, permettant aux personnes
d'obtenir de la nourriture saine de leurs fermes et de la
forét, et d’'avoir accés a l'eau propre des ruisseaux.

Plusieurs études de cas mettent en lumiére les fagons
puissantes et inspirantes par lesquelles les Peuples
Autochtones affirment leurs droits a I'autodétermination
et a 'auto-gouvernance. En 2015, la Nation Wampis a
autoproclamé son gouvernement territorial autonome
dans le but de gouverner et de protéger son territoire
ancestral de plus de 1,3 million d’hectares dans le nord
de 'Amazonie péruvienne. En instaurant le premier
gouvernement autochtone autonome du Pérou,

les Wampis ont créé un précédent remarquable

pour la région, inscrivant fermement la défense de
leur territoire, en bon état de conservation, dans les

60

J « C'est ce que l'on

gagne de la protection
de notre territoire et de
ses foréts. Toutes les
difficultés traversées ont
valu la peine; le virus ne
peut pas nous toucher
ici. Nous avons survécu
aux Japonais [pendant
la deuxiéme Guerre
Mondiale], aux sociétés
d’exploitation forestiére
ainsi qu’aux rebelles
armés. Nous survivrons
sans aucun doute a
cette pandémie ».

Hawudon Sungkuan Nemesio Domogoy,
Pangasananan, aux Philippines
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efforts menés a I'échelle mondiale pour conserver la
biodiversité et lutter contre le déreglement climatique.

En 2018, le Peuple Kichwa de Sarayaku (Equateur) a
exercé son droit a 'autonomie et a I'autodétermination
en déclarant son territoire de 135 000 hectares comme
Kawsak Sacha (Forét Vivante), un étre vivant, conscient
et sujet de droits.

Le Peuple Autochtone Karen du district de Mutraw,
Kawthoolei (Birmanie/Myanmar) a officiellement
déclaré, en décembre 2018, la création du Parc de la paix
de Salween (Hkolo Tamutaku K'rer en langue karen),
d'une superficie de 548 500 hectares. Le Parc de la paix
est le résultat des efforts déployés au niveau local par
les 348 villages karens qui le composent afin d'y exercer
la démocratie et 'autodétermination, de se protéger
eux-mémes et leur environnement des investissements
destructeurs et de développer leur propre vision d'un
avenir juste, pacifique et durable. lls ont fondé le Parc
pour protéger et ramener la paix dans ce bastion de

la biodiversité et de la culture karen apres plus de 70
ans de conflit; 'une des plus longues guerres civiles au
monde. (Aprés s'étre emparée illégalement du pouvoir
le ler février 2021, la junte militaire a commencé a
bombarder les villages karens du Parc le 27 mars 2027,
montrant a quel point la paix peut étre fragile).

« Le Kawsak Sacha est un fondement de notre cosmovision ; il nous apporte I'énergie et nous fournit I'air que nous
respirons. La Forét Vivante est un étre avec qui communiquent les Yachakkuna (ou chamanes) afin de recevoir ses
enseignements et de les transmettre. Cet apprentissage nous oriente et nous guide vers 'accomplissement du
Sumak Kawsay (la vie en harmonie). Le Kawsak Sacha est la source principale du Sumak Kawsay : il offre un espace
de vie et apporte le nécessaire pour revitaliser les aspects émotionnels, psychologiques, physiques et spirituels. La
terre, Allpa mama, est notre mere ; elle est l'origine de la vie et de I'existence. La rupture de tout élément au sein
de cette structure holistique reviendrait a couper les liens vitaux entre les étres protecteurs et les étre humains ».
Extrait de I'étude de cas du Peuple Kichwa de Sarayaku. Photo : Wachachik

Preuves recueillies dans les analyses nationales et
régionales : les Peuples Autochtones des Philippines,

de I'lndonésie, de I'lran et de I'Equateur, ainsi que les
communautés locales de Madagascar, ont formé des
réseaux auto-organisés et des alliances solides afin de
faire reconnaitre leurs droits, dans leur ensemble ou ceux
en lien avec des secteurs spécifiques tels que la terre, les
foréts et la péche, par le biais des politiques et des lois
étatiques. Cependant, méme lorsqu'ils obtiennent des
avanceées positives dans la Iégislation et des décisions de
justice qui font jurisprudence, ils continuent a faire face
a de nombreux défis dans leur mise en ceuvre pratique,
notamment un acces insuffisant a I'information, aux
recours et a la justice en cas de violations des droits.

Cela met en évidence la nature continue des luttes

a long terme pour les droits et la justice au sein des
systémes des Etats-nations, ol les Peuples Autochtones
et les communautés locales sont déja fortement
désavantagés. Parfois, un bond en avant significatif crée
des opportunités pour des progrés supplémentaires,

et a d'autres moments, les avancées peuvent stopper

complétement ou méme faire marche arriere.

Par exemple, en Afrique, la Tanzanie est un leader en
matiére de gestion communautaire des foréts depuis
le début des années 1990. Le systéme de gouvernance
locale du pays, basé sur les villages, combiné aux

réformes de la |égislation fonciere et forestiere de la
fin des années 1990 et du début des années 2000, ont
conduit a la création de plus de 2,5 millions d’hectares
de réserves forestiéres villageoises et de nouvelles
opportunités économiques pour les communautés.
Cependant, la croissance de ces aires a ralenti ces
derniéres années et le soutien du gouvernement aux
approches communautaires semble diminuer, mais
pourrait reprendre sous la nouvelle présidence.

En Indonésie, la Cour constitutionnelle a rendu un

arrét historique (n° 35) en 2013, déclarant que les

foréts conservées traditionnellement par les Peuples
Autochtones et les communautés locales ont un

statut différent et sont distinctes des foréts gérées

par I'Etat. Cela a conduit a la documentation et &
'enregistrement de 10 millions d'hectares de hutan adat
(foréts coutumieres) entre 2013 et 2020. Cette décision
s'est accompagnée d’'une croissance importante de la
|égislation provinciale, qui reconnait et protége les droits
des Peuples Autochtones, ainsi que des reglements
préparés par les communautés elles-mémes au sein des
villages. Cependant, au moment de la publication de ce

rapport, la Loi nationale sur les Peuples Autochtones était

toujours en attente au Parlement.

Aux Philippines, la Loi sur les droits des Peuples
Autochtones (1997) garantit expressément les droits
des Peuples Autochtones a leurs domaines ancestraux
(territoires coutumiers), a l'intégrité culturelle, a 'auto-
gouvernance et a 'autonomisation, ainsi qu'a la justice

Photo: KESAN
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sociale et aux droits humains. Bien que cette loi soit 'une
des plus vigoureuses au monde en matiére de soutien
aux droits des Peuples Autochtones, sa mise en ceuvre

a été inégale. De plus, le processus de sécurisation

légale d'un domaine ancestral (certificat de titre de
propriété de domaine ancestral) est devenu si compliqué
et bureaucratiqgue qu'il va désormais a I'encontre de
I'intention initiale de la loi. Malgré ces difficultés, les 221
certificats de titre de propriété de domaine ancestral

qui ont été délivrés couvrent 16 % de la superficie totale
du pays. Si 'on ajoute a cela les terres pour lesquelles de
tels certificats sont demandeés et celles qui font I'objet de
revendications de titres autochtones, on obtient un total
d'environ 25 % du territoire des Philippines. Etant donné le
chevauchement important qui existe aux Philippines entre
les domaines ancestraux et les foréts restantes ainsi que
les zones clés pour la biodiversité situées en dehors des
aires protégées par I'Etat, aider les Peuples Autochtones

a obtenir la sécurisation de leurs titres de propriété sur
leurs domaines ancestraux devrait étre une priorité autant
pour les défenseurs des Peuples Autochtones que pour les
défenseurs de I'environnement.

60

) « Nous, le Peuple
Autochtone Karen
de Mutraw, [...] dans
le but d’instaurer et
de maintenir une paix
durable sur nos terres;
de protéger l'intégrité
de I'environnement du
bassin fluvial de Salween;
de préserver notre
héritage culturel unique;
et de promouvoir I'auto-
détermination de notre
peuple, nous créons et
érigeons le Parc de la paix
de Salween ».

Déclaration de la création du Parc de la
paix de Salween.
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Conclusions

et recommandations

Alors que les négociations s'intensifient en vue des
conférences des Nations Unies sur la biodiversité

et le climat prévues fin 2021, le moment est venu

de reconnaitre les Peuples Autochtones et les
communautés locales comme les véritables agents

de transformation structurelle. Leur réle dans le
maintien de la diversité de la vie sur terre est si crucial
gu'il serait impossible de faire face aux crises de la
biodiversité et du climat sans eux. Soutenir les Peuples
Autochtones et les communautés locales afin qu'ils
sécurisent leurs terres et territoires de vie collectifs

et qu’ils obtiennent un minimum de droits est sans
doute un « chainon manquant » dans les engagements
mondiaux et leur mise en ceuvre au niveau national.
Les droits a I'autodétermination, aux systémes de
gouvernance, a la culture et aux modes de vie, ainsi

que les droits d'acceés a l'information, a la justice et a

la participation aux processus décisionnels pertinents
sont particulierement importants a cet égard.
Concretement, la poursuite de cet agenda requiert
une augmentation massive du soutien social, politique,
juridique, institutionnel et financier apporté aux
Peuples Autochtones et aux communautés locales,
principalement de la part des gouvernements

des Etats, mais aussi des institutions financiéres
publiques et privées. Il est temps que les mouvements
sociaux et les organisations de la société civile qui
travaillent sur des questions liées aux droits humains,
a la conservation, a la justice climatique et sur

des questions foncieres s'unissent dans un effort
collectif. Les avocats et les juristes, les chercheurs,

les journalistes, les communicateurs et les autres
personnes ayant des compétences spécialisées ont

également un réle essentiel a jouer.

Les recommandations générales du rapport 2021 sur les
territoires de vie sont les suivantes:

Reconnaitre et respecter le réle central des Peuples Autochtones et des communautés
locales dans le maintien d'une planéte saine, ainsi que les relations culturelles et spirituelles

profondes et les systemes de gouvernance qui leur permettent d'y parvenir.

Soutenir les Peuples Autochtones et les communautés locales pour sécuriser leurs terres et

territoires collectifs, renforcer leurs systémes de gouvernance autodéterminés et préserver

leurs cultures et leurs modes de vie selon leurs propres critéres. Cela requiert des réformes

significatives des systemes politiques et juridigues nationaux ainsi que des systemes financiers

et économiques internationaux.

Intégrer et faire respecter les droits humains (y compris les droits des Peuples Autochtones
et, le cas échéant, d'autres droits spécifiques a certains groupes) dans toutes les politiques,
lois, institutions, programmes et processus de prise de décision qui affectent les Peuples
Autochtones et les communautés locales, tant au niveau international que national.

Endiguer les facteurs qui entrainent la perte de la biodiversité et la dégradation du
climat, et mettre fin aux menaces et a la violence a I’encontre des peuples et des
communautés qui défendent notre planéte.

Promouvoir des financements basés sur les droits humains comme leviers essentiels pour
une mise en ceuvre équitable et efficace des engagements mondiaux, notamment en
matiere de biodiversité, de climat et de développement durable.

Consortium APAC

A court terme, il existe plusieurs opportunités de dialogue, de leadership et de convergence dans
la négociation et les premieres étapes de la mise en ceuvre du cadre mondial de la biodiversité
pour I'aprés-2020. Dans sa version actualisée, 'avant-projet zéro indique que le cadre pour
I'apres-2020 doit « galvaniser une action urgente et transformatrice ». Cependant, I'avant-projet
préliminaire est loin d'atteindre cet objectif. Il est nécessaire d’envisager un cadre bien plus

ambitieux et des engagements plus solides, dans quatre domaines en particulier :

Reconnaitre explicitement le réle primordial des Peuples Autochtones et des communautés
locales dans la protection et la conservation de la nature. A ce jour, aucun accord n'a été établi
sur la question de savoir si cela doit faire I'objet d'un nouvel objectif a part entiére ou étre
intégré a un objectif existant (comme les objectifs 1, 2 et/ou 20).

o Place human rights at the heart of the post-2020 framework, including by:

® Reconnaissant et protégeant les droits humains en général ;

® Reconnaissant et protégeant les droits spécifigues de groupes particuliers tels que les
Peuples Autochtones, les paysans, les femmes, les jeunes et les personnes qui défendent
les droits humains et I'environnement ;

® |ntégrer des garanties minimales pour prévenir les violations des droits humains et
assurer l'obligation de rendre des comptes dans certains objectifs qui concernent
particulierement les Peuples Autochtones et les communautés locales (dont I'objectif 2) ;

® |nclure des indicateurs liés aux droits humains dans le cadre de suivi, avec des données
désagrégées pour les Peuples Autochtones, les communautés locales et les femmes ; et

® Utiliser une approche fondée sur les droits humains pour élaborer et mettre en ceuvre les
stratégies et les plans d’action nationaux en matiére de biodiversité ainsi que les lois, les
politiques et les programmes qui en découlent aux niveaux national et infranational.

Revoir a la hausse les ambitions des objectifs destinés a endiguer les facteurs de perte de la
biodiversité, par exemple en identifiant explicitement les industries les plus néfastes pour

la biodiversité et en s'’engageant a se retirer dés que possible de ces industries, ce qui inclut
I'élimination de 100 % des incitations perverses d'ici 2025 (objectif 17). Ces questions sont
I'occasion de mobiliser plusieurs mouvements interconnectés, notamment en faveur des
Peuples Autochtones, des droits humains, d'une planéte saine, de la justice climatique et des
économies alternatives.

Accroitre le soutien politique et financier a la philanthropie gérée par les Autochtones et a des
mécanismes de financement appropriés pour que les fonds aillent directement aux Peuples
Autochtones et aux commmunautés locales ainsi qu'a leurs organisations. Exiger des garanties
en matiére de droits humains et des mécanismes de responsabilité dans le financement

des initiatives de conservation mises en ceuvre par des entités gouvernementales et non
gouvernementales.
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Kisimbosa

Photo: Joseph Itongwa

Des « foréts fécondes » au service de leurs gardiens Autochtones Pygmées

Bambuti-Babuluko de I'’Est RDC

Auteur(s): ' Joseph Itongwa Mukumo et Christian Chatelain

Kisimbosa, « terre ancestrale fertile » est le territoire de
vie des Peuples Autochtones Bambuti-Babuluko de
Walikale, un des territoires administratifs de la province
du Nord Kivu, a l'est de la Républiqgue Démocratique du
Congo.

Cette « terre ancestrale fertile » s'étend sur 5572 hectares
d'écosystéme forestier tropical montagneux, parcouru
par quelques rivieres d'eau douce. Les autochtones quiy
vivent n‘ont pas de marché local. La zone de Kisimbosa,
trés enclavée, les force a vivre des ressources locales.
Ainsi, leurs produits alimentaires, leurs remédes et leurs
matériaux de construction proviennent majoritairement
de leur forét, qui préserve une des dernieres couvertures
forestieres tropicales primaires d'une région en proie,
depuis plus de 20 ans, a de nombreux conflits, y
compris armés. Kisimbosa fait partie des foréts de
Walikale encore épargnées par l'intensification des

activités agropastorales et par la forte dégradation et
déforestation que connait le reste de la province du
Nord Kivu.

Les conflits armés ont, par ailleurs, poussé des déplacés
(notamment des populations Hutu rwandaises) a

se réfugier dans les foréts de Walikale, engendrant

de ce fait une pression accrue et nouvelle sur les
ressources naturelles. Pour parer a cela, les autochtones
de Kisimbosa sont parvenus, grace a leur systeme
traditionnel de gestion, a renforcer les actions de
restauration des espéces disparues, notamment parmi
les grands singes. Non seulement plusieurs groupes de
chimpanzés se sont établis a nouveau dans la forét de
Kisimbosa mais cela a aussi permis a d’autres espéces
végétales et animales (dont des espéces endémiques)
d'y retrouver progressivement leurs habitats : paon
congolais, Iéopard, singes, pigeons verts, etc.

La communauté Bambuti-Babuluko de Kisimbosa
(composée de quatre sous-communautés ou « familles
») est reconnue universellement commme autochtone,
autrement dit comme étant la plus ancienne de la zone.
Son dialecte ayant été dilué dans d'autres langues, elle
parle Kirega et Swahili, langues locales des groupes
non-autochtones. En outre, elle vit de fagon sédentaire
sur son territoire ancestral qui lui fournit ses moyens de
subsistance, et dont I'état de conservation est encore
trés satisfaisant aujourd’hui.

La communauté Bambuti-Babuluko y exerce depuis des
millénaires plusieurs activités traditionnelles : d'une part,
la cueillette pour se nourrir et se soigner, la chasse, la
péche et la collecte de matériaux nécessaires a I'habitat
; d'autre part, toute activité culturelle et spirituelle qui

se déroule dans des lieux spécifiques, tels que les sites
sacrés dédiés a la mémoires des ancétres, les grottes
des léopards, les points d’eau des pigeons verts, les
espaces réserveés a l'intronisation des ainés de la famille,
a la circoncision traditionnelle ou a I'apprentissage de la
vie dans la forét.

Des organes de gestion et une institution
de gouvernance issus de I'histoire et de la
sagesse des familles originelles Pygmées

Quatre familles originelles sont issues des premiers
ancétres arrivés sur les lieux : les familles Mwarambu
Mbula, Bamwisho Shemitamba, Bamwisho Mutima et

Consortium APAC

«La forét est
considérée par
les autochtones
Pygmeées
Bambuti-
Babuluko non
pas comme un
simple espace
géographique
recouvert
d’arbres mais
comme un étre
vivant a part
entiére qui
interagit avec
eux».

Joseph Itongwa Mukumo

1

Joseph Itongwa Mukumo est Autochtone Pygmée Bambuti
Babuluko de part de son pére. Il ceuvre depuis 20 ans a la défense
des droits des Peuples Autochtones et des populations locales dans
le bassin du Congo. Il est Coordonnateur Afrique Centrale pour le
Consortium APAC et, a ce titre, développe et soutien le réseau des
APAC-territoire de vie en RDC et dans la sous-région, au sein de
I'Alliance Nationale d’Appui et de Promotion des Aires du Patrimoine
Autochtone et Communautaire en RDCongo (ANAPAC).

Christian Chatelain est Coordonnateur Afrique pour le Consortium

APAC. Il a réalisé plusieurs films sur les APAC en RDC et sur la
gouvernance communautaire en général.
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5572 héctares de Gardiens: Communauté
forét tropicale autochtone Bambuti-
Babuluko de Kisimbosa,
6100 personnes

Ekamenga Mbula, toutes descendantes de MALONGA,
de MUKUMO et de MABAKA. Trés fieres de leur territoire
de vie, elles I'ont historiquement partagé en sous-
ensembles selon les liens que chaque famille entretient
avec une partie spécifique de ce territoire. Cependant,
I'unité de 'ensemble de ces terres, formellement
cartographiées, en permet une gestion et une
gouvernance efficaces. Une assemblée commmunautaire
se tient annuellement et passe en revue I'état de la forét,
identifie les menaces au territoire de vie, les causes de
dégradation éventuelles et les réponses a y apporter.

Depuis toujours, Kisimbosa posséde des gardiens de la
tradition. Ce sont des guides traditionnels qui, commme
Mr. Paul Aluta et Mukumbwa Nkango, gardent toutes

les consignes des regles traditionnelles de gouvernance
et de gestion de leurs territoires. lIs sont détenteurs de
I'histoire de leurs terroirs, connaissent les différents sites
et transmettent leurs valeurs ainsi que la maniére d'éviter
leur dégradation. Pour cela, ils dirigent les cérémonies

RDC | Temitoine de VWalikale | au Nord Kivu

traditionnelles et culturelles liées aux
sites sacrés, a l'initiation des jeunes
et aux missions de surveillance dans
la forét. Cette autorité traditionnelle
ancestrale se structure aujourd’hui

Espéces autour de deux organes principaux

emblématiques:
chimpanzés

réinstitués officiellement a Kisimbosa
:un conseil des sages, constitué de
personnes agées de chacune des
quatre familles originelles et un comité
des responsables coutumiérement attitrés, constitué
des premiers nés de chaque lignée des familles (famille
Malonga, famille Mukumo, famille Mabaka).

Le conseil des sages est I'organe décisionnaire de
Kisimbosa. Il est gardien de la tradition et son role

est de revitaliser les pratiques culturelles et les regles
traditionnelles d'utilisation durable et de maintien des
écosystémes. Il se charge également du réglement des
conflits au quotidien et, lors de réunions annuelles de
'assemblée communautaire, discute des problémes
divers du territoire de vie et de son avenir.

Un systéme de surveillance et de zonage
communautaire
Le comité de personnes coutumiérement attitrées

est 'organe de gestion de Kisimbosa. Il est chargé de
la supervision de la gestion quotidienne des actions

Wars FiSangan
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Les quatre foréts de Kisimbosa représentent plus de 5500 ha cartographiés et gérés

individuellement par leurs communautés riveraines. Cartographie ANAPAC
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Les grottes sont parmi les lieux sacrés privilégiés des autochtones Pygmées Bambuti-Babuluko pour honorer les

ancétres. Photo: Christian Chatelain.

sur la forét communautaire (application des regles de
conservation, d'utilisation durable des ressources et de
surveillance). Il s'appuie sur une répartition du territoire
de vie en trois types de zones :

1. Zones de protection stricte dans lesquelles les
valeurs fortes de la communauté sont sacralisées,
comme le sommet des montagnes Mashugho et
Chankuba, ou des cérémonies traditionnelles sont
régulierement organisées. Ces lieux sont interdits de
toute activité agricole.

2. Zones d'activités courantes et permanentes pour la
vie de la communauté, ou l'agriculture est autorisée.

3. Zones d'activités temporaires ou saisonniéres, telles
que certaines portions de riviéres utilisées pour les
péches collectives (Choko), ou quelques espaces
forestiers utilisés périodiquement pour la chasse
(saline des oiseaux), etc.

Ce zonage s'accompagne de regles de gestion durable
transmises de génération en génération. Cela concerne
par exemple la péche (pratiques de péches collectives
et saisonniéres sans objets métalliques), I'agriculture
(zones interdites), la cueillette ou la chasse (chasse de
certaines espéces animales autorisée seulement pour
les cérémonies et les rites, chasse aux filets et non aux
cables métalliques, interdiction de chasse en saison
pluvieuse a certains endroits car les animaux y trouvent
refuge, etc.). Un comité de surveillance dénommé

« Bansoni » a été mis en place pour codifier et faire
respecter la reglementation dite « Kanuniyapori ».

Seize bénévoles (quatre par village) dont trois femmes
patrouillent une fois par mois sur toute I'étendue de
Kisimbosa.

Si le territoire de Kisimbosa a sa propre institution

de gouvernance issue du systéme coutumier, il

a aussi obtenu de I'administration congolaise le

statut de concession forestiere. Ce statut donne a

la commmunauté la possibilité de décider elle-méme
du réle qu’elle souhaite donner a cette forét et, forte
de ce statut, la communauté de Kisimbosa a choisi
d'en faire une concession de conservation. Cela ne
donne pas pour autant a Kisimbosa le statut d'aire
protégée congolaise (qui serait alors référencée dans
la liste des aires protégées officielles congolaises) mais
constitue néanmoins une étape importante vers la
reconnaissance |légale d'autres types de systéemes de
conservation et de gouvernance des espaces conservés,
en plus de ceux déja existants et régulés par I'Etat.

Des foréts vivantes: une source de
subsistance trés respectée par les
communautés

Le territoire de vie de Kisimbosa qui signifie, rappelons-
le, « terre fertile » ou « foréts fécondes », donne a ses
gardiens toutes les ressources naturelles et produits
forestiers non ligneux dont ils ont besoin. Le site n'est
pas seulement réputé pour sa bonne production
agricole; il I'est aussi pour ses produits de cueillette (dont
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Aluta, chef traditionnel Pygmée. Photo:
Christian Chatelain.
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ceux utiles a la pharmacopée), de chasse et de péche
durables, ses bois de construction et autres produits de
la forét non consommeés mais utiles comme les lianes,
les bambous, les feuilles de marantacées dans lesquelles
est emballé le manioc, aliment majeur de toute I'Afrique
centrale, ainsi que les bois spécifiques pour la confection
d'outils ou de meubles, les différentes séves d'arbres

aux propriétés élastiques, collantes, inflammables,
éclairantes, etc. Mais ces moyens de subsistance ne

sont pas les seuls que fournit la forét. La population a
aussi besoin de cet espace pour des raisons culturelles
et spirituelles, pour honorer des ancétres, implorer la
clémence des esprits, entretenir des rites d'intronisation,
des ballets culturels, des cérémonies pour le reglement
de conflits, pour le passage a I'age adulte, etc.

Il n'est donc pas surprenant que la forét, considérée
par les Pygmées non pas comme un simple espace
géographique recouvert d'arbres mais comme un
étre vivant a part entiére qui interagit avec eux, soit
une fierté et une nécessité vitale a laquelle chaque
autochtone Bambuti s'identifie fortement.

Si 'enclavement extréme du site provoque des
conditions de vie trés difficiles, puisque I'éloignement
des marchés rend ardu I'’échange entre produits

de cueillette et produits manufacturés de premiére
nécessité, cet enclavement participe au maintien

de la richesse du site en biodiversité et a la qualité
des produits de la forét que les Peuples Autochtones
utilisent. Ainsi, la « stabilité » offerte par ce territoire

a permis a la communauté d'étre préservée d'une

pauvreté totale, contrairement a d’autres communautés
autochtones dont les terres ont été spoliées et qui ne
peuvent donc plus pratiquer ni leurs activités agricoles,
ni la chasse, ni méme leurs rites culturels.

Des foréts sources de vie doublement
menacées : de I'extérieur par le braconnage
et les mines, et de l'intérieur par des
communautés en proie au découragement

Kisimbosa, en tant que territoire de vie des
communautés autochtones Bambuti-Babuluko du
Nord-Kivu, est menacé par plusieurs phénomenes
convergents. Le premier est le braconnage, une menace
patente, peut-étre la plus ancienne et qui, pourtant, ne
cesse de croitre. Des chasseurs Bantou venant d'autres
régions du pays pratiquent des chasses désordonnées
et non durables. IIs chassent tout, a tout moment, avec
tous types d'armes (armes a feu, armes de guerre, cables
meétalliques, etc.), pour des raisons principalement
commerciales et en bénéficiant parfois d'alliances avec
les chefs de I'administration locale.

La Communauté de Kisimbosa a pris conscience, depuis
plus de trente ans, de la nécessité de préserver sa
culture et sa nature contre ce type de menace et, depuis
2008, elle a pris un véritable engagement, comme
I'illustre le statut d’APAC qu'elle s'est auto-attribué

en 2013 (notamment grace au soutien technique du
Consortium APAC). La reconnaissance du territoire

de vie par la communauté elle-méme, ainsi que sa
reconnaissance légale comme « concession forestiére

» par I'Etat, ont été accompagnées par la revitalisation
et le renforcement de sa structure de gouvernance: le
comité des sages s'est mobilisé et une surveillance de

la forét s'est organisée. Aujourd’hui, les membres de la
communauté n'hésitent plus a recourir, en cas d'abus,
aux services étatiques, en fonction de ses capacités et
disponibilités.

Néanmoins, si les nouvelles réglementations furent un
succeés en ce qui concerne la limitation de la chasse
illégale par des « étrangers », elles ne font pas consensus
chez certaines communautés voisines. En effet, depuis
la reconnaissance de la forét en tant qu’APAC par la
communauté de Kisimbosa, son acces pour y chasser
ety poser des pieges en quantité est interdit a tout

le monde. Les voisins remettent donc en question les
réglementations et les gardiens des foréts font face a
des menaces parfois violentes.

Une troisieme menace est, quant a elle, plus interne

Consortium APAC
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Cette femme se rend au marché, portant sur
son dos plus de 20 kg de bananes, manioc
et feuilles de marantaceées. Elle marchera
avec ce poids pendant plus de 3 heures

et reviendra avec une charge toute aussi
lourde de riz, sucre, sel et autres produits
divers nécessaires a toute sa famille. Photo:
Christian Chatelain.
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a la communauté. Une partie des membres de

la communauté s'impatiente et souhaite que les

foréts contribuent plus rapidement a répondre aux
impératifs économiques et sociaux auxquels ils font
face, notamment a la scolarisation des enfants, a
'amélioration du systéme de santé, et aux divers
besoins nécessitant de I'argent, et donc un revenu pour
les ménages.

Les jeunes sont en premiére ligne face a cette menace
car les fortes attentes qu'ils nourrissaient concernant
les bénéfices tant attendus que devaient leur procurer
la conservation de ses foréts se font attendre; et ils
trouvent gu'ils n'en récoltent pas les fruits assez
rapidement. Décus, ils risquent de ne plus vouloir
s'engager a respecter les codes culturels de conduite
dictés par leurs ainés. L'abandon de certaines valeurs
culturelles favorables au maintien des écosystémes de
Kisimbosa constitue une menace a part entiere, surtout
si le systéeme de transmission intergénérationnelle des
savoirs traditionnels n'est pas suffisamment renforcé.

De plus, I'exploration et I'exploitation miniére qui
n'épargne aucun territoire de la RDC engendre une
autre menace. Le territoire de Kisimbosa fait partie des
régions dans lesquelles certains miniers ont acheté

des terres communautaires avec la complicité des
députés provinciaux et nationaux. Cela représente une
menace importante d'éviction de certains groupes de
la commmunauté de Kisimbosa qui, sans la mise en place
de mécanismes de reconnaissance et de sécurisation
suffisamment forts, risquent de perdre leurs foréts.

Enfin, bien que I'Etat congolais ait octroyé légalement

Remise officielle
du titre légal de la
sécurisation de la
forét de Kisimbosa.
Photo : Joseph
[tongwa.

le titre de « concession forestiere » a Kisimbosa et qu'il
y reconnaisse les droits communautaires des Peuples
Autochtones Bambuti sur une durée dite « perpétuelle
», rien ne garantit que ce méme Etat ne puisse pas, un
jour, reprendre la main sur ce titre, le déclasser ou le
reclasser et ainsi, mettre en danger la relative sécurité

de vie acquise par les communautés sur leur territoire.

A Kisimbosa, les Pygmées Bambuti-
Babuluko sont fiers d’avoir sauvé leur
nature et leur culture

Outre le statut de « concession forestiere » de
conservation obtenu de I'Etat, la principale source
d'espoir de la commmunauté Bambuti réside aujourd’hui
dans la fierté qu’elle ressent d’avoir réussi a préserver et
sécuriser son territoire de vie. En effet, les autochtones
Pygmeées ont conscience qu'ils ont sauveé leur territoire
non seulement des mains des exploitants et des élus
provinciaux qui achétent les terres des communautés,
mais aussi de la perte de certaines especes animales
qu’ils sont parvenus a réintroduire. Malgré les difficultés
initiales, le manque d'information, le découragement
latent et le sentiment d'impuissance face aux multiples
agressions extérieures, la commmunauté a su réagir

en conséquence et se rend compte aujourd’hui,
notamment a la vue de l'arrivée des communautés
alentour délaissant leurs propres foréts qui se vident,
que ses efforts ont porté leurs fruits.

Conserver ce territoire intact pour les générations
futures, préserver ses fonctions culturelles, écologiques

et socio-économiques qui contribuent au bien-étre de

ses habitants, tout en anticipant la modification des
saisons engendrée par le changement climatique en
cours : tel est le principal objectif des membres de la
communauté de Kisimbosa. Afin d'achever pleinement
les ambitions Babuluko pour leur territoire de vie, une
structure de gouvernance traditionnelle soutenue et
sécurisée, un plan d'utilisation de I'espace, un plan de
surveillance défini et régulierement ré-évalué par des
assemblées commmunautaires, ainsi qu'un programme
intergénérationnel de transmission de connaissances
pour préserver la culture Pygmée ont été mis en
place. La forét de Kisimbosa est la raison d'étre des
autochtones Pygmeées Bambuti-Babuluko et ils sont
fiers d’avoir non seulement réussi a la conserver, mais
aussi que leurs accomplissements soient reconnus a
plus grande échelle.

Kisimbosa, grace a sa communauté a nouveau engagée
dans la lutte pour la reconnaissance légale de ses
efforts de conservation, est véritablement en train de
sauver sa forét et la diversité végétale et animale qui

y vit. La forét de Kisimbosa peut étre utilisée en tant
gu'exemple de conservation des foréts et de leurs
services écosystémiques (capitalisation d'expérience
intéressante). C'est aussi une expérience mettant en
exergue le réle de la forét dans le stockage de carbone,
ce qui peut étre utile pour lutter contre la déforestation
et la dégradation des foréts dans le cadre de la
stratégie du gouvernement congolais de lutte contre le

changement climatique.
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Depuis I'exemple de Kisimbosa, de nombreuses autres
communautés ont déclaré leur APAC et se sont réunies
au sein de 'Alliance Nationale d’Appui et de Promotion
des Aires du Patrimoine Autochtone et Cormmunautaire
en RDCongo (ANAPAC). Espérons que I'état congolais
et bien d'autres communautés rurales, en RDC et dans
la sous-région, autochtones ou non, s'inspirent de cet
exemple et en démultiplient I'expérience.
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« Vous les enfants,
vous devez garder
votre culture
pygmeée mais aussi
aller a I'école des
blancs pour ne plus
jamais étre négligé
par quiconque ».

Mukelenga, sage de la communauté

Les femmes jouent
un réle crucial dans

la sensibilisation
intracommunautaire
et la transmission
intergénérationnelle
des valeurs culturelles
autochtones
Pygmeées. Photo:
Christian Chatelain.
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Yogbouo

Photo: Jean Baptiste Koulemou

Une mare sacrée protége la communauté de Gampa en Guinée

Auteur(s):! Cécé Noél Kpoghomou, Mamadou Diawara

Les peuples de la région forestiere et montagneuse de la
République de Guinée préservent aujourd’hui fierement
leurs coutumes. Parmi eux se trouvent les Manon

gui conservent encore la mémoire locale, la tradition

de leurs ancétres. Le milieu socioculturel Manon se
distingue par des traditions et pratiques culturelles
relevant du patrimoine vivant. Celui-ci est constitué de
I'héritage transmis de génération en génération sous
des formes d'appropriation et d'interprétation liées a la
fois au passé, au présent et a l'avenir.

La mare Yogbouo de Gampa est un exemple vivant de
cette culture. Ce site sacré et ses alentours accueillent
une flore et une faune remarquables composées d'une
végétation de grands arbres et de diverses espéces
menacées dont I'hippopotame et le chimpanzé.
Plusieurs mystéres, contes et légendes font de ce milieu
un riche patrimoine culturel depuis des millénaires.

Compris entre 07°15 N et 08°50 W, le territoire de vie

de Gampa a une superficie de 176 ha. Yogbouo, la mare
sacrée de Gampa, est située a I'extréme sud-est de la
Guinée, en bordure du village du méme nom et a 22 km
de Diécké, siege de la Société Guinéenne des palmiers
a huile et d’'hévéas (SOGUIPAH,) et de la sous-préfecture.
Elle est limitée au sud est par la riviere Mani qui trace la
limite entre la République de Guinée et la République
du Libéria, a l'ouest par la plantation industrielle de
SOGUIPAH (qui borde le territoire de vie) et plus au nord
par la forét classée de Diécké située a 10 Km de I'APAC.

Ce territoire de vie est composé de la mare sacrée de
9,8 ha, d'une forét d'initiation des hommes (37 ha),
d'une forét d'initiation des femmes (4,6 ha), d'une zone
d'activités agricoles de subsistance (culture vivriére,
jachére, élevage, péche, cueillette et chasse) de 118 ha et
d'une zone d’habitation de 6 ha.

176 Communauté
héctares de Gampa
1800 habitants

La mare sacrée Yogbouo est une « entité invisible », lieu
de résolution des malheurs individuels et collectifs. Elle
assure la protection d'environ 1800 habitants contre les
forces néfastes et intervient dans de nombreux rituels
thérapeutiques ou les officiants responsables du site
accueillent aussi des visiteurs d’autres communautés
voisines ou lointaines.

Doté d'une riche biodiversité, cet écosysteme offre un
habitat de quiétude et de sécurité pour la faune. Ce
milieu trés humide est favorable au développement
des différentes formes de vie et constitue en cela

une véritable richesse écologique en raison de sa

T cécé Noél Kpoghomou est le Président de 'ONG REGUIZOH, Membre
du Consortium APAC.

Mamadou Diawara est le Directeur Exécutif de 'ONG Guinée
Ecologie, Membre du Consortium APAC.

Collaborateurs: Domou KPAMOU (logistique); Jean Baptiste
KOULEMOU (photographie); Pépé Ouro KPOGHOMOU (cartographie);
Amara KOUROUMA (cartographie).

Edition: Christian Chatelain
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« L’initiation dans
la foréet sacrée est
I'expérience la plus
passionnante de
notre existence, et
la plus vivante de
notre communauté.
Dans les foréts
d’initiation on
retrouve et on
renforce nos
valeurs. Et c’est
aupres de la mare
Yogbouo que

I'on trouve des
solutions, grace

a nos priéres et
offrandes ».

Pé Gbilimy, de la communauté de Gampa

Version en ligne : report.territoriesoflife.org/fr


https://www.iccaconsortium.org/index.php/members/reguizoh/
https://www.iccaconsortium.org/index.php/members/guinee-ecologie/
https://www.iccaconsortium.org/index.php/members/guinee-ecologie/
http://report.territoriesoflife.org/fr

a Territoires de Vie: Rapport 2021

proximité avec la forét classée de Diécké (une aire
protégée d'état, de 64 000 ha). La zone est considérée
d'importance pour les oiseaux, et aussi parce qu’elle
héberge de grands mammiféres menacés, comme
I'hippopotame pygmeée, plusieurs espéces de poissons,
de crabes et de reptiles, en particulier pythons et
crocodiles, formant ainsi un refuge pour les grands
mammiféres en provenance du Libéria voisin.

Les gardiens de la mare sacrée

L'histoire de la mare de Gampa, porteuse de valeurs
significatives en termes de biodiversité, de bénéfices
écologiques et de valeurs culturelles, volontairement
conservées par la communauté locale, est une véritable
révélation.

Selon le patriarche Nyan Mizi Simmy, des femmes de
Gampa auraient pris I'initiative d'effectuer la péche a la
nasse dans cette mare sans aucune autorisation. A leur
descente dans I'eau, elles ont toutes disparues et n'ont
jamais été retrouvées. Et les villageois se sont mis a
pleurer et a se lamenter devant cette perte cruelle d'ou
son nom Yogbouo, donné par les locaux et qui signifie «
trop de pleurs » en Manon. C'est depuis cet événement

gue la mare est entrée dans le domaine du sacré et que
I'on procéde a des offrandes aux esprits pendant les
cérémonies.

Dans la région, les sites sacrés sont la propriété exclusive
d'un clan ou d'une tribu (Maomy, Sandy, Mamy, etc.) qui
y effectuent des sacrifices en hommmage aux ancétres
pour implorer leur secours en vue de la satisfaction

d'un besoin ou pour sortir d'une impasse. Ces foréts
symbolisent aussi un éveénement vécu par un ancétre,
soit a la suite d'un succes ou d'une défaite guerriére, cela
étant d'ailleurs a l'origine du totémisme.

Totémisme

Chez les Manon, les familles sont patriarcales et
organisées en clans patrilinéaires. Un clan désigne
'ensemble des descendants d'un ancétre mythique
associé a une ou plusieurs espéces, animales ou
végétales, qu'il est interdit de manger ou de tuer. Par
exemple, les Maomy ne mangent pas de viande de
panthere et les Sandy ne mangent pas la chair du boa
constrictor. Les Manon désignent ces proscriptions par
le terme « totem ». Ces interdits alimentaires concernent
des animaux ou des végétaux. On trouve également
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Photo de famille des gardiens et gestionnaires de la mare de Yogbouo. Photo: Jean Baptiste Koulemou

I'interdiction de s'asseoir sur une natte faite d'une
herbe déterminée chez certains clans et I'interdiction
de se vétir de boubous et de pagnes a rayures pour les
membres du clan Loua, par exemple. Chez la plupart
des peuples de la forét, I'infraction a I'interdit entraine
une enflure du corps ou la gale ou toute autre maladie
de peau, signes de la souillure.

En général, aucune intervention divine ou supraterrestre
ne caractérise l'origine de ces différents interdits

et chacun d'eux posséde une origine différente.
Cependant, il faut noter que dans ces résidences
forestiéres de Guinée, des traditions intéressantes
propres a chaque commmunauté tentent d'expliquer
I'origine du totémisme. Les motifs d'adoption des
interdits peuvent étre classés en quatre rubriques:
familiarité ou ressemblance avec I'nomme; indications
données par le devin; services rendus; crainte. En
milieu Manon, la forét sacrée constitue un temple du
fétichisme, un sanctuaire ou se déroulent des rites
secrets et des cérémonies.

Chez les Manon de Gampa, la relation avec le milieu
aquatique et I'llot de forét qui I'entoure est une relation
de dépendance pour la survie. Chaque individu (homme
ou femme) de ce clan a son bindbme correspondant
dans la forét ou la mare, parmi les animaux sauvages,
aguatiques et les poissons, et est seul a connaitre le
secret de comment se métamorphoser en cet animal
(homme-antilope, homme-panthére, hommme-boa,

femme-silure, etc.). C'est la raison pour laquelle les
populations autochtones Manon sont résolument
attachées a I'écosysteme dans leur territoire, le
considérant comme une source fondamentale de vie.

Le conseil des sages

A Gampa, l'autorité traditionnelle occupe une place
importante dans la gestion du territoire et organise

la gouvernance de la communauté villageoise. La
communauté est dirigée par un chef coutumier et
obéit a deux structures organisationnelles de base, une
verticale et une horizontale : (1) la famille vivant dans

un méme foyer, la famille étendue, la lignée et le clan
constituent la structure verticale ; (2) la confrérie des
officiants responsables du culte sacré constituent la
structure horizontale. Il y a une relation intime entre ces
deux structures qui se complétent dans le processus de
gestion des affaires communautaires et de I'exploitation
des ressources de la mare et de tout le territoire de vie.

Un conseil des sages assure la gouvernance des
ressources locales car il est en charge de prendre les
décisions pour la gestion de toutes les ressources
naturelles du village. Ce conseil prend aussi des
décisions sur toutes les questions sociales y compris la
gestion des conflits et des litiges. Le conseil peut porter
la voix de la communauté auprés de I'Etat pour exprimer
les préoccupations ou les besoins de la communauté.
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L'Etat, quant a lui, respecte I'existence de la mare en
tant que patrimoine communautaire. En cela, la loi
Fondamentale de Guinée en son article 19 stipule que
« le peuple a un droit imprescriptible sur ses richesses,
[...] sur la préservation de son patrimoine, de sa culture
et de son environnement ».

Les regles de gestion coutumiéres sont dictées et
appliquées par le conseil des sages, qui les prend lors
du conseil de village. Sont concernées par exemple les
périodes de péche, de récolte des fruits sauvages, la

fixation des dates des cérémonies rituelles ou initiations.

Ici, les regles locales sont établies pour une meilleure
conservation du patrimoine. Ces régles concernent
des interdits d'exploitation et de consommation de
certaines espéces de plantes et d'animaux en fonction
des périodes de I'année. La limitation de I'accés a
certains sites sacrés, en dehors des rituels et/ou des
péches collectives annuelles, est strict. Aucune autre
forme d'activité n'est permise dans les domaines
réservés uniquement a une catégorie de personnes
portant un tattouage spécifique.

Les systémes coutumiers de gestion des ressources
sont dominants dans les zones rurales ou la terre et les

Nyan Mizi Simmy (Président
du conseil des sages) sur les
régles et sanctions relatives a
la mare sacrée.

=

ressources sont inaliénables, et ou I'acces a la terre est
garanti par l'identité sociale et I'appartenance au groupe
lignager. Dans la région de Gampa, le droit coutumier
est sous le contréle des familles et des lignages qui ont
le statut historique et social de « premiers occupants » :
ils ont des droits d'accés et de contrdle sur 'utilisation et
la gestion des ressources.

La conservation de la biodiversité

La forét qui entoure la mare sacrée, de type primaire

a végeétation ligneuse, abrite de gros arbres tels que
les Irokos (Milicia excelsa), les Parkia biglobosa, et le
Bombax costatum. La faune du territoire comprend
plusieurs espéces d'animaux et de poissons qui restent
pour le moment représentatives de I'écosystéeme
forestier de la sous-région (buffle, guib harnaché,
plusieurs especes de céphalophes et de primates dont
le chimpanzé, le colobe blanc et noir, le colobe bai, le
cercopithéque diane), ainsi que I'nippopotame et la
panthere. Par ailleurs, la faune entomologique y est
également trés riche.

En pays Manon, le monde végétal et animal constitue
un patrimoine laborieusement acquis depuis plusieurs
millénaires et utilisé dans le traitement de plusieurs
maladies humaines et animales: En outre, certaines
espéces sont connues pour leurs vertus alimentaires.
Une ressource vitale est I huile de palme naturelle
(Elaeis guineensis), principale source d'huile alimentaire
en région forestiére. Ses rameaux sont aussi utilisés pour

Les gardiens de la mare pendant une réunion. Photo: Jean Baptiste Koulemou

les toitures des huttes et des cases. Le raphia (Raphia
sudanica) produit le vin du méme nom, élément majeur
d'identité et de fierté. Il sert de boisson alcoolisée
consommeée généralement en groupe pour stimuler

la réalisation des travaux champétres, les cérémonies

de mariage, les baptémes et autres occasions de
réjouissances. Sa seve, brute ou élaborée, entre
également dans le traitement de la rougeole.

En dehors de leurs multiples intéréts sociaux et
culturels, les populations tirent de cette mare et de ses
foréts adjacentes plusieurs services économiques et
environnementaux : production de poisson et de bois
d’'ceuvre pour la construction, I'énergie et la protection
des habitations contre les vents violents et les aléas
climatiques. La forét environnante est donc considérée
par la communauté comme un véritable « poumon vert
» qui leur permet de vivre.

Menaces et réponses

Actuellement, devant la pression fonciére croissante
des plantations de palmiers a huile et d’'hévéas de la
grande société industrielle SOGUIPAH, présente dans
la région depuis 1987, diverses espéeces animales ou
végétales de la mare sacrée et de ses écosystéemes
associés se trouvent menacées. La situation est encore
plus désastreuse concernant le bois d'ceuvre Iroko qui
est exploité abusivement aux alentours.

Par ailleurs, les religions (islam et christianisme) ont une
forte influence qui générent des perturbations capables
de provoquer de profonds bouleversements dans les
rapports hommes-nature et les systémes de valeurs et
de croyances qui en découlent. L'influence croissante de
ces religions, ainsi que I'éducation formelle, ont entrainé
une diminution sensible des espaces de foréts sacrées
et un abandon progressif des usages et coutumes par
la communauté. Par exemple, des rituels en forét sacrée
qui duraient généralement sept ans ont été aujourd’hui
réduits a seulement trois mois.

Une autre menace est la diminution d'année en

année de la quantité d'eau contenue dans la mare,

dl probablement a la déforestation a proximité et

aux effets du changement climatique. Cela est une
grande préoccupation de la commmunauté qui se trouve
relativement démunie pour y faire face par manque de
mesures d'accompagnement.

Mais le conflit principal autour de la mare de Gampa
reste celui de la société SOGUIPAH. En effet, selon
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« La Communauté
et la société
industrielle SOGUIPAH
ont des objectifs
diamétralement
OPPOSES : Nous
cherchons a protéger
nos ressources a
travers l'application
de nos regles
coutumiéres mais,
eux, c'est le contraire.
Ce qui les intéresse
c’est 'extension

des plantations de
palmiers pour nous
faire perdre en fin de
compte nos terres
cultivables, nos

sites sacrés et notre
identité culturelle ».

Gnan Sanko, responsable de la
jeunesse de Gampa
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les habitants de Gampa, cette société avait sollicité

a4 I'Etat, dans les années 1990, une portion de l'ilot
forestier situé au milieu de la mare pour étendre ses
plantations de palmiers. Cette demande avait été
rejetée par la coommunauté de Gampa, ce qui avait
évité I'expropriation d'une partie du territoire. Le rejet
de la demande de cette société provient de la structure
coutumiére locale qui reste encore jusqu'a présent
solide face a l'influence de I'Etat central.

La relation entre la SOGUIPAH et les communautés
riveraines est aujourd’hui encore véritablement
conflictuelle a cause de I'opacité dans la gestion et

la non-application des différentes conventions de
collaboration, dont celle élaborée le 19 juin 1986, qui
protége en particulier les lieux de culte et les terres
réservées pour les travaux champétres et les plantations
villageoises.

Dans un mémorandum adressé au président de la
République et publié dans le journal local « Ziama-Info »
du 30 janvier 2014, sous le titre « SOGUIPAH: La colére
des communautés locales », Michel Sonomy, porte-
parole de la jeunesse, écrit : « Les différentes conventions

. Francgois Saoromy racconte
' ' des conflits avec I'entreprise

SOGUIPAH.

La mare Yogbouo de
Gampa est un exemple
vivant de I'héritage
Manon. Photo: Jean

Baptiste Koulemou

de collaboration signées entre la SOGUIPAH et la
population des deux communes rurales ont été
dissimulées par les responsables de l'entreprise a tel
point que personne a Diécké et a Bignamou [deux
communes rurales voisines dont les territoires sont
occupés par SOGUIPA] ne peut définir clairement

la responsabilité sociale et environnementale de la
société envers ces communautés. [...] Les populations
des deux localités se trouvent confrontées a d’énormes
difficultés dont, entre autres, l'insuffisance des mesures
de protection de I'environnement... »

Malgré ces menaces, des opportunités de
développement des APAC-territoires de vie en Guinée
résident dans la volonté affichée des communautés
locales a préserver leur patrimoine naturel et culturel,
dans lI'importance de la valeur des biens et des services
générés par leurs territoires et zones conservés
collectivement, dans la satisfaction spirituelle et socio-
culturelle, dans le fait que la législation des collectivités
locales prend en compte I'avis des autorités coutumieres
et que la coopération internationale appuie les initiatives
communautaires.

Gampa: une vision pour le futur
Selon un ancien fonctionnaire en retraite, OQuo

Sangbalamou, pour opérer les changements requis et
hisser la question de la mare de Gampa au rang des

priorités nationales, « il faudra favoriser les synergies

avec d'autres projets et programmes nationaux

ceuvrant dans le méme sens ou pour des causes
similaires et mobiliser d’autres institutions. Egalement,
il faudra renforcer la conscience des jeunes sur
I'importance des savoirs et pratiques ancestrales
endogenes, comme par exemple les foréts sacrées et la
transmission des connaissances traditionnelles, deux
sujets parmi les plus importants en milieu Manon ».

Pour Mr. Nyasson, un représentant de la jeunesse,

il faudra « mettre en place un systéeme de
financement durable pour la mare sacrée et les
écosystémes associés, afin de conserver a long
terme la biodiversité et les especes menacées qu'ils
contiennent ». Pour Mr. Togba Zomou, membre

du conseil des sages, il faudra aussi « renforcer la
protection légale et physique de cette zone forestiére
clé [forét d’initiation des gargons et des filles],

non seulement parce qu’elle abrite des plantes et
animaux totems et d'autres especes, mais aussi parce
qu’elle est une zone importante pour les services
écosystémiques rendus par la zone de transition
entre la mare et la forét classée de Diécké ».

Pour ce faire, les communautés locales ont aujourd’hui
besoin du soutien des organismes internationaux,

des gouvernements nationaux et de la société civile

en général afin de les aider a relever les défis, anciens
et nouveaux, en particulier dans le contexte de crises
environnementales, sanitaires ou sociales a venir. Ces
crises ont un sérieux impact sur le revenu du paysan
qui est parfois contraint de puiser a méme ses réserves
de semences pour s'alimenter ou de se tourner vers
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Les jeunes
apprennent
la péche
traditionnelle.
Photo: Jean
Baptiste
Koulemou

d'autres activités illicites commme le braconnage et la
péche illégale dans les zones conservées. Pour éviter
cela et aider au mieux la population de Diécké et
Bignamou, les solutions proposées sont:

e promouvoir des cultures maraichéres sur de petits
périmeétres irrigués et gérés par des collectifs de
femmes;

e promouvoir la pisciculture villageoise en
vue d'améliorer la capacité de résilience des
communautés locales de Gampa;

e renforcer la conservation traditionnelle de la mare
sacrée de Gampa par les populations autochtones en
valorisant les regles traditionnelles en la matiére ; et

e soutenir la conservation et la mise en valeur du
patrimoine naturel et culturel des foréts d'initiations
des hommes et des femmes sur le territoire de vie de
Gampa.
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Le Fokonolona de Tsiafajavona

Un territoire de vie a Madagascar

Auteur(s):! Mihanta T. Bakoliarimisa

Il est dit que le Fokonolona? ou communauté locale, de
Tsiafajavona, est composé des descendants des cing fils
du roi dénommeé Andriampenitra. Le territoire de vie
dont il est question ici couvre 16 000 ha et chevauche
partiellement, sur une superficie de 8 130 ha, I'aire
protégée de haute altitude de Manjakatompo-
Ankaratra. Ce territoire de vie se situe dans le district
d'’Ambatolampy, a environ 100km au sud de la capitale
de Madagascar et abrite le troisieme plus haut massif
du pays, connu sous le nom d’Ankaratra, qui culmine a
2 642 metres au-dessus de la ville de Tsiafajavona, qui
signifie « toujours dans le brouillard ».

Une relation profondément ancrée et une
histoire hors du commun

Le Fokonolona de Tsiafajavona existe depuis I'époque
royale®. Le territoire de vie est délimité par cing

tsatobato (stéles) qui représentent les cing fils du
roi Andriampenitra. Cette délimitation est connue
sous le nom de Dimy lahy manodidina ny kianja,
qui signifie « les cing hommes autour de la place ».
Manjakatompo était un royaume a part entiere de
I'ethnie Merina, dont la majorité de la population
actuelle est issue (suivie de pres par le groupe
ethnique Betsileo). L'histoire du roi relate deux faits
déterminants: la culture du Tsy azo tantaraina («
garder le secret ») et la demande spécifique du roi
aux prétendants de sa fille, liée a la conservation de
'environnement.

Quant a la culture de « garder le secret », elle a perduré
jusgu'a nos jours. Initialement destinée a tenir secrétes
les stratégies de défense du royaume lors des conquétes
d'unification menées par les royaumes voisins, elle sert
aujourd’hui a préserver les connaissances endogénes et
la généalogie de la descendance du roi.

16,000 Communauté gardienne:
hectares Fokonolona de Tsiafajavona,
31000 personnes

Quant a la demande spéciale du roi, et bien qu'il y

avait déja des foréts naturelles sur son territoire, celui-

ci promit la main de sa fille au prétendant qui lui
apporterait le plus d'essences forestiéres sur le mont.
C’est I'histoire de I'origine de la riche biodiversité que lI'on
y trouve et qui provient des quatre coins de I'ile.

Cette histoire constitue le fondement de I'identité

du Fokonolona en tant que systeme hérité du

roi Andriampenitra, une appartenance ancrée et
résistante a toutes épreuves. Elle guide les efforts des
descendants du roi afin d'assurer la transmission de
ces précieuses ressources et connaissances endogénes
aux générations successives.

Mihanta T. Bakoliarimisa est volontaire pour le réseau national

des communautés locales gestionnaires des ressources naturelles

a Madagascar, TAFO MIHAAVO, un Membre du Consortium APAC.
Mihanta s'est engagée a porter la voix pour la reconnaissance des
droits et responsabilités des communautés locales. Elle est également
Présidente du Comité de Programme du Consortium APAC.

Les Fokonolona sont les communautés gardiennes des APAC a
Madagascar.

L'époque royale a duré de 1500 a 1896; la durée exacte du regne
d'Andriampenitra n'est pas connue de l'auteur.
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«Ny mitevy

ala dia maha
kizo fara -
Défricher les
foréets, c’est
mettre en

péril I'avenir
de nos
descendants ».

Un Tangalamena (sage) de Tsiafajavona, 2020

Photo: JRR
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Le Fokonolona: un territoire de vie riche en
biodiversité, une culture atypique et des
moyens de subsistance

Plus de 5 000 ménages composés d'environ 31 000
individus membres du Fokonolona dépendent du
territoire de vie de Tsiafajavona et de ses ressources. Le
massif d'’Ankaratra et son habitat forestier maintiennent
les sources d'eau qui alimentent les rizieres en bas-fonds
et fournit de I'eau potable. Le brouillard du massif et son
écosysteme forestier régulent le micro-climat du territoire
de vie grace a la rétention d'eau du sol et I'évaporation
favorisant la formation des nuages, du brouillard et de la
pluie. Le lac froid d'altitude fournit en eau potable la ville
d’Ambatolampy, qui se trouve a environ 17 km de la.

Le Fokonolona vit entierement de I'agriculture et de
I'élevage traditionnels. Le riz, le manioc, le mais et la
pomme de terre sont les principales cultures tandis

gue I'élevage bovin, porcin et l'aviculture sont les plus
répandus. Les récoltes et les cheptels sont destinés
entiérement a la consommation interne. La vente au sein
du village survient uniguement en cas de besoin urgent
de liquidité. La forét fournit également du bois de chauffe,
issu de I'élagage des foréts de pins et d'eucalyptus, sous
réserve de |'autorisation préalable des autorités forestieres.

Le Fokonolona est fier de la présence d'espéeces
phares, endémiques de son territoire de vie.

66

« Manjakatompo
sady tsy tompoina
no tsy manompo
— Manjakatompo,
un royaume
souverain,
autonome, ni
soumis ni servi
par les autres ».

Proverbe malgache

L'existence d'amphibiens tels que Boophis williamsi

et Mantidactylus pauliani a permis de l'identifier
comme site Alliance pour I'Extinction Zéro (Alliance
Zéro Extinction). Une espéce de Gecko menacée
d'extinction, le Lygodactylus mirabilis, y vit aussi. Une
partie du territoire de vie est également classée Zone
importante pour la conservation des oiseaux, notamment
pour l'espéce Tachybaptus pelzelnii. De plus, il abrite
L'Aloe macrolada, plante trés utilisée pour ses vertus
meédicinales et listée en Annexe Il de la Convention sur le
commerce international des espéces de faune et de flore
sauvages menacées d'extinction (CITES). L'aire protégée
compte 11 espéces en danger critique, 32 menacées

et 25 vulnérables. Cette riche biodiversité a favorisé
I'écotourisme, qui constitue une sources de revenus pour
certains membres de la commmunauté, regroupés au sein
d'une association de guides locaux.

L'attachement des membres du Fokonolona a leur
territoire de vie réside dans les services écosystémiques
qu’il leur offre. lls sont intransigeants quant a la
conservation de leur forét car elle représente la dote

de leur princesse et un legs transmis de génération

en génération. Le territoire de vie compte sept Doany
(sites cultuels) uniques dans lesquels se rendent,
chaque année, des milliers de personnes de tout le pays
pour pratiquer leurs rituels et cultes. Les cascades et

les sources d'eau qui s'y trouvent sont des lieux ou les
visiteurs demandent la guérison de maladies incurables
ou a étre délivrés de mauvais sorts ou d’ensorcellement.

Les méthodes de prévision météorologique reposent
sur les oiseaux appelés kankafotra ou Cuculus rochii
ou encore coucou de Madagascar, qui annoncent

Le «lac froid » fournit de I'eau potable a la
ville dAmbatolampy. Photo: JRR

Rizieres le long de la route menant a I'entrée
principale de l'aire protégée de Manjakatompo-
Ankaratra. Photo: JRR

une période de pluie, de secheresse ou de gréle. Pour
cela, des rituels d'offrandes sont recommandés par les
Tangalamena (sages de la communauté) dans des sites
cultuels spécifiques, afin de remercier ou demander
bénédiction aux ancétres et a la nature. Les présages
astrologiques permettent, quant a eux, de déterminer les
journées de célébrations spécifiques dont les plus connues
sont Alahamady, Alakaosy et Alahasaty. L'Alahamady
est un jour de réjouissance, célébré tous les trois ans pour
remercier la terre-mere, connu aussi comme le nouvel an
malgache. L'Alakaosy est une journée de rituels destinée a
rendre hommage aux parents. Il est interdit de jouer de la
musique, de boire des boissons alcooliques, de manger du
porc et de I'ail pendant ces rituels qui se tiennent dans les
sites cultuels de '’Ankaratra.

Des intéréts contradictoires et un jeu
d’acteurs complexe

Des enjeux contradictoires entre conservation et
utilisation des ressources d'une part, et entre bien
commun et intéréts privés d'autre part, ont généré une
multitude de différentes dénominations du territoire de
vie et de certaines de ses parties au fil du temps:

e EnN 1923, pendant la colonisation, la gestion
sous forme de station forestiere était destinée
a préserver la forét naturelle et a pratiquer la
sylviculture avec l'introduction d'espéces exotiques
telles que le pin et l'eucalyptus;
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Cascade d’Ankaratra et site sacré de Doany.
Photo: JRR

e Aprésl'indépendance de 1961, il passe sous
gestion étatique;

e EN1998: mise en ceuvre du projet de développement
forestier intégré dans la région du Vakinankaratra,
en collaboration avec le ministéere de I'Eau et des
Foréts et la Coopération allemande (Gesellschaft fur
Technische Zusammenarbeit);

e EnN 20071, il passe sous la gestion contractualisée
des foréts de I'Union Forestiére d’Ambatolampy, en
application de la Loi 96-025 (appelé Loi GELOSE)%;

e En 2008, sa gestion revient aux mains de I'Etat qui
soumet a deux reprises sa reconnaissance comme
zone prioritaire de conservation;

¢ En 2013, la mise en protection temporaire prend
fin et fait place a la création de l'aire protégée de
Manjakatompo-Ankaratra;

e En 2015, obtention du statut définitif d’aire protégée
de Manjakatompo-Ankaratra.

Le territoire de vie auto-déterminé par le Fokonolona
ne bénéficie encore d'aucune forme de reconnaissance
légale. La gouvernance y reste coutumiere et respecte
les conseils avisés des Tangalamena regroupés

dans l'association Ankaratra Tsy Rava Fenitra. Les
Tangalamena assurent le role de gardiens des valeurs
ancestrales et de guides culturels. lls détiennent des

% Loi 96-025 relative a la gestion locale des ressources naturelles

renouvelables. Voir ici.
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attributions, savoirs et savoir-faire spécifiques en

fonction de leur appartenance a I'une des cing lignées
généalogiques des fils du roi Andriampenitra. Il leur
incombent de: (1) présager les événements climatiques; (2)
servir comme Mpitakazomanga (gardien du baton rituel);
(3) étre les gardiens des Fady (les secrets et les interdits),
(4) pratiquer la médecine traditionnelle, et (5) déterminer,
selon l'astrologie, les journées spécifiques pour les rituels
d'offrandes appropriés dans les Doany (sites cultuels). Les
décisions prises par le Fokonolona relatives a I'utilisation
des ressources naturelles (faune, flore, eau et terre)
dépendent des indications des Tangalamena.

Deux différents types d'organisations détiennent
légalement le droit de gérer 'aire protégée de
Manjakatompo-Ankaratra (qui ne couvre pas la totalité
du territoire de vie), avec des responsabilités qui se
superposent. D'une part, il existe huit organisations
communautaires de base appelées Vondron’Olona
Ifotony (VOI), représentatives des descendants du roi.
Depuis 2014, ces organisations gerent Iégalement huit
sections de 'aire protégée Manjakatompo-Ankaratra
via des contrats de transfert de gestion (initialement
de 3 ans puis renouvelés pour 10 ans)®. Elles ont été
créées en méme temps que la promotion de la nouvelle

47"14'30"E 47°20'0"E

aire protégée en 2011. D'autre part, 'ONG Vondrona
Ivon’ny Fampandrosoana (VIF), basée dans la capitale
Antananarivo, a travaillé en faveur de la création de l'aire
protégée de Manjakatompo-Ankaratra, avec I'appui
financier du Global Wildlife Conservation (GWC) et de
Conservation International (Cl). De ce fait, cette ONG a
été mandatée par le ministére de 'Environnement en
tant que gestionnaire déléguée de l'aire protégée.

Manjakatompo-Ankaratra est une « réserve de
ressources naturelles » appartenant a la catégorie VI

de la classification de I'Union internationale pour la
conservation de la nature®. La mise en place de cette
aire protégée a été décidée par I'Etat via la Commission
du systeme des aires protégées de Madagascar, apres
un processus de consultation pergu comme défaillant
par les résidents. Selon la communauté, ce processus
de consultation ne se conformait pas aux standards en
matiére d'obtention du consentement libre, informé et
préalable (CLIP). En effet, les réunions de consultation
ont été marquées par une culture de la peur, qui a
réduit au silence la majorité des assistants. Ceux qui ont
exprimé des réserves ou un désaccord ont eu du mal a
pouvoir présenter leurs arguments et, finalement, n'ont
pas été entendus.
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Selon les lois et réglements en vigueur?, le mode

de gouvernance a appliquer au sein de cette aire
protégée est la cogestion avec les commmunautés
locales. La création de l'aire protégée a également

été formalisée par un Dina (une convention sociale
malgache typique), qui indique que le premier
responsable de son application est un Tangalamena
(sage de la communauté). Le Dina est un ensemble
de regles définies collectivement en concertation au
sein du comité de gestion, présidé par les maires des
communes de Tsiafajavona et Sabotsy Namatoana et
composé des représentants des huit organisations
communautaires de base et de Tangalamena. Trois
patrouilles de suivi sont effectuées hebdomadairement
par les patrouilleurs appelés KASTI et par les membres
du Fokonolona pour prévenir et détecter toutes
exploitations illicites et non-respect du Dina.

Toutefois, plusieurs défis sont présents. Depuis juin 2020,
cet arrangement institutionnel s'est avéré défaillant

car I'ONG VIF a quitté les lieux une fois le financement
de son projet arrivé a terme. Quant aux maires, leurs
mandats n'ont pas été reconduits. En conséquence,

le comité de gestion a arrété de fonctionner et le
processus d’homologation du Dina, enclenché aupres
du tribunal de premiére instance, demeure en suspens.

L'Etat, par le biais de ses différents ministéres et de
leurs sous-divisions, est propriétaire des terres et des
ressources naturelles nationales et détient les pleins
pouvoirs pour décider de leur utilisation, tandis que les
Fokonolona demeurent des instances consultatives
sur les décisions d'utilisation des ressources de leurs
territoires de vie. Malheureusement, leurs avis restent
pour la plupart ignorés par les autorités. C'est ainsi
que les décisions suivantes ont été prises: utilisation
du lac froid d'altitude de 120 ha par la JIRAMA (société
d’Etat, fournisseur d'eau et d'électricité); implantation
de la station piscicole de truite HARIVOLA, sur une
superficie de 124 ha; utilisation de 60 ha de forét
renfermant des sources d'eau au profit de la nouvelle
brasserie de biére de Madagascar®, rachetée par la
brasserie STAR; attribution de terrains de culture pour

Conformément a la loi 96-025 (appelée GELOSE) relative a la gestion
locale des ressources naturelles renouvelables.

Article 1 du décret No. 2015-711 portant création de l'aire protégé
dénommée Manjakatompo-Ankaratra.

Article 5 du décret No. 2015-711 portant création de l'aire protégé
dénommeée Manjakatompo-Ankaratra.

Article 6 du décret No. 2015-711 portant création de l'aire protégé
dénommée Manjakatompo-Ankaratra.
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le projet malgache/norvégien FIFAMANOR (Fiompiana
Fambolena Malagasy Norveziana); attribution de
concessions forestieres a la société de transformation de
bois HAZOVATO.

Les menaces qui pésent sur le Fokonolona,
son territoire de vie et les générations futures

Le risque de conflit entre conservation et utilisation
des ressources plane sur lI'avenir du territoire de vie
de Tsiafajavona. Le fait que I'Etat ne reconnaisse que
les aires protégées comme moyen de conservation
de la biodiversité et qu’il impose les institutions

de gouvernance modernes menace le sentiment
d'appartenance du Fokonolona a son propre territoire
de vie. Le mangue de reconnaissance du Fokonolona
risque a terme de créer une déresponsabilisation et un
désintéressement des membres de la commmunauté
pour leur instance de gouvernance traditionnelle.

Le processus de planification spatiale, pourtant présenté
comme participatif lors de la délimitation de I'aire
protégée Manjakatompo-Ankaratra qui chevauche le
territoire de vie, est jugé inapproprié. En effet, toutes les
parties prenantes ayant-droits et les différents groupes
d'intéréts n'ont pas été considérés, et ce malgré leur
bonne gestion des ressources naturelles dans le passé.
Ce non-respect des décisions du Fokonolona sur les
biens communs érodera peu a peu la volonté de ses
membres de participer a la gestion de leur territoire.

De plus, des membres de la commmunauté ont souligné
gu'il en découle une déperdition dans le transfert des
connaissances endogénes aux générations futures.
Beaucoup considérent que les Fady (secrets et interdits)
n'ont pas été respectés.

D'autres menaces pésent sur la survie du Fokonolona.

A titre d’exemple, des familles qui s'agrandissent
exploitent les mémes parcelles de terrain agricole
depuis plusieurs générations faute de pouvoir les
étendre, car |'Etat a octroyé de vastes étendues de
terrains a des groupements privés. D'autres sources

de revenus, commme le tourisme, sont freinées par le
mauvais état ou I'absence de routes qui ne permettent
pas l'accés a certaines zones. Le déséquilibre ou
I'absence de responsabilisation des exploitants privés
démotive certains membres du Fokonolona a participer
aux actions de conservation. lls sont également privés
de l'usage et de I'accés aux ressources essentielles a leur
survie. Encore a titre d'exemple, le lac froid d'altitude
alimente la ville d/Ambatolampy en eau potable alors
que la commmunauté gardienne du territoire de vie sur
lequel se trouve le lac n'y a pas accés. Les communautés
locales doivent méme payer des redevances pour
pouvoir prélever du bois de chauffe alors gu'elles ont
'obligation de produire et mettre en terre 12 500 plantes
par an, selon les termes du contrat de transfert de
gestion passé avec le ministére de 'Environnement et
du Développement Durable.

Par ailleurs, l'insécurité due a I'instabilité politique qui
régne dans le pays depuis 2009 pousse les membres
du Fokonolona a dormir avec leur cheptel de peur
d'étre volés. L'inefficacité du systeme judiciaire et de
I'application des lois en cas de vol ou d'exploitation
illégale de ressources naturelles menace la paix

sociale au sein du territoire de vie. De plus, des feux

de brousses non maitrisés ont ravagé une partie de la
forét entre 2009 et 2011. Les incendies sont une menace
constante pendant les périodes séches, malgré les
actions de reforestation déployées pour restaurer ces
zones spécifiques, la mise en place de pare-feux et une
surveillance accrue pendant les saisons a risque.

Les membres du Fokonolona sont souvent victimes de
représailles quand ils essaient de faire
valoir leurs droits et la redevabilité
sociale de la part des autorités,
notamment les compensations
découlant de l'utilisation des
ressources naturelles. Afin de

Le Tangalamena, un représentant du
département des foréts et des membres
de la communauté indiquant la
délimitation du territoire de vie sur une

carte croquis. Photo: JRR
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Dirigeants communautaires et représentants du Fokonolona, des huit organisations communautaires, du

Tangalamena, de l'association des guides locaux et du TAFO MIHAAVO Vakinankaratra. Photo: JRR

rétablir I'équilibre dans le partage des avantages et
des bénéfices issus de I'utilisation des ressources
naturelles, les membres du Fokonolona ont entamé
les démarches nécessaires pour reprendre en main la
gestion de l'aire protégée.

Ainsi, leur volonté est d'acquérir le statut d'aire
protégée communautaire, conformément au Code
des aires protégées, qui reconnait la gouvernance
communautaire et qui considére les aires protégées
communautaires et les aires marines protégées
comme des types spécifiques d'aires protégées. Il
existe déja plusieurs aires protégées communautaires
a Madagascar, qui promeuvent la cogestion entre

de grandes organisations internationales de
conservation et des organisations communautaires
de base. Cependant, cette initiative aspire a faire de
Manjakatompo-Ankaratra une initiative totalement
communautaire et en ce sens novatrice: une aire
entiérement gouvernée et gérée par la communauté.

Une reconnaissance appropriée des droits
communautaires: la piece manquante pour
un réel développement durable

Conscient de I'importance de la flore, faune, terre et eau
pour sa survie, le Fokonolona de Tsiafajavona aspire a la
restauration des foréts autochtones et a redonner vie aux
cultures locales pour les générations futures. Ce défi de
restauration forestiére s'accompagne de projets alternatifs

zéro plastique au sein des pépiniéres, grace a l'utilisation
de pots en terre. Il demande également un accés a des
outils technologiques telles que des drones pour effectuer
la surveillance forestiére et ainsi libérer du temps de travail
humain pour des taches plus productives.

Le Fokonolona demande a ce que le partage des
avantages issus de |'exploitation des ressources
du territoire de vie soit renégocié avec toutes les
parties prenantes. L'objectif est de générer des
collaborations gagnant-gagnant entre I'Etat, le
secteur privé et le Fokonolona.

Renforcer le droit du Fokonolona a une sécurité fonciére
appropriée et accessible demeure une priorité pour
améliorer les moyens de subsistance. Les membres de
la communauté argumentent qu’'un acces plus facile

a la terre, combiné a l'octroi d'intrants agricoles et au
renforcement des capacités relatives a I'agriculture
biologique permettra de relancer la production

d'une variété locale de pomme de terre, appelée
Ovin’Ankaratra, qui avait fait autrefois leur renommeée.

Pour réaliser cette vision, il est primordial d'acquérir une
reconnaissance appropriée du systéme de gouvernance
coutumiére et la légalité de la structure du Fokonolona.
C'est pourquoi le Fokonolona de Tsiafajavona veut que son
territoire de vie soit reconnu comme une aire protégée
communautaire dans laquelle la prise de décision
concernant les ressources et la planification spatiale soient
participatives et adaptées a la culture locale.
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Kawawahna

Photo: Christian Chatelain

Lorsque la mobilisation communautaire pour I’environnement raméne la

bonne vie au village au Sénégal

Auteur(s):! Salatou Sambou et Christian Chatelain

Guardiens:
9,665 hectares Communauté de
Mangagoulack,
12 000 personnes

Kawawana signifie « notre patrimoine a conserver
tous ensemble ». C'est le fruit de I'effort de quelques
pécheurs locaux du Peuple Diola de basse Casamance,
réunis en une association, qui ont su créer une auto-
mobilisation des communautés de leurs 8 villages
regroupant pres de 12 000 personnes, ceci sans

projet d'appui financier extérieur et aboutissant a la
reconstruction d'un territoire de vie qui se dégradait
d'année en année.

C'est le président de ces pécheurs qui, d'une part soucieux
de rétablir de meilleures conditions alimentaires, sociales
et environnementales pour la population et d'autre part
informé de la possibilité d'ériger une partie du territoire de
la commune en espace de conservation communautaire,
a utilisé son réseau de pécheurs et a démarché

chacune des familles concernées pour mobiliser tous

les volontaires autour de la remise en vigueur de regles

locales et ancestrales de péche pour le bien-étre de tous
et la restauration des écosystemes. Cette restauration
biologique s'est traduite par la reconstruction de la chaine
alimentaire avec plusieurs espéces de poissons et leurs
prédateurs réapparues.

Kawawana est également un exemple emblématique de
restauration de la « bonne vie au village » par la solidarité,
la réactivation et la revalorisation de regles et pratiques
traditionnelles d'usage des ressources naturelles
fortement inscrites dans la culture locale. Enfin,
Kawawana a I'immense mérite d'avoir été le premier
territoire de vie reconnu officiellement comme APAC par
le gouvernement en 2010, ouvrant la voie a la déclaration
d'autres territoires de vie par d'autres communautés.

Kawawana est situé dans le Blouf, dans la partie sud
du Sénégal. Il couvre 9665 hectares, soit 30 % de la

Salatou Sambou est Coordonnateur du Consortium-APAC pour les
milieux marins-cétiers d'Afrique de I'Ouest. Il est pécheur, principal
fondateur de Kawawana et actuellement Coordonnateur du Consortium
national des APAC-Territoires de vie au Sénégal.

Christian Chatelain est Coordonnateur du Consortium-APAC pour
I'Afrique. Il travaille également a la promotion des APAC en France.
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« Depuis que
Kawawana est né,
la population s’est
retrouvée dans

de tres bonnes
conditions.

Nous avons vu
que, grace a
Kawawana, les
pécheurs revivent.
Et quand les
pécheurs vivent,
nous vivons ! »

Mr Idrissa Goudiaby, villageois de Tendouck

Photo: Grazia Borrini-Feyerabend
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Kawawana au Sénégal et dans le monde. Carte: Ines Hirata

commune de Mangagoulack. Son principal écosysteme
est Soudano-guinéen, constitué de mangrove
estuarienne parsemée de canaux (Bolong) et les
principales fonctions écologiques maintenues par
Kawawana sont celles de protection (des sols contre
I'érosion et la salinisation, des espéces contre la perte
d'habitat par déboisement, des équilibres biologiques
contre les plantes invasives) et de régénération (frayéres
et nurserie) des poissons en sécurité des prédateurs.

Des liens avec le territoire issus de
traditions encore intactes malgré la
mondialisation et le modernisme

Dans I'histoire, chaque village Diola avait son bolong et
son bois sacré avec leurs propres fonctions et interdits.
Aujourd’hui, il existe toujours des liens sacrés entre le
milieu de vie et les pratiques d'activités de subsistance
telles que I'agriculture, la chasse, la péche, I'artisanat, etc.
Le Peuple Diola est réputé pour avoir su garder une forte
cohésion sociale et des valeurs culturelles encore tres
vivantes, et la communauté gardienne de Kawawana
reste ancrée dans ses traditions qui ont fortement résisté
aux aspects plus problématiques du développement et
a la mondialisation. Aujourd’hui encore, et bien qu’elle ait
su développer certains secteurs comme le maraichage,
elle se nourrit des ressources locales avec une économie
comme autrefois, basée sur le troc (riziculture vivriére,

péche, arboriculture, cueillette, chasse, artisanat, etc.)
et des liens étroits et sacrés avec son milieu de vie (bois
sacrés, sites de priere, foréts interdites, bolongs interdits,
etc.). Elle a remis en vigueur des regles coutumiéres

et des savoirs faire d'utilisation et conservation des
ressources en prenant profondément conscience de

sa dépendance a ce territoire pour sa survie. Elle a
aujourd’hui un trés fort sentiment d’'identité avec son
territoire et elle est trés fiere de sa culture qu'elle voit
comme une richesse plutét que comme un frein a son
développement.

La population est constituée en majorité de jeunes qui,
bien que presque tous scolarisés, restent cependant
encore tres attachés a leur culture et a ses symboles,
comme par exemple les bois sacrés et divers rituels de
passage a I'age adulte, qui sont autant de lieux et mo-
ments de transmissions de connaissances entre généra-
tions. L'émigration touche aussi cette partie du Sénégal
mais la présence de Kawawana limite cet exode rural et
aide les jeunes a rester au village. Si les connaissances de
la géographie et de la biodiversité des lieux est connue de
tous les Diolas, méme des plus jeunes, les connaissances
plus ésotériques ou mystiques sont détenues et con-
servées par les initiés, notamment les sages mais aussi
les femmes qui sont par exemple les seules habilitées et
en capacité de poser, la nuit obligatoirement, les fétich-
es nécessaires a I'application des régles traditionnelles
définies par 'ensemble de la coommunauté.

Consortium APAC E

La Communauté Diola

de Kawawana dépend de
deux foréts : une lacustre, la
mangrove, riche en poisson
et huitres, et une terrestre,
riche en bois et produits
forestiers non ligneux. Toutes
deux font désormais partie
de 'APAC Kawawana et
fournissent de nombreux
services environnementaux a
la population. Photo: Christian
Chatelain

Les effets biologiques

de la conservation a
Kawawana dépassent
largement les limites de
'APAC et bénéficient
économigquement et
socialement a toute la région.
Photo: Christian Chatelain

La forét terrestre de
Mangagoulack (plus

de 5000 Ha), sauveée de

la carbonisation par la
mobilisation de la population,
fait maintenant partie de
I'’APAC Kawawana. Photo:
Christian Chatelain
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Une réglementation locale dure mais
beaucoup mieux acceptée et appliquée
que la reglementation nationale

Une des réussites fondamentales des pécheurs de la
Communauté Rurale de Mangagoulack, regroupés

en association dite APCRM,? a été non pas de créer

une nouvelle institution avec de nouvelles regles, mais

de réhabiliter, revitaliser et renforcer ses institutions
coutumiéres locales et leurs régles anciennes sur leur
territoire de vie Kawawana en les faisant évoluer suivant leur
nécessaire adaptation aux contraintes du monde actuel.

L'institution Kawawana, en charge du territoire de

vie, est issue du systeme traditionnel de gestion
communautaire et locale des ressources de la mangrove
et est constituée de divers organes dont une Assembléé
Générale, un Conseil de commuanuté, un Bureau, un
Conseil des Sages et un Conseil Scientifique. Elle est
reconnue par le gouvernement sénégalais depuis 2010
(dans lagquelle chacun des 8 villages concernés est
représenté) et est détentrice d'un droit collectif d’acces,
de conservation et de réglementation. Malgré une
|égislation moderne encore floue en matiére de droit
foncier, cette institution issue de la coutume est d'une
grande efficacité de réglementation car mieux adaptée
au contexte, mieux comprise par la population et plus
efficace que la reglementation nationale moderne, par
ailleurs mal appliquée pour différentes raisons.

Les institutions de gouvernance de Kawawana ont

obtenu du gouvernement la capacité d'agir a travers

24 de leurs représentants formés et qualifiés en tant
gu'auxiliaires de surveillance et habilités a constater des
infractions, arréter les contrevenants et les présenter
aux services d'état concernés (péche ou foréts). Ces 24
auxiliaires bénévoles de Kawawana assurent donc, au
nom de leur communauté mais au bénéfice et service
de I'état décentralisé, un contréle des regles localement
établies qui ont beaucoup plus de rigueur et d'efficacité
que ce qu'il se passe en dehors de 'APAC.

Les institutions de gouvernance de Kawawana ont
établi un plan de gestion de leur territoire de vie en
trois parties internes a la zone de mangroves : une
premiére zone interdite d'acces a tout le monde,

lieu de reproduction de la ressource halieutique et
fief des ancétres et des Esprits de la conservation.
Une deuxiéme zone est réservée a la péche
villageoise, les produits issus de cette péche devant
étre obligatoirement soit consommeés soit vendus
localement par des intermédiaires locaux afin de
satisfaire la demande locale a un prix accessible au
plus grand nombre des membres de la communauté.
Une troisieme zone de péche est autorisée a tout le
monde mais avec interdiction des filets non permis
par la législation nationale. Les produits de péche et de
collecte de cette zone peuvent étre vendus librement
sur tous les marchés de la région.

Ces régles sont affichées a la fois de fagon moderne
et de facon traditionnelle (panneaux indicateurs et

Les décisions sont prises par consensus entre tous les membres de la commmunauteé réunis régulierement

en grandes assemblées. Photo Christian Chatelain
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Le territoire de vie Kawawana avec les trois zones de conservation. Carte: APCRM

fétiches), et largement expliquées notamment via la
radio (les 12 000 personnes de la communauté savent
ce qu'est Kawawana et sont capables de la décrire).
Kawawana a son propre dispositif de surveillance
autonome (équipe de surveillants qui, en plus de leur
bénévolat, prennent du temps pour pécher et vendre
leur poisson afin de financer le carburant des pirogues
de surveillance) et son propre dispositif de suivi (suivi
ichtyologique et suivi socio-économique) mesurant
'impact des regles appliquées tant sur la biodiversité
gue sur la qualité de vie de la communauté.

Un autre acquis, plus global celui-1a, est celui de la
reconnaissance officielle en 2010 de Kawawana par

66

« Je péchais avec des
thiasses (filets monofila-
ment). Quand Kawawana
les a interdits, je n’étais pas
trés d’accord mais je les

ai laissés quand méme de
cote. Je trouve maintenant
que c’est bon ».

Mr Baboucar Goudiaby, pécheur

I'Etat sénégalais. Cette reconnaissance a renforcé

les liens de confiance entre population et services
d'état, permettant d'autres actions de conservation,
comme par exemple le sauvetage d'une autre

partie de forét a Mangagoulack, terrestre celle-la,
menacée de carbonisation a des fins mercantiles.
Cette reconnaissance a surtout fait jurisprudence
pour beaucoup d'autres communautés, au Sénégal et
au-dela, qui osent ainsi réclamer aussi leur droit a la
gouvernance de leurs territoires de vie.

Une biodiversité spectaculairement
régénérée et une communauté
profondément revivifiée

Kawawana a réussi a augmenter la biodiversité

du milieu, tant en quantité qu’'en qualité, avec la
réapparition d’'une vingtaine d'espéces de poisson

gue seuls les plus anciens connaissaient, le retour du
lamantin, de beaucoup d'oiseaux migrateurs, et aussi le
retour de prédateurs comme le dauphin et le crocodile,
preuves vivantes de 'augmentation de la biomasse
disponible.

Kawawana a également réussi a améliorer le quotidien
des gens, a commencer par la nourriture avec plus de
poisson, de meilleure qualité et a un meilleur prix car
produit, péché et vendu sur place. Egalement, la vente
de poisson a généré plus de revenus et moins de dettes

2 ['association des pécheurs de la communauté de Mangagoulack
(APCRM) - The fishermen's association of the community of
Mangagoulack, which now has over 420 members.
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« Grace a
Kawawana, il

Yy a une grande
cohésion dans

la communaute,
depuis Tchioko
jusqu’a Affiniam
et Kawawana est
reconnu dans tout
le Sénégal ».

Mr Idrissa Goudiaby, villageois de

Tendouck

Les poissons sont de retour !
Photo: Christian Chatelain

Le bateau de surveillance de
Kawawana permet le controle
des trois points d'entrée fluviaux
de '’APAC-territoire de vie. Photo:
Christian Chatelain

pour les pécheurs, avec la création d'emplois pour la
commercialisation locale, engageant un cercle vertueux
pour toute I'économie locale.

Fort de ses réussites, Kawawana est un des exemples
emblématiques de conservation communautaire au
Sénégal et il est encore aujourd’hui, 10 ans apres sa
reconnaissance légale par I'état et vu son caractére
pionnier en matiére de gouvernance communautaire,
un modéle ayant bousculé les principes de la
conservation classique du pays et méme au-dela, en
Afrique de I'Ouest.

Kawawana est important a au moins trois niveaux bio-
géographiques : au niveau local pour sa communauté
gouvernante qui en a besoin pour « bien vivre »;

au niveau régional car la régénération des especes
halieutiques dans le territoire de vie a un effet
largement débordant sur d'autres territoires voisins; et
au niveau national car la préservation des écosystemes
en Casamance impacte toute I'économie du pays.

Kawawana est également important a trois autres
niveaux : au niveau économique car les péches sur

la Casamance en sont positivement impactées; au
niveau administratif car les textes relatifs aux aires
protégées doivent désormais intégrer la gouvernance
communautaire comme un type a part entiére de
gouvernance, au méme titre que la gouvernance
étatique; et au niveau politique car la démonstration de
gouvernance faite par la communauté de Mangagoulack
a contribué a ouvrir le champ des possibles pour la
société civile sénégalaise dans sa globalité.

La Casamance, considérée comme le « grenier » du
Sénégal, est une région privilégiée en termes de
géographie (acces aux ressources cotieres), de climat

Malgré les pressions et menaces extérieures, la

communauté de Mangagoulack poursuit ses pratiques

traditionnelles, comme ici le pacage en riziere apres récolte.

Photo: Christian Chatelain

(pluviométrie et température) et de sols (présence de
matiére organique). Cependant, elle reste une région
essentiellement rurale dans laquelle le revenu par
habitant est plus faible que la moyenne nationale. Aussi,
les trois décennies de conflits armés en Casamance

ont fini par y installer une pauvreté qui perdure.

Dans ce contexte, et face aux pressions de nombreux
migrants en quéte de ressources (halieutiques surtout)
la communauté de Mangagoulack tire son épingle du
jeu, cherchant a garantir a ses membres, grace a son
APAC-territoire de vie, un acces privilégié aux ressources
a un prix acceptable (comme par exemple pour le
poisson péché dans la zone de péche villageoise N°2

de Kawawana, qui doit étre uniguement consommeé ou
vendu au village, non pas en ville ou les prix de vente
sont pourtant plus attractifs).

Suite au constat de raréfaction des produits halieutiques
(base de la nourriture diola) dans leurs repas, et la
dégradation visible de leur santé, les pécheurs de
Mangagoulack ont eu comme objectif premier de
retrouver du « bon poisson » dans leurs assiettes.

Tout leur combat pour la conservation a eu comme
fondement et justification ce postulat nourricier

de base, ne prenant donc pas la conservation des
écosystémes comme une fin en soi mais comme un
moyen de restaurer un environnement sain favorable

a leurs divers besoins de vie (nourriture, bois de
construction, pharmacopée, cueillette pour revente, etc.)
et capable de répondre a diverses pressions extérieures
(érosion des sols, salinisation des terres, marées
exceptionnelles, sécheresses, etc.).

Ces pressions diverses sont aujourd’hui exacerbées
par les changements climatiques qui ont des effets
visibles dans la région, comme la baisse globale de

la pluviomeétrie, la dégradation de la mangrove dans
certaines zones et la salinisation des rizieres par
remontée de la langue salée, constituant une menace
sérieuse a la riziculture.

S'appuyant sur son expérience de gestion des périodes
difficiles (commme celle des grandes sécheresses des
années 1970), la commmunauté de Mangagoulack
parvient a atténuer ces effets négatifs en préservant
une mangrove qui, moins perturbée, joue mieux

son réle de protection et de maintien des terres et

Consortium APAC m

des écosystemes sensibles depuis la reprise en main

de la conservation initiée par les pécheurs. La re-
densification de la mangrove et le retour en nombre des
prédateurs comme le dauphin, au point de provoquer
des plaintes de certains pécheurs qui ont vu leurs filets
endommagés par ces derniers, en sont des preuves
indiscutables.

Victime de son succes, Kawawana fait face
a de nouvelles menaces

Les résultats des décisions et des mesures de gestion
prises par la communauté de Mangagoulack sont tres
positifs mais l'institution de gouvernance de Kawawana
doit rester prudente et vigilante car des menaces
perdurent, surtout concernant le poisson et le bois de
mangrove qui sont recherchés dans toute la région.

Un premier risque est d'étre victime de son propre
succeés. La réussite de 'APAC a attiré un nombre
croissant de pécheurs et la maitrise de I'effort de péche
a d( étre assurée d'abord par les pécheurs eux-mémes.
Les jeunes et les migrants de retour au village, voulant
tous pécher a Kawawana, ont été sensibilisés a s'‘orienter
vers d'autres secteurs d'activités.

Un deuxieme risque est I'essoufflement du bénévolat.
Jusgu’a présent, toute la communauté a réalisé

un effort colossal basé sur le volontariat pour son
APAC. Les surveillants, les enquéteurs de suivis, les
responsables pécheurs de 'APCRM, et tous les gens
impliqués de pres ou de loin dans la réussite de 'APAC,
s'y investissent sans rémunération et en y mettant
méme souvent de leur poche. Des premiéres solutions
ont été trouvées pour qu'au moins la surveillance et les
sanctions soient maintenues (par exemple, des péches
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La récolte des huitres n'est autorisée que du ler mars
au 31 mai. Ce sont traditionnellement les femmes qui
menent cette activité. Photo: Christian Chatelain

collectives sont organisées pour financer certaines

dépenses de la surveillance).

Un troisieme risque est la dépendance vis a vis de l'aide
extérieure. L'appui des ONG et de leurs « projets » est
en effet souvent accompagné d'influence et Kawawana
n'a jamais voulu subir cela. La commmunauté a toujours,
au contraire, affirmé son indépendance et autonomie
de décision en fonction de ses moyens propres et en
choisissant minutieusement quels appuis ponctuels et
bien ciblés pouvaient étre acceptés.

Enfin, I'exploitation non durable des ressources
naturelles dans ou autour de Kawawana, que I'on parle
des eaux, des foréts, ou méme du sous-sol, reste une
menace. Un projet de carbonisation de bois, que la
communauté a unanimement repoussé, en a donné

la preuve, a Mangagoulack méme. En effet, forts de
leur réussite avec Kawawana, les leaders pécheurs
soutenus par les sages des villages ont réussi a déjouer
les velléités de certains responsables administratifs de la
commune qui envisageaient de couper et transformer
en charbon une grande partie de la forét voisine

de Kawawana pour en faire commmerce. Par ailleurs,

des projets d‘exploitation pétroliére et miniére se
développent aujourd’hui au Sénégal, dont précisément
a Niafrang, sur la cote Casamangaise, a quelques
kilometres de Kawawana, avec un projet d'extraction de
zircon qui fait 'objet d'un décret déja signé par I'Etat et
contre lequel plusieurs communautés se mobilisent.

Un canoé rempli
d’'huitres. Photo:
Christian Chatelain

Un autre probléme, moins visible mais pourtant tout
autant menagant et pour lequel les responsables de
Kawawana prennent le devant, est celui de l'acces

a la terre et a la gestion durable des ressources,
notamment pour les femmes. La constitution du pays
consacre en effet les ressources naturelles commme un
patrimoine national alors que chaque village considére
les ressources terrestres et aquatiques de son territoire
comme la propriété des ressortissants du village. La
encore, Kawawana répond a cette problématique en
appuyant les femmes dans leurs actions, notamment
au niveau de l'activité de collecte des huitres qui est
une de leurs activités phare ayant un impact potentiel
fort sur les écosystéemes marins-cétiers. En impliquant
fortement les femmes dans Kawawana, les leaders
locaux déconstruisent la menace sur I'environnement
que le développement de I'activité de collecte des
huitres pourrait représenter dans la zone.

Fort de sa réussite, Kawawana le pionnier
fait figure d’exemple et représente la pierre
angulaire d'un réseau capillaire d’APAC-
territoires de vie pour toute I'’Afrique de
I'Ouest

L'expérience de Kawawana, premiere importante
en Casamance et modele de gestion durable des
ressources naturelles pour tout le Sénégal, a ouvert
des perspectives nouvelles pour une conservation

plus inclusive, participative, équitable et efficace en
environnement marin cétier en Afrique de I'Ouest. Son
objectif global d'élimination de l'accés libre aux zones
de péche villageoises repose sur la démonstration
gu’une gestion patrimoniale de proximité est en
mesure de participer a la restauration des bénéfices
environnementaux et sociaux pour tous les utilisateurs
du systeme, y compris pour les non locaux.

L'histoire et la culture en Casamance montre que les
communautés locales maintiennent une identité

locale et des liens de solidarité internes forts, idéaux
pour un travail en coopération censé amener des
bénéfices sociaux. Elles ont pu bénéficier,a un moment
crucial de leur démarche, d'un appui technigue
d'accompagnement dans leur lutte pour la sauvegarde
de leurs valeurs biologiques et culturelles et elles se
sentent en capacité, aujourd’hui, a contribuer, par cette
démarche pionniére, a convaincre les autorités centrales
du bien-fondé d'une gestion des ressources naturelles
par et pour les communautés locales.

Les 10 ans d'expérience de retour a une conservation
communautaire coutumiere sur le territoire de vie de
Kawawana a Mangagoulack au Sénégal est une réussite.
Retour du poisson en quantité (doublement du nombre
et taille moyenne) et en qualité (réapparition de 20
espéces de poisson) dans 'APAC-territoire de vie et effets
positifs ressentis aussi dans les zones de péches voisines;
retour d'une alimentation villageoise plus riche en
protéine (poisson et coquillages); diminution de la coupe
sauvage de la mangrove et augmentation globale de la
biodiversité végétale et animale (bois de construction,
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oiseaux, reptiles, etc.); baisse des dettes familiales
contractées chez les commergants et retour au village
de migrants étant partis en exode; renforcement de la
cohésion communautaire et de 'engagement individuel
dans la conservation du bien collectif, etc.

Les indicateurs d'amélioration de la biodiversité et des
conditions de vie de ses gardiens sont nombreux et
l'institution de gouvernance qui a permis toutes ces
améliorations de vie dans la communauté gere, quant a
elle, les conséquences de sa réussite et résiste pour l'instant
bien a une pression de I'extérieure qui se fait d'autant plus
forte que les résultats de sa conservation s'affirment.

Récompensée pour ses efforts par plusieurs prix
internationaux, dont le Prix Equateur en 2012, la
communauté gardienne de Kawawana souhaite
poursuivre son initiative, étendre sa superficie

et améliorer ses capacités de gestion et son
fonctionnement. En effet, la reconnaissance Iégale de
Kawawana en tant qu'aire protégée gouvernée par

la communauté de Mangagoulack, officiellement
exprimée par I’Etat sénégalais en 2010 et inscrite

en 2012 au registre mondial des APAC du Centre
mondial de la suveillance de la conservation de la
nature du PNUE, est un atout majeur de défense face
aux velléités grandissantes d'exploitation non endogene.
Mais ce n'est qu'une démultiplication de I'expérience en
réseau et le développement d'un tissu capillaire d’APAC-
territoires de vie au Sénégal et au-dela qui pourront
permettre aux communautés d'espérer représenter

une force significative de conservation a long terme des
terres et des ressources en Afrique de I'Ouest.

Photo: Christian Chatelain
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Le lac Natron

Photo: Lodrick Mika, 2020

Le territoire de vie conservé par les Maasai d’Engaresero en

Tanzanie du Nord

Auteur(s):! Emmanuel Sulle, Makko Sinandei and Resiato Lembeka

En grande partie habité par le Peuple Autochtone Maasai,
ce spectaculaire territoire de vie du lac Natron est adjacent
al' « Ol Doinyo Lengai » ou la Montagne de Dieu, une
montagne volcanique active dans le pays. Il est nommmé
d'apreés le lac Natron, qui est le lieu de reproduction le

plus critique au monde de flamants nains. Le territoire
abrite divers groupes de faune et de flore et forme l'axe,
I'écosysteme et le paysage les plus importants de deux
sites classés au patrimoine mondial : le parc national du
Serengeti et l'aire de conservation du Ngorongoro. Les
moyens de subsistance du Peuple Maasai dépendent du
plus large bassin-versant du lac, parce qu'il s'agit de la zone
humide la plus fiable de ce grand paysage aride. Depuis
des années, le territoire représente la base du paturage et
fournit I'eau pour le bétail et la faune sauvage.

Actuellement, le territoire est géré et gouverné par
les structures traditionnelles Maasai ainsi que par les

réglementations nationales et internationales relatives aux
ressources naturelles d'importance nationale et mondiale.
Administrativement, il appartient au village d’'Engaresero,
dans le district Ngorongoro, une étape du circuit
touristique qui parcourt le nord de la Tanzanie. LInitiative
de développement communautaire d'Engaresero
Eramatare (Engaresero Eramatare Community
Development Initiative, EECDI) est une organisation
communautaire formée par une assemblée générale

qui réunit les 12 000 habitants du village d’'Engaresero

et qui gére le territoire de vie. Lobjectif de 'EECDI est
d'apporter son soutien a la conservation intégrée et au
développement des moyens de subsistance par le biais
d'initiatives touristiques et de la restauration culturelle.
Depuis des années et grace au soutien de I'équipe

des ressources communautaires Ujamaa (Ujamaa
Community Resource Team, UCRT), 'EECDI a renforcé
sa capacité communautaire a gérer, a s'approprier et a

60,000 Gardiens : 12 000 personnes
hectares (estimés) dans le village d’Engaresero

tirer profit des terres et des autres ressources naturelles,
y compris la faune. Les valeurs culturelles et le savoir
autochtone sont encouragés dans le but de restaurer

la zone et de créer des sites qui valorisent le patrimoine
culturel. Puisque le territoire est riche en biodiversité
ainsi qu'en ressources extractives dont le bicarbonate de
soude, les communautés doivent défendre leur territoire
contre les mines de sel et les tentatives de la part du
gouvernement d'annexer ce territoire pour y établir de
nouveaux types d'aires protégées.

Le bassin-versant du lac Natron est la
bouée de sauvetage des Maasai

Depuis longtemps, le territoire est le coeur de la
communauté des Autochtones Maasai pour les

T Emmanuel Sulle est le coordinateur régional de I'Afrique de I'Est et

de la corne de I’Afrique au sein du Consortium APAC.

Makko John Sinandei est le fondateur et le conseiller en chef au sein
de I'équipe des ressources communautaire Ujamaa et un membre du
Consortium APAC

Resiato Lembeka est gestionnaire de projet au sein de la fondation
pastoraliste Orkiama (Orkiama Pastoralist Foundation)

Traduction et révision : Clémence Delpeux et Rachel Babin
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« Nous avons été
expulsés de l'aire
de Serengeti

et nous avons
déménagé
jusqu’au cratére
de Ngorongoro.
Les animaux
sauvages nous
ont suivi. Puis,
nous avons

a houveau

été expulsés

en dehors de
Ngorongoro

et les animaux
sauvages sont
toujours avec
nous, ici, a
Engaresero ».

Personnel de 'EECDI, discussion de
groupe, 5 novembre 2020
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endroits spéciaux et les arbres que I'on y trouve et

gui sont respectés pour des raisons tant spirituelles
que culturelles. 'Ol Doinyo Lengai est une montagne
volcanique active dans le pays. Les Maasai pense que
Ol Doinyo Lengai est la Montagne Sacrée de Dieu. Au
sommet de la montagne et des chutes d'eau, le Peuple
Maasai réalise ses prieres et rituels. Dans cette zone
protégée et respectée, on retrouve les empreintes des
ancétres ainsi que de nombreux sites archéologiques,
comme celui de Pinyinyi, ou des chercheurs nationaux
et étrangers ménent leurs travaux.

Le territoire du lac Natron présente un habitat et un
paysage unique, qui sont entretenus et préservés
d'apres des savoirs et pratiques traditionnels, a

I'instar des calendriers traditionnels de paturage. La
communauté s'auto-définit comme étant un Peuple
Autochtone et a préservé pendant des décennies sa
spécificité culturelle, ses traditions et ses moyens de
subsistance. Le Maa est la langue maternelle du Peuple
Maasai; cependant, la plupart des Maasai parlent le

swahili comme langue nationale, et peu d'entre eux ont

regu une éducation en anglais.

Gestion du territoire

Deux lois distinctes mais interdépendantes et
reconnues (le droit foncier traditionnel et les lois
fonciéres statutaires) régissent le territoire de vie.

Photo: Lodrick Mika, 2020

Tout d'abord, en vertu de la propriété traditionnelle,

les communautés du territoire qui ont hérité de leurs
terres avant I'indépendance et qui ont continué a vivre
dessus ont le droit d'accéder, d'utiliser, de contrdler,

et dans une certaine mesure de posséder cette terre?.
Dans ce systéme traditionnel, les institutions respectent
la culture et les coutumes Maasai. Les principales
structures de gouvernance incluent les llaigwanak
(chefs traditionnels masculins) et les Morani (jeunes
hommes qui font respecter la loi dans la communauté).
Des tiers extérieurs et des groupes de personnes avaient
I'habitude de pénétrer sur le territoire pour collecter du
bicarbonate de soude. Cela a obligé la communauté a
collaborer avec les autorités du village pour promulguer
des réglements visant a protéger le sel du lac. De plus,
les arbres étaient généralement coupés aléatoirement
dans la zone, provoquant la réaction non seulement

des anciens et des membres de la communauté, mais
aussi celle du gouvernement du village qui a chargé des

Morans (jeunes hommes Maasai) de surveiller le territoire.

Les Morans sont guidés par les llaigwanak pour mettre
en garde ceux qui enfreignent les reglements, normes

et traditions de la communauté. De ce fait, I'extraction

de bicarbonate de soude par les résidents des villages
extérieurs et des villages plus éloignés ne représente plus
une menace importante pour le territoire.

En vertu de la loi statutaire, les terres communautaires
sont légalement désignées comme des « terres
villageoises », ce qui signifie que les terres situées a
I'intérieur des limites d'un village sont enregistrées
conformément a la Loi sur le gouvernement local de
1982. « Terres villageoises » est une des trois principales
catégories de définition des terres dans le pays; les deux
autres catégories étant les « terres réservées », qui sont
gardées en réserve par I'Etat comme biens publics, et
les « terres générales » qui recouvrent toutes les autres
terres publiques qui ne sont ni villageoises, ni réservées,
mais qui incluent les terres villageoises non utilisées. Les
terres villageoises sont régies en vertu de la Loi numéro
5 de 1999, tandis que les terres générales et réservées
sont régies par la Loi fonciére numéro 4 datant de

1999; par la Loi de préservation faunique (Wildlife
Conservation Act, WCA) de 2009 sur les ressources de

la vie sauvage; et par la Loi forestiére numéro 14 de
2002 portant sur les foréts®. Bien que toutes les terres
soient administrativement supervisées par le Ministere
des terres, les communautés possedent certains
pouvoirs et responsabilités dans la prise de décision
concernant la maniere dont les terres et les autres
ressources naturelles devraient étre utilisées et gérées
par leurs autorités locales, comprenant les conseils de
districts, les conseils villageois et leurs assemblées®. Les
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Des girafes dans les plaines du village d'Engaresero avec
Ol Doinyo Lengai en arriére-plan. Photo: Lodrick Mika, 2020

Zone de paturage réservée au bétail sur les pentes de
I'Ol Doinyo Lengai. Photo: Lodrick Mika, 2020

représentants des partis politiques d'un village donné
forment un conseil villageois de 25 membres, dont un
tiers de femmes.

Les lois fonciéres statutaires et autres lois sur les
ressources naturelles autorisent et protégent les

lois et normes traditionnelles promulguées par les
communautés sur leur propre territoire, pour I'acces,
I'utilisation et la gestion des ressources naturelles.
Actuellement, le territoire dispose de son propre plan
d'utilisation des terres ainsi que de ses propres cartes de
zonage basées sur deux régimes juridiques. L'entiereté
de la zone, exceptées les fermes individuelles et de
cantons, est une propriété collective. Elle ne sert pas

Au sens strict de la propriété, les Tanzaniens ne possédent pas de terres
mais plutdt des droits d'usage, car au sens strict, le titre est détenu par le
Président de la Tanzanie au nom de tout le peuple.

Sulle, E. 2017. Of Local People and Investors: The Dynamics of Land
Rights Configuration in Tanzania. Danish Institute for International
Studies (DIIS) Working Paper, Copenhagen: DIIS https://www.diis.dk/
node/21038

Une assemblée villageoise comprend tous les membres d'un village
agés de plus de 18 ans : il s'agit du fondement de la gouvernance et de
I'administration locales, car c'est l'institution qui élit et qui demande des
comptes aux porte-paroles du village et du district.
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seulement des desseins environnementaux et de
préservation, mais aussi les moyens de subsistance de
nombreuses personnes sur le territoire.

Sur ce territoire de vie, quelques lois et régimes
réglementaires se chevauchent et sont souvent en
contradiction les uns avec les autres. Certaines de ces
terres sont régies par la Loi sur les terres villageoises
(Village Land Act) et par celle des zones de contrdle du
gibier (Game Control Areas, GCA) soumise a la Loi de
préservation faunique de 2009, et sont aussi catégorisées
comme site Ramsar mondial. Par conséquent, alors que
les gardiens du territoire veulent le protéger et le gérer
de la fagon dont ils en ont I'habitude, les institutions
gouvernementales ont également leurs propres visions
et intéréts sur cette méme zone, dont la mise en place
d'une réserve de chasse.

Il existe certaines tensions entre les structures de
gouvernance traditionnelles et

liste rouge de I'UICN?, Cette zone n'attire pas seulement
des flamants et une large variété d'oiseaux mais

abrite aussi une faune comprenant girafes, zébres,
antilopes, phacochéres, flamants, buffles et lions parmi
de nombreux autres mammiféres. Ce territoire est la
zone humide la plus stable de ce vaste paysage aride
des steppes Maasai. Il forme un axe, un écosystéeme

et un paysage essentiels a la zone de préservation de
Ngorongoro (Ngorongoro Conservation Area, NCA)
comprenant les montagnes de I'Ol Doinyo Lengai et

de Monduli. C'est sur cette base que la zone est classée
dans des catégories mixtes de préservation, comprenant
une zone de contréle du gibier et le site Ramsar. Elles
sont acceptées par la communauté Maasai qui y vit
parce qu'elles sont compatibles avec leurs moyens de
subsistance communautaires. La zone du bassin-versant
a été déclarée site Ramsar numéro 1080 en 20016,

modernes; ces derniéres comprenant

le conseil du village (gouvernement

du village), le conseil de district et

les autorités gouvernementales ,

nationales. Ces structures modernes
sont la continuation des structures
administratives coloniales. Il s'agit en g_
grande partie d'autorités verticales,

dont certaines ont été imposées par
le gouvernement national pendant
les processus de villagisation des
années 70, et ont affecté les modes E.
de vie et les systemes d’autogestion
traditionnels des Maasai.

Une contribution sans g'
égal pour le bien-étre de
la communauté et pour
la conservation de la
biodiversité E

La zone du bassin-versant du lac
Natron est le lieu de reproduction
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Néanmoins, ce sont en grande partie les pratiques

de conservation des communautés qui continuent a
préserver la zone, étant donné le soutien limité des
autorités du district et du gouvernement central.

Pour le Peuple Maasai, ce territoire est une bonne
source de subsistance car il fournit des zones de
résidence et de paturage, une source d'eau, des salines,
et des arbres implantés naturellement, tout commme
des lieux spirituels primordiaux. Certaines familles

sont sédentaires tandis que d'autres conservent une
maniére de vivre semi-mobile puisqu’elles dépendent
de ce mode de vie pastoral. Les communautés Maasai
dépendent encore des connaissances autochtones,
comme l'utilisation des zones de paturage et des
prairies, des plantes médicinales, la gestion des affaires
familiales, les arbres spéciaux, le sol et les minéraux pour
les rituels et les offrandes; et elles se transmettent ce
savoir d'une génération a l'autre.

Le premier plan d'utilisation de la terre du village
d'Engaresero a été porté par I'équipe des ressources
communautaire Ujamaa et s'est achevé en 2007. La zone
a été cartographiée et des zones spécifiques de terre
ont été réservées a différents usages, a l'instar d'une
zone de peuplement sur laguelle les gens construisent
leurs maisons, établissent des espaces de paturage
utilisées a la fois par le bétail et la faune sauvage, et
créent des sites touristiques, avec des campings et
des gites. Un processus d'aménagement du territoire
actualisé a été mené en 2016 (voir la carte ci-dessous).

Comme indiqué précédemment, le territoire
représente un paysage crucial pour les lieux culturels et
archéologiques, principalement le site de reproduction
des flamants. Toutes les zones environnantes, dont
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Bétail dans la zone de paturage du
village d’'Engaresero. Photo: Lodrick
Mika, 2020

I'Ol Doinyo Lengai, le cratére du Ngorongoro
et le Parc national du Kilimandjaro, attirent
les touristes. Des camps sous tentes ont été
établis sur les terres coommunautaires du
village, permettant aux touristes d'y passer la
nuit lors des safaris pédestres et de 'escalade
de I'Ol Doinyo Lengai pour voir le cratére du
volcan en activité, offrant a la communauté
un certain revenu. Par exemple, de 2015

a 2019, le village d’Engaresero a tiré des
activités touristigues un revenu annuel moyen de 35
119 dollars. En raison de la pandémie de la COVID-19, les
revenus touristigues ont chuté a environ 8 780 dollars
en 20207, Les revenus des activités touristiques sur

le territoire aident les communautés dans leur quéte
pour I'amélioration des services sociaux tels que la
construction d'installations sanitaires, 'enseignement
dans les écoles et I'approvisionnement en eau des
habitants de la zone.

Répondre aux menaces internes et
externes

Bien que le territoire ait été et continue d'étre confronté
a plusieurs menaces de l'intérieur et de I'extérieur, la
zone demeure en bon état grace aux efforts continus
des acteurs engagés pour assurer sa sécurité. Les
membres de la communauté de résidents travaillent
en étroite collaboration avec les autorités compétentes
du village et du district afin de faire respecter, par la

loi, les mécanismes coutumiers de gouvernance des
ressources naturelles ainsi que les plans d'utilisation

du territoire pour le district et le village. Les principales
menaces internes sont la fragmentation sociale,
alimentée par 'augmentation des activités touristiques

BirdLife International (2012). Environmental Advocacy at Work: Lessons
Learnt from the Campaign to Save Lake Natron from the Plans to
Build a Soda Ash Factory. BirdLife International, Africa Partnership
Secretariat, Nairobi, Kenya. Pg. 5

Service d'information des sites Ramzar, https://rsis.ramsar.org/
ris/1080, consulté le 13 juillet 2020.

Statistiques obtenues a partir de rapports non publiés sur les recettes et
les dépenses du village d’Engarsero.
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dans la zone, ainsi que le développement moderne,
comme les routes, qui facilitent I'immigration de
personnes d'autres communautés.

Le changement climatiqgue est une menace externe
importante. Comme beaucoup d'autres zones de
paturages arides de Tanzanie, le territoire connait des
changements climatiques toujours plus importants
ces dernieres années, avec de longues saisons de
sécheresse et des schémas de pluies imprévisibles. Les
sécheresses dans cette zone ne nuisent pas seulement
a I'élevage du bétail, qui est I'activité de subsistance
principale du Peuple Maasai; elles menacent aussi

le bien-étre sanitaire, économique et social. D'autre
part, les importantes chutes de pluies provoquent des
inondations par les canaux d'évacuation.

Vers le milieu des années 2000, le gouvernement, en
collaboration avec des investisseurs étrangers et locaux,
a proposé la construction d'une usine de transformation
du bicarbonate de soude a grande échelle sur le bassin
du lac Natron. Ce plan a provoqué une réaction de rejet
de la part des commmunautés locales et internationales
ainsi que d'organisations, qui apportérent alors la
preuve que l'usine pourrait avoir des répercussions
environnementales dévastatrices pour 'unique lieu

de reproduction des flamants. Les membres de la
communauté et leurs chefs ont exprimé avec force
leurs inquiétudes quant aux dangers de cette mine,

y compris le président du village d'Engaresero qui a
déclaré que : « Les moyens de subsistance des 4 000
résidents du village d’Engaresero seraient en danger si
le gouvernement autorisait I'extraction du bicarbonate
de soude »®. Aprés des années de négociations et de
contestations, le gouvernement a déplacé le projet
d'extraction du bicarbonate de soude vers un nouveau
site éloigné du village d’Engaresero.

Le statut de gouvernance de la zone est constamment
mis a I'épreuve. En juin 2020, le Secrétaire permanent

du Ministére des ressources naturelles et du tourisme

a déclaré que le gouvernement avait l'intention de
transformer la zone du lac Natron en réserve de chasse,
une zone protégée dans laquelle les activités humaines
comme le pastoralisme seraient Iégalement limitées.

Si cette dite réserve de chasse est mise en place, cela
signifiera que la communauté perdra automatiquement
I'acceés et le contrdle sur ses terres communautaires; car
une telle réserve est régie et gérée par le gouvernement
central, par le biais d'une Iégislation sur les aires protégées.

Si la réserve de chasse est créée, la communauté perdra
aussi les revenus gu'elle géneére des activités touristiques

mises en place sur les terres de leur village. A la suite

de cette annonce gouvernementale, les villageois et
leurs chefs se demandent pourquoi il est prévu de

les expulser a nouveau : « Nous avons été expulsés de
l'aire de Serengeti, nous avons déménagé jusqu'au
cratére de Ngorongoro et les animaux sauvages nous
ont suivi. Puis nous avons été a nouveau expulsés de
Ngorongoro et les animaux sauvages sont toujours
avec nous, ici, a Engaresero. Tout cela parce que les
Maasai, par leur culture et leurs traditions, ne mangent
ni ne tuent les animaux sauvages. Grdce a nos plans
d’aménagement du territoire a Engaresero, le nombre
d’espéeces fauniques principales (la girafe, le zébre et la
gazelle) a augmenté », (personnel de I'EECDI, discussion
de groupe, 5 novembre 2020).

Cela fait des annés que les revendications
communautaires face aux menaces d'expulsion

existent, mais elles n'ont été révélées par le journal du
gouvernement, le « Daily News », que le 5 aolt 2020.
L'article relatait la visite du Commissaire régional au
village d’Engaresero pour calmer les villageois qui
protestaient aprés 'annonce gouvernementale de
transformer leur terre villageoise en une zone de

réserve de chasse. Selon la source, le Conseiller de la
zone d'Engaresero, M. Abraham Sakai, aurait déclaré,
informant le Commissaire visiteur : « Notre terre, 'unique
lieu que nous considérons comme notre maison depuis
longtemps, est sur le point d'étre prise par l'autorité
tanzanienne de gestion de la faune. Il s‘agit d’'une
préoccupation majeure pour nous tous et cela affectera
grandement nos moyens de subsistance »°. Répondant
aux préoccupations des villageois et de leurs chefs, le
Commissaire aurait assuré que son bureau avait pris note
de leurs inquiétudes et que personne ne serait expulsé.

Tente de campement pour les touristes.
Photo: Lodrick Mika, 2020

Les espoirs de la communauté Maasai
pour le futur

For the Maasai people, the key priority is securing tenure
rights of land and other natural resources attached to it.
Without these rights, their livelihoods, culture, traditions,
Indigenous knowledge and history will be jeopardised.
Ownership and tenure security are the developmental
pillars of EECDI. Securing access to land and natural
resources by formalizing collective land tenure security
supports vulnerable Indigenous peoples to maintain
their livelihoods and exercise their civil, social, cultural,
political and economic rights that contribute to local,
national, and global sustainable development.

It is on these bases that security of land and other
resources are provided to the people through the
Certificate of Village Land (CVL) and Customary
Certificate of Rights of Occupancy (CCROs), both
legal tools for protection of cormmunal areas and
wildlife habitats. The legal protection of communal
rangeland and empowerment of Indigenous Maasai
community in the Lake Natron territory has so far
enhanced an integrated approach to both conservation
and livelihoods as a lasting solution for biodiversity
conservation in the Northern Tanzania rangelands.

The Maasai community in Lake Natron hopes that these
legal tools and ongoing support from some government
departments as well as local and international
organisations will help them maintain their access to
and control over their land and resources on which they
depend.

Pour le Peuple Maasai, la priorité principale est de
sécuriser les droits de propriété fonciére et des autres

Consortium APAC

Discussion de groupe avec des
représentants de la communauté.
Photo : Lodrick Mika, 2020

ressources naturelles quiy sont
rattachées. Sans ces droits, leurs
moyens de subsistance, leur culture,
leurs traditions, leur savoir autochtone
et leur histoire seront mis en péril.
La propriété et la sécurité fonciere
sont les piliers du développement
de I'EECDI. Garantir I'accés a la terre
et aux ressources naturelles en
officialisant la sécurité du régime
foncier aide les Peuples Autochtones vulnérables a
préserver leurs moyens de subsistance et a exercer
leurs droits civils, sociaux, culturels, politiques et
économiques, qui contribuent au développement
durable local, national et mondial.

C'est sur cette base que la sécurité fonciere et celle

des autres ressources est assurée pour le peuple,

grace au Certificat des terres villageoises (Certificate

of Village Land, CVL) et au Certificat coutumier des
droits d'occupation (Customary Certificate of Rights

of Occupancy, CCROs); deux outils juridiques pour la
protection des aires communautaires et des habitats de
la vie faunique. La protection juridigue des paturages
communautaires et I'émancipation des communautés
autochtones Maasai autour du lac Natron ont jusqu’a
présent amélioré I'approche intégrée de la préservation
et celle des moyens de subsistance en tant que solution
durable pour la préservation de la biodiversité dans les
paturages du nord de la Tanzanie.

La communauté Maasai du lac Natron espére que

ces outils juridiques et le soutien continu de certains
départements gouvernementaux ainsi que de certaines
organisations locales et internationales les aideront a
conserver |'acces et le contréle de leurs terres ainsi que
les ressources dont ils dépendent.

BirdLife International (2012). Environmental Advocacy at Work: Lessons
Learnt from the Campaign to Save Lake Natron from the Plans to
Build a Soda Ash Factory. BirdLife International, Africa Partnership
Secretariat, Nairobi, Kenya. Pg.43

Daily News, 5 aoUt. Tanzania: Villagers Protest Eviction Plan On Lake
Natron Shore. The government of Tanzania News Paper. https://allafrica.
com/stories/202008031002.html, consulté le 2 novembre 2020.
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Qikiqtaaluk

Photo : Michael Ferguson

Inuit et tuktuit sur l'ile de Baffin, dans I’Arctique canadien

Auteur(s):! Michael Ferguson, Kolola Pitsiulak, Adamie Nuna, David Irngaut, Phillip Manik Sr., Eli Kavik et James Qillaq,
du Qikigtaaluk Wildlife Board (Conseil de la faune de Qikiqtaaluk, QWB)

Abraham Etungat de Kinngait, Lucassie Nutaraluk
d'lgaluit et Etuangat Aksayuk de Pangnirtung, trois
ainés Inuits aujourd’hui décédés, racontaient tous les
trois des histoires similaires sur les tuktuit (caribous),
se rappelant du temps ou ils étaient enfants et vivaient
a différents endroits sur la cote de Qikigtaaluk (ile de
Baffin), dans les années 1910 et 1920 :

« Quand j'étais un jeune gargon et que les tuktuit
n'étaient jamais bien loin, je ne pouvais pas croire
mes ainés quand ils me disaient qu'il n'y aurait plus
de caribous lorsque viendrait mon tour de nourrir mes
propres enfants, mais que plus tard, lorsque je serais
moi-méme devenu un ainé, les caribous seraient a
nouveau tres nombreux. lls disaient la verité ».

Tel que leurs alnés l'avait prédit, Abraham, Lucassie,
Etuangat et de nombreux autres Inuits ont connu la
pénurie de tuktuit a Qikigtaaluk dans les années 1940

et 1950, alors qu'ils tentaient de nourrir leurs jeunes
familles. Plus tard, devenus eux-mémes des ainés dans
les années 1980 et 1990, ils ont connu I'abondance de
tuktuit qui avait été prédite depuis déja longtemps. Mais
ensuite, ce fut a leur tour de prédire, en tant qu'ainés, le
prochain déclin cyclique, qui a commencé a la fin des
années 1990 et au début des années 2000. Jusqu'a la
fin des années 2010, la présence de caribous est restée
faible, mais les Inuits rapportent les premiers signes
indiguant que la lente reprise a commencé, comme
I'avaient prédit leurs ainés.

ILes Inuits et leurs ancétres « récoltent » les tuktuit dans
la région de Qikigtaaluk depuis au moins 3 500 ans?.

Les archéologues ont trouvé d'anciens sites d’habitation
humaine dans des habitats importants pour les tuktuit,
connus des ainés Inuits encore aujourd’hui®. En inuktitut
(terme référant a la langue et a la culture inuites), les
Inuits peuvent « dessiner des cartes » avec leurs mots,

ayant évolué dans un environnement dépourvu de
papier et de crayons. Au cours des décennies passées,
lorsque les tuktuit étaient rares, comme dans les
années 1940, les Inuits voyageaient en traineau a
chiens vers des endroits spéciaux qui, selon leurs ainés,
pourraient étre les seuls a encore abriter des tuktuit. lls
voyageaient pendant trés longtemps, souvent pendant
une année entiére, allant jusqu'a 375 km a I'intérieur
des terres, afin de revenir avec de la viande séchée et
des peaux pour confectionner des vétements d'hiver
pour leurs familles étendues vivant sur la cote.

T Michael Ferguson est le conseiller principal de gestion faunique du

QWB depuis début 2017. De 1981 a 2005, il a travaillé comme biologiste
de la faune pour les gouvernements des Territoires du Nord-Ouest et
du Nunavut, en collaboration avec les Inuits de Qikigtaaluk et d'autres
iles de I'Arctique, notamment sur les tuktuit, les boeufs musqués et
d'autres animaux sauvages. Il a vécu pendant 7 ans a Igaluit, au sud de
Qikigtaaluk, puis a Pond Inlet, au nord de Qikigtaaluk, depuis 17 ans.

Kolola Pitsiulak est directeur exécutif du QWB, basé a Kimmirut,
Nunavut.

Adamie Nuna, David Irngaut, Phillip Manik Sr. y Eli Kavik, sont
membres exécutifs du QWB.

James Qillaq est directeur du QWAB, basé a Clyde River, Nunavut.

Le Qikigtaaluk Wildlife Board (Conseil de la faune de Qikigtaaluk, QWB)
est une organisation Membre du Consortium APAC.

L'organe exécutif du QWB a approuvé la version préliminaire de ce
manuscrit lors d'une réunion téléphonique le 7 mai 2020.

Traduction : Rachel Babin

Révision : Marie-Line Sarrazin et Gaélle Le Gauyer

Milne, S.B., RW. Park and D.R. Stenton. 2012. Dorset culture land use
strategies and the case of inland southern Baffin Island. Canadian
Journal of Archaeology 36: 267-288.

Park, R.W.,, S.B. Milne and D.R. Stenton. 2017. Burin and spall use at an
inland arctic small tool tradition site, southern Baffin Island, Nunavut.
Canadian Journal of Archaeology 41:63-78.
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« Quand j'étais

un jeune garcon
et que les tuktuit
n’étaient jamais
bien loin, je ne
pouvais pas croire
mes ainés quand
ils me disaient
qu’il n’y aurait
plus de caribous
lorsque viendrait
mon tour de
nourrir mes
propres enfants,
mais que plus
tard, lorsque je
serais moi-méme
devenu un ainé,
les caribous
seraient a nouveau
trés nombreux. lIs
disaient la vérité ».

Abraham Etungat, Lucassie
Nutaraluk et Etuangat
Aksayuk, ainés Inuits
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Figure 1. Qikigtaaluk, les Inuits
et les tukuit : noms de lieux et
détails cartographiques.
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Pond Inlet, au nord de Qikigtaaluk (Nunavut),

sur le détroit d'Eclipse. Vue sur I'lle Bylot au
nord. Photo : Michael Ferguson

Campement inuit pendant la récolte de tuktuit
dans les fjords du nord-est de Qikigtaaluk.
Photo : Michael Ferguson

Parfois, ils ne trouvaient pas de tuktuit et survivaient
pendant I'été en attrapant de petits oiseaux chanteurs,
comme les bruants des neiges. Lorsque les Inuits
trouvaient sur leur chemin des Inuits mourant de faim,
ils les escortaient jusqu'aux communautés cotiéres, ou
ils pouvaient recouvrir leurs forces en mangeant du
phoque, de la baleine, du poisson et de l'ours. Certains
ne revenaient jamais. Les peaux d'été des tuktuit étaient
essentielles pour rester au chaud au plus profond de
I'hiver. Au sujet de I'importance des tuktuit et de leur
rareté dans les années 1940, feu Elijah Keenianak de
Pangnirtung disait simplement :

66

« Tout le monde
avait froid.
Personne ne
savait ou étaient
les tuktuit ».

Elijah Keenianak de Pangnirtung
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« Tout le monde avait froid. Personne ne savait ot étaient
les tuktuit ».

Grace a I'lnuit Qaujimajatugangit, le savoir

traditionnel et récent des Inuits, les ainés anticipent

les changements dans la population de tuktuit sur les
terres de Qikigtaaluk, en se basant sur les changements
observés dans la distribution, les mouvements, le choix
d’habitat et la condition corporelle des caribous. Depuis
des milliers d'années?, les Inuits et leurs ancétres
surveillent et gérent avec succes la population de
tuktuit de Qikigtaaluk. Au début des années 1980, les
ainés Inuits ont prédit des changements cycliques
dans la répartition des tuktuit sur le territoire de
Qikigtaaluk, des changements qui ont effectivement
été observés a la fin des années 1980 et 1990. Au
début des années 2000, d'autres changements ont
été repérés, amenant les chasseurs et les ainés a
prévoir le prochain déclin important de la population
pour les années 2006 a 2020, une période de pénurie
semblable a celle des années 1940 et 1950. Par
conséquent, en 2004 et 2005, cing communautés du
sud de Qikigtaaluk ont travaillé avec le gouvernement
du Nunavut pour élaborer un plan de gestion des
tuktuit pendant la période de pénurie. Cependant, le
gouvernement n'a pas mis en ceuvre ce plan.

4 Ferguson, M.A.D., and Messier, F.1997. Collection and analysis of

traditional ecological knowledge about a population of arctic tundra
caribou. Arctic 50: 17-28.
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Peuples et écosystémes de Qikiqtaaluk

Qikigtaaluk est la cinquiéme plus grande ile du monde,
avec plus de 507 000 km? de toundra arctique, de
calottes glaciaires, de glaciers et de lacs. Elle représente
environ un quart du territoire canadien du Nunavut et
fait partie des vastes terres circumpolaires des Inuits. Il
y a environ 4 000 ans, les ancétres des Inuits ont voyagé
vers l'est depuis les limites nord-est de 'Asie, traversant
les écosystémes de toundra de '’Amérique du Nord

et survivant grace a leur culture et leurs technologies
adaptées a la vie dans la toundra et dans les eaux

de I'Arctique. Les Inuits ont probablement atteint

'est du Groenland il y a environ 800 ans. En 2016, la
population humaine du Nunavut était d'environ 30 100
personnes (dont 85 % d'Inuits). Les Inuits, qui dépendent
traditionnellement des tuktuit de Qikigtaaluk, sont
réparti en 10 communautés vivant soit sur les cotes

de Qikigtaaluk, soit a proximité. En 2016, ces 10
communautés comptaient une population totale de 18
378 personnes, dont 14 335 Inuits (soit 78 %)°.

Malgré les influences extérieures croissantes venant du
sud, les traditions et les valeurs culturelles des Inuits

a I'égard des tuktuit et des autres animaux sauvages
demeurent importantes et largement intactes. Au
Nunavut, la chasse d'animaux sauvages par les Inuits

a des fins de subsistance et d'utilisation culturelle est
appelé « récolte ». La récolte des animaux sauvages au
Nunavut et dans d'autres régions de I'Arctique continue
d'étre importante pour la souveraineté alimentaire et
I'alimentation quotidienne des Inuits®. Parmi les Inuits
de Qikigtaaluk et d'autres régions, les « récolteurs » qui

Natsilik, Qikigtaaluk.
Photo: Michael
Ferguson

réussissent a nourrir leur famille et les autres membres
de leur communauté sont hautement respectés.

Les emplois rémunérés sont tres limités dans la plupart
des communautés (les quelques salaires proviennent
du gouvernement, du commmerce, du transport, du
tourisme, de 'artisanat et des secteurs connexes). Une
mine souterraine de plomb et de zinc a été exploitée au
nord de Qikigtaaluk de 1976 a 2002, mais peu d'Inuits
ont bénéficié d'avantages économiques. En 2015, la
Baffinland Iron Mines Corporation a ouvert une mine de
fer a ciel ouvert au nord de Qikigtaaluk. Le Qikigtaaluk
Wildlife Board (Conseil de la faune de Qikigtaaluk,
QWAB) et les Hunters and Trappers Organizations
(Organisations locales de chasseurs-trappeurs , HTO)
s'inquietent des impacts actuels et futurs de cette
mine sur les tuktuit et sur les mammiféres marins
importants commme le narval. Les Inuits ont constaté

les effets négatifs de la mine de fer sur le tuktuit, le
narval et d'autres especes sauvages, mais la Baffinland
n'a pas reconnu ces impacts. Actuellement, la mine
achemine 6 millions de tonnes de minerai vers I'Europe
chaque année et propose d'augmenter la production a
12 millions de tonnes, ce qui permettra probablement
de financer le développement d'un chemin de fer et
d'un port déja approuvé, afin d'atteindre 18 millions de
tonnes par an, soit une augmentation de 500 % de la
production actuelle” 8, De plus, I'exploration extensive
pour l'extraction de diamants?, d'or'® et d'autres
minéraux est en cours dans la région de Qikigtaaluk.

Qikigtaaluk présente des paysages et des écosystemes

diversifiés ou vivent de nombreuses especes animales

de I'Arctique. La baie de Baffin et le détroit de Davis, au
large de la cbte est, abritent d'importantes populations
d'ours polaires, de phogues, de narvals, de baleines
boréales, de bélugas, d'oiseaux de mer et de canards
eiders, autant de ressources alimentaires et culturelles
essentielles pour les Inuits.

Dans I'est de Qikigtaaluk s'étend une créte
montagneuse de 1650 km de long avec des fjords
profonds et des glaciers, y compris la calotte glaciaire
Barnes. Dernier vestige de la glaciation nord-américaine
avec de la glace datant de 20 000 ans, la calotte
glaciaire Barnes a commencé a fondre rapidement
dans les derniéres années'. Actuellement, cette chaine
de montagnes influence le climat de Qikigtaaluk, car
les systemes météorologiques de l'ouest répandent

de I'numidité sur les hauteurs, tandis que I'air est plus
sec, plus venteux et plus frais sur les montagnes de
I'est. Les anciennes calottes glaciaires et les glaciers
continuent d'influencer la croissance de la végétation
et la configuration des habitats des tuktuit, en
particulier leur fourrage d’hiver composé de lichens, des
organismes dépourvus de racines. Les Inuits distinguent
différents types de tuktuit : certains, s'étant adaptés

aux montagnes et aux hauts plateaux de l'est de
Qikigtaaluk, présentent une structure physique et des
comportements migratoires distincts des tuktuit qui
vivent a des altitudes plus basses.

Le paysage occidental de Qikigtaaluk est tout le
contraire de celui des montagnes de l'est. La Grande
plaine du Koukdjuak (Kuujjuaq), qui accueille la plus
grande colonie d'oies du monde, est une immense
zone humide et plate (15 775 km?) qui longe le bassin
de Foxe. Les basses terres du bassin de Foxe s'étendent
au nord et au sud de la Grande plaine sur une distance
de plus de 1000 km. De nombreux oiseaux aquatiques,
sternes, mouettes et oiseaux de rivage ainsi qu'environ
1,75 million d'oies des neiges, soit 33 % de la population
mondiale, se reproduisent dans la Grande plaine.

Les eaux du bassin de Foxe abritent la plus grande
population d'aivig (morses) de Qikigtaaluk, en plus de
nombreux autres mammiféres et oiseaux marins. La
Grande plaine et toutes les zones humides cétieres
autour du bassin de Foxe sont les habitats d'été
privilégiés des tuktuit aprés la période de mise bas,

car les joncs, I'nerbe et d'autres plantes y abondent.
Toutefois, le fourrage n'y est pas accessible en hiver,
car elle se recouvre d'une couche de neige dure et
incassable, balayée par les vents.

En plus de la calotte glaciaire de Barnes, qui s'étend
entre les basses terres du bassin de Foxe et les
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Tuktu femelle secouant I'eau de sa fourrure

apres avoir nageé entre les iles, est de Natsilik,
Qikigtaaluk. Photo : Michael Ferguson

Sur la base des résultats du recensement de 2011 et des estimations
pour 2016 (Nunavut Bureau of Statistics 2016). Les communautés
ont une population jeune et en pleine croissance, ce qui est typique
de nombreux Peuples Autochtones ; 48% de la population a 24 ans ou
moins, et seulement 7% a 65 ans ou plus.

La nourriture importée est extrémement onéreuse et 70 % des
enfants Inuits en age préscolaire vivent dans des foyers en
situation d’insécurité alimentaire.% of preschool Inuit children
live in food insecure homes.

https://www.cbc.ca/news/canada/north/mine-blockade-sparks-
solidarity-protests-across-nunavut-1.5906285

https://www.cbc.ca/news/canada/north/nirb-baffinland-hearings-
suspended-covid-1.5988416

https://nunatsiaq.com/stories/article/de-beers-dreams-of-
building-the-diamond-mine-of-the-future-in-nunavut/

https://www.mining.com/kivalliq-picks-baffin-island-gold-
property-previously-explored-three-majors/

https://eos.org/scientific-press/last-remnant-of-north-american-
ice-sheet-to-vanish-in-300-years
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La plage de Pond Inlet et I'lle de Byot. Photo : Michael Ferguson

montagnes orientales de Qikigtaaluk, I'lle abrite le plus
grand lac insulaire au monde, Natsilik (le lac Nettilling),
d'une superficie d'environ 5 540 km?2'2, Au sud se trouve
un autre grand lac, Ammagqjuaq (le lac Amadjuak, 3115
km?), dont le bassin versant se jette dans Natsilik avant
de poursuivre sa route vers l'ouest dans Kuujjuaq (la
riviere Koukdjuak) jusqu’au bassin de Foxe, formant ainsi
une zone bioclimatique unique, propre au Bas-Arctique.
Stable sur le plan climatique depuis 4 800 ans, cette
zone du Bas-Arctique est plus diversifiée sur le plan
biologique que la zone du Haut-Arctique environnante
sur Qikigtaaluk'™. Pendant les mois de juillet, aoGt et
début septembre des années 1970 et 1980, des milliers
de tuktuit de Natsilik ont migré vers le sud, traversant

a la nage Kuujjuaq et la partie est de Natsilik pour se
rendre sur leurs lieux de rut et d’hivernage.

L'accord du Nunavut et le Qikiqtaaluk
Wildlife Board

Aprés environ 20 ans de négociations, les Inuits

du Nunavut ont signé en 1993 un accord' avec la
Couronne du Canada. Dans la hiérarchie des normes,
I'accord du Nunavut vient juste aprés la Constitution
du Canada, de sorte qu'aucune loi ou politique
gouvernementale ne peut porter atteinte aux droits
accordés aux Inuits. Dans cet accord, les Inuits sont
représentés collectivement par le Nunavut Tunngavik
Incorporated, tandis que la Couronne est représentée
par les gouvernements du Canada et du Nunavut.

L'accord a été congu pour atteindre les objectifs
suivants:

déterminer de fagon claire et certaine les droits

de propriété, d'utilisation et d'exploitation

des terres et des ressources, ainsi que le droit

des Inuits de participer a la prise de décisions

concernant l'utilisation, I'exploitation, la gestion et la

conservation des terres, des eaux et des ressources,
notamment au large des cotes;

e reconnaitre aux Inuits des droits d'exploitation des
ressources fauniques et le droit de participer a la
prise de décisions en cette matiéere ;

e verser aux Inuits des indemnités pécuniaires et leur
fournir des moyens de tirer parti des possibilités
économiques ; et

e favoriser 'autonomie et le bien-étre culturel et social

des Inuits.

L'accord prévoyait la création de plusieurs conseils et
commissions servant d'instruments de gouvernance
publigue afin de promouvoir un dialogue continu
entre le gouvernement et les Inuits. Le pouvoir

de décision finale a été confié aux ministres du
gouvernement. Trois conseils et commissions
jouent un role essentiel dans les questions liées a
'environnement, a la faune et a 'aménagement

du territoire : le Nunavut Wildlife Management
Board (Conseil de gestion des ressources fauniques
du Nunavut), la Nunavut Planning Commission
(Commission d'aménagement du Nunavut) et la

Nunavut Impact Review Board (Commission du
Nunavut chargée de I'examen des répercussions).

Les Inuits sont représentés au méme titre que le
gouvernement au sein de ces conseils et commissions,
avec des présidents indépendants. Bien que les
ministres du gouvernement aient le dernier mot sur
les décisions spécifiques prises par les conseils et les
commissions, les désaccords sont généralement résolus
par des négociations. Dans certains cas toutefois,

le Nunavut Tunngavik Incorporated a poursuivi les
gouvernements devant les tribunaux pour non-respect
des droits des Inuits. Pour la premiére fois en 2021,

le Qikigtaaluk Wildlife Board a intenté une action en
justice contre le gouvernement du Nunavut, qui a
ensuite été réglée a I'amiable.

Le Qikigtaaluk Wildlife Board est une organisation
régionale inuite qui porte sur la faune et qui est
reconnue en vertu de l'accord. Le QWB participe
a la cogestion de la faune et a 'aménagement

du territoire dans toute la région de Qikigtaaluk™.
Siegent au QWB un président indépendant et

13 directeurs qui sont également les présidents
des 13 Hunter and Trapper Organizations (HTO)
de la région. Chaque HTO représente I'ensemble
des Inuits de 'une des 13 communautés. Le QWB
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travaille en étroite collaboration avec les 13 HTO pour
représenter au mieux leurs intéréts lors des réunions
des commissions et des conseils de cogestion. Le QWB
collabore également avec ses partenaires de cogestion
au sein des gouvernements fédéral et territorial

ainsi qu'avec certaines ONG environnementales. Le
QWAB a des fonctions et des pouvoirs spécifiques et
généraux pour gérer la récolte de la faune lorsque
celle-ci concerne au moins deux HTO de la région.
Les responsabilités du QWB s’appliquent donc a une
grande majorité d'animaux sauvages, car la plupart
sont récoltés par plus d'une communauté. Chaque
HTO est responsable de la gestion de la récolte
effectuée par les Inuits dans sa communauté.

12 | es Inuits ont nommé Natsilik d'aprés le natsiq (phoque annelé)
parce que ce phoque habituellement marin et source importante de
nourriture pour les Inuits et les ours polaires vit dans ce lac toute I'année.

13 Jacobs, 1.D., ANN. Headley, L.A. Maus, W.N. Mode and E.L. Simms. 1997.
Climate and vegetation of the interior lowlands of southern Baffin
Island: Long-term stability at the low arctic limit. Arctic 50: 167-177.

14 https://nilca.tunngavik.com/

5 s région de Qikigtaaluk, qui représente environ la moitié du Nunavut,
couvre la totalité de Qikigtaaluk (ile de Baffin), soit environ 500 000
km?Z, ainsi que de nombreuses autres iles et une partie du Nunavut
continental, soit environ 500 000 km?2 supplémentaires. https://
en.wikipedia.org/wiki/File:Map_of_the_Nunavut_regions.png
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Le QWB travaille également avec une autre organisation
inuite régionale, la Qikigtani Inuit Association
(Association inuite Qikigtani, QIA), qui a pour mandat
de protéger et de promouvoir les intéréts sociaux,
politiques, économiques et culturels des Inuits. Cette
association gére les 35 % des terres de la région sur
lesquelles les Inuits possédent des droits de surface

et les 3,5 % sur lesquels ils possedent des droits
d'exploitation du sous-sol. Elle est également chargée
de négocier les Ententes sur les répercussions et les
avantages pour les Inuits avec les gouvernements ainsi
gu'avec les promoteurs miniers ou autres pour toute
proposition de projet sur les terres et eaux de la région.

Les propositions du QWB et des HTO
auprés de la Commission d'aménagement
du Nunavut

A Qikigtaaluk, certains habitats fauniques sont
officiellement protégés par deux parcs nationaux qui
couvrent environ 8 % de l'ile (41 300 km?). Cependant,
une grande partie de ces parcs est composée de
calottes glaciaires et de glaciers et les habitats pour

les tuktuit sont peu représentés. |l existe deux parcs
territoriaux ainsi qu'un projet de parc pour Qikigtaaluk.
Actuellement, le plus grand parc territorial s'étend sur
environ 1260 km?2. Trois aires de mise bas, utilisées par
les tuktuit migrateurs de Natsilik, sont reconnues dans

les reglements de la Loi sur les ressources fauniques du
Nunavut. Toutefois, il n'existe aucune réglementation
en matiére de protection de I'habitat. Une exploration
aurifére est actuellement en cours dans I'une de ces
aires de mise bas'®.

Bien que le gouvernement du Nunavut ait le pouvoir
de protéger les habitats importants pour les tuktuit
sur le territoire de Qikigtaaluk, il n'a pas agi en ce sens.
Alors que la protection de ces habitats a été proposée
dans le plan de gestion des tuktuit élaboré en 2005, le
gouvernement du Nunavut semble étre maintenant
défavorable a toute mesure de protection a long
terme ou permanente des habitats essentiels pour les
tuktuit et les autres animaux sauvages.

Le projet du Plan d'aménagement du territoire du
Nunavut de 2016 n'a identifié aucune aire protégée

ou zone spéciale de gestion en faveur des tuktuit de
Qikigtaaluk. Au courant de 2017-2018, le QWB et les
HTO ont identifié de nombreuses aires fauniques
importantes qui devraient étre protégées contre toute
activité future de développement non liée au mode de
vie traditionnel. Ces aires sont vitales pour la sécurité et
la souveraineté alimentaires des Inuits, qui les utilisent
depuis des milliers d'années. Ce projet commun

du QWB et des HTO a donné lieu au dépdt de 43
propositions écrites a la Commission d'aménagement
du Nunavut concernant les aires a protéger dans le

cadre du futur Plan d'aménagement du territoire du
Nunavut'”. Cing de ces propositions traitent de différents
types d’habitats importants principalement pour la
protection des valeurs liées aux population de tuktuit ;
chaque proposition peut définir une ou plusieurs aires
spécifiques. Par le biais de ces propositions faites a la
Commission d'aménagement du Nunavut, ce sont plus
de 180 200 km? (soit 18 millions d'hectares) du territoire
de Qikigtaaluk ainsi que plus de 417 km? (soit 41 700
hectares) de banquise dans les fjords qui pourraient
étre pris en compte pour la protection des tuktuit (voir
figure 2). D'ailleurs, plusieurs de ces aires pourraient
étre reconnues officiellement comme APAC ou «
territoires de vie inuits ».

Etant donné que, par le passé, le gouvernement du
Nunavut n'ait rien fait pour protéger les tuktuit de
Qikigtaaluk, le QWB espére établir un consensus
avec d'autres partenaires plus enclins a protéger la
souveraineté alimentaire et culturelle des Inuits. Le
Nunavut Wildlife Management Board et la Qikigtani
Inuit Association ont tous deux pris position pour
gu’au moins les aires de mise bas des tuktuit soient
protégées. Le QWB espére influencer le futur plan
d'aménagement du territoire du Nunavut par le
biais de la Nunavut Planning Commission. Le QWB
envisage 'autodéclaration et I'inscription de plusieurs
aires de conservation des tuktuit et autres animaux
sauvages au registre mondial des APAC, géré par le

Deux femelles et un petit nageant entre les iles dans la partie est de Natsilik, Qikigtaaluk.

Photo : Michael Ferguson

Femelle caribou allaitant son petit, Grande plaine de

la Koukdjuak, ile de Baffin. Photo : Michael Ferguson
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Centre mondial pour le suivi de la conservation du
PNUE, afin de promouvoir la reconnaissance des
efforts des Inuits sur la scéne internationale.

La recherche de consensus chez les Inuits

Avant les années 1970 et 1980, la plupart des Inuits
vivaient en de nombreux petits groupes familiaux,
largement dispersés sur le territoire, et se déplacaient
souvent au gré des saisons pour, entre autres raisons,
récolter des animaux sauvages. Les Inuits voyageaient
sur tout le territoire de Qikigtaaluk, qu'ils utilisaient
dans sa totalité. Parfois, plusieurs groupes familiaux
se réunissaient a des fins diverses et a I'occasion de
différents événements. Afin de maintenir la cohésion
et la coopération nécessaires au bien-étre collectif,

les comportements sociaux des Inuits suivaient des
normes orientées vers la recherche de consensus. En
général, les ainés écoutaient attentivement pendant
que les autres Inuits discutaient ouvertement des
questions importantes. Au moment opportun, ces
alnés respectés proposaient une solution qui profiterait
a l'ensemble du groupe.

Le QWB et la plupart des organisations inuites
continuent de suivre les normes traditionnelles en
matiére de recherche de consensus. Lorsque le moment
est venu de procéder a un vote pour le compte rendu, le
vote est généralement unanime. Si l'unanimité semble
peu probable, alors le vote est reporté. Dans ce cas, il
faudra faire place a plus de discussions, de réflexions et
de temps pour trouver la meilleure solution.

Malheureusement, les normes de comportement des
Inuits ne sont pas toujours compatibles avec celles du
gouvernement et des autres participants a la cogestion,
ce qui conduit ces derniers a dominer la prise de
décision tout en sapant la recherche de consensus.

Une tendance s'observe fréguemment lors de réunions
interculturelles : un biologiste ou un gestionnaire du
gouvernement parle avec autorité et se montre fermé
aux informations ou aux options fondées sur I'lnuit

1 https://www.gov.nu.ca/sites/default/files/exploration_
overview_2020-english.pdf

7 e projet le plus récent de Plan d'aménagement du territoire du
Nunavut (2016), n'a toujours pas été approuvé: https://www.nunavut.
ca/land-use-plans/draft-nunavut-land-use-plan. Le projet suivant
n'a pas été rendu accessible en 2020, ainsi que I'avait suggéré le
direct écutif de la Commission en 2019. || devrait 'étre en
2022, ainsi que I'a déclaré le directeur de la politique et de la
planification de la Commission lors du symposium du Nunavut sur
I'exploitation miniere en 2018.
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« C’est pour les autres
que je chasse. Je sors et
je pars a la recherche
d’un caribou... Cela
me permet de rester
proche des hommes
avec qui je chasse. Je
rends mes parents, mes
enfants, mes proches
et mes amis heureux
parce parfois il n’y

a pas de caribou, et
nous nous réunissons
tous pour partager la
viande. Le caribou est
plus important que le
phoque pour garder
ma famille et ma
communauté unies.
Qu’est-ce qu’un festin
communautaire sans

caribou? ».

Pauloosie Kilabuk d'lgaluit

Qaujimajatugangit (IQ, ou savoir traditionnel inuit).
Les Inuits possédant ce savoir posent généralement
des questions bienveillantes aux non-Inuits sur

un sujet spécifique, comme une invitation subtile

faite a I'autre pour l'inciter a chercher de nouvelles
informations ou options auprés des Inuits au lieu

de continuer a ignorer leurs connaissances et leurs
points de vue. Lorsque des non-Inuits se disputent

au sujet de la faune ou de I'environnement, les ainés
et les autres Inuits se sentent mal a l'aise. De tels
comportements, qui leur sont étrangers, peuvent nuire
a I'établissement d'un consensus. Par conséquent,
d'importantes connaissances, solutions et sagesse
inuites peuvent passer sous silence. Dans de telles
situations, le silence et I'absence de désaccord de la
part des Inuits ne signifient pas pour autant qu'ils sont
d'accord. Les efforts pour trouver un consensus sont
également entravés par le fait que ce sont les ministres
du gouvernement qui ont le pouvoir de décision finale
au Nunavut et gu'ils ne tiennent habituellement pas
compte des alternatives fondées sur I'lQ.

Tuktuit, biodiversité, changements
climatiques et développement

L'Inuit Qaujimajatugangit enseigne que la durée du
cycle de population des caribous a Qikigtaaluk est
égale a la durée de vie d'un aing, soit de 70 a 90 ans'®.
Les ainés Inuits peuvent prédire les phases de ce cycle
et les périodes d'abondance de tuktuit grace a la
surveillance continue exercée par les récolteurs Inuits,
sans qu'il soit nécessaire de recourir a des enquétes
co(teuses. La plupart des Inuits sont sceptiques quant
a I'exactitude des enquétes scientifiques sur la faune.
La justesse de I'lnuit Qaujimajatugangit a fait ses
preuves depuis des générations ; I'lQ est sans cesse mis
a jour, vérifié et révisé au besoin par un travail conjoint
des récolteurs et des ainés.

Lorsque les tuktuit atteignent une forte densité dans la
région de Qikigtaaluk, ils changent la composition de
communautés végétales entieres dans leurs habitats
d’hivernage'. Pendant I'hiver, les tuktuit se nourrissent
principalement de lichen, si celui-ci est suffisammment
abondant. En creusant dans la neige pour accéder au
lichen, ils cassent et délogent les arbustes, les herbes, les
graminées, les autres plantes ainsi que le sol, qui sont
ensuite emportés par le vent vers les dépressions et les
cours d'eau. Si les populations de tuktuit n'atteignaient
pas une densité élevée pendant un cycle complet,

les plantes vasculaires pourraient finir par dominer la
toundra de Qikigtaaluk ; ces plantes feraient de 'ombre,

réduisant la croissance future du lichen dont les tuktuit
ont besoin pendant I'hiver. A long terme, la perte de la
biodiversité végétale causée par une forte densité de
tuktuit est nécessaire pour que les lichens, les tuktuit et
les Inuits puissent prospérer pendant certaines phases
de ces longs cycles.

Certains ainés Inuits ont déclaré que lorsque les
tuktuit sont trop nombreux pendant trop longtemps,

il peut falloir jusqu'a 30 ans pour que leur nourriture, le
lichen, se rétablisse. Lorsque suffisamment de temps

a passé, les tuktuit immigrent depuis d'autres régions
et leur population augmente progressivement jusqu’'a
redevenir abondante. D'autres ainés parlent des signes
qu'’ils observent sur le sol, ainsi que I'expliquait feu
Geosha Uniugsaraqg d'lgaluit au début des années 1990
1« Mes ainés m’'ont dit que les tuktuit reviendraient
lorsque les vieux bois des caribous seraient couverts de
lichen. C'est ainsi que j'ai su qu'ils seraient de retour ».

D'autre part, les tuktuit n'abondent pas au méme
moment dans toute la région de Qikigtaaluk. Comme
les anciens 'avaient prédit dans les années 1980, apres
avoir hiverné sur la péninsule de Foxe pendant environ
20 ans, les tuktuit ont émigré en masse, déplagant
leur aire d'hivernage a environ 375 km vers I'est,
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pour occuper une zone peu paturée sur la péninsule
Meta Incognita?®. Les tuktuit qui étaient restés sur la
péninsule de Foxe jusque dans les années 1990 étaient
en trés mauvaises conditions et ont fini par partir.

Les tuktuit qui avaient émigré vers la péninsule Meta
Incognita sont devenus plus gros et plus productifs,
capables de creuser dans une neige beaucoup plus dure
et plus profonde, grace a I'abondance de lichen. Comme
I'ont déclaré plusieurs ainés, « la neige n'est pas un
probléme pour les tuktuit, @ moins qu’ils n‘aient été trop
nombreux pendant trop longtemps ».

En raison de la complexité de ces interactions, il est
difficile de faire des prédictions sur les impacts du
changement climatique sur les tuktuit ou d'autres
espéces sauvages. Tant que leur population reste

18 Ferguson, M.A.D., R.G. Williamson and F. Messier. 1998. Inuit knowledge
of long-term changes in a population of arctic tundra caribou. Arctic 51:
201-219.

9 Ferguson, M.A.D., L. Gauthier, and F. Messier. 2001. Range shift and
winter foraging ecology of a population of Arctic tundra caribou.
Canadian Journal of Zoology 79: 746-758.

20 Ferguson, M.A.D., and Messier, F. 2000. Mass emigration of arctic
tundra caribou from a traditional winter range: population dynamics
and physical condition. Journal of Wildlife Management 64: 168-178.

Tuktuit bien camouflés a la fin de I'hiver, sud de Qikigtaaluk. En combien de temps

trouverez-vous les onze ? Photo : Michael Ferguson
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faible, les tuktuit peuvent s'adapter facilement aux
changements climatiques qui se manifestent par une
neige plus épaisse, plus de vent ou méme de la pluie ou
de la glace sur la neige en automne. Mais dans certaines
zones de Qikigtaluk, il y a eu trop de tuktuit ces dernieres
décennies. En ce sens, le changement climatique
pourrait étre dévastateur si, comme le disent les ainés,

la terre ne peut pas se reposer. Peut-étre que les tuktuit
partiront a la recherche de terres plus enneigées ou avec
plus de lichen pour survivre, ou peut-étre pas.

Les ainés Inuits savent que lorsque les tuktuit sont
trés nombreux et en bonne condition physique,

ils vont ou ils veulent, comme ils I'ont fait sur les
terres de Qikigtaaluk dans les années 1980 et 1990.
Cependant, lorsqu'ils sont peu nombreux ou en
mauvaise condition, ils sont trés sensibles et vite
perturbés par les interventions humaines et les
nouvelles infrastructures sur le territoire. En général,
les plus touchées sont surtout les femelles avec leurs
petits, bien que dans certaines régions et a certaines
saisons, les males aussi peuvent devenir sensibles.
D'autre part, les tuktuit affamés peuvent sembler ne
pas étre dérangés par les humains et ne pas chercher
a fuir immédiatement, mais ils ne reviendront peut-
étre plus a ces endroits. Lorsqu'il y a peu de tuktuit, les
activités telles que I'exploitation miniere, les routes et

les éoliennes peuvent mettre en péril le rétablissement
d'une petite population, surtout si leurs habitats ne
sont pas protégés a long terme. Toutefois, lors de
réunions interculturelles, les promoteurs argumentent
parfois en disant que s'il y a peu de tuktuit, alors il est
inutile de protéger les zones en question. C'est dans

ce contexte difficile que se déroulent les discussions
concernant la mine de fer de la Baffinland et sa
proposition d'augmenter la production et de construire
un chemin de fer dans le nord de Qikigtaaluk.

Etant donné que les réactions des tuktuit ne sont
pas visibles immédiatement et varient selon un
grand nombre de criteres, comme la disponibilité des
ressources fourrageéres, la densité de leur population,
la saison, le sexe et I'age, la condition physique

et diverses circonstances environnementales,

les impacts des perturbations et des activités de
développement sont difficiles a détecter par les
méthodes scientifiques. Les Inuits, en revanche,

ont une compréhension et une appréciation plus
profondes et plus nuancées du comportement des
tuktuit et des autres animaux sauvages de I'Arctique,
ce qui les ameéene souvent a tirer des conclusions
différentes de celles des gouvernements, des
biologistes et des promoteurs quand aux impacts du
développement et du changement climatique.

Bois couverts de lichen (comme il est dit dans le texte, c’est un signe du futur retour des tuktuit

dans la zone, selon le savoir inuit). Photo: Michael Ferguson
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Flavocetraria nivalis, le lichen préféré des tuktuit de Qikigtaaluk. Photo : Michael Ferguson

Les tuktuit et les Inuits

Méme pendant les périodes cycliques de pénurie, la
récolte des tuktuit est source d'une grande fierté chez
les Inuits, car elle est la base du lien qui maintient
unies des communautés entieres et assure la
transmission de I'lnuit Qaujimajatugangit aux jeunes
générations, en ce qui concerne les tuktuit, la météo,
le climat, la terre, les plantes et les autres animaux.
Comme l'a exprimé feu Pauloosie Kilabuk d'lgaluit a la
fin des années 1980 :

« C'est pour les autres que je chasse. Je sors et pars a
la recherche d’'un caribou... Cela me permet de rester
proche des hommes avec qui je chasse. Je rends

mes parents, mes enfants, mes proches et mes amis
heureux parce que, parfois, ils n'ont pas de caribou, et
nous Nnous réunissons tous pour partager la viande. Le
caribou est plus important que le phoque pour garder
ma famille et ma communauté unies... Qu'est-ce qu’un

festin communautaire sans caribou 7% ».

Entre 1980 et 1984, les prédécesseurs de |'Association
inuite Qikigtani ont mené la premiere étude de la
région sur les récoltes inuites??. Au cours de ces

4 années, ils ont estimé que les Inuits récoltaient
annuellement entre 12 000 et 16 000 tuktuit dans

la région de Qikigtaaluk, et tout indique que la

population continuait & croitre. A cette époque, cela
aurait colté environ 11 millions de dollars canadiens
par an de remplacer cette ressource par du boeuf en
provenance du sud du Canada.

Le Conseil de gestion des ressources fauniques du
Nunavut?® a mené une autre étude 3 Qikigtaaluk entre
1997 et 2001, estimant que les Inuits récoltaient moins
de tuktuit : entre 8 000 et 11 000 par an. C'est au cours
de ces années que les chasseurs Inuits ont signalé
pour la premiére fois les changements que les ainés
ont interprété comme les signes d'une possible future
pénurie de tuktuit a Qikigtaaluk. C'est probablement

a ce moment qu'a commencé la phase de déclin du
cycle de population, qui dure entre 70 et 90 ans.

Le QWB et les HTO ont averti le gouvernement des
profonds changements prédits par les ainés et ont

21 Ferguson, M.A.D. 1989. Baffin Island. In People and caribou in the
Northwest Territories. Edited by E. Hall. Department of Renewable
Resources, Government of the Northwest Territories, Yellowknife. pp.
141149

22 Donaldson, J.L.1988. The economic ecology of hunting: A case study of
the Canadian Inuit. Ph.D. dissertation, Department of Biology, Harvard
University, USA.

23 Prest, H. and P.J. Usher. 2004. The Nunavut wildlife harvest study: Final
report. The Nunavut Wildlife Management Board, Igaluit, NU.
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demandé I'élaboration d'un plan de gestion a long
terme, fondé sur I'lnuit Qaujimajatugangit. Un plan de
gestion sur 15 ans a été élaboré pour les tuktuit du sud
du Qikigtaaluk, a l'occasion d'ateliers tenus en 2004

et 2005 par le gouvernement du Nunavut, le QWB et

les HTO. En 2005, le plan a été présenté au Conseil de
gestion des ressources fauniques du Nunavut pour
examen. Le QWB et les HTO ont demandé que des
ateliers de planification similaires soient tenus pour

le nord de Qikigtaaluk, ou les prévisions inuites et

les changements observés chez les tuktuit étaient
semblables. Malheureusement, le gouvernement n'a pas
répondu a la demande des Inuits du nord de Qikigtaaluk
et n'a pas mis en ceuvre les mesures de gestion et les
projets de recherche requis par le QWB et les HTO dans
le plan de gestion pour le sud de Qikigtaaluk.

Lorsqu'il n'a plus été possible d'ignorer le déclin prévu,
le gouvernement a réalisé en 2014 un ambitieux relevé
aérien de I'ensemble de I'lle et des terres avoisinantes,
qui a permis d'estimer la population a 4 650 tuktuit (IC a
95% : 3 460-6 250)%4. Bien que le QWB ait convenu que la
population avait décliné et se trouvait a un point bas de
son cycle, il n'était pas d'accord avec le gouvernement
guant a son estimation de la population en 2014 ni avec
les mesures de gestion proposées en conséguence?®s.
Au départ, le gouvernement du Nunavut a imposé un
moratoire sur la récolte, mais aprés environ six mois, il

a permis, pour 2015, une récolte totale autorisée (Total
Allowable Harvest) de 250 males.

En 2020, le QWB a demandé au Conseil de gestion
des ressources fauniques du Nunavut d'augmenter

la récolte totale autorisée a 325 males et d’'autoriser la
récolte de 45 femelles. Les ainés Inuits déconseillent

la récolte d'un seul sexe, car cela pourrait perturber
I'’équilibre dans le systéme social des sous-populations
de tuktuit. Ces demandes étaient fondées en

grande partie sur I'/nuit Qaujimajatugangit dont les
prédictions se sont avérées exactes au cours des 40
derniéres années et pour de nombreuses générations
auparavant. Ces demandes ont été systématiquement
refusées par le gouvernement du Nunavut et par

le Conseil de gestion des ressources fauniques

du Nunavut, bien que depuis 2019, la récolte d’'un
maximum de 25 femelles est désormais autorisée.

D'aprés lI'lnuit Qaujimajatugangit et les observation
des récolteurs, qui surveillent continuellement
I'évolution de la répartition des tuktuit commme les
Inuits I'ont toujours fait, le QWB sait que la population
de tuktuit sur Qikigtaaluk grandit et peut étre
davantage récoltée. Par exemple, les tuktuit sont

de retour sur la péninsule de Foxe et dans d'autres
régions durant I'hiver, apres y avoir été absents depuis
environ 30 ans. Pour en apporter la preuve, le QWB

a réuni des fonds afin de documenter officiellement
I'Inuit Qaujimajatugangit et les observations des
chasseurs, ainsi que de collecter des échantillons de
matiere fécale pour un suivi génétique, au sein de trois
communautés, sur les années 2021 et 2022.

Période de rut des Tuktuit fin octobre, sud de Qikigtaaluk. Photo: Michael Ferguson
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Zones humides de la Grande plaine de la Koukdjuak, avec des oies des neiges sur le sol et dans les eaux,

au croisement du bassin de Foxe et de Kuujjuag. Photo: Michael Ferguson

Dans les années 1940 et 1950, aprés une période de
déclin cyclique, les Inuits ont déclaré qu'ils devaient
continuer a récolter des tuktuit méme si ceux-ci
étaient peu nombreux, pour deux raisons principales
: (1) pour obtenir de la nourriture et des vétements
d’hiver, et (2) pour « laisser la terre se reposer ». En
effet, il était nécessaire de poursuivre la récolte afin
de rétablir I'équilibre écologique entre les tuktuit

et leur fourrage hivernal a croissance lente, suite a
leur présence excessive pendant trop longtemps.
Les populations de tuktuit peuvent augmenter
rapidement lorsque la quantité de lichen fourrager
est suffisante. Cependant, si la récolte de tuktuit

est trop faible pendant une décennie ou plus apres
une période de déclin cyclique, la croissance rapide
de la population pourrait générer un surpaturage
permanent du fourrage d’hiver, ce qui ne permettrait
plus la phase du cycle de croissance maximum.

Les biologistes et le gouvernement du Nunavut

ont préconisé une gestion visant a maximiser la
croissance actuelle de la population, tout en affirmant
qu'’ils ne savent pas pourquoi le déclin s’est produit en
premier lieu. Grace a leurs connaissances ancestrales
et a la surveillance continue des tuktuit qu'ils exercent
tout au long de I'année a Qikigtaaluk, les Inuits ont
prédit avec précision le déclin. lls savent pourquoi il
s'est produit et comment gérer leur rétablissement
pour les générations futures de tuktuit et d'Inuits ; et

ils savent comment restaurer les ressources en lichen
dont ils dépendent tous.

Le QWB prévoit de présenter une nouvelle demande
au Conseil de gestion des ressources fauniques

du Nunavut courant 2021/2022, pour obtenir une
augmentation de la récolte totale autorisée. Méme si
ce sont les ministres du gouvernement qui décident
en derniére instance, le QWB continuera d'ceuvrer
en faveur du rétablissement, de la protection et

de la gestion des tuktuit de Qikigtaaluk et de leurs
habitats, en se basant sur les valeurs, les principes

et les enseignements de I'lnuit Qaujimajatugangit.
D'ailleurs, fin 2020, I'organe exécutif du QWB a décidé
de déclarer la prééminence des systemes inuits de
gestion des ressources fauniques en tant que droit
autochtone protégé par la Constitution du Nunavut.

z"’Campbell, M., J. Goorts, D.S. Lee, J. Boulanger and T. Pretzlaw. 2015.
Aerial abundance estimates, seasonal range use, and spatial affiliations
of the barren-ground caribou (Rangifer tarandus groenlandicus)
on Baffin Island — March 2014. Technical Report Series No: 01-2015,
Department of Environment, Government of Nunavut.

25 plusieurs propositions du QWB ont été soumises au Conseil de
gestion des ressources fauniques du Nunavut, a commencer par
celle-ci, en date de février 2015: https://www.nwmb.com/en/
public-hearings-a-meetings/public-hearings-1/2015-2/public-
hearing-concerning-baffin-island-caribou-harvest-management/
submissions-4/5106-qikiqtaaluk-wildlife-board-submission-bic-
february-13-2015-eng/file
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Sarayaku

Photo: Wachachik

La Forét Vivante du Peuple du Midi en Amazonie équatorienne

Auteur(s):! Peuple Autochtone Kichwa de Sarayaku et Fondation ALDEA

Nous, Peuple de Sarayaku, nous reconnaissons comme
Peuple Autochtone Kichwa. Nous sommes environ 1500
habitants organisés en sept centres communautaires:
Kali Kali, Sarayakillu, Chuntayaku, Shiwakucha, Puma,
Kushillu Urku et Mawka Llakta. Nous vivons sur un
territoire d'une superficie de 135 mille hectares abritant
une importante biodiversité: Sacha (la forét), Yaku (les
rivieres), les cascades, les lagunes noires, Allpa (la terre
et le sous-sol) et Wayra (le vent). Tous ces éléments
alimentent une infinité d'écosystémes et d'espéces de
flore et de faune essentielles a la subsistance des familles,
dont les activités principales sont la chasse, la péche, la
gestion des chacras (cultures agricoles) et la récolte de
produits issus de la forét. Notre territoire amazonien est
principalement recouvert de foréts humides tropicales
et présente des paysages variés: collines boisées, foréts
de plaine et foréts alluviales, zones humides et semi-
humides, zones riches en sels minéraux et le Sisa Namp,
ou « grand chemin de fleurs ».

Au cours de notre histoire, nous avons connu la pression
exercée par les missions religieuses, la présence des
caoutchoutiers, |a relation avec les commergants venus
du Pérou et la confrontation avec d'autres Peuples
Autochtones. Malgré cela, nous avons conservé nos
traditions relatives a I'utilisation et la gestion du territoire,
a notre organisation et notre relation avec la nature.

La Forét Vivante

Sarayaku se trouve au coeur du bassin de la riviere
Bobonaza, dans la province de Pastaza, au centre

de 'Amazonie éguatorienne. Nous avons une vision
holistique de la Pachamama (terre mere)et du territoire:
dés notre naissance, nous adoptons une forme de

vie intégrée a celle des autres étres qui peuplent la
Forét Vivante, un concept fondé sur la reconnaissance
des Sacha runakuna (habitants de la forét visibles et

non visibles). C'est avec eux que nous établissons des
relations de réciprocité et que nous définissons et
pratiquons le Sumak Kawsay, ou la « vie en harmonie ».

En 2018, lors de 'Assemblée Générale du Peuple
Autochtone Kichwa de Sarayaku, nous avons déclaré
de facon autonome et auto-déterminée notre territoire
sous le nom de Kawsak Sacha - Forét Vivante: étre
vivant, conscient et sujet de droits.

Le Kawsak Sacha est un fondement de notre
cosmovision et nous apporte I'énergie et le souffle de
vie. La Forét Vivante est un étre avec qui communiquent
les Yachakkuna (ou chamanes) afin de recevoir ses
enseignements et de les transmettre. Cet apprentissage
nous oriente et nous guide vers I'accomplissement

du Sumak Kawsay. Le Kawsak Sacha est la source
primordiale du Sumak Kawsay: il offre un espace de

vie et nourrit les aspects émotionnels, psychologiques,
physiques et spirituels. La terre, Allpoa mama, est la meére,
I'origine de la vie et de 'existence. La rupture de tout
élément au sein de cette structure holistique signifie la
fin des liens vitaux qui relient les étres protecteurs aux
étre humains.

T ce rapport a été préparé par I'équipe de soutien technique du
Peuple Autochtone Kichwa de Sarayaku, en collaboration avec la
Fondation ALDEA.

Le Peuple Autochtone Kichwa de Sarayaku et la Fondation ALDEA
sont Membre du Consortium des APACs

Traduction : Rachel Babin. Révision : Gaélle Le Gauyer.

Consortium APAC

« Nous, le Peuple de
Sarayaku, sommes
les héritiers d'une
histoire de résistance
et de lutte pour

le maintien de

notre liberté face

a la colonisation,
aux invasions

et agressions
extérieures, car
nous sommes
Sarayaku runakuna,
les descendants

du jaguar. Nous
peuplons le bassin
créé par les riviéres
Bobonaza, Pastaza
et Marainon, que les
Tayakkuna, porteurs
d’une sagesse
millénaire, ont
parcouru avant nous,
donnant aux lieux
leurs noms ».

Déclaration Kawsak Sacha - Forét
Vivante, 2018.
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135 000 Gardiens: Peuple
hectares Autochtone Kichwa de

SINCRIA
Voir le site de
Kawsak Sacha

Sarayaku, 1500 membres

Un gouvernement autonome

En 1979, nous avons été légalement reconnu comme «
Centre Alama Sarayaku ». Une réforme de nos statuts
nous a ensuite permis d'accéder a la personnalité
juridique en tant que « Peuple Autochtone Kichwa

de Sarayaku ou Tayjasaruta» en 2004. Une nouvelle
réforme statutaire est actuellement en cours. Notre
organisation politique et administrative est de type mixte
et integre des figures d'autorités traditionnelles, dont 7
Kurakakuna ? et 7 Likuatikuna® qui sont désignés par
chague communauté, ainsi que 11 dirigeants, femmes et
hommes, en charge du gouvernement autonome et de
'administration de la justice autochtone sur le territoire,
selon les termes de la Constitution équatorienne de 2008.
Le Conseil de gouvernement est nommeé par consensus
au sein du Congrés du peuple et a pour tache de
constituer une équipe de soutien technique, une équipe
de Kaskirunakuna (gardiens de la forét), une équipe de
communication et I'équipe Wio, chargée de la sécurité.
Les femmes se réunissent au sein de l'association
Kurifiampi (Chemin doré) et les jeunes ont formé le
Sarayaku Malta Runa Tandanakuy, 'Union des jeunes.

Photo: Wachachik

En termes de liens organisationnels, nous sommes
affiliés a la Pastaza Kikin Kichwa Runakuna*, qui
regroupe les Peuples Kichwas de la province® de
Pastaza et nous avons une participation directe

au sein de la Confédération des Nationalités
Autochtones de '’Amazonie équatorienne
(CONFENIAE)®, une organisation régionale
autochtone qui représente '’Amazonie et est affiliée
a la Confédération des Nationalités Autochtones

de I'Equateur?, qui est I'organisation nationale. La
CONFENIAE est également affiliée a la Coordination
des Organisations Autochtones du Bassin de
I’Amazone®, I'organisation autochtone qui regroupe
les 9 pays d’Amazonie.

En 2018, nous avons officiellement intégré le
Consortium APAC et fin janvier 2020, nous avons décidé
de nous enregistrer en tant que Kawsak Sacha et
territoire de vie au sein du Registre international des
APAC et dans la Base de données mondiale sur les aires
protégées (WDPA), deux registres administrés par le
Centre mondial de surveillance de la conservation de la
nature (WCMC).

UBicagion en Aminica Sei bur

Terrtorio Saraysiu

Localisation de Sarayaku, en Equateur et en Amérique
du sud. Elaboré par: Fondation ALDEA, janvier 2021.
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NUESTRA ZONIFICACION

| Ayllukuna Kawsana Allpa - Sectorisation du territoire. Elaborée par: Equipe Kaskiruna, juillet 2018.

La structure de notre gouvernement autonome
permet la prise de décisions stratégiques, basées sur
les pratiques, partagées de maniére orale entre les
membres de la communauté et transmises entre les
générations. Nous disposons d’'un « Projet de vie » et
d'un Plan de gestion des ressources naturelles, entre
autres fondements normatifs de la vie commune. En
ce qui concerne la gestion du territoire, il est sectorisé
en zones d’'habitat, de logement, de culture, de chasse,
de tambos (lieux de repos) et d'aires protégées. Chaque
espace est régi par des normes spécifiques, élaborées
selon les pratiques traditionnelles et approuvées par
les Assemblées. La sectorisation permet une utilisation
durable des ressources naturelles qui assure: la
construction de logements et de canoés; la chasse, la
péche, la collecte de fruits et le développement des
activités agricoles pour garantir la sécurité alimentaire;
'accés aux remedes; la tenue des fétes traditionnelles et
le transport fluvial (voir carte — sectorisation).

Sarayaku, selva viviente, es
Territorio de Vida. Video 2:30
min., Fundacion ALDEA, 2020

Le muskuy (réve et vision) qui nous guide est celui
d'exercer nos droits collectifs sur la base d'un systeme de
gouvernance autonome qui nous permette d'administrer
le territoire et ses ressources naturelles sans intervention
d'agents extérieurs. Nos normes et pratiques ancestrales
relatives a I'utilisation des ressources naturelles sont
réunies dans un Plan stratégique. Celui-ci recueille

Autorités traditionnelles autochtones qui représentent chaque
communauté au sein du Conseil de gouvernement du Peuple de
Sarayaku.

Le messager entre le peuple et le kuraka; également en charge de la
sécurité du kuraka, de la communauté et du peuple en général.

Pastaza Kikin Kichwa Runakuna - PAKKIRU (voir la page facebook de
'organisation).

En Equateur, I'organisation politique et administrative du pays s'établit
sur la base de provinces, cantons et paroisses.

La Confédération des Nationalités Autochtones de 'Amazonie
équatorienne (Confederaciéon de Nacionalidades Indigenas de la
Amazonia Ecuatoriana, CONFENIAE) est une organisation autochtone
régionale qui représente pres de 1500 communautés appartenant aux
nationalités amazoniennes Kichwa, Shuar, Achuar, Waorani, Sapara,
Andwa, Shiwiar, Cofan, Siona, Siekopai et Kijus.

Confédération des Nationalités Autochtones de I'Equateur
(Confederacion de Nacionalidades Indigenas del Ecuador,
CONAIE).

Coordination des Organisations Autochtones du Bassin de '’'Amazone
(Coordinadora de las Organizaciones Indigenas de la Cuenca
Amazénica, COICA)
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également nos approches collectives pour renforcer notre
organisation autonome, administrer notre territoire et
prendre soin de la nature et la vie.

Depuis 2012, nous avons créé un sentier vivant tout
autour de notre territoire, le Sisa Namp/, en semant des
milliers d'arbres dont les fleurs et les fruits permettent
de distinguer le territoire de Sarayaku depuis le ciel,
tout en symbolisant la présence de notre peuple au
cceur de la forét, ainsi que la résistance, la solidarité,

la complémentarité et la reconnaissance de la terre
comme un étre vivant. Les cercles qui délimitent le
Sisa Nampi portent les noms des étres de la forét,

afin de perpétuer la mémoire de nos ancétres. Les
Kaskirunakuna surveillent le territoire, ses ressources
naturelles et ses changements.

Les hautes montagnes sont des étres vivants et elles
abritent les étres protecteurs de toutes les espéeces
animales et végétales. Les rivieres et les lagunes sont
habitées par des étres qui contrélent et maintiennent
I'équilibre et 'abondance des espéces vivant dans

les eaux. La forét est peuplée d'arbres millénaires
indispensables a I'équilibre spirituel et avec lesquels tout
le peuple communique et établit des liens. De plus, ils
sont I'épicentre d'une biodiversité qui assure la vie de la
forét et de ses habitants.
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La défense du territoire

L'obtention d'un titre de propriété sur le territoire fGt le
résultat de la manifestation historique « Kawsaimanda
alloamanda jatarishun », convoquée en 1989 par
'Organisation des Peuples Autochtones de Pastaza (OPIP,
plus tard renommée Pastaza Kikin Kichwa Runakuna®. A
'époque, cette manifestation avait généré le soulévement
autochtone des années 90 et c'est en 1992 que notre
territoire fat reconnu légalement par le gouvernement,
mais les cadastres établis ne correspondaient pas

aux limites ancestrales intercommunautaires et
interethniques. Bien que la délimitation proposée ne

soit pas en accord avec la proposition des Peuples
Autochtones de Pastaza, ces titres se révélerent des
instruments utiles pour la défense des territoires face a
I'avancée de I'agriculture et de I'élevage. L'Etat équatorien
a émis un titre collectif de 254 mille hectares de forét
tropicale au nom des Peuples Kichwas habitant les zones
médianes et basses de la riviere Bobonaza, et dont 135
mille hectares appartiennent a Sarayaku.

En 1996, I'Etat équatorien a donné une grande partie
du territoire de Sarayaku en concession a l'entreprise
pétroliere argentine CGC. Pour mener son exploration
et exploitation pétroliere, I'entreprise a cherché a
diviser les commmunautés et a soudoyer les dirigeants.

Jeunes accompagnant le travail de la chacra.
Photo: Wachachik.

Fin 2002 et début 2003, I'entreprise entra de force sur
le territoire, escortée par des militaires, pour effectuer
des perforations, propager des explosifs et débuter
I'exploration sismique.

En 2003, nous avons fait appel a la Cour interaméricaine
des droits de I'hnomme (CIDH) et déposé plainte contre
I'Etat équatorien. En 2010, le cas a été porté devant la
Cour sur la base d'un rapport de fond, dans lequel la
CIDH concluait que I'Equateur avait violé, entre autres,
les droits a la vie, a I'intégrité et a la propriété, ainsi

que les garanties judiciaires. La CIDH a alors dicté une
série de recommandations & I'Etat équatorien, incluant
des mesures de réparation et de non répétition, dont
certaines n'ont toujours pas été appliquées. Le jugement
émis par la CIDH est d'une grande importance parce
qu'’il renforce la jurisprudence interaméricaine relative
aux droits des Peuples Autochtones.’

Par la suite, la Déclaration Kawsak Sacha - Forét
Vivante nous a permis de lancer un mécanisme de
reconnaissance nationale et internationale relatif a

un systeme de protection autonome, élaboré sur le
principe de I'autodétermination, qui respecte nos droits
collectifs et notre vision.

Territoire de vie et conservation de la
biodiversité

Notre mission en tant que Peuple de Sarayaku est de

Femmes ramassant de l'argile pour les céramiques.
Photo: Wachachik.

prendre soin de notre territoire en I'utilisant de fagon
respectueuse, afin de renforcer le Sumak Kawsay (vie en
harmonie) et d'assurer la continuité du Kawsak Sacha
ou Forét Vivante.

Le territoire de Sarayaku n'est pas seulement un espace
physique et géographique; c’est d'abord le lieu depuis
lequel nous élevons nos émotions lorsque nous nous
connectons avec le monde des étres protecteurs des
lieux vivants, avec qui nous entretenons des liens

qui nous permettent de sauvegarder nos systémes
économiques, nos propres technologies, connaissances
et sciences; notre vie sociale, culturelle, spirituelle; et
nos systémes organisationnels et politiques; afin de
construire notre futur, de décider de notre destinée de
maniére autonome et d'assurer notre continuité en tant
gue Peuple Autochtone.

La Forét est essentielle pour le peuple, parce
qu'elle abrite les étres protecteurs de I'ensemble
de I'’écosysteme. Nous avons des regles spécifiques
de cohabitation et des reglements quand a l'usage

2 Organisation des Peuples Autochtones de Pastaza (Organizacion de

Pueblos Indigenas del Pastaza, OPIP), l'actuelle PAKKIRU.

19 \/oir : Cour interaméricaine des droits de lhomme. Peuple Autochtone
Kichwa de Sarayaku vs. Equateur. Jugement du 27 juin 2012 (texte en
espagnol) https://corteidh.or.cr/docs/casos/articulos/seriec_245_
esp.pdf
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des ressources naturelles. Les Kaskirunakunasont
en charge de la surveillance et le Conseil de
gouvernement des Tayjasaruta peut émettre des
sanctions en cas de non respect des normes.

Autres critéres de richesse

Notre Projet de vie est basé sur d'autres criteres

de richesse afin d'atteindre le Sumak Kawsay: un
territoire sain, non pollué, et une terre productive et
abondante en ressources naturelles, ou Sumak Allpa.
En collaboration avec la coopérative de producteurs
Sumi Sawa, nous mettons en place des initiatives en
faveur de la sécurité alimentaire, comme I'élevage de
poissons, un systeme diversifié de chacras et I'élevage
expérimental d'especes sauvages. Nous ne participons
pas a I'économie de marché car tout ce qui provient de
la forét est considéré comme bien commun qui ne peut
pas étre commercialisé a I'extérieur. Seuls les produits

issus des chacras peuvent étre commercialisés.

La forét fournit les matériaux de construction et la
toiture des logements, I'alimentation, les remedes,
I'artisanat, en plus d'abriter les étres qui la protege.
D'importantes rivieres traversent le territoire, générant

Reconstruction de la « maison technique » (bureau de
la dirigeance et des équipes techniques) a Sarayaku.
Photo: Wachachik.

sur leur passage des écosystemes aquatiques divers
qui fournissent principalement du poisson et d'autres
especes clefs pour l'alimentation de la population.

Ces caractéristiques du territoire sont un atout

important pour la conservation de la nature, I'adaptation

au changement climatique et la gestion durable,
grace a des activités comme le tourisme écologique a
petite échelle, ainsi que pour le contrdle de I'accés aux
terres et a leurs ressources, la sécurité territoriale et la

souveraineté alimentaire.

Nous disposons d'un fonds commmunautaire alimenté
par les personnes possédant des revenus fixes,"

et des alliés qui offrent leur aide sur divers projets.
L'indemnisation que nous avons recu de |'Etat suite 3 la
décision de la CIDH a été investie dans la création d'une
banque communautaire et dans l'achat de la ligne
aérienne Aero Sarayaku.

Menaces internes et externes

Les principales menaces qui pesent sur notre
territoire sont les politiques nationales qui favorisent
le développement d'activités extractives en Amazonie
(exploitation pétroliére, miniere et forestiere). Selon
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« En tant que

Peuple Autochtone,
nous avons fondé

la défense de nos
droits sur notre
aspiration a une
gestion autonome du
territoire, ainsi que
sur la conservation
des systéemes
écologiques
amazoniens qui
contribuent au
maintien de cycles
hydrologiques et
climatiques cruciaux
pour la planéte.

Tout cela est basé
sur de profondes
connaissances
provenant de la
Sacha Runa Yachay
(sagesse des Peuples
de la forét) ».

Déclaration Kawsak Sacha

n

Enseignants et enseignantes, techniciens de projet et autres personnes
disposant de revenus fixes font don d'un pour cent de leurs revenus

mensuels au fonds communautaire.

Version en ligne : report.territoriesoflife.org/fr
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la Constitution (art. 408), les ressources naturelles

non renouvelables et les produits issus du sous-sol
(gisements minéraux et hydrocarbures) appartiennent
a I'Etat, ce qui lui permet d'octroyer des concessions

et d'émettre des autorisations pour I'exploration et
I'exploitation, au péril des droits humains, des droits
collectifs et des droits de la nature. Une autre menace
pour le territoire et pour nos vies est la construction

de routes, qui accélere la déforestation, la chasse et la
péche illégales ainsi que l'arrivée de colons.

D'autre part, I'Etat a réduit les budgets dédiés

aux politiques publiques en faveur des peuples et
nationalités, notamment I'’éducation interculturelle
bilingue et la santé interculturelle, des politiques qui
étaient nées suite aux luttes menées par le mouvement
autochtone. Les processus de planification territoriale
et la gestion du développement au niveau local

ne tiennent pas compte des décisions autonomes
exprimées dans les Projets de vie, en méme temps que
les politiques nationales favorisent d'autres utilisations
du sol et I'accaparement des terres.

Autre menace directe: les plaintes et accusations a
'encontre de dirigeants et de leaders populaires qui
contribuent a la judiciarisation de I'exercice de nos droits
collectifs. A cela s'ajoute la militarisation du territoire, la
persécution, les menaces, les représailles a 'encontre
des leaders et des défenseurs des droits humains et de
la nature, rendues possible dans le cadre de déclarations
d'état d'exception fondées sur des motifs douteux.

Enfin, il existe une menace latente liée au fait que
I'Etat peut, par le biais de ses institutions, cesser

a tout moment de reconnaitre notre processus
organisationnel, le droit a la consultation préalable et la
personnalité juridigue du Peuple Kichwa de Sarayaku,
étant donné que les autorités ne respectent pas les
traités et instruments juridiques internationaux qui
protégent les droits des Peuples Autochtones.

Un territoire vivant et exempt
d’extractivisme

En vertu de notre processus d'autodétermination et
de I'exercice de nos droits sur notre territoire et
notre identité, notre objectif est de préserver et
de conserver de maniere durable les espaces
territoriaux ainsi que la relation matérielle et
spirituelle que nousy créons, en tant que
Peuples Autochtones, avec la Forét Vivante et
les étres qui la peuplent.

Inondations et pandémie de COVID-19

Mi-mars 2020, alors que le gouvernement équatorien
déclarait I'état d'exception et d'urgence sanitaire face

a la pandémie de COVID-19, ainsi que le début du
confinement, nous avons fait face a quatre inondations
consécutives dues au débordement de la riviere
Bobonaza. Plus de 30 familles se sont retrouvées sans
logement; 80% de la population a perdu ses chacras, ce
qui a porté gravement atteinte a la sécurité alimentaire;
quatre centres éducatifs sont désormais inutilisables;
des ponts et des chemins communautaires ont été
détruits; et certains moyens de transports (canoés et
bateaux a moteur) ont été emportés par le courant.
Nous avons donc subi une double crise: la pandémie
mondiale de COVID-19 et le désastre causé par les
inondations.

Lors de la mise en place du confinement, le
gouvernement n'avait prévu aucune solution pour
'approvisionnement des communautés vivant a
I'intérieur de 'Amazonie. Des aides d'urgence et de
contingence ont été proposées pour les secteurs
vulnérables de la population durant la pandémie et
pour les victimes des inondations. Cependant, pour
faire valoir ces droits, les personnes devaient se déplacer
jusqu’a la ville, en contradiction totale avec les mesures
de restriction de mobilité.

Apres deux mois de confinement, nous avons
commencé a nous déplacer jusqu’'a Puyo, capitale de

Positionnement des Kurakas
sur la Pachamama (mai 2019).
Photo: Wachachik.

la province de Pastaza, pour nous réapprovisionner

en nourriture, en médicaments et autres produits.

Les étudiants et professionnels de Sarayaku qui se
trouvaient hors du territoire commencérent a revenir.
Cette mobilité contribua inévitablement a la contagion
de COVID-19. Celle-ci toucha 90% des adultes et
provoqua la mort de quatre ainés.

Depuis le début de la pandémie, méme sans

vraiment savoir ce qu'était la COVID-19, nous avons
encouragé dans tous les foyers I'utilisation de la
médecine ancestrale pour soulager les symptdémes. La
récupération et la résistance des Peuples Autochtones
de '’'Amazonie face a la maladie pourrait étre liée a la
consommation de plantes médicinales et a leur maniére
de vivre en équilibre avec la Pachamama.

Face a la complexité de la situation et a I'abandon total
de la part des autorités provinciales et nationales, nous
avons lancé notre propre Plan de contingence face

a la COVID-19. A travers ce plan, nous avons promu
'usage de la médecine traditionnelle cormme forme de
prévention dans tous les foyers. Dans chaque centre
communautaire, un groupe d’hommes et de femmes
connaissant les plantes médicinales a été chargé de
collecter les plantes appropriées, les stocker, les préparer
et les distribuer. Le Comité d'opération d'urgence
interne de Sarayaku a été mis sur pied pour répondre a
la situation et une équipe de volontaires paramédicaux
a été créée, en lien avec I'équipe de sécurité interne
Wio, pour prendre soin des personnes vulnérables et
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présentant des symptéomes de la maladie. Tous ces
mécanismes de réponse d'urgence ont été mis en

place malgré la destruction des principales voies de
communication avec les communautés environnantes '?
et la ville de Puyo.

Nous avons pris des mesures d'urgence qui respectent
nos cultures, afin de préserver notre droit a la vie,

nos droits collectifs et ceux de la nature, a travers le
renforcement des initiatives communautaires.

Références:
Visitez nos sites web, sarayaku.org et kawsaksacha.

org, pour plus d'informations et pour savoir commment
soutenir notre lutte.

Kawsak Sacha pour le

. monde. Vidéo 5:50 min.,
sous-titres en anglais,

Kawsak Sacha 2019

2 pont principal qui relie entre elles les 7 communautés de Sarayaku a
été détruit par la crue de la riviere.

Anniversaire de I'association Atayak pour la
préservation des savoirs ancestraux. Photo:
Wachachik.
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Le territoire de vie des 48 Cantons de Totonicapan au Guatemala

Auteur(s):! Conseil d'administration des biens et des ressources naturels des 48 Cantons; Silvel Elias, Felipe Gomez et

German Garcia
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La forét communautaire des 48 Cantons de Totonicapan
est un territoire de vie emblématique au Guatemala
pour son modele de gouvernance autochtone qui se
base sur une cosmovision et sur des principes d'équité,
d'inclusion et de développement durable, que le Peuple
Maya K'iché de Totonicapan préserve depuis plus de
cing siecles. Grace a ce modele, qui prévaut au sein
d'une large partie des territoires autochtones des hautes
terres du Guatemala, la forét a conserveé ses valeurs
écologiques, culturelles, sociales et économiques au
travers de ressources comme les aliments, les plantes
meédicinales, les sources d'eau, la diversité biologique et
I'atténuation du changement climatique.

Le territoire de vie Komon Juyub, ou la forét
communautaire des 48 Cantons de Chwimeqg'ena?

est protégé par le Peuple Maya K'iché de Totonicapan
en tant que territoire sacré et se fonde sur des valeurs
socio-culturelles appartenant a sa cosmovision, comme

I'identité et I'histoire ancestrale®. De nombreux sites
cérémoniels se situent dans cette forét, ainsi que plus

de 1500 sources d'eau qui alimentent les commmunautés.

Ony trouve aussi des denrées alimentaires, commme des
champignons, des plantes comestibles et médicinales,
mais aussi du bois pour le chauffage et la cuisine. En
outre, bien que cette activité soit en déclin, le paturage
des moutons reste le principal moyen de subsistance
pour de nombreuses familles.

Le territoire de vie Komon Juyub se trouve dans la
commune de Totonicapan, dans le département du
méme nom, au Guatemala. Dans la commune, on compte
environ 104 000 habitants dont 97% sont des autochtones
Maya K'iché“. La commune est couverte de foréts qui
répondent a différentes formes de propriétés : la forét
communautaire des 48 Cantons, les foréts gérées para
des organisations communautaires basées sur les liens de
parenté, et les foréts appartenant a des particuliers.

« Il s’agit de la plus
ancienne forét

de Totonicapan

et d’un symbole
d’unité collective

s la forét, un lieu
sacreé »

Photo: Grazia Borrini-Feyerabend

1

Ce travail a été réalisé en collaboration avec le Conseil d’administration
des biens et des ressources naturels des 48 Cantons de Totonicapan,
qui a donné son consentement libre, informé et préalable. Le Conseil
d’administration de 2019 et le nouveau Conseil d'administration des
biens et des ressources naturels de 2020 sont parvenus a des accords
concernant les réunions de travail, 'examen et I'approbation du rapport.

Silvel Elias, Professeur a I'Université de San Carlos au Guatemala et
Membre d’'Honneur du Consortium APAC.

Felipe Gomez appartient au Peuple Maya K'iché et est un Membre du
Conseil du Consortium APAC détenteur d'une responsabilité particuliere
en Mésoamérique

German Garcia est un technicien du Conseil National des Aires
Protégées (CONAP — Acronyme hispanophone), affilié au Conseil
d’administration des biens et ressources naturels des 48 Cantons de
Totonicapan.

w

Traduction et révision : Clémence Delpeux et Rachel Babin

Chwimeg'en3, en langue Maya K'iché signifie « lieu au-dessus de I'eau
chaude ». Aprés l'invasion espagnole, ce lieu a été renommé San Miguel
Totonicapan. Dans la langue Nahuatl parlé par le Peuple Autochtone,
descendant des espagnols, Atotonilco a la méme signification. Les
habitants locaux continuent d'utiliser ce nom originel de Chuimeg'ena
pour désigner leur territoire ancestral.

Elias, Silvel, Larson, Anne y Mendoza, Juan. 2009. Tenencia de la tierra,
bosques y medios de vida en el altiplano Occidental de Guatemala.
Guatemala: Editorial de Ciencias Sociales.

Selon le recensement national de la population de 2018, 1,7 million
d’habitants appartiennent au Peuple Maya K'iché, ce qui représente 11,5
% de la population totale du Guatemala.
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La forét communautaire des 48 Cantons de
Totonicapan couvre une superficie de 22 000
hectares, dont 11 377 ont été déclarés comme
aire protégée du Parc National de Los Altos de
San Miguel Totonicapdn en 19975, Grace a la
gouvernance ancestrale du Peuple Maya K'iché,
I'ancienne forét communautaire est un territoire
de vie reconnu pour sa longue tradition de
conservation, rendue possible par la propriété
collective, la force du gouvernement territorial
communautaire, et les multiples biens et
services qu'il offre a la population. L'ancienne
forét est un symbole d'unité collective et un lieu
sacré® Le modeéle ancestral de gouvernance
inclusive, équitable et durable dans la gestion
communautaire des foréts est une source
d'inspiration pour de nombreuses personnes qui le
visitent, tant nationaux qu'étrangers.

K'axq'ol, la gestion du territoire de vie

La gouvernance Maya de la forét communautaire
représente I'expression du droit d'autodétermination
des Peuples Autochtones et se trouve sous la
responsabilité du Conseil d'administration des biens et
des ressources naturels des 48 Cantons de Totonicapan,
un gouvernement territorial ancestral de cing siecles
d'existence’. Ce gouvernement est composé d'une
Assemblée communautaire a laguelle participent les
autorités élues dans chaque communauté comme
exercice de leurs obligations; un systéme appelé
localement K'axg'ol (le sacrifice et le service). Dans notre
conception ancestrale, ce service communautaire a pour
mission de défendre, de protéger et de veiller sur la vie.

L'’Assemblée nomme cing Conseils d'administration :
des Maires commmunaux, des Gardiens de la paix de la

premiere et deuxieme quinzaine, des Bains d'eau chaude,
et des Biens et ressources naturels. Ce dernier, composé
de neuf personnes et avec le soutien d'une assemblée,
est en charge de la surveillance et du contréle de la forét
communautaire, de I'entretien des pépinieres forestiéres,
des missions de reboisement et de la résolution des
conflits. Les régles au sein de la communauté sont
transmises par le biais de procés-verbaux, d'audiences, de
réunions et d'assemblées, ainsi que par un mécanisme
dit de « recommmandations », par lequel les autorités
communautaires sortantes transférent aux autorités
entrantes les regles de gouvernance du territoire. En 2019,
par exemple, il a été convenu de célébrer le début du
cycle de 260 jours du calendrier sacré Maya (Tzolkin), une
décision qui a été retenue comme recommandation a
suivre par les futurs Conseils d'administration des biens
et des ressources naturels.

Malgré son importance, la gouvernance Maya, basée

sur des principes spirituels, sociaux et culturels
ancestraux, n'est pas officiellement reconnue par I'Etat.
La Commune de Totonicapan (une structure officielle
de gouvernement local) a pris le controle de la forét sans
le consentement du peuple. En 1997, la Commune a
proposé au Conseil national des aires protégées (CONAP
en espagnol) la création du Parc Régional de Los Altos
de San Miguel Totonicapdn comme aire protégée et
gérée par elle-méme. Méme si la transformation de

la forét communale en aire protégée n'avait pas regu

le consentement du peuple, un certain niveau de
cohabitation et de coopération s'est développé. Par
exemple, le CONAP offre son soutien aux 48 Cantons
en envoyant un conseiller technique qui travaille
exclusivement avec eux (le seul cas dans le pays a
recevoir ce soutien). Le contrdle et le signalement
d'activités illégales dans la forét se fait en collaboration
avec la Police civile nationale et les Tribunaux de justice.
Les gardiens ont un bureau spécifique et un accés
aux équipements informatiques, caméras, téléphones
portables et GPS.

La surveillance est un élément central dans la
gouvernance et la vigilance exercées par le Conseil des
48 Cantons. Elle s'exerce par le biais de visites pédestres
annuelles dans la forét lors du changement de Conseil,
avec la participation des autorités entrantes et sortantes,
accompaghneées par un grand nombre de membres de

la communauté. Cette visite n'a pas pour unique but
d'identifier des violations et discuter d'actions a cet
égard, elle sert aussi a transmettre la connaissance du

Parkswatch. Parque Regional Municipal los Altos de San Miguel
Totonicapan.

Ixchu, Andrea. 2012. Totonicapan. Un bosque.

Stener Ekern. 2001. “Para entender Totonicapan: poder local y alcaldia
indigena.” Revista Dialogo, 8.

Conseil d'administration des biens et des ressources naturels des 48 Cantons de Totonicapan. Photo: German Garcia
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territoire de vie et ses multiples valeurs. Cette pratique de
surveillance est largement utilisée par les commmunautés
dans les foréts des hautes terres de l'ouest.

La gouvernance est renforcée par des alliances avec di-
verses entités, comme des universités, des organisations
écologiques, des entités gouvernementales et des agen-
ces de coopération. Des communications, des échanges
et des discussions internes entre le Conseil des biens et
des ressources naturels des 48 Cantons et le Consortium
APAC ont été mis en place récemment, avec la partici-
pation de 'APAC du Guatemala.

Un territoire qui maintient de
nombreuses vies

Le territoire de Komon Juyub préserve d'importantes
valeurs historiques et socio-culturelles, incluant des lieux
considérés comme sacrés, comme Tzilin Chich Abaj
(Cloche de Pierre), Tum abaj (Tambour de Pierre), Kojom
Abaj (Marimba de Pierre), Yamanik (Maria Tecun), Piedra
Coyote, Saqg Kab’, et Chwi K'axtun. Pour le bien-étre
familial et collectif, sont organisées dans les grottes de
San Miguel des célébrations spirituelles d'invocation a la
pluie, la bénédiction des semences, la protection de la
vie communautaire et le Waxakib Batz (le cycle de 260
jours du calendrier Tzolkin sacré des Mayas).

Le territoire posseéde une grande valeur hydrologique,
puisque c'est la que se trouve la source qui alimente
guatre bassins hydrographiques, qui marquent la
division des eaux qui vont ensuite former le golfe

du Mexique, la mer des Caraibes, I'océan Pacifique
ainsi que les principales sources qui alimentent le lac
Atitldn (une des principales attractions touristiques

du pays). Pour les habitants locaux, I'eau qu'ils
consomment revét une importance fondamentale.
Etant donné que leurs sources se trouvent dans la forét
communautaire, un accés durable a I'eau est une des
principales motivations a leurs efforts pour conserver
leur territoire de vie. Les commmunautés s'organisent
autour de Comités des eaux qui gerent la provision et la
maintenance des services hydriques auprés des foyers,
qui paient pour cela un tarif établit par le Comité.

Mais ils doivent aussi apporter leur contribution

en exercant leur K'axg'ol lorsque vient leur tour et
participer aux activités d'entretien des foréts telles que
le reboisement et la lutte contre les incendies.

La population de Totonicapan regoit un revenu inférieur
a la moyenne nationale et se trouve dans la région la
plus pauvre du pays. Jusqu'a il y a vingt ans, la forét
était la source principale d’'approvisionnement en

bois pour la fabrication de meubles, qui est une des
activités économiques principales de la commune.

Le statut de la forét en tant qu'aire protégée a limité
I'accés au bois et donc la contribution de la forét aux
moyens de subsistance locaux. Cependant, environ un
millier de familles vivant dans les 16 communautés les
plus proches de la forét compléetent leurs activités de
production agricole, artisanale et commerciale par la
collecte de produits forestiers non ligneux (constituant
jusqu’a 20% de leur subsistance) tels que le miel, les
fruits, les champignons sauvages (dont 30 espéces
comestibles), et les plantes médicinales.

La forét comunale de Totonicapan. Photo: Grazia Borrini-Feyerabend
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| Photo: Grazia Borrini-Feyerabend

Ce territoire de vie s'inscrit dans un écosystéme de
haute montagne, soit au-dessus de 3 000 metres, ce qui
lui confere des caractéristiques endémiques. Il s'agit de
la localisation principale d'espéce d'arbres endémiques
incluses dans la liste des especes menacées (LEA),
comme le sapin guatémaltéque ou pinabeéte (Abies
guatemalensis Rehder), six espéces de pins (Pinus sp.),
I'arbousier (Arbutus xalapensis), cing especes d'oiseaux
incluant le oréophase cornu (Oreophasis derbianus), dix
mammiféres, dont des lapins américains (Sylvalagus
spp) et des canidés (Canis spp) mais aussi d'autres
especes d'animaux, de plantes et de champignons
typigues de cet écosystéme. Son extension et sa bonne
couverture forestiére contribuent a la connectivité

des paysages entre les hautes foréts et les terres des
plus basses altitudes. Enfin, la forét aide a réduire
I'érosion du sol, retient le carbone, et limite les impacts
du changement climatique comme les sécheresses
prolongées, les fortes pluies et les tempétes.

Situation juridique et menaces au territoire
de vie

En raison de la propriété commmunautaire ou collective
de la terre, les principales entités juridiques sont
les communautés de la Commmune de Totonicapan,

! i \.m%\.\. 2
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regroupées dans l'organisation des 48 Cantons, dans
laquelle les principes de leur propre systéme juridique
sont appliqués dans le but de réguler I'utilisation, I'acces
et le contrdle territorial. Cependant, les titres fonciers qui
sont au nom du Peuple K'iché de Totonicapan et en son
pouvoir, sont disputés par la Commune de Totonicapan.
La moitié du territoire forestier communautaire est
enregistré en tant gu'aire protégée, dans laquelle les
normes officielles établies par le CONAP prévalent. |l

y a un chevauchement des droits entre la propriété
juridigue et la gouvernance ancestrale exercée par les
48 Cantons, la propriété officielle de la municipalité,

et la gestion gouvernementale du territoire en tant
gu'aire protégée. Ce manque de clarté provoque des
disputes et une incertitude dans la prise de décision,
notamment au regard de l'accées, de I'utilisation et de
'administration de la gouvernance des ressources ou
de la coopération externe pour le territoire. L'insécurité
juridigue et le mangue de reconnaissance et de soutien
a I'égard du Conseil des biens et des ressources naturels
des 48 Cantons, qui représente les réels gardiens du
territoire, peut-étre une menace a long terme, méme

si cela n'a pas été un obstacle pour que la gouvernance

communautaire demeure forte.

Compte tenu de son leadership et de sa capacité de
rassemblement, l'organisation des 48 Cantons risque
également d'étre cooptée par des partis politiques,
des fonctionnaires du gouvernement et des acteurs

économiques qui veulent profiter de sa capacité
d'organisation. De plus, la migration des jeunes vers
d'autres pays crée un écart générationnel qui affecte la
gouvernance et la gestion du territoire. Le pillage des
produits forestiers a des fins commerciales représente
une autre menace, en particulier pour le bois de
chauffage, le bois d'ceuvre et les produits utilisés comme
décorations de Noél (avec par exemple, la mousse, les
broméliacées, les pins), une situation qui exige des efforts
pour accroitre le contrdle et la surveillance pendant cette
saison. En outre, le dendroctonus (Dendroctonus spp)

a endommagé de grandes portions de la forét de pins
oocarpa (Pinus oocarpa Schiede ex Schitdl).

Le systéeme de contrdle et de surveillance, tout comme
les décisions prises par le Conseil d'administration des
biens et des ressources naturels des 48 Cantons, aide a
contrer ces menaces et a prévenir et réduire l'intensité
des conflits. Les communautés sont au courant des
menaces sur leur territoire ancestral et discutent en
assemblées pour savoir de quelle maniére leur faire
face. Cela inclut le positionnement face aux trois
organisations étatiques dont les décisions les affectent
:le systeme judiciaire et la lutte contre la corruption, les
projets des industries extractives et hydroélectriques,
ainsi que les propositions de loi nationale sur I'eau®.
L'organisation des 48 Cantons prend régulierement
position sur la situation politique, sociale, économique
et environnementale du pays.

Visite de la pépiniére communautaire. Photo: Grazia Borrini-Feyerabend

‘ Photo: Grazia Borrini-Feyerabend

Déclarer la forét communautaire comme
territoire de vie

En vertu du modéle organisationnel propre aux Peuples
Autochtones, Totonicapan continue d'étre un bastion de
la résistance®. Leur combat pour la défense du territoire
a constamment été réprimé par I'Etat; du célébre
soulévement du Peuple Maya K'iché de Totonicapan,
mené par Atanasio Tzul et Lucas Akiral en 1820,
jusqu'au massacre du 4 octobre 2012". Cependant,

la population demeure ferme dans sa volonté de
maintenir loin de ses territoires les industries extractives,
principalement I'exploitation miniére, la monoculture

et les industries hydroélectriques, qui sont considérées
comme nuisibles en raison de leurs colts sociaux et

environnementaux.

Face a l'intérét des divers secteurs a disposer d'une loi
sur l'eau, I'organisation des 48 Cantons exige que leur
consentement libre, informé et préalable soit respecté
guand I'Etat développe ou autorise des projets qui
affectent le territoire de vie, de fagon a ne pas voir

leurs droits transgressés, étant les réels gardiens du
territoire et des sources d'eau. Aujourd’hui, l'organisation
des 48 Cantons attend de I'Etat qu'il reconnaisse et
récompense leur modéle de gouvernance intégral, en

Consortium APAC

qualité de gardiens du territoire ancestral et de la forét

communautaire.

A l'occasion de cette commémoration des 200

ans du soulévement du Peuple Maya K'iché de
Totonicapan, la communauté propose de déclarer la
forét coommunautaire comme APAC - territoire de vie.
L'objectif est aussi de renforcer le Conseil des biens et
ressources naturels des 48 Cantons et de documenter
les expériences de centaines d'années de contrble
autonome en matiere forestiere. Le Conseil souhaite
partager son expérience de gouvernance avec d'autres
peuples et communautés, et apprendre d'autres
expériences au Guatemala, en Amérique Latine et au-

dela, pour un renforcement mutuel.

8 Escalon, Sebastian. 28.03.2016. La ley maldita. Plaza publica.

2 Gamazo, Carolina. 2016. Totonicapan. El poder politico de
un bosque. https://www.naiz.eus/es/hemeroteca/7k/
editions/7k_2016-03-13-0600/hemeroteca_articles/totonicapan-el-
poder-politico-de-un-bosque

10 Gonzalez Alzate, Jorge. 2010. “Levantamiento K'iche' en Totonicapan
1820: Los lugares de las politicas subalternas.” LiminaR, 8(2): 219-226.

n Consejo Editorial Plaza Publica. 09.10.2012. “Toto: un parteaguas para el

pais.” Plaza pubica.

Version en ligne : report.territoriesoflife.org/fr



https://www.plazapublica.com.gt/content/la-ley-maldita
https://www.naiz.eus/es/hemeroteca/7k/editions/7k_2016-03-13-0600/hemeroteca_articles/totonicapan-el-poder-politico-de-un-bosque
https://www.naiz.eus/es/hemeroteca/7k/editions/7k_2016-03-13-0600/hemeroteca_articles/totonicapan-el-poder-politico-de-un-bosque
https://www.naiz.eus/es/hemeroteca/7k/editions/7k_2016-03-13-0600/hemeroteca_articles/totonicapan-el-poder-politico-de-un-bosque
https://www.plazapublica.com.gt/content/toto-un-parteaguas-para-el-pais
https://report.territoriesoflife.org/fr/

Photo: Jacob Balzani L66v

Ina Wampisti Nunke

Le territoire intégral de la Nation Wampis en Amazonie péruvienne

Auteur(s):! Wrays Pérez, Tami Okamoto et Thomas Niederberger

Consortium APAC

En novembre 2015, le Peuple Wampis a formé un
gouvernement territorial autonome (le Gobierno
Territorial Auténomo de la Nacion Wampis, GTANW)
dans le but de gouverner et de protéger son territoire
ancestral de plus de 1,3 million d’hectares dans le nord de
’Amazonie Péruvienne. Les Wampis ont été les premiers
a avoir mis en place un gouvernement autochtone
autonome en s'appuyant sur la Déclaration des Nations
Unies sur les Droits des Peuples Autochtones de 2007
(Servindi, 2016). De par cette initiative, ils plaident avec
ferveur une auto-détermination durable et placent leur
territoire préservé au coeur des initiatives mondiales pour
la conservation de la biodiversité, et au centre de la lutte
contre le réchauffement climatique désastreux.

Le territoire des Wampis : une relation
ancestrale

Les Wampis ont aujourd’hui une population d'environ 15

300 individus, vivant dans 22 commmunautés titulaires d'un
droit de propriété le long des rivieres Santiago et Morona
(Kanus and Kankaim en Wampis), dans le département
de Loreto et d’Amazonas au Pérou. Le Peuple Wampis
appartient a la famille ethno-linguistique Jivaro (ou
tarimat shuar), étroitement liée au peuple Shuar,
autochtones de I'Equateur voisin. lls sont historiquement
connus pour leur esprit guerrier, leur sentiment identitaire
puissant, leur éthique égalitaire et I'attachement gu'ils
vouent a leur territoire ancestral, toutes ces valeurs leur
ayant permis de résister aux nombreuses tentatives de
conquétes et d'assujettissement des Incas et des colons
espagnols. Ce n'est qu'au milieu du 20™¢ siécle que les
Wampis ont commencé a progressivement s'intégrer a la
société péruvienne. Ce rapprochement s'est basé sur un
besoin de reconnaissance de leur droits territoriaux par la
société péruvienne (Pérez 2018).

Les Wampis nomment leur territoire ancestral
IAa Wampisti Nunke. Leurs pratiques culturelles,

leur identité, leur langage et leurs propres modes

de gouvernance traduisent leurs connaissances
profondes des foréts, des milieux agquatiques, de la

vie sauvage et de la biodiversité de la région et les
relations complexes qu'ils entretiennent avec ces
éléments. Leur qualité de vie dépend largement de
la santé de la nature qui les entoure. Leur territoire
ancestral, qui comprend toutes les terres et milieux
aquatiques qui se trouvent autour de deux bassins
versants principaux, a été auto-délimité et ne tient pas
compte des différents titres et catégories juridiques
que I'Etat leur a assignés. Les Wampis ne considérent
pas leur territoire comme une simple surface ou
délimitation de zone de juridiction : « le territoire n'est
pas une perspective, un concept ou une idée, mais un
systeme de vie » (Noningo Sesén, 2017).

Dans les Statuts Wampis (GTANW 2015), le territoire
est défini commme « intégral et uni », construit par les
relations intimes qu’entretient le peuple avec les étres

Wrays Pérez est le pamuk (président) du Gouvernement Territorial
Autonome de la Nation Wampis (de 2015 a mars 2020)

Tami Okamoto est géographe et aide le GTANW depuis 2016; elle
poursuit un Doctorat a l'université d'Oxford.

Thomas Niederberger est Coordinateur de la Recherche et des
Publications du Consortium APAC. Il a collaboré avec le GTANW de
2016 a 2018 dans le cadre d'un Doctorat de recherche en anthropologie
sociale a I'Université de Bern, en Suisse.

Traduction et révision : Soléne Chatelain et Rachel Babin

« Le territoire
intégral n'est
pas une
perspective,
un concept
ou une idée,
mais un
systeme de
vie ».

Shapiom Noningo Sesen, 2017
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ZONIFICACION AUTONOMA DESDE LA VISION INDIGENA - GTANW
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Gardiens : la Nation Wampis,
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Nacién Wampis

Zonage autonome
du territoire Wampis,

basée sur une vision
TERFATCAIYOE LA RACHoN WARFYS
autochtone. Carte: T

GTANW.

qui habitent les différents niveaux Nayaim, Nunka,
Nunka Init, et Ent (c'est a dire, I'aquatique, le terrestre,
le sous-sol et I'espace), tous interconnectés les uns aux
autres : « Notre Peuple et ses membres font partie de
ce territoire » (art.21). Le concept de « vie ancrée dans
le territoire » refléte les connaissances, la sagesse et

la philosophie héritées de leurs ancétres (art.46). Les
Wampis assurent que seule cette vision intégrale

du territoire peut assurer les bonnes conditions de
vie de leurs membres, ou Tarimat Pujut (art. 23). Ces
relations ancestrales, qui relient tous les étres de
maniere complexe, a la fois visibles et invisibles, sont

les fondations de leur gouvernance autonome actuelle.

En ce sens, le territoire intégral Wampis constitue
pleinement un « territoire de vie ».

¥ v

On retrouve aujourd’hui la langue Wampis, tout comme
leurs connaissances ancestrales, dans leurs activités
quotidiennes, et dans de nombreuses histoires sur
I'origine commune de tous les peuples jivaro. Ces
histoires mentionnent fréquemment les terres de leurs
ancétres. Les trois cordilléres sacrées Kampankias,
Ichinkat Mura, et Tuntanain ont une importance
spirituelle significative pour les Wampis (voir Wampis
Statute, art. 39). Dans ces montagnes, les chutes d'eaux
sont des lieux fondamentaux pour la méditation et

sont privilégiées dans la quéte de visions offertes par
Arutam, I'esprit des ancétres. Avoir fait 'expérience de
visions est considéré comme nécessaire pour devenir un
homme fort ou une femme forte, un bon chasseur ou
un bon guerrier. De nos jours, cela est aussi important

pour devenir un bon professionnel ou un dirigeant
autochtone respecté.

Les hommes et les femmes Wampis, pour la chasse, la
péche et la culture des terres, établissent des relations
personnelles avec des étres puissants qui controlent
divers domaines d'activités humaines: Etsaq, le soleil,
Arutam, I'esprit des ancétres, Nunkui, la mére de la
terre et des plantes, qui apporte I'abondance, Tsunki,
maitre des profondeurs et de la vie agquatique, Tijai,
détenteur de la vie sauvage, et d'autres étres et esprits.
Une bonne relation avec ces étres prévient des pénuries,
des hostilités, de la solitude ou méme de la mort.

Pour les Wampis, le pouvoir politique (c'est-a-dire la
gouvernance) est intimement lié aux pouvoirs spirituels
qui émanent du territoire et des étres qui I'habitent.

Les Wampis restent liés aux terres et aux purmas
(asaak) qu'occupaient leurs ancétres et qui continuent
a étre des refuges écologiques, sociaux et culturels.
Bien que ces endroits historiguement importants
soient aujourd’hui relativement éloignés des villages
principaux Wampis, les familles Wampis restent les
héritieres de connaissances ancestrales précises sur les
collpas (étangs) et sur d'autres endroits ou I'on trouve
une vie sauvage riche, des poissons, des arbres et des
plantes importantes, ainsi que d'autres ressources en

abondance. Le purmas des ancétres est aujourd’hui,
pour leurs descendants, une sorte de centre de gravité
du territoire ou ils ont le droit de se réinstaller et de
réutiliser les terres, marquant ainsi les frontiéres
territoriales avec d'autres groupes (GTANW 2016: 74).

Il'y a toujours, au sein de la communauté Wampis,

une économie de subsistance basée sur la réciprocité.
Les Wampis répondent a leurs besoins vitaux
principalement grace a la mise en culture de petites
parcelles et aux ressources fournies par la forét, les
rivieres, les cours d'eaux, et les étangs. Leurs modes

de culture (défrichage et parcelles tournantes) se
montrent efficaces pour conserver les différents niveaux
écologiques de la forét Amazonienne. (GTANW 2016:66
; Chicago Field Museum 2012:312). Les foréts sont une
source de fruits, de plantes médicinales, de miel,
d'insectes, de larves, et surtout de gibiers. Par ailleurs,
certains types de bois et la fibre des feuilles de palmier

Ifa Wampisti Nunke.

o Le territoire intégral de la
' ’ Nation Wampis en Amazonie
péruvienne. Vidéo 3:39 min.,
2021 (sous-titres en francgais).

Un repas partagé de viande, de yucca et de plantain pendant un travail collectif dans

le jardin de la chacra. Photo: Jacob Balzani Lodv
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servent a construire les maisons, les pirogues, les
lances, les sarbacanes, les instruments de musique, les
décorations, et divers autres ustensiles.

Alors que les Wampis consomment peu et n'ont pas
grand besoin d'argent, certains produits commme le
plantain, le manioc et les arachides (dans certains cas du
poisson ou du gibier séchés et salés) sont vendus a des
marchands itinérants dans les villes voisines. La culture
du cacao est aussi une activité commmerciale importante
pour de nombreuses familles.

Auto-gouvernance : le gouvernement
territorial autonome de la Nation Wampis

Le mode de vie ancestral de leur territoire Ifiad Wampisti
Nunke, qui constitue en soi un systeme de vie, a permis
la mise en place de I'organisation politique territoriale
présente autour des sous-bassins et des riviéres. Dans
I'exercice de leur droit a I'autonomie et en s'appuyant
sur la jurisprudence ancestrale, constitutionnelle

et internationale, les Wampis ont déclaré leur
Gouvernement Territorial Autonome et ont publié leurs
Statuts de Gouvernance Collective en novembre 2015. Ils
devinrent alors le premier Peuple Autochtone du Pérou
a mener ces démarches.

L'organe décisionnaire supréme du Gouvernement
Wampis est appelé le Uun Iruntramu et est composé
de représentants élus, nommeés Irunin. Il y a, de plus,
3 autres niveaux de gouvernance : le gouvernement
central, le gouvernement de la riviere et du bassin

Carmen Pirucho,
une sage de la
communauté de
Soledad, travaillant
dans sa chacra.
Photo : Candy Lépez

de Kanus et Kankaim, et les gouvernements
communautaires. Trois sessions ordinaires sont tenues
chaque année et des assemblées extraordinaires
s'ajoutent si nécessaire. Les Statuts de Gouvernance
définissent les processus d'adhésion, de direction et
d'élection des membres.

Au niveau familial, les Wampis sont trés autonomes
dans l'organisation des taches domestiques et de la

vie économique. Les communautés d'aujourd’hui ont
émergé dans les années 1950 et 1960 et sont gérées par
les assemblées communautaires qui élisent un comité
de responsables et son président (iimaru). Le comité
est chargé d'obtenir des accords entre les membres de
la communauté. Les regles concernant la conservation,
I'accés et I'utilisation des ressources naturelles sont

en général incluses dans les reglements écrits des

communautés.

Au Pérou, le régime de propriété collective ne considéere
pas les Peuples Autochtones ou les Premiéres Nations
comme étant sujets de droits. Dans les années 1960, les
Wampis se sont organisés en fédérations Autochtones
pour faire face aux menaces croissantes dues a I'expansion
des colons, expansion aidée par la construction des routes
Amazoniennes. De cette maniére, ils ont réussi a tirer
profit du Native Commmunities Act de 1974 qui promeut

le processus de délimitation de I'état et I'établissement

de titres fonciers, ce qui a conduit a la reconnaissance
juridique des Wampis en tant que « commmunautés
titulaires d'un droit de propriété » sur une part importante
de leur territoire situé le long des berges (Chirif et Garcia
Hierro 2007). Cependant, les zones utilisées collectivement
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par les membres des commmunautés Wampis mais ne
pouvant pas étre assignées a un groupe en particulier
(réserves naturelles, sites sacrés, etc.) n'ont donc bénéficié
d'aucun titre foncier. (GTANW 2016: 38). Si on ajoute a

cela la superposition des catégories administratives qui
définissent les territoires (districts, provinces et aires
protégées), on explique les raisons de la fragmentation des
statuts juridiques des territoires ancestraux des Wampis.

Au Pérou, aucun Peuple Autochtone n'a obtenu le
titre foncier de son territoire ancestral en un seul bloc
intégral (GTANW 2017). Cependant, d'aprés les lois
internationales, I'état a I'obligation de reconnaitre les
territoires ancestraux des Peuples Autochtones?.

Kampankias : la chaine montagneuse au
coeur du territoire Wampis

A l'exception des petites parcelles de cultures et des
zones d’habitation, le territoire Wampis est totalement
recouvert de forét tropicale. Avec les contreforts andins,
il est une des seules régions ou la connexion entre les
plaines d'’Amazonie et les foréts humides de haute
altitude demeure encore riche et imperturbée, comme
le montre I'extréme diversité de faune et de flore que
I'on trouve dans cette zone. La chaine montagneuse
Kampankias se situe entre 800 et 900 métres au-dessus
du niveau de la mer et comprend des écosystémes
terrestres et aquatiques, des espéces endémiques et des
mammiféres, amphibiens, reptiles et oiseaux menacés
(les plus connus de ces animaux étant le jaguar, le boa
et le tapir)®.
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« Nous demandons
qu’aucune aire
protégée ne soit créée
[par I'Etat], parce que
cela voudrait dire

que l'on perdrait la
propriété ancestrale
de notre territoire;
qu’apres avoir été
nétre, il serait contrélé
par l'état. Nous
serions obligés d’avoir
une permission

pour y entrer, pour
utiliser nos propres
ressources ».

Wrays Pérez dans Servindi, 2016.

Péche dans un ruisseau de la riviere Kanus.
Photo: Jacob Balzani Lo6v

Voir par ex. I'affaire Awas Tingni vs Nicaragua : le droit de propriété
du territoire autochtone n'est pas déterminé pas le titre foncier
attribuée par I'état ; mais I'attribution de ce titre foncier constitue
la reconnaissance d'un droit préexistant. Les justifications |égales
du droit de propriété du territoire des Wampis et la viabilité des
concepts de territoire intégral sont détaillés dans un rapport
juridigue (GTANW 2017) et anthropologique (GTANW 2016).

Un rapide inventaire biologique recense plus de 20 espéces de
plantes, poissons, amphibiens et reptiles observés pour la premiere
fois par des scientifiques occidentaux, ainsi qu'une composition
floristique unique (Chicago Field Museum 2012).

Version en ligne : report.territoriesoflife.org/fr
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Wrays Perez, pamuk (président) du GTANW (2015-2021), s'adressant a I'assemblée générale, avec d'autres

dirigeants. Photo : Kathia Carrillo

source d'eau pure et une réserve importante de
carbone, sur et sous le sol. Elles regorgent de graines
d'arbres et d'autres plantes utiles et c'est un lieu sGr
pour la reproduction des animaux — ce qui fait toute
I'extréme importance de sa conservation (Chicago Field
Museum 2012: 270).

A I'heure actuelle, plusieurs aires protégées supposées
étre gérées par le gouvernement Péruvien chevauchent
en partie ou totalement les terres des communautés
titulaires d'un droit de propriété et d'importantes

zones sacrées du territoire Wampis : La Réserve
Communale de Tuntanain, le Parc National Ichigkat
Muja-Coordillera del Condor, et la Zone de Réserve
Santiago-Comaina (ZRSC). La ZRSC a été établie en 1999
comme catégorie d'utilisation transitoire pour des zones
qui allait potentiellement devenir des aires protégées.
Elle s'étend du Rio Santiago a l'ouest jusqu'au Rio
Morona & l'est, et de la frontiére Pérou-Equateur au
nord a la gorge Manseriche au sud, et elle couvre la
totalité de la chaine du Kampankias et de nombreuses
communautés titulaires d'un droit de propriété.

Depuis 2014, les Wampis gerent
un programme autonome de
surveillance environnementale
sur la riviere Santiago (Kanus).
Vidéo : 220 min, 2021 (sous-titres
en frangais).

Sachant que le Kampankias constitue le coeur du
territoire ancestral des Wampis et que son excellent
état de conservation est dU a l'unique fait qu'’ils

I'aient vigoureusement défendu pendant des siecles,
les Wampis s'opposent a cette catégorisation et a
l'interférence étatique dans sa gestion. A la place,

ils insistent pour que le gouvernement Péruvien le
reconnaisse dans son intégralité en tant que territoire
ancestral Wampis, sous leur gouvernance autonome et
avec leur conservation autodéterminée®.

Défendre le territoire pour les futures
générations et pour le monde : un défi
constant

Les Wampis ont toujours défendu leur territoire avec
succes contre les menaces auxguelles ils ont été
confrontés, comme par exemple la colonisation. La
bonne conservation de ce territoire, comme le montre
la couverture forestiére intacte, est indubitablement
due a cette défense. L'exemple le plus connu est la
réaction virulente a un ensemble de décrets et de lois
pensées sous le gouvernement d’Alan Garcia qui avaient
pour but de lever les « obstacles » liées aux droits de
propriété collectifs autochtones. Lors de ce soulévement
autochtone pres de la ville de Bagua, connu sous le nom
de « Baguazo » ou « le massacre Bagua », 1200 Wampis
et des milliers d'autochtones Awajun ont été attaqués
par les forces armées, laissant derriére eux 34 morts.

La stratégie principale de ces peuples a toujours été et
est encore aujourd’hui de faire valoir leurs droits par des
actions lIégales. Par exemple, ils ont obtenu I'annulation
de la concession pétroliére Lote 116 (située sur la chaine
Kampankias), en pointant la non-consultation de leurs
peuples. Aussi, en 2020, grace au combat des Wampis
et de leur voisin le peuple Achuar, I'entreprise Geopark
s’est retiré du projet d’exploitation pétroliére Lote
64 avant que ce projet destructeur ne démarre (voir la
campagne sur nacionwampis.com,; voir aussi Chirif et
Barclay 2019).

De plus, un projet d'autoroute traversant la frontiere
équatorienne (ledit quinto egje vial), qui aurait ouvert

un accés au Kampankias et aurait donc encouragé de
nouveaux empietements colons, a été abandonné suite
au non-consentement des Wampis. Grace a la constante
pression gu'exerce les Wampis sur les autorités
nationales et par plusieurs actions coordonnées, les
Wampis ont réussi a expulser en 2018 des exploitations
d'or illégales installées depuis 2014 le long du Kanus
(Rio Santiago). Ces menaces sont bien évidemment
susceptibles de resurgir a tout moment, d'ou la

nécessité d'une vigilance permanente.

D'autres types de menaces persistent malgré tout.
L'oléoduc Norperuano de l'entreprise publique
Petroperu, datant d'un demi-siécle et fortement
détérioré, est a l'origine de la catastrophe
environnementale de février 2016 dans la région
Wampis de Mayuriaga (voir le diaporama ci-
dessous). Par ailleurs, la construction de 20 barrages
hydroélectriques et d'une « autoroute fluviale » sur
la riviere Marafion (dans la partie la plus méridionale
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du territoire des Wampis) menace sérieusement les
écosystémes aquatiques et les moyens de subsistance
des populations. L'extraction forestiére illégale® et la
légalisation de petites concessions forestiéres permises
par la nouvelle |égislation péruvienne sur la foresterie
et la vie sauvage (Loi no 29763) est aussi a l'origine de
nombreuses inquiétudes sociales. La pression placée
sur les économies autonomes face a la croissance
démographique de certaines communautés et le non-

4 LazRsc représentait au début 863 277 hectares, puis plus tard 398 449

hectares. Voir les Décrets Suprémes DS 005-99-AG, DS 029-2000-AG.
Voir aussi Barclay et al. (2009).

Voir : Le Peuple Wampis rejette la demande d'expropriation du
Kampankias faite par le SERNANP; GTANW, 25. Fev. 2021. Ce rejet n'a
rien de nouveau. Par exemple, le résumé de « I'inventaire rapide » du
Chicago Field Museum (2012) précise que « la ZRSC [..] inclue des
foréts que les habitants autochtones de la région protégent depuis des
années. En conséquence, les résidents autochtones sont en désaccord
avec la zone réservée et ont proposé qu’elle soit déclarée en tant que
partie des territoires Wampis et Awajdn ».

Depuis 2020, la forte augmentation de la demande de bois de balsa est
inquiétante (voir Mongabay, 28.01.2021). L'extraction est commandée
par des marchands de bois depuis l'autre cété de la frontiére, en
Equateur. Le GTANW ne cesse de demander une intervention du
gouvernement péruvien dans le contréle des frontiéres et a organisé
plusieurs actions pour stopper la coupe et le commerce illégal de bois.
(see Nacionwampis.com, e.g.: 20.10.2020; 25.11.2020; 23.03.2021)

La pipline Oleoducto Norte de PetroPeru, qui

a provoqué une importante marée noire a

Mayuriaga en 2016. Photo: Jacob Balzani Lo6v
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respect des régulations communautaires qui régissent
I'utilisation des ressources naturelles (menant a la
raréfaction des poissons et gibiers) constituent les défis
internes des commmunautés.

Avec la mise en place de leur Gouvernement Territorial
Autochtone et la déclaration de leurs Statuts en 2015, les
Wampis ont défini une série de priorités pour renforcer
leur auto-gouvernance. Dans le but de revitaliser

leur identité culturelle, ils forment des techniciens

en communication, ont créé une station de radio
autonome (Tuntui Wampis) et ont ouvert I'école Sharian
pour les futurs dirigeants Wampis. Les jeunes Wampis
sont impliqués dans la conception des méthodes
d'élaboration d'un Plan de Vie (plan de vida) des
communautés Wampis.

La conception de protocoles concernant les relations
extérieures progresse également, en insistant sur le
respect d'un consentement libre, informé et préalable
(Barclay 2020). lls ont aussi décidé de renforcer le suivi
environnemental de leurs territoires en créant des
comités communautaires qui veillent a la conservation
et a l'utilisation durable des richesses de la nature, selon
un plan de zonage autonome (voir carte).

Un homme construit un piege pour les oiseaux
terrestres, une construction qui peut prendre
jusgu'a deux jours et qui est accompagnée de
chants traditionnels. Photo : Jacob Balzani Lo6v

Pour conclure, le gouvernement autonome Wampis
réclame la reconnaissance et le respect du droit de
propriété de leurs territoires ancestraux. lls réclament
également le respect de l'auto-détermination de leur
organisation interne et de leur systéme de gouvernance
basés sur leurs lois coutumiéres, et ils réclament le
respect de la protection totale de leur territoire intégral,
pour leur génération et pour les générations futures,
pour les Wampis autant que pour les commmunautés du
monde.

Sur la lutte de la Nation Wampis contre |'exploitation
illégale de I'or, voir aussi le documentaire « Queremos

vida sana, no queremos contaminacion » ;18 min,
GTANW 2020, disponible sur YouTube.

Des personnes au
travail lors de la marée
noire de Mayuriaga. La
catastrophe a touché

30 km de Quebrada
avant de polluer le Rio
Morona, affectant toute la
population en aval. Photo:
Jacob Balzani Loov
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Hkolo Tamutaku K'rer

Le Parc de paix de Salween en Birmanie

Auteur(s):! Saw Paul Sein Twa, Julia Fogerite, Casper Palmano

Cet article a été rédigé avant la prise de pouvoir
illégale par les militaires du Myanmar le ler
février 2021. Pour les développements récents,

reportez-vous a la mise a jour sur la page report.
territoriesoflife.org/fr/territoires/salween-
peace-park-burma-myanmar/

Aprés 70 ans de conflits, le Parc de la paix de Salween situé
dans le Kawthoolei en Birmanie, a été créé par le Peuple
Autochtone Karen du District de Mutraw pour protéger ce
bastion de la biodiversité et de la culture Karen et pour lui
apporter la paix. Ce parc est le fruit du travail des membres
du Peuple Karen habitant les 348 villages qui se trouvent

a l'intérieur du Parc. C'est la concrétisation de leurs efforts
pour vivre en démocratie et s'autodéterminer, pour
protéger leur communauté et leur environnement des
investissements destructeurs, et pour pouvoir avoir une
vision d'un avenir juste, durable et serein.

Le Parc de la paix de Salween (Hkolo Tamutaku K'rer en
langue Karen) a officiellement vu le jour en décembre
2018 suite a I'approbation de sa Charte par plus de 75%
des 67 800 habitants du Parc en age de voter. La Charte
du Parc de la paix établie ses principes et ses regles de
gouvernance, et veille a ce que la gestion des territoires
communs Kaw s'appuie sur les lois et pratiques
coutumiéres Karen (KESAN 2019a).

Situé dans le sud-est de la Birmanie, le Parc de la

paix de Salween couvre 5 485 km? (548 583 hectares)
de foréts, de montagnes et de terres agricoles sur le
bassin fluvial du Salween. Le fleuve Salween est le plus
long fleuve d'Asie sans barrage important et s'étend
sur 2 800 km. Il délimite la frontiére est du Parc et
marque la frontiére internationale entre la Thailande
et la Birmanie. Le Parc protége certaines des foréts

les plus préservées d'Asie du Sud-Est et les riches
biodiversités qu'elles contiennent, parmi lesquelles on

trouve de nombreuses espéces en voie de disparition
(SBB Moo et al.)%

En plus d'étre un bastion de la culture autochtone
Karen et d'abriter divers types de nature, le Parc de la
paix de Salween est une réponse autochtone a l'une
des plus longues guerres civiles du monde. Situé a

la frontiére du conflit Karen qui a débuté en 1949, le
paysage montagneux du Parc est un refuge pour des
centaines de familles déplacées par la guerre (KESAN
2018b). Le Parc de la paix de Salween est une réponse
directe aux menaces de militarisation, a I'accaparement
des terres, aux entreprises commerciales destructrices
et a l'effacement culturel gqu'engendrent les conflits.
Pour ce faire, les communautés sont placées au centre

1 paul Sein Twa est un dirigeant autochtone Karen et le président de

I'’Assemblée nationale du Parc de la paix de Salween. Il travaille avec les
communautés Karen du Parc depuis plus de 20 ans. Il est aussi membre
du Conseil du Consortium des APACs et a recu le Goldman prize en
2020

Julia Fogerite est une chercheuse en environnement qui travaille

sur la conservation de la biodiversité, de la tenure fonciére et de la
gouvernance environnementale de Birmanie depuis 2013, et Membre
d’Honneur du Consortium APAC.

Casper Palmano est conseiller technique du Réseau d'Action Sociale et
Environnementale (Karen Environmental and Social Action Network-
KESAN) et travaille sur les ressources naturelles et les droits territoriaux
en Birmanie depuis 2014, et Membre d'Honneur du Consortium APAC.

Traduction et révision : Solene Chatelain, Christian Chatelain et Rachel
Babin

Documenté par une équipe de chercheuses de la communauté dans
la forét communautaire de Khehsor Ter, canton de Luthaw, district de
Mutraw. Vous trouverez plus d'informations en langue karen dans le
rapport du KESAN intitulé Studying Orchids, Enriching Lives (2018) :
http://kesan.asia/resource/studying-orchids-enriching-lives/
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« Nous, Peuple
Autochtone

Karen de Mutraw,
[...] protégeons
'intégrité de
I'’environnement
du bassin

fluvial Salween

;s préservons

notre héritage
culturel unique

et encourageons
I'auto-détermination
de notre peuple
dans le but
d’instaurer et de
maintenir une paix
durable dans nos
terres; et ainsi hous
créons et érigeons
le Parc de la paix de
Salween ».

Déclaration de la création du Parc de la
paix de Salween, au village de Day Bu
Noh, District de Mutraw, Kawthoolei, 19
Décembre 2018.
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