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l. INTRODUCTION

1. Dans le paragraphe 8 de la décision VI/10, la Qenfge des Parties a adopté I'ébauche du
rapport de synthése sur 'état et I'évolution desnaissances, innovations et pratiques des comrtasau

autochtones et locales qui incarnent des modesi@eraditionnels présentant un intérét pour la
conservation et I'utilisation durable de la divegdiiologique.

2. En application du paragraphe 9 de cette méme décitd Conférence des Parties a prié le
Secrétaire exécutif d’entreprendre la premiere @llasrapport de synthese sur la base des élémants 1
2 de I'ébauche et de présenter le rapport surdmigre phase a la troisieme réunion du groupeadaitr
spécial intersessions a composition non limitéel'suticle 8 j) et les dispositions connexes quest’
tenue du 8 au 12 décembre 2003 a Montreal.

3. Le rapport de synthése se composait d’une rapgersynthése) global
(UNEP/CBD/WG8J/3/INF/1) reposant sur les rappagtionaux qui sont également disponibles sous la
forme de documents d’information (UNEP/CBD/WG8M&/I3-10), tous ayant été mis a la disposition
des participants a la troisieme réunion du growpgalail.

4, A sa septieme réunion, la Conférence des Partdsns, sa décision VII/16 E, prié le le Secrétaire
exécutif de poursuivre le travail sur la premieteage du rapport de synthése afin d’en produire une
version révisée. Elle lui a en particulier, den@ddns le paragraphe 4 b) i), de faire une évaluakes

avantages et des inconvénients de registres potégaer les connaissances traditionnelles et, dans |
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paragraphe 4 c), de préparer un rapport régionalsax I'Arctiqgue. Ces éléments sont I'objet de la
premiére phase révisée du rapport de synthésigyief dans les documents UNEP/CBD/WG8J/4/INF/9
et UNEP/CBD/WG8J/4/INF/3 respectivement) ainsi agluerésumé établi pour la premiére phase que
renferme I'annexe | au présent document.

5. De plus, la Conférence des Parties a invité le éaice exécutif, par le truchement des
correspondants nationaux, en consultation avecdesmunautés autochtones et locales et apres leur
approbation, et en consultation avec les Paréssalitres gouvernements, les organisations contpgten
les communautés autochtones et locales et toutepdeies prenantes compétentes, et avec leurs
contributions selon que de besoin, a entamer imaient les travaux sur une deuxiéme phase du
rapport de synthese, mettant I'accent sur les gectd et 5 de I'ébauche dudit rapport, prévoyant
respectivement [lidentification des processus maix susceptibles de menacer l'entretien, la
préservation et I'application des connaissancesovations et pratiques traditionnelles et celle des
processus a I'échelon des communautés localesdides de menacer I'entretien, la préservation et
I'application des connaissances, innovations diquras traditionnelles.

6. Dans le cadre du plan d'établissement du rapperConférence des Parties a décidé qu’un
réesumé et des recommandations devraient étre pgedans un format convenant & leur présentation au
groupe de travail spécial sur l'article 8 j) et tiispositions connexes. La présente note faie suitette
requéte. L’annexe Il ci-dessous contient un résdméa deuxiéme phase du rapport de synthése qui
porte sur l'identification des processus nationaugceptibles de menacer 'entretien, la présenvadto
I'application des connaissances traditionnelleseéie des processus a I'échelon des communautaéle$oc
susceptibles de menacer I'entretien, la présenvatid'application de ces connaissances. Pour k&iemp

le résumé, I'appendice de I'annexe Il fournit, peonsultation rapide, un apercgu, sous la forme el’un
matrice, des processus locaux et nationaux airestiga obstacles identifiés dans les rapports ragion

Il RECOMMANDATIONS SUGGEREES

7. Le groupe de travail spécial sur l'article 8ej)les dispositions connexes souhaitera peut-étre
recommander que la Conférence des Parties a sanmelitéunion :

a) Prenne note avec satisfactide I'information préparée pour la quatrieme réurdan
groupe de travail spécial intersessions a compaesition limitée sur larticle 8 j) et les
dispositions connexes et, en particulier, de I'aehgent de la premiére phase du rapport de
synthese qui comprend le rapport sur les regiskessconnaissances traditionnelles et le rapport
sur I'Arctique ;

b) Prenne également note avec satisfactitenl’état d’avancement des travaux de la
deuxieme phase du rapport de synthese ;

¢) Recommandeaux gouvernements que les registres élaborés imarux local et
national avec la participation pleine et entieréeetonsentement préalable en connaissance de
cause des communautés autochtones peuvent étremeesgres utiles pour protéger les
connaissances traditionnelles;

d) Prie le Secrétaire exécutif d’envisager, en consultativec les gouvernements, les
organisations internationales et les communautéclaiones et locales ainsi qu’avec toutes les
parties prenantes intéressées, la possibilité lwigtan registre international des connaissances
traditionnelles et de faire rapport sur le résulies discussions a la cinquieme réunion du groupe
de travail ;

e) Note avec préoccupatidas vulnérabilités spécifiques des communautéschtdoes
et locales de I'Arctique, des petits Etats insesiret de hautes altitudes aux changements
climatiques et dangers de plus en plus grands euiagent les connaissances traditionnelles, et
demandeque des travaux de recherche plus poussés sdiectués sur les communautés
autochtones et locales trés vulnérables, les cesamages traditionnelles et les changements
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climatiques dont les résultats devraient étre ssyrour analyse urgente au groupe de travail a sa
cinquiéme réunion ;

f) Rappelant'élément 19 de 'annexe a la décision VII/16 E €5 Parties devraient
prendre des mesures pour assurer le respect ddés des communautés non protégées et
volontairement isolées”prie le Secrétaire exécutif, en consultation avec lasgzgmements, les
organisations internationales, les communautéschtapnes et locales, et toutes les parties
prenantes intéressées, a faire des travaux derckehet a établir un rapport sur les mesures
susceptibles d’'assurer le respect des droits desncoautés non protégées et volontairement
isolées tenant en compte leurs connaissancesidradtles et la mise en place de régimes
d’acces et de partage des avantages ; et

g) Décidede prolonger le mandat du groupe consultatif carsgn vertu des décisions
VI/10, annexe |, paragraphe 28 b) et VII/16 E, gaaghe 4 d), pour qu’il continue de donner s'il
y a lieu des avis sur le programme de travail detitle 8 j) et les dispositions connexes, y
compris I'élaboration de la deuxieme phase du rapmsynthese et, en particulier, I'élément D,
sous réserve des ressources disponibles.



UNEP/CBD/WG8J/4/4
Page 4

Annexe |

RESUME DE LA PREMIERE PHASE REVISEE DU RAPPORT DE SYNTHESE

A.  Evaluation des avantages et limites des regsga tant que mesure
pour protéger les connaissances traditionnelles

1. La décision VI/10, annexe |, sur I'élaboration dpport de synthese, préconisait I' “identification
et I'étude de mesures et intiatives de nature &égews, promouvoir et faciliter l'utilisation des
connaissances traditionnelles” et notait que gquedégage un ensemble d'initiatives appropriées qui
peuvent faciliter le renouveau et la préservati@s d@onnaissances traditionnelles et des pratiques
culturelles présentant un intérét pour la conseamatt I'utilisation durable de la diversité biolqge”, y
compris la “création de registres de connaissatadgionnelles”.

2. Le rapport sur les registres examine la terminelogtlative a la création de bases de
connaissances traditionnelles et a l'identificataen registres de connaissances traditionnelles @omm
étant I'une de plusieurs catégories de bases deatssances traditionnelles, les avantages et les
inconveénients qui résultent de leur création, Uaesification des bases de connaissances tradifiesn

les questions soulevées par les représentants aesiunautés autochtones et locales ainsi que des
exemples tirés des expériences nationales et designautés autochtones et locales en vue de compiler
les bases de données et les principes en découlant.

3. Le rapport note que des registres ou bases de issanaes traditionnelles ont été établis par
diverses communautés partout dans le monde et qaiit en général compilés dans leur propre intérét
par les communautés ou groupes communautaires. oniisété jugés utiles pour organiser les
connaissances et assurer ainsi une meilleure pimtest gestion des ressources communautaires. Les
bases de données et registres existants variestdéoablement dans la maniére dont ils cherchent a
protéger et dans la facon dont ils fonctionneng gur principal but soit de conserver et de dédfuses
données afin de les rendre plus faciles d’accgsublic ou qu'il soit de protéger et d’en limiteatces.

Au nombre des objectifs des bases de donnéesigtresgexistants figurent les suivants :

a) Entretenir et préserver les connaissances itraddlles en les enregistrant et en les
documentant ;

b) Assurer la protection des connaissances tradiiles contre I'octroi inapproprié de
droits de propriété intellectuelle en fournissaed greuves d’antériorité ;

c) Sensibiliser les communautés aux valeurs desaissances traditionnelles ;

d) Encourager la conservation et la promotion & lerme des ressources naturelles et de

leurs connaissances traditionnelles connexes ;

e) Donner des informations aux parties intéresspgéspeuvent souhaiter obtenir des
renseignements disponibles dans le registre emgeldu paiement d’un droit ;

f) A utiliser dans le cadre d’un systéme législptiur faire prévaloir les droits de propriété
intellectuelle sur les connaissances traditionsgli®mme par exemple un systésug generisnational
pour protéger les connaissances autochtones étddca

4. Le rapport fait également un examen détaillé délité des registres et il fournit de solides
conclusions et legons.

5. Au nombre des lecons qui peuvent étre tirées ddlidation des bases et registres de
connaissances traditionnelles et les registreggeannaissances figurent les suivantes :

a) Il faut veiller a ce que toutes les mesuresrgqieises avec la participation entiére et
effective des commmunautés autochtones et localesc leur consentement préalable libre en
connaissance de cause et sur la base de conditidnsllement acceptables ;
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b) Les droits des communautés autochtones et Bcaalgouir de leurs connaissances
traditionnelles et les droits & bénéficier pleinamées avantages de I'utilisation de ces connaigesan
devraient étre reconnus. Les lois et politiquesonates et internationales devraient reconnaitres da
mesure du possible le droit coutumier en faveudadeonservation et de I'utilisation durable de la
diversité biologique ;

c) Il convient de recourir a des bases de connaissatraditionnelles par le biais d'une
approche pleinement participative qui permet auxroonautés autochtones et locales de définir leurs
objectifs pour assurer la protection de leurs cmsaaces et de formuler des recommandations sur la
mise en place de mécanismes de protection qui peumelure notamment l'utilisation de bases ou
registres de connaissances traditionnelles ;

d) Il sied de faire une évaluation des conflitgewtune part les principes communs des lois
coutumieres des communautés autochtones et loegledautre part, les normes, politiques, lois et
Iégislations nationales et internationales nécessapour concevoir un meélange de mesures qui
permettront de résoudre ces conflits. L'atténuaten conflits peut déterminer la mesure dans léguel
les bases et registres de connaissances tradifesgent utilisés ainsi que leur champ d’applmatj

e) L'utilisation de registres formels de connaisssntraditionnelles devrait se faire dans le
cadre d’'une stratégie intégrée et non pas commefinnen soi. Les registres devraient étre utilisés
conjointement avec de multiples mesures législatetede politique qui permettront aux communautés
autochtones et locales de protéger et de contgdenformations qui y sont déposées ;

f) Lorsque des connaissances sont partagées aluegipubliques, il faut qu’elles le soient
avec le consentement préalable en connaissanade des communautés autochtones et locales et dans
des conditions mutuellement convenues. Lorsquiesur le domaine public et la divulgation pubkqg
sont en conflit avec le droit coutumier ou les liété des communautés autochtones et locales, féesPa
devraient accorder la priorité au droit coutumieAu nombre des réponses figurent l'utilisation de
méthodes autres que celle des registres pour proigg connaissances traditionnelles comme I'adopti
de mesures en faveur des utilisateurs et la ditiolgae I'origine et I'élaboration de mesurgs generis
gui modifient les obligations de divulgation darschdre du droit des brevets ou du droit admiritra
national ;

9) La création de registres de connaissancestitnagielles devrait étre guidée par des
principes d’équité, de proportionnalité et de sdibsité. Les communautés autochtones et locales ne
devraient pas étre tenues d’assumer un fardeawc@ardntation qui n'est pas requise pour d'autres
formes de connaissance et toutes les obligatiordodementation devraient étre de nature volonttire
sensibles au droit coutumier. L’utilisation deisdgs devrait étre proportionnelle aux problemes lgs
registres sont censés résoudre. Un exemple astdmlla documentation massive et de la publication
défensive qui sont proposées pour résoudre unérebbe bioprospection non autorisée qui se limite a
un petit nombre de plantes. La subsidiarité estidaarchie des principes et la prise de décisgns
occupe un rang plus élévé se termine au-dessumasns utilitaires et place la prise de décisiams a
niveau approprié le plus bas ;

h) L'utilisation de registres de libre acces deviére évitée sauf avec le consentement
préalable en connaissance de cause des commuraaubehtones et locales tandis que des mesures
devraient étre prises qui limitent et enregistréuatilisation des bases registres de connaissances
traditionnelles protégeant dans des conditions elletment convenues aussi bien les détenteurs des
connaissances que leurs utilisateurs ;

i) Les gouvernements nationaux et les organismésrniationaux devraient envisager
'adoption de mesuresui generisdans les systémes de propriété intellectuelle ddiprotéger le savoir
des communautés autochtones et locales. Ces masurgsennent entre autres choses 'adoption de
mesures de divulgation de I'origine ou d’'autres unes qui peuvent atténuer le fardeau que représente
pour les communautés autochtones et locales lamkraiation de leur savoir, les changements a apporte
aux obligations de preuve en vue d'y inclure lesémels oraux et visuels, et l'utilisation de matér de
nature confidentielle et non publiés comme preuleekantériorité ;
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)] Il sied de faire une distinction entre les diffdtes catégories de connaissances que
détiennent les communautés autochtones et locetleglaborer des mesures appropriées pour chacune
d’elles. Les connaissances secretes et sacreemaig\étre des formes trés défendues de connaessan
traditionnelles et elles ne devraient donc pas i@tcerporées dans des registres sans le conseritemen
préalable en connaissance de cause des commuaataéktones et locales ;

K) Les mesures de propriété non juridiques et mallectuelles devraient étre intégrées
dans une stratégie globale de protection des cesaraies traditionnelles. Les gouvernements nationa
peuvent avoir recours a des décrets, des déclasati® principes, des lignes directrices d’organssete
autres mesures similaires pour informer les décgjeles enterprises et le public gu’ils ont pour
obligation de respecter les droits des détente@rscohnaissances traditionnelles et de respecter
l'utilisation de ces connaissances méme lorsqedlent considérées comme appartenant au domaine
public. Les gouvernements nationaux et les orgassmternationaux peuvent adopter des politiques
fiscales qui requiérent I'obtention du consentenmrgfilable en connaissance de cause pour les besoin
de la recherche scientifique ou de projets de d@pelment avant d’utiliser, de publier ou de conmpile
des connaissances traditionnelles ;

) Les registres de connaissances traditionneltes pa publication défensive contre les
brevets ne devraient pas étre utilisés sans leeoterment préalable en connaissance de cause des
communautés autochtones et locales. La divulggtgan en effet enfreindre le droit coutumier ettneet
en péril le partage des avantages. Elle peut dartains cas étre acceptable pour les communautés
autochtones et locales, en particulier s'il extbeutres mécanismes de partage des avantages clamme
collecte de fonds dans des fonds fiduciaires eteyméat des droits de bioprospection, les taxedesur
produits de base, les dépobts a des fins de dévertopmt et lelomaine publique payantl’utilisation de
fonds pour les connaissances traditionnelles ododds pour le patrimoine bioculturel devrait étre
envisagée tout comme devrait I'étre I'utilisatioasdregistres dans le cadre d’une approche par ,fonds
avec la participation des communautés autochtonéscales. Le recours aux approches du domaine
public ne devrait pas étre initié sans le conseatgnpréalable libre en connaissance de cause des
communautés autochtones et locales;

m) Un soutien devrait étre accordé et élargi p&lathoration de bases de connaissances
traditionnelles par les communautés autochtondscates aux fins du renforcement de leurs capacités
internes ;

n) Dans son role de correspondant des communautéshtones et locales et avec la
participation de représentants de ces commundatéscanisme du centre d’échange devrait revoir ses
opérations et le fonctionnement des reséaux coof®pour s'assurer que les connaissances mises a
disposition par le biais d’'une base de données somtormes a l'article 8 j) et aux décisions de la
Conférence des Parties. Il devrait en outre étriégéira élaborer, avec la participation de représgntdes
communautés autochtones et locales, des lignestriies et protocoles pour [utilisation des
connaissances traditionnelles dans les réseauoitiation sur la diversité biologique, ce qui détvédre
reflété dans son plan stratégique ;

0) Les mesures juridiques devraient favoriser tdgmtion des connaissances traditionnelles
plutét que celle des technologies d’enregistremé&es méthodes de protection des bases de donages p
exemple ne protegent pas nécessairement les abjetavoir eux-mémes tandis que les progrés rapides
de la technologie numérique rendent cette protectitnérable ;

p) Les gouvernements nationaux devraient s’efforder développer la reconnaissance
transjuridictionnelle des mesures nationales quomeaissent les droits aux connaissances tradéilasn
la 1égitimité du droit coutumier et les limitatiors/'utilisation et a la transmission des connaisea
traditionnelles;

q) Les gouvernements nationaux devraient rapale®rconnaissances traditionnelles des
communautés autochtones et locales stockées dsnzases de données nationales et encourager le
rapatriement des connaissances traditionnelle&étscdans les bases de données du secteur pdué et
secteur des entreprises ;
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r Les Parties devraient prendre note du traved titile que fait 'Organisation mondiale de
la propriété intellectuelle (OMPI) sur le réle dedivulgation de l'origine, des registres défengifs la
protection positive, du droit coutumier, du domajnblic et des régimes juridiquesi generisdans la
mise en ceuvre des registres de connaissancefotnadites et encourager le Comité intergouverneatent
sur les ressources génétiques, les savoirs tradéis et le folklore a en faire une analyse noevetiplus
détaillée. L’'Organisation mondiale du commerce @Mlevrait examiner les mémes questions en
rapport avec l'article 27 b) de I'’Accord sur lepests des droits de propriété intellectuelle quchent
au commerce (ADPIC) concernant la brevetabilitdaehon-brevetabilité des inventions végétales et
animales ainsi que la protection des variétés afggtet avec l'article 39 sur la protection dexets
commerciaux. L'OMC devrait également examiner étaidl le réle des registres dans la mise en oeuvre
de la Déclaration ministérielle de Doha qui a relés questions a I'’Agenda du développement. Des
travaux additionnels devraient également étre prirepar I'Organisation des Nations Unies pour
I'éducation, la science et la culture (UNESCO)ae€Cbnférence des Nations Unies sur le commeree et |
développement (CNUCED) tandis que I'Organisatiors deations Unies pour l'alimentation et
l'agriculture (FAO) devrait elle aussi étre enc@@ea a entreprendre des travaux similaires en vue
d’élaborer des mesures plus uniformes pour I'apfibo de registres de connaissances traditionnelles

6. Les principales conclusions sont les suivantes :

a) Les bases de connaissances traditionnelles présemantérét pour la conservation
et 'utilisation durable de la diversité biologiqaet différentes fonctions ;

b) La création de bases de connaissances traditiesneffre des incitations négatives
et positives aux communautés autochtones et logaliesnt fait montre d’ambivalence au sujet
de leur création et de leur maintien ;

c) La création de registres des connaissances tnaddiles aux fins de la publication
défensive de connaissances traditionnelles comraetéliorité pour la préemption ou
linvalidation des brevets ou I'enregistrement pibside droits sur les connaissances
traditionnelles ont été a l'origine d'expérienca®metteuses mais aussi troublantes pour les
communautés autochtones et locales ;

d) Nombreux sont les bases et registres de connaes#maditionnelles qui ne sont pas
liés a des droits de propriété intellectuelle etutfes bases de connaissances traditionnelles qui
offrent des incitations contradictoires aux comnuiéga autochtones et locales et ont des impacts
sur elles ;

e) La conception et la mise en place de bases de issanaes traditionnelles soulévent
de nombreuses questions juridiques et de politguiedevraient étre traitées dans le cadre de
mesures intégrées visant a développer et promodegirbases de connaissances traditionnelles
qui s’appliguent aux buts et objectifs de la Conimensur la diversité biologique ; et

f) L’élaboration de politiques et lois relatives awasbs de connaissances traditionnelles
devrait étre souple, pouvoir s'adapter a la situafparticuliere des différentes communautés
autochtones et locales, étre fondée sur un redpedamental des lois coutumieres et de
l'intégrité culturelle des communautés autochtoeédocales, et reposer sur le principe du
consentement libre et préalable en connaissancause.

B. Rapport régional axé sur I'Arctique

7. A sa septiéme réunion, la Conférence des Partiess sa décision VII/16 E, paragraphe 4 c), a
prié le Secrétaire exécutif de préparer un rapggional axé sur I'Arctique. Ce rapport est unergie
(avec le rapport sur les registres) de la prenpéese révisée du rapport de synthése et du réseitae d
premiere phase qu'il contient.

8. Les zones arctiques sont trés diverses et se éesactt par des différences et des variations dans
leurs populations, leurs cultures, leurs sociétdsues terres. Phénomenes climatiques, paystgesget
faune varient également de lI'une a l'autre. Nomkreant les dangers et les défis qu'elles doivent
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confronter. |1l va de soi qu’il y a également demboeuses possibilités et maints programmes qui
aboutissent & un développement bénéfique. Ledgseaptochtones de I'Arctique ont un grand nombre
de similitudes. lls sont nés sur leurs terresnetédé soumis a des activités coloniales globatedgs
Etats qui les entourent ainsi que par des compagn@ionales et multinationales. Les peuples
autochtones ont des connaissances qui sont aujoirdonsidérées comme utiles pour la gestion des
terres, des eaux et des ressources naturelles qam@te. Scientifiqgues, hommes politiques et
administrateurs de la durabilité et de la diversitdogique s’intéressent maintenant a leurs casaaices
traditionnelles.

9. Les peuples autochtones de I'Arctigue dépendentedes connaissances environnementales
traditionnelles pour bien gérer la base des resssutle leurs régions. Leur série culturospirieudi
valeurs fait partie intrinseque de leurs connaissaret elle les guide dans les activités quotidisrainsi

que dans leur usage de la nature. Les terreshdatms constituent un contexte écologicospiritwel d
connaissances autochtones sur la diversité bialegie ces régions. La perte de terres et pratiques
autochtones sgnifie un appauvrissement des comanmaiss de la diversité biologique.

10. L’article 8 j) de la Convention sur la diversitélmgique est souvent obligé de traiter d’une série
limitée de questions qui semblent faciles a adrmgriet exécuter. Toutefois, d'aprés les conchside

ce rapport, il est nécessaire d’analyser I'art&f@ d'une facon plus générale et de prendre égaiémn
compte d’'autres sections de ladite Convention.esll par ailleurs nécessaire de parcourir les autres
conventions et documents internationaux (commeepample Action 21 et la Conventiofl h69 de
I'OIT) ainsi que les lois et réglementations nadiles qui portent sur les peuples autochtones et qui
touchent leurs vies. La capacité nationale dermeth ceuvre des activités doit étre encouragés. Le
autorités nationales doivent inclure dans leurscgssus d'élaboration des politiques les intéréts de
parties prenantes.

11. Les Parties doivent restructurer leurs politiquesratiere de droits fonciers. Dans de hombreux
cas, les sociétés et groupes autochtones n’ontipasutien |égislatif national suffisant et/ou wegre
quelconque d’autonomie pour préserver leurs pratiqet connaissances de la diversité biologique aux
fins d’une mise en ceuvre réussie de I'article 8Qui plus est, les possibilités de participer processus

de prise de décisions aux niveaux national, régienéocal sont trés souvent modestes ou inexissant
C’est pourquoi il faut promouvoir la pleine partiation au processus de prise de décisions ainsiaque
responsabilité y relative. L'auto-déterminatiors geeuples autochtones est une question fondamentale

12. L'article 8 j) et les connaissances traditionnellesnt des questions intersectorielles qui
intéressent de nombreux secteurs de la sociétégmpris la politique, la recherche, les mesures
administratives, I'économie, la législation, I'édtion et I'information. Des mécanismes économiques
devraient étre mis en place pour permettre auxlpsw@utochtones de prendre part aux processussge pr
de décisions qui touchent leurs vies. Déclarer cpge peuples sont invités a y prendre part sanms leu
fournir des fonds n’est pas suffisant puisque lgpatt des communautés autochtones ne disposedepas
moyens financiers nécessaires pour financer leuticjpation. Il en résulte que les communautés
autochtones sont dans [limpossibilité de pouvoionpouvoir ['utilisation et I'application des
connaissances traditionnelles relevant de I'aricjp  Ces mécanismes doivent également permesattre
peuples autochtones de mettre en valeur leurs ggagwurces de financement de telle sorte que leurs
communanutés puissent devenir plus autonomes. rbfgrganme financier doit étre mis en place pour
couvrir les dépenses nationales qui découlentagiplication de I'article 8 j).

13. Un probléeme a prendre en considération est qudrditructure de la diversité biologique
(mesures législatives, programmes de surveillasystémes d’appui financier, plans de renforcemest d
capacités ou d'autres indicateurs appropriés) séaes pour évaluer la diversité biologique et les
connaissances telles qu’elles s’appliqguent aux canautés autochtones, est, dans de nombreux pays,
mal développée ou utilisée. Les différents sectedmsla société moderne, a tous les niveaux
hiérarchiques, ont besoin de lignes directricesr gapplication de larticle 8 j). En outre, les
connaissances de la diversité biologique et learggds d'information sur elle sont dispersés, ceequi
rend l'acces difficile. Les chercheurs, les resadmes de I'élaboration des politiques et d'autres
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devraient identifier les questions clés de la dikér biologique et les facteurs responsables des
changements climatiques et y sensibiliser le putdi¢elle sorte qu'ils puissent étre partagés batiés.

La sensibilisation du public peut conduire a defitudies et modes de vie plus respectueux de
I'environnement qui encouragent la protection giramotion de la diversité biologique.

14. Dans quelques communautés autochtones, les goovente ou détenteurs du pouvoir
autochtones locaux ne voient pas l'utilité de pnésseou de transmettre les connaissances tradéltmsn
Cela crée une situation difficile pour les déterdede connaissances traditionnelles et pour ceux qu
souhaitent préserver et développer la base desiszamces traditionnelles. La jeunesse autochgbne
d’autres membres des communautés locales peuvepasig’intéresser aux modes de vie, valeurs et
connaissances traditionnels. Lorsqu’ils sont e&posux traditions, les jeunes prennent consience de
l'importance que revétent les connaissances éaplegi traditionnelles et les pratiques connexes. Les
activités didactiques et les échanges d'informatimivent donc étre renforcés pour combattre ces
problemes. Des mesures de renforcement des a&pdaitvent étre prises. Les institutions, organgsme
de recherche, structures politiques et communaatéshtones doivent bénéficier d’'un soutien pour
réaliser leurs propres activités en rapport avaditle 8 j). |l est important d’adopter, lorsquela
s’avéere possible et s'il y a lieu, une approcherdaffirme et soutient les connaissances, les péints et

les valeurs de nature locale au lieu de faire apgiels compétences extérieures.

15. Les sociétés autochtones locales, y compris lewmbres pris séparément, nécessitent un
soutien pour que leur viabilité et leur bien-étme général deviennent réalité. La viabilité de ces
communautés ne peut étre réalisée que si ellelaa#pacité d'avoir avec I'environnement une réelle
interaction, veillant a ce que sa diversité biolpgi et sa santé soient préservées.

16. L’égalité et I'équité entre les hommes et les femmment importantes pour la viabilité ainsi que
pour I'application de mesures de diversité biologig L’autonomisation des femmes est vitale casors

elles qui soutiennent la vie des communautés dtake de leurs connaissances. La pollution de
'environnement touche les femmes et leurs enfahles femmes réagissent souvent aux changements
négatifs locaux en choisissant un autre lieu de ans un scénario possible, les femmes de I'4ueti
sont laissées en dehors de la planification, qeitee de décisions et de I'application de l'artilg). I

est utile d'identifier les questions de sexospéitéfiet de promouvoir I'adoption de mesures appéegsr

en rapport avec les valeurs, les connaissances giratiques des femmes. L’article 8 j) en palitcu
revét de limportance pour les générations futurekes parents et les vieux peuvent aider les
communautés locales et les écoles a favoriser sgiggmement centré sur la diversité biologique.

17. Un des principaux enjeux des connaissances tradéltes réside dans leur valeur commerciale ;
les connaissances autochtones sont en effet vermdudétournées et une petite fraction seulement du
revenu des connaissances et pratiques est vergéeoaumunautés qui en sont la source. De plus, le
commerce peut causer des divisions internes audssitommunautés autochtones. Dans de nombreux
cas, les Etats permettent & des companies intenadgs et & des organismes d’Etat de s’appropser |
connaissances et les biens de communautés auteshtdis élaborent des lois et des normes pour des
avoirs qu’ils ne posséedent pas ou qu’ils ont @dislans le passé. En ce qui concerne les acaards s
'accés aux ressources génétiques et le partageavi#ages, les groupes autochtones sont d’avis
gu’'avant de pouvoir négocier lI'acces a ces resssuet a leurs connaissances traditionnelles airesiey
partage des avantages qui en découlent, il fautsgient d’abord mis en place des mécanismes et
politiques qui protégent connaissances traditibese Dans certains cas, il y a un manque de anoé
dans les gouvernements et les scientifiques, cpeytiavoir un impact sur le désir de négocieestlpar
ailleurs essentiel qu'il y ait un débat sur lesitdrde propriété culturelle et intellectuelle degcanismes

de protection et du droit a disposer des ressouratselles, y compris la propriété intellectuelBmn
nombre d’Etats er d’autorités considerent les glgéiconnaissances culturels comme un bien de EEta
de la société en général notamment. Une loi naliiospéciale peut protéger les biens autochtohest |
nécessaire d’examiner la question du partage dastages découlant de I'utilisation des connaissance
traditionnelles comme le définit I'article 8 j).
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18. Les chercheurs et les scientifiques doivent évdkies travaux de recherche, leurs valeurs, leurs
concepts et leurs théories de la facon dont ilecédent leurs recherches dans les communautés
autochtones ou de la facon dont ces rechercheepttoucher lesdites communautés. Les chercheurs
sont maintenant encouragés a retransmettre aux goautés l'information qu’ils peuvent utiliser atsu
propres fins, ou tenus de le faire. Les travauxedberche en participation sont préférés et apgmélt

est nécessaire d’élaborer plus avant des lignestdites pour les processus de recherche, d'éduaceti
d’application politique, administrative et juridiguqui ont trait aux connaissances traditionnellbsest
urgent de se procurer la documentation généralecdesaissances traditionnelles sur les espéces, les
écosystemes, les activités de gestion autochtdrefargres facteurs relatifs a I'article 8 j). Lecherche

doit identifier les lacunes en matiére de connaisss et mettre en lumiére leurs produits par lés bia
d’une participation aux discussions de politiquatérét public.

19. Une documentation ne suffit pas pour préservecdemaissances traditionnelles qui favorisent la
diversité biologique et la viabilité de I'Arctiquell faut étayer les activités de subsistance kxat
chercher d’autres options économiques au niveaal.lba plupart des connaissances qu'ont les peuples
autochtones de la diversité biologique sont liéefes pratiques quotidiennes et soutenues par ebes,
pour quoi il sied de les préserver et de les ermgmit

20. Les questions liées aux changements climatiquegdbétre étudiées car de nhombreuses cultures
autochtones sont de nos jours déja menacées dgatin |l importe de coopérer a I'échelle
internationale car bon nombre des problémes ausqlgét faire face I'Arctique ont pour origine leays

du Sud. Les changements climatiques accélérengépackment de la pollution et de la contamination
vers les régions arctiques. Les observations dgcal internationales des changements climatigiess,
espéces et des écosytemes sont importantes ehtlétve corroborées. Les connaissances traditiil@sne
des peuples autochtones peuvent contribuer aux\vattems des changements climatiques. Les Etats
devraient prendre toutes les mesures nécessaimes@mbattre la pollution, atténuer I'appauvrisseime
des ressources et réduire les activités militasegour empécher les impacts pervers des changemen
climatiques d’avoir des conséquences négativesipswwommunautés autochtones dans I'Arctique.

21. Le présent rapport a constaté qu'il y a une vaatange d’'activités et d'initiatives en cours dans
les pays de I'Arctique qui facilitent la promotioles pratiques et la préservation des connaissances
traditionnelles. Ces activités connaissent un &k des degrés divers mais il est clair qu'eXeste
volonté de protéger les connaissances traditioemelbur les générations futures. Malheureuseroelat,

ne sera pas suffisant puisque le présent rappamyakement constaté que nombreux sont les dangess da
toutes les régions arctiques pour l'entretien, kgservation et l'application des connaissances
traditionnelles et ces dangers permanents, il f&ut attaquer pour que ne se poursuivent pas
inlassablement le déclin des connaissances tradéltes et 'appauvrissement de la diversité biigjog.

22. Le but et 'engagement des Parties a la Converdignla diversité biologique sont de réduire
d’ici & 2010 l'appauvrissement de la diversité dbgiue. Il y a plusieurs niveaux ou hiérarchies
d’application : international/mondial ; national egional/local. En bref, on trouvera ci-desstes
recommandations :

a) Aux niveaux international et mondial
i) D’autres sections applicables de la Conventionlauliversité biologique doivent
étre analysées et traitées dans une optique phésajé ;
ii) D’autres conventions et accords internationaux efttiétre analysés et abordés en

rapport avec l'application de la Convention surdigersité biologique afin de
déterminer les lacunes et doubles emplois et,,ameimiser les futurs problemes ;

iii) II faut coopérer a I'échelle internationale pourrvgiller et combattre les
changements climatiques, la contamination et léupoh, ce qui est un probléme
mondial. Des mesures appropriées doivent étrepnmur empécher que les
sociétés autochtones ne souffrent des dommagedscaus



b)
)
ii)
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iv)
v)
c)

)
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Des programmes de recherche internationaux dofedémet prendre conscience de
'importance des connaissances traditionnelles eetlad diversité biologique, et
travailler sur des questions y relatives ;

Il est nécessaire de renforcer la communicatiorlaetollaboration entre les
institutions et organisations qui se penchentlassirquestions des connaissances
autochtones et de la diversité biologique dansctigue, de faire un usage efficace
des ressources disponibles, d’identifier les qaasticritiques que confronte
I'Arctique, et de déterminer ou se trouvent lesutas et doubles emplois dans les
activités d’organisation ;

Au niveau national

Les Parties a la Convention sur la diversité biojog doivent réviser leurs lois et
politiqgues qui touchent les peuples autochtonesastsurer qu'il y a des fonds en
quantité suffisante pour mettre en oeuvre la lafjeh sur la diversité biologique et
les connaissances traditionnelles ;

L'auto-détermination des peuples autochtones de@ta¢é reconnue, un appui a
I'élaboration de lois nationales devrait étre adégeet la question des droits sur les
terres et les ressources devrait étre examiné&seiue ;

Les informations sur la diversité biologique doivétre diffusées aux différentes
parties prenantes et au public. Les processusrdercement des capacités doivent
étre renforcés a I'échelle nationale et ce, a teamiveaux. L’autonomisation et
I'éducation des peuples autochtones devraiene@treuragées ;

La participation des peuples autochtones aux psosede planification et de prise
de décisions devrait devenir pleine et entiere ;

Des recherches sont nécessaires pour documentawriraissances traditionnelles
des peuples autochtones et pour les incorporer digess travaux de recherche et
programmes d’action sur la viabilité, la gestioa, diversité biologique et les

changements climatiques ;

Aux niveaux régional et local

Les activités de subsistance et de gestion autoebtet locales nécessitent le
soutien de I'Etat, des communautés locales et dieddes parties prenantes pour
veiller & ce que les connaissances soient utiliseesspectées pour la protection de
leur environnement ;

D’autres types d’économie locale comme le touristegraient étre développés
d'une maniére responsable pour relever les défisntinde moderne que
confrontent les populations locales. Dans ce coejedifféerentes mesures de
renforcement des capacités et différents prograndi@hication sont nécessaires
pour apprendre a répondre aux changements ;

by

Il faut utiliser et mettre a profit les ressourcets capacités locales existantes
disponibles plutdt que créer de nouvelles initigivet exécuter promptement des
projets qui répondent aux besoins des communautéakesk ;

II faut promouvoir des initiatives pédagogiques owml’enseignement de la
diversité biologique et I'’éducation transcultureflans les communautés locales,
les écoles, les colleges universitaires et lesausités ;

Y

Il faut veiller & ce que les peuples autochtongmivent des avantages liés a
I'extraction de ressources naturelles dans leurgiond une indemnisation
appropriée ;

Les parties prenantes et les responsables de drélédin des politiques doivent
élargir leurs voies de communication, débattre deestions pertinentes que

...
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vii)

viii)

confrontent les communautés et faire participegrend public aux débats. Des
mesures doivent étre prises pour encourager lesnooautés a s’'engager et a
participer a la protection de la diversité biolagqg

Les chercheurs doivent suivre des lignes directrprsur la collecte et I'utilisation
des connaissances traditionnelles, et transmetwi® aommunautés des
informations utiles et applicables ;

Il faut élaborer des processus permettant d’asseinerspect que tous méritent, de
combler le fossé qui sépare les jeunes des vietixdee diffuser dans les
communautés les connaissances, les expériencegrigsectives et la spiritualité.
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Annexe Il

RESUME DE LA DEUXIEME PHASE DU RAPPORT DE SYNTHESE - IDENTIFICATION
DES PROCESSUS NATIONAUX QUI RISQUENT DE MENACER L’ENTRETIEN, LA
PRESERVATION ET L’APPLICATION DES CONNAISSANCES, IN NOVATIONS ET

PRATIQUES TRADITIONNELLES ET IDENTIFICATION DES PRO CESSUS AU NIVEAU

LOCAL QUI RISQUENT DE MENACER L'ENTRETIEN, LA PRESE RVATION ET
L’APPLICATION DES CONNAISSANCES, INNOVATIONS ET PRA TIQUES
TRADITIONNELLES

Introduction

1. La deuxiéme phase du rapport de synthese viseraifawne liste des dangers qui menacent la
pratique et la transmission des connaissancestitraaitlles d’'un bout a l'autre de I'Afrique, de
I'Arctique, de I'Asie et de 'Australie, de I'Amégue latine, de 'Amérique centrale et des Caraibas,
Pacifique et de I'’Amérique du Nord. A cet égarldrdpport cherche a donner des informations sur les
tendances plus générales des processus qui mernagemdtservation et |'utilisation des connaissances
traditionnelles a différents niveaux, y comprisdbcational et international. Si cette approclae p
‘tendances’ a été retenue, c’est en raison derfgplExité manifeste et des dangers pour les coraraies
traditionnelles et de la nature globale du rapponi que des différentes régions concernées.

2. Les deux catégories de dangers, directs et indirsont pris en compte afin de bétir une image
détaillée et d’élaborer des mécanismes et mesuneseptant de combattre les causes sous-jacentes du
déclin des connaissances, innovations et pratigadtionnelles.

3. Ces complexités sont cependant toutes des quesfjiongloivent étre traitées et elles ne
constituent pas des problémes insurmontables poguicest du débat sur les dangers qui menacent les
connaissances traditionnelles. Utilisant une agpropar tendances, il est possible de surmonter
largement bon nombre de ces problémes et il estipgyge I'information fournie dans le présent rappor
constitue I'assise a partir de laquelle des messpésifiques et positives peuvent étre prisesppliade

la pratique et de la préservation des connaissdrasisonnelles.

4. Il est important de s’assurer que le rapport edeleoncert avec les rapports de la premiére phase
sur I'état et les tendances des connaissancesidradillesy/ Cela est d’autant plus significatif que le
présent rapport examine des dangers et décrit désités portant atteinte aux connaissances
traditionnelles et peut, en conséquence, mettnel@f des aspects et actions négatifs qui ne seas

mis en équilibre avec les activités positives aedgs se livrent en particulier les Etats a I'apdas
connaissances traditionnelles.

5. La deuxieme phase du rapport de synthése consistaneexamen des dangers pour les
connaissances traditionnelles qui existent dandiféérentes regions, ventilés en catégories essou
divisées en dangers particuliers qui sont ensudtmtius. Elle cherche a établir des tendancesdafin
prendre en compte les divers processus et actienagants qui existent.

6. Par conséquent, le présent rapport vise a fairexréemprendre les pressions auxquelles font
face les communautés autochtones et locales stdennaissances traditionnelles, et peut aideealps
bases de mesures qui répondent aux besoins eétinténiques en leur genre des communautés
autochtones et locales.

u Ce rapport sur la premiére phase est intituléangton, M. et Ma Rhea, Z. (2003). ‘Traditionafdstyles
and Biodiversity Use Regional Report: Australissidhand the Middle East. Composite Report on ttz¢uS and Trends
Regarding the Knowledge, Innovations and Practifdadigenous and Local Communities Relevant to Glomservation and
Sustainable Use of Biodiversity’, rapport établiupde Secrétariat de la Convention sur la diverbi@gogique, Montréal
(UNEP/CBD/WGB8J/3/INF/4).
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A. Identification des processus nationaux quiggent de menacer le
maintien, la préservation et I'application des coaissances
traditionnelles
7. Bon nombre des processus qui risquent de contiauerenacer le maintien et la survie des

connaissances traditionnelles ont leur origine dfarstoire de nombreux pays comme dans les prasess
de colonisation faisant intervenir des conflitgjtftoduction de maladies, I'expropriation de tegirigs, la
réinstallation, une assimilation forcée et la maatisation de communautés autochtones et locales.
Quelques études ont montré que les programmes lgiques nationaux de développement, la
modernisation de la production agricole et d’autnesistries qui s’appuient sur des ressources elsar

les programmes d'éducation et de formation et tesmtégies d’emploi ne tiennent pas suffisamment
compte des besoins des communautés autochtoreesmletd. De méme, insuffisante a été la parti@pati
des communautés autochtones et locales a la cantejgs politiques et programmes nécessaires pour
permettre & ces communautés de protéger leurs issanaes traditionnelles ou de tirer parti de leurs
capacités d’innovation au service de la consematiode |'utilisation durable de la diversité bigigue
dans les économies nationales et mondiales. Déabdration des rapports régionaux, les consudtant
ont été invités a prendre en compte les élémentargs qui ont été utilisés ici pour donner aux
discussions une structure :

a) Facteurs démographiques ;
b)  Politiques et programmes nationaux de développement
c) Politigues et programmes d’éducation, de formagiod'emploi ;

d) Programmes nationaux de modernisation au moye@ d@de au point, du transfert et de
I'adoption de technologies nouvelles ;

e) Identification des activités, actions, politiqudspeocédures législatives et administratives
qui risquent de décourager le respect, la préservaet l'entretien des connaissances
traditionnelles touchant a la diversité biologique.

1. Facteurs démographiques

8. Tous les rapports régionaux ont noté que des chaggs avaient eu lieu en matiére de
démographiez/ notamment dans le cas des structures familigleoipris I'état civil et la taille de la
famille), de I'éducation, de la distribution pareagde I'emplacement géographique et des schémas
d’établissement (y compris la migration, I'immigmat et une urbanisation accrue), et des courbes de
'emploi encore qu’il y ait des différences régita® subtiles puisque différentes communautés
autochtones et locales s’efforcent de s’adapt@hangement social.

9. L'urbanisation en particulier, surtout lorsqu’edldieu loin des terres et des eaux traditionnedles,
été identifite comme une menace commune pour fesrri@sion des connaissances traditionnelles,
laguelle est étroitement liée aux terres traditel@s. En Amérique latine, dans le Pacifique etsda
quelques parties de I'Asie, la migration pour dsans économiques est considérée comme un sérieux
obstacle a la transmission culturelle mais auski préservation et a l'utilisation des connaissance
traditionnelles. Cette forme de migration tendan@nent & s’emparer des jeunes en age de travddler

la population et a laisser dans le pays les vidwparfois aussi, les trés jeunes. Les groupetade
population qui quittent le pays sont égalementgi@aipes qui, de par tradition, sont les réceptdass
connaissances traditionnelles et ceux qui normaiefae appliqueraient a I'environnement.

10. Il a également été signalé, en particulier dangdegports régionaux pour I’Amérique latine et
pour I'Asie, que les arrivées de nouveaux groupesasx dans les zones rurales ont un impact sur la
culture et I'environnement des communautés autoestet locales qui y habitent, accompagnées gsi'elle

2/ Par “démographie”, on entend les caractéristiqgsiques d’'une population telles que I'age, beséétat
civil, la taille de la famille, I'éducation, I'ematement géographique et I'occupation.
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sont souvent de pratiques inviables et d'une péaepdifférente du développement et de
I'environnement.

11. Les rapports régionaux pour 'Amérique du Nord {&fdnis et Canada) et I'Australie (et la
Nouvelle-Zélande) ont eux fait ressortir que latribsition par dge des populations autochtones atait
'opposé de celle de la population générale. Debrenx groupes autochtones dans les pays développés
avaient des populations de plus en plus jeunep, BID ou plus souvent des populations ayant mans d
18 ans, B alors que, dans ces mémes pays, la populatiogéagral était considérée comme une
population en vieillissement puisque les enfantiadgnération issue de la poussée démographigug (c
nés apres la seconde guerre mondialel) atteignaigoturd’hui la barre des 60 ans. Les populations
autochtones dans le monde développé (et le monddéeeloppement) souffrent en général d'une
espérance de vie a la naissance inférieure de wpi@g & 30 ans a celle de la population en gérgzal,
qui a accentué plus encore le profil jeune de agsulptions. Les populations jeunes des peuples
autochtones dans le monde développé ont été assoaié&k récentes améliorations des soins pré et
postnatals, phénoméne qui permet & un nombre fdué d'enfants autochtones de survivre en bas age.
Il a également été noté que, a la différence denlbonbre des familles classiques, les peuples atatoes
étaient moins enclins a limiter la taille des fdes! Il n"empéche que les familles autochtonesdan
monde développé ont elles aussi fait état d'uncdssement du nombre de familles monoparentales et
d’'un chbmage élevé chez les jeunes.

12. Il a par ailleurs été signalé que, du fait de eesefurs divergents et parfois inversés, les paktiq
gouvernementales dans le monde développé, congledkeg ont été autour de la démographie générale,
n’'ont pas tenu compte des besoins divergents desritéis autochtones et, notamment, des besoirs de |
jeunesse autochtone et ce, au détriment des ceanaés traditionnelles. Cette situation a été plus
encore exacerbée dans les pays aussi bien dévelgpjg voie de développement si les communautés
autochtones et locales n’étaient pas pleinemenligoges a tous les niveaux de I'élaboration etade |
mise en ceuvre des politiques ainsi que de la pi@stdes services qui avaient un impact sur eliekes
touchaient.

2. Politiques et programmes nationaux de dévelogpem

13. Bon nombre des rapports régionaux ont indiqué gaepblitiques et programmes nationaux de
développement n’étaient souvent pas élaborés avearticipation pleine et entiere des communautés
autochtones et locales et qu’ils ne tenaient dax gompte de leurs vues ou de leur désir d’avoir de
nouveaux modeles de développement et, en particullavoir des possibilités et formes de
développement durable. Dans de nombreuses régioles @euples autochtones sont reconnus, ils testen
tenus a 'écart de la dynamique du pouvoir et desgssus de prise de décisions qui les toucheats D
les régions ou ils ne sont pas reconnus, ils deenélairgement invisibles et ignorés. Il est tropwvent
arrivé que les communautés autochtones et locatest® les victimes du développement au lieu dten é
les bénéficiaires bien que le développement aitesaiLeu lieu sur leurs terres et eaux traditiomsedit/ou

ait tiré parti de leurs ressources.

14. L’environnement n’est toujours une priorité lorsig’agit de prendre des décisions difficiles en
matiere de développement et les facteurs cultwais quasiment absents dans le processus de prise d
décisions. Les impacts des activités de développesur les connaissances et pratiques tradititasnel
sont mal compris. Un hombre élevé de ceux qui digparent & des réseaux de politique communautaire
autochtone et locale prétendent que c’est I'élalmrades politiques qui doit faire I'objet d’'une
transformation en intégrant la totalité des diffiésefacteurs qui représentent le développementbtira
avec équité et en renforcant la valeur des mécasisia participation.

15. Les communautés autochtones et locales demeuténtseées par le développement mais elles
cherchent a redéfinir les modeles du développemerielle sorte qu’ils soient durables et axés ssr |
habitants. Il sied également de souligner quedasmunautés autochtones, différentes qu’'elles desmt

3/ En Nouvelle-Zélande par exemple, I'age moyen dédtdnats du groupe ethnique des Maoris est de 22@ans
3 Maoris sur 8 ont moins de 15 ans.
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autres, ont leurs propres concepts du développenf@miés qu’ils sont sur leurs propres valeurs,
aspirations, besoins et priorités, et que ces gisa®nt souvent différents de ceux d’autres madela
population nationale. Leurs systémes de valeuisieguosent sur une relation étroite avec les resssu
traditionnelles (pour les besoins de subsistancéestbesoins spirituels), sont tels que les peuples
autochtones jouent un role crucial dans la gestesressources naturelles et de la diversité bapleg

Les peuples autochtones sont les dépositairesstiéensys de connaissances extrémement riches, gariés
ancreés localement. La technologie autochtoneestian des terres et des ressources, la gouvergance
les systemes politiques et judiciaires, la médecie cultures, l'art et la musique représenterg un
importante contribution au patrimoine mondial. €etthe diversité culturelle est extrémement wdas

un monde menacé par 'homogénéisation des systéimesleurs culturels. Comme I'a signalé la
Déclaration du Sommet mondial pour le développerderable, cette abondance de connaissances et de
pratiques donne aux peuples autochtones un réé déins le développement durable pour 'humanité
tout entiere.

3. Politiques et programmes d’éducation, de foraraét d’emplois

16. Les systemes d’éducation formelle et d’éducatioblipsi et privés ont été considérés dans les
rapports régionaux comme un sérieux obstacle ardésepvation et I'utilisation des connaissances
traditionnelles et, dans le méme temps, comme alian possible a la préservation, a I'appréciatd

a la transmission de ces connaissances.

17. La raison pour laquelle les systémes d’éducatiaieét souvent considérés comme un obstacle a
la préservation et a l'utilisation des connaissarncaditionnelles était principalement que cesésysts
continuaient de se caractériser par leur exclésicillturelle et I'expérience historique de systémes
d’éducation imposés en tant qu’instruments d’adation. Les politiques et programmes étaient et
continuent d’étre élaborés par d’autres tout entéans une large mesure imposés aux communautés
autochtones et locales. Dans le passé, ils éthi@puemment utilisés pour assimiler les enfants de
communautés autochtones et/ou les aliéner deflemilies et culturess/.

18. Toutefois, les sytémes d’éducation sont égalemamgidérés comme des mécanismes et mesures
potentiels propres a faciliter la préservation 'dtilisation des connaissances traditionnelles es |
communautés autochtones et locales participerélabbration et a I'exécution des programmes en vue
d’y inclure avec respect les détenteurs de conaraies traditionnelles et de savoir.

19. Dans de nombreux pays en développement, les gamems, compte tenu des pressions a
I'échelle mondiale et des objectifs convenus awaivinternational tels que les objectifs du Miliéma
pour le développement, ont arrété des buts podleveél ce que tous les enfants bénéficient d’'une
éducation formelle et ils font aujourd’hui une #Bopiromotion des systémes d'éducation formellesstl
par conséquent plus que jamais important que cegemgs, qui ont depuis toujours rejeté les
connaissances traditionnelles et cultures autoektdassent I'objet d’une révision radicale pougleber
tous ceux qu'’ils doivent desservir, méme les plasginalisés d’entre eux.

20. Les communautés autochtones et locales ont ercyatifait part de la nécessité de préserver,
d’utiliser et de revitaliser les langues autochtom®ur qu’elles deviennent I'outil principal de la
transmission de la culture et du savoir. Dansgued régions comme I’Amérique latine, d’aucunes ont
constaté avec préoccupation que des programmemyuet classiques avaient été utilisés par de
nombreux gouvernements a des fins d’assimilatioBn Amérique latine cependant, I'échec des
programmes d’enseignement bilingues classiquese®t pressions exercées par les organisations
autochtones en Bolivie, au Mexique et en Equater gxemple ont encouragé la reconnaissance
d’'importants droits a I'éducation et a la cultuesgeuples autochtones, provoquant un mouvemest ver
une approche pédagogique multiculturelle (Combamd duarez, 2001) ; cela a donné lieu a des
approches pédagogiques multi/interculturelles pesipeuples autochtones fondées qu’elles sonesur |
participation active a la conception et a I'élabiorade tels programmes.

4/ Comme les écoles résidentielles qui ont été imp®saux peuples autochtones de I'Amérique du Nord
jusqu’aux années 60.
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4. Programmes nationaux de modernisation au mayetiélaboration, du transfert et de
I'adoption de technologies nouvelles

21. Toutes les régions ont signalé qu’une modernisatipide représentait un défi constant pour les

sociétés mais qu'elle est en particulier un défurptes éléments traditionnels d'un pays dont ses
communautés autochtones et locadés. Comme indiqué dans la section 2 ci-dessus sur le
“développement’, il est important que les commuéawtutochtones et locales soient impliquées dans le
politiqgues et programmes de modernisation de selfte que les changements soient mesurés et géreés,

gu’ils ne soient pas considérés comme quelque angsest imposeé a des populations impuissantess“dan

leur intérét”.

22. De nombreuses régions et, en particulier, la rédisie, se sont déclarées préoccupées par la
perte des formes traditionnelles d’agriculture ddes mouvements rapides de modernisation impose de
méthodes agricoles qui obligent les communautéschtdnes et locales a abandonner des pratiques et
systémes d’agriculture de par tradition divers.iri#8s communautés autochtones et locales ont n@té g
les nouvelles cultures a rendement soi-disant ée&iént également des cultures a coefficient diedias

de production élevé qui nécessitent souvent deskstale semences hybrides a faire venir de
multinationales puis des engrais et pesticidediaels qu’il faut acheter et utiliser pour obtenin
rendement satisfaisant. On a constaté que, damsédgons comme I'Asie du Sud-Est et la Chine,
l'utilisation de ces engrais et pesticides avaitieslssement perturbé les mécanismes rizicoles et
halieutiques traditionnels complémentaires, ceagait eu un impact sur les régimes alimentairesiaso

de vie et connaissances traditionnels. Il a égahemdté signalé, en particulier dans le rappoibrég sur
I’Amérique latine, que les technologies nouvellpplguées a I'agriculture moderne avaient eu ureichp
sur les communautés autochtones et locales eftridieu naturel, provoquant une dégradation des &ls
de I'eau, une migration forcée, un travail agrictdenporaire assorti de conditions injustes (posr le
femmes surtout), une interruption des systemesc@gs traditionnels et un appauvrissement de la
diversité biologique agricole et des pratiquesiti@ahelles. Les agriculteurs pauvres n’ont ni acaéx
technologies nouvelles ni une infrastructure saffte pour accéder aux marchés.

23. Il a été noté que quelques pays d’Amérique latiraes Cardoes ont fait des progrées significatifs
dans I'élaboration de cadres institutionnels atljques pour la prévention des risques biotechnqless,

en particulier dans le cadre du Protocole de Canagour la prévention des risques biotechnologique
mais que leurs capacités techniques et scient#iglidentifier et d’éviter les impacts de bioteclogies
nouvelles sont encore trés limitées. Les normepréeention des risques biotechnologiques adoptées
dans la région ne tiennent normalement pas congst@mpacts culturels. En regle générale, la régian
pas de mesures efficaces suffisantes pour protégeiroits des agriculteurs et de mesures de piénau
pour les semences génétiguement modifiées. Lidls gont aux activités agricoles, de tels probleme
ont amené les communautés autochtones et locaEmtarroger sur la valeur de ces formes de
modernisation.

24, Les communautés autochtones et locales sont égaleestées sceptiques devant des facteurs de
modernisations tels que I'imposition de mass médas elles étaient avec leurs valeurs en grand&pa
absentes. Au pire, les habitants des communautésidones et locales se voient dénigrés dans ces
médias, décrits qu’ils sont souvent de maniereéstgpée comme arriérés et méme comme agissant
contre les intéréts nationaux. Elles ont par @ifemanifesté leur préoccupation que les mass média
présentent une culture mondiale homogénéisée etalesrs occidentales plutét gu’'une diversité et un
pluralisme culturels qui sont largement représdatale sociétés pluralistes et qui minent les valeu
traditionnelles des communautés autochtones etlecaout en dénigrant les connaissances
traditionnelles. Dans quelques rapports régiorgant celui sur '’Amérique du Nord, on a reproché& au
mass médias d’'aliéner plus encore les jeunes aotueh de leurs familles et cultures, de leur impose

5/ Palau connait une modernisation rapide. La pdjon du pays n'est plus aujourd’hui que de 20 000
habitants dont 13 000 seulement sont d’originelRalae. Le reste, soit 7 000 habitants, se comgp@s$eavailleurs ou résidents
étrangers. Cette combinaison donne a Palau uneebioiée d’autres cultures et modes de vie maisnaléfait pas de la
préservation de notre passé traditionnel un défifachttp://www.palau-pcs.org/).
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une culture pop superficielle et de promouvoir soesommation irrationnelle (et souvent impossible a
obtenir).

25. La modernisation et les nombreuses formes qu'edeétr devraient avoir lieu avec le
consentement préalable en connaissance de causmmesunautés autochtones et locales activement
impliqguées dans les processus de prise de décisiagtructures de ces communautés. La modermsatio
ne devrait pas étre considérée comme venant reemplas vieilles methodes et les connaissances
traditionnelles pour au contraire travailler de @anh d’'une maniere complémentaire.

5. Identification des activités, actions, politiguet procédures administratives et
législatives qui risquent de décourager le resplecpréservation et I'entretien des
connaissances traditionnelles relatives a la diitérbiologique

26. Les dimensions transfrontiéres et transjurisdictedies des connaissances traditionnelles sont en
particulier un véritable défi pour les connaissand¢eaditionnelles au niveau national. Quelques
populations autochtones par exemple chevauchenfrdesiéres d’Etats modernes et partagent des
écosystemes et connaissances traditionnelles ap@ase Quelques communautés autochtones font face a
une utilisation non autorisée d’entités se trouaatiextérieur de leurs pays avec guere de pogsibil
d’obtenir réparation dans le contexte des systejmediques nationaux. Bon nombre des rapports
régionaux ont également qualifié la question dedémradation des terres et des eaux occupées
traditionnellement par des communautés autochtendgcales de probléme national de concert avec
'absence d'un régime foncier sar.

27. Bien qu’'elle ait lieu au niveau local, la perte ldagues autochtones est souvent le résultat de
politiques nationales d’assimilation ou d'intégoati qui n'accordent pas aux différentes langues
autochtones la valeur qu’elles méritent ou un teésindirect de la prestation de services publessda
langue dominante uniqguement. La prestation deigEyvpublics par le truchement d'institutions
religieuses (introduites) a également été constdémmme un facteur qui porte atteinte aux valeurs
traditionnelles et connaissances apparentées.

28. Bon nombre des rapports et, en paticulier, lesagappégionaux sur I'Asie et I'Afriqgue ont noté
gue les conflits et la militarisation rendaient wspibles la pratique et la transmission des cosaaies
traditionnelles, la paix et la sécurité étant dearditions prélables. Dans la région arctique idawaii,

les communautés autochtones ont également notéegugctivités militaires de bas niveau comme les
bases militaires, les terrains d'exercice de tirlext vols a basse altitude nuisaient aux pratiques
traditionnelles et aux connaissances apparentées.

29. Bien que la question du VIH/SIDA soit traitée ples détail dans le rubrique des obstacles
locaux, certaines politiques et attitudes natianaléégard de cette pandémie, ainsi que les fieraeats
internationaux liés a certaines directives de ioplé prédéterminées et a des brevets, qui rédotskaie
disponibilité de médicaments, ont été considéras gélité dans la lutte contre la pandémie. Aliélle
nationale, les politiques de santé nationales grargissaient que les services de santé dont ies de
santé primaires, étaient accessibles et cultureli¢rappropriés tout en comprenant les connaissatces
les guérisseurs traditionnels ont été considéramane essentielles pour assurer la survie des
connaissances traditionnelles.

30. Bien que la colonisation manifeste ait depuis lengis cessé dans la plupart des régions, les
structures et les attitudes qu’elle a léguées woetit d'influencer et d’endommager les systéemes de
connaissances traditionnelles. Quelques rappattprétendu que la colonisation s’était transforrage
une néocolonisation ou mondialisation, le réle diowisateur étant assumé par les multinationales.

31. De nombreuses communautés ont signalé que I'eaptwit irrationnelle de leur environnement
était souvent le résultat d’'une pauvreté extréine.pauvreté menace de différentes manieres |'estret
et la préservation of connaissances traditionnelleschant I'’économie traditionnelle, réduisant les
capacités qu'a l'individu de réaliser ses activitésmales, altérant les structures familiales pdridis de

la migration et exercant des pressions sur lesyst naturels. La pauvreté et les privations sont
incompatibles avec des cultures et connaissaragitidnnelles saines.
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32. Il a par ailleurs été noté, en particulier dansalgport régional sur I'’Afrique, que de nombreuses
activités nationales de conservation ont souveolueles communautés autochtones et locales de leurs
considérations, leur refusant I'acces aux resssureglitionnelles et les privant de biens et sesvidont
elles sont tributaires pour leur subsistanée.b a en outre été noté que c'était les commuimut
autochtones et locales (celles qui peuvent le megre permettre) qui souvent assument I'impadit&o
des activités de conservation. Les politiquestguchent aussi profondément les moyens de subsistan
des communautés autochtones et locales et quiiaaitéoes dernieres des terres et des eaux qu'elles
occupaient et utilisaient traditionnellement ontimpact marqué sur la préservation, I'utilisatianliae
transmission des connaissances traditionnelles.

33. Il existe encore dans de hombreux pays des retatlficiles entre les communautés et les aires
protégées et ce, en raison des limitations impgs&eses aires a I'utilisation des ressources azgsi du
manque de reconnaissance formelle des droits suetes et les ressources dans lesdites airda.dite

la situation change. Quelques lois au niveau natioommencent a reconnaitre ces droits ainsi gue |
réle des communautés autochtones et locales daosnkervation de la diversité biologique et de la
gesiton des aires protégées. Les expériencesadgéstion des aires protégées sont encore linmtées
leur nombre augmente rapidement et les legcons @utint sont apprises et diffusées. Le programene d
travail sur les aires protégées dans le cadre Gemaention sur la diversité biologique offre Isspibilité
d’ouvrir une ere nouvelle en matiére de gestionales protégées dans la perspective des commugnauté
autochtones et locales.

34. La législation ne tient pas encore compte des itspadturels et économiques potentiels de la
bioprospection au niveau national comme la pertighades modes culturels, I'absence de motivation
nécessaire pour étayer et préserver les connaessanraclitionnelles ainsi que les impacts potentiels
régimes de propriété intellectuelle sur la prés@mades connaissances traditionnelles. C'est la un
guestion en suspens dans les négociations surefaetix connaissances touchant aux ressoures
génétiques.

35. Il a également été noté qu’au niveau national plEggiques commerciales n‘ont en général pas
pris en considération les intéréts et les besa@sscdmmunautés autochtones et locales. Cela gaut p
les accords commerciaux bilatéraux et multinatiandgent quelques-uns imposeraient un nouveau cadre
idéologique, juridique et politique qui détermindea relations entre le capital transnational Hests et
leurs populations. La complexité des politiguesa®tords commerciaux de méme que I'exclusion de
groupes et d'organisations autochtones qui peulentdefendre en leur nom rendent difficile la
contribution des communautés autochtones et lpcaldeur compréhension de toutes les conséquences.

36. En régle générale, la sécurité fonciére des comutaaaautochtones et locales a augmenté ces
derniers temps mais elle n'est pas encore suffisahes processus de régularisation et d'attributie
titres de propriété n’ont pas été achevés dantufzag des pays du monde aussi bien développé qu’en
développement. Dans de nombreux cas, les cosfiitge régime foncier n'ont pas été gérés comrae |l
doit et les possibilities de donner une solutior mayendications sur les territoires traditionn&tent pas

été dans tous les cas examinées et analyséesain 8&ns la plupart des pays, les institutionsomales

ont trés peu de moyens de traiter et résoudreplefits terriens et les questions liées a la tagesont pas
traitées comme un sujet transsectoriel. La facabatder les droits fonciers est trop étroite atatrpore

pas les questions liées aux connaissances tratitles dans les politiques terriennes et vice vetss
récents mouvements idéologiques dans quelquesdgagtoppés en faveur de la privatisation éventuelle
de terres qui sont aux mains de collectivités edicénsidérés comme portant atteinte dans le kemget

aux bases de terres communautaires et aux conmegss&raditionnelles. La relation entre la teree, |
culture et les connaissances traditionnelles n&gté clairement comprise ni traitée explicitensans

les politiques et lois nationales.

37. Il ressort d'études faites des activités d’ext@ttet de leurs impacts sur les communautés
autochtones et locales que ces activités ne pnofiteere directement a ces communautés. |l ypapeol

6/ (McNeely, 1988; Balmforat al 2001, ACHPR, 2005, Gray, 1999)
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de normes ou de mécannismes pour évaluer les guzcds consultation et garantir I'équité des accord
portant sur l'utilisation des terres des communsugtétochtones et locales a des fins d’aménagement
industriel. Il n'y a dans les évaluations d'impacir I'environnement aucune considération spécifique
concernant les impacts potentiels de ces actigiteges connaissances traditionnelles.

38. Les politiques et lois forestiéres ont en généakéncues sans la participation des communautés
autochtones et locales ou sans gu’elles n'y ppditi guere. Trés peu de pays ont inclus dans leurs
politiques forestiéres des considérations touchartconnaissances traditionnelles des foréts. alldgs
problémes cruciaux de concessions d’abattage eiatithent des territoires traditionnels ainsi ge® d
problémes d’abattage illicite sur les terres deroomautés autochtones et locales.

6. Autres considérations

Lois et réglementations d’acces pour protéger mmaissances traditionnelles

39. Quelques pays ont favorisé les lois-cadres et psusede consultation pour la protection des
connaissances traditionnelles. Toutefois, lesesafiridiques pour I'accés aux ressources génétigtie
son rapport avec les connaissances traditionnadieisencore incomplets et d'importantes questiomstn
toujours pas été résolues tels que le rble desstregj les procédures a suivre pour accorder un
consentement préalable en connaissance de cdeggaetage des avantages.

40. Les discussions en cours sur la protection efifation des connaissances traditionnelles portent
principalement sur les mesures a prendre pour eskuprotection juridique et le partage des avgaga
dans le contexte de I'application commerciale damaissances traditionnelles mais la préservation d
telles connaissances dans une perspective cuitueelpour leur application a la conservation de la
diversité biologique en dehors des activités corsiakas ne souléve guére d’intérét.

Lois sur les droits de propriété intellectuelle

41. Les régimes de droits de propriété intellectuettesont toujours pas a méme de transformer sa
nature pour donner aux connaissances traditiomiellméme degré de protection que celui que regbive
les innovations et inventions des societés nonchttoes. Iy a une fracture nette entre les é$édes
communautés autochtones et locales, d’'une pdds etpinions des enterprises et des gouvernenumts,
l'autre, sur les questions relatives aux droitpdgoriété intellectuelle.

Participation, consultation et consentement prébdan connaissance de cause

42. Dans de nombreux pays, la création de mécanismegpadicipation des communautés
autochtones et locales aux questions touchandivédasité biologique a progressé ; toutefois, @xiste

pas encore de cadres juridiques tandis que lesniséoas opérationnels sont souvent faibles. La plupa
des problemes posés par les mécanismes de pditiniggt de consultation sont attribuables a des
échéanciers inadéquats, a des possibilités peueslalinfluencer les résultats, a un manque
d’'informations appropriées ainsi qu’au désir limilés organismes gouvernementaux de créer des
possibilités d’une véritable participation a laspride décisions.

7. Conclusions

43. Un apercu des processus nationaux qui risquent eleacer I'entretien, la préservation et
I'application des connaissances traditionnellesabesmunautés autochtones et locales donne I'image d
peuples qui sont trés nettement marginalisés pgnoraa des Etats nations modernes. La partioipat
des communautés autochtones et locales a toutgadstions les touchant ainsi que le renforcemesit d
capacités fourniraient la base de meilleurs résuttancernant leur mise a I'écart du pouvoir, faation
sociale défavorisée dans laquelle elles se trouseren particulier, des questions comme I'entretia
préservation et I'application de leurs connaissatiEitionnelles.

44, En particulier, I'inclusion des connaissances tradnelles dans les politiques et programmes
d’éducation nationale et de santé ainsi que lalisation dans la gestion des aires et réservetegées,
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avec le consentement préalable en connaissancaude et la participation des détenteurs du savoir,
offrent de réelles possibilités de préserver ceisalans I'intérét de la société tout entiére.

45, En raison de leur attachement unique en son genrdesres et aux eaux qu’elles occupent et
utilisent de par tradition, les membres des commtésaautochtones et locales ne déménagent quessi el
n’ont pas d'autre choix. Les connaissances t@titlles sont étroitement liées a ces terres et &aux

et les communautés autochtones et locales doiestdrrin situ’ si elles veulent étre habilitées a exercer
leurs connaissances traditionnelles présentamténéi pour la conservation et I'utilisation dueable la
diversité biologique. Il est par conséquent impatigque ces terres et ces eaux demeurent viahlesgso
communautés autochtones et locales. La viabsitdéiée aux questions de propriété, de controkcags,

du droit a se développer de facons culturellempptapriées (développement durable) et de la pdersui
de possibilités. Les gouvernements peuvent beautaive pour veiller a ce que les connaissances
traditionnelles soient incorporées dans les poi@gjet programmes nationaux pertinents et a cdegue
terres et les eaux qu’occupent et utilisent de tpadition les communautés autochtones et locales
demeurent viables pour ces communautés.

B. Identification au niveau de la communauté ldeades processus qui
risquent de menacer I'entretien, la préservationlepplication des
connaissances traditionnelles

46. Un certain nombre de facteurs qui risquent de nmmdentretien des connaissances
traditionnelles surviennent également au nivealad®mmunauté locale en perturbant les processus de
transmission entre les générations des langues, tidehtions culturelles et des compétences.
L'importance de ces facteurs varie d’'un pays attemais ils comprennent en général les changements
dans les schémas d’établissement, les changem@ntsgdaphiques (en particulier la distribution pge a

de la population), I'exode des jeunes vers leg dl quéte d’emploi, d’éducation et d’'un nouveauaeno

de vie, lintroduction de technologies, d'alimengés de médicaments nouveaux, la moins grande
dépendance des habitants a I'égard des traditiendaibles niveaux d’espérance de vie a la naigsan
causeés par les changements dans le mode de weneiudelles épidémies telles que le VIH/SIDA ainsi
gu'une série de nouvelles influences culturellefusiées par les médias modernes. De nombreuses
communautés autochtones et locales, tout en ayamtsolide base de ressources naturelles et les
connaissances traditionnelles nécessaires powoleserver et les utiliser de maniére durable pduven
néanmoins ne pas avoir la capacité suffisante poeftre en valeur ces avoirs au profit de leurs
communautés dans I'économie d’aujourd’hui. Dansai®es cas, cela a encouragé la mise en valeurgde ce
avoirs par des intéréts extérieurs au détrimentdesnunautés et s’est soldé par une accentuatigude
marginalisation.

47. Dans le mandat qui leur avait été confié, les clbasis ont été invités a traiter ces questions
comme suit :

a) Facteurs territoriaux et facteurs qui touchentdéeses communales ;
b) Facteurs culturels ;

c) Facteurs économiques (y compris la relation erdrepduvreté et les pressions
écosystémiques);

d) Facteurs sociaux (y compris le facteur démogramhitpifacteur genre et le facteur
familial) ;

e) Contraintes en matiére d’application des lois coudues qui favorisent la gestion, la
conservation et I'utilisation durable de la diveégdiiologique ;

f) Manque de capacité pour gérer les dangers contampgagui menacent la diversité
biologique, dangers résultant du développementhed’utilisation excessive et des pressions
socio-économiques engendrées a I'extérieur dertaremauté ;

g) Impact du VIH/SIDA sur I'entretien des systémesdenaissances traditionnelles ;
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h) Impact des religions organisées sur les connaissaides pratiques traditionnelles.
1. Observations de caractére général — Obstaclesur
48. Bon nombre des questions soulevées aux niveaugnaatet local sont étroitement liées entre

elles a tel point que la division entre les nivelnpal et national et méme international est dareslarge
mesure une distinction arbitraire qui repose sousanune action ou une perspective. Un nombneéle
des facteurs locaux examinés ci-dessous sont dn ldairésultat d'arrangements nationaux et
internationaux qui ont été imposés aux communauéshtones et locales.

2. Facteurs territoriaux et facteurs qui touchess terres communales

49. Comme l'ont signalé tous les rapports régionaurgcértitude continue de planer sur le régime
foncier des communautés autochtones et localecomheept des droits collectifs sur les terres £ekux

et la nature elle-méme de la relation des commeésaatitochtones et locales avec leurs terres et leur
eaux n'est pas abordée de maniére adequate oupaméer dans les formes modernes de propriéte
fonciere. Dans le cas des quelques Etats qui abbgd une Iégislation sur les droits fonciers os emi
place d'autres arrangements, le résultat n’estesttiuapplicable qu’aux restes des territoires tiamitels

des communautés autochtones et locales qui n'en¢tgarevendiqués par d’autres éléments de latéocié
Par le biais de processus de colonisation, lesleg@ptochtones ont souvent été écartés de leuses &t

de leurs eaux traditiionnelles sans guére de chdam@®uvoir y retourner.

50. Il'y a un certain nombre de mécanismes en raissguads I'aliénation des territoires traditionnels
persiste. C’est ainsi par exemple que la créatiames protégées dans les aires terrestres eh@sasans
tenir compte comme il se devait des besoins d’aac&sterres traditionnelles a été décrite comme un
sérieux probleme dans les rapports sur I'Asiefatdtralie, I'Afrique et 'Amérique latine. Quelgaains

de ces parcs ont méme entrainé le départ parda fier peuples et communautés de leurs terres.

51. L'octroi de terres a des parties extérieures conamesociétés transnationales et multinationales
aux fins de [l'exploitation de ressources comme ditdge d'arbres, les activités extractives, la
construction de grands barrages ou encore destpeagjeicoles et industriels continue égalementrel’ét
une source de perte significative de terres etrdiésd

52. La croissance des zones urbaines et la privatisakoterres sur des terres traditionnelles ainsi
que la construction d'infrastructures comme desa®qui ont un impact sur les terres sont ellesiaune
source importante d’'aliénation des peuples autoestoet locaux de leurs terres et de leurs eaux
traditionnelles.

53. Lorsque les droits fonciers des peuples autochtoneété reconnus, les autorités ont souvent été
incapables de les défendre. Une telle insécuat&iére rend difficile la gestion traditionnelle sde
ressources naturelles et la préservation des cssaraies y relatives. Quelques pays en Ameérigune lat
par exemple ont reconnu des territoires autochtpaede biais de concepts tels que la circonsoripti
territoriale en Equateur ou les entités territesaén Colombie. Il n'empéche que l'octroi de $sitde
propriété ne garantit pas a lui seul la sécuriticitre comme le démontre l'octroi fréquent de droit
privés sur ces territoires traditionnels. En Bdajvide récentes mesures et les droits conférésapar |
Constitution sont venus renforcer les droits teri@ux traditionnels mais plusieurs terres tradiielles
continuent de faire I'objet d’'une occupation illéga

54. La bioprospection est un domaine d'intérét particulen ce sens qu'elle exploite les
connaissances, les innovations et les pratiquepasgedent les peuples autochtones et les comnésnaut
locales. Cela se fait en général sans un consentqréalable adéquat en connaissance de causeset sa
des mécanismes de partage des avantages. Toisn¢rm@s avantages économiques aux communautes,
les droits de propriété intellectuelle injustifi@gscordés par le biais de la bioprospection peuseoir

pour effet d’aliéner les communautés de leurs seetede les empécher d'utiliser et de contrélersleu
propres connaissances.

55. La majeure partie des connaissances traditionngdles les communautés ont pour objet d’'établir
un équilibre entre les besoins de la communautéiet de la nature. Toutefois, bon nombre des anima
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capturés et des plantes récoltées par des moyaifannels le sont aujourd’hui par une exploitatio
agricole de monoculture. Avec la perte de ces @uigs et de ces espéces vient la perte des
connaissances traditionnelles qui y sont associ€¥est la un probleme qui a été mentionnée dans la
totalité des rapports.

56. La militarisation et les conflits ont depuis toujslété a l'origine de la perte de terres pour les
communautés autochtones et locales et ils se guersulans plusieurs parties du monde. C’est g@iasi
exemple qu’en Colombie, plus de trois millions @espnnes (pour la pluparts des habitants autochitone
et locaux) ont été déplacées depuis 1985 ; au Péroelque 600 000 personnes ont été déplacées entr
1980 et 2000, et moins de 10% sont retournés @ans établissements originels. En Colombie, ddpuis
début des années 90, les cultivateurs et trafiqudamt drogue se sont, d'apres les estimationspppes

de trois a quatre millions d’hectares de terregafgs.

57. Le fait de ne pas prendre en compte [l'utilisatioss derres existantes des communautés
autochtones et locales sape également la capaditét ges communautés de continuer a poursuivirs leu
économies traditionnelles et de maintenir vibrahteiss connaissances traditionnelles. Les Algamgui
du lac Barriere au Canada par exemple avaient wn da chémage official de 90 p.100 au début des
années 90 alors méme que I'équivalent de $575 24behs tirés de la terre traversait chaque anetée c
communanuté de 450 personnes.

58. L’absence d’autonomie et d’influence sur la prise dEcisions concernant I'utilisation et la
gestion des terres nuit au développement duraldel’entretien des connaissances traditionnellesel’
communauté. Par exemple, malgré la loi sur l'a@teanination aux Etats-Unis d’Amérique, le
gouvernement federal continue d'exercer un énorme/qir plénier. Il en va de méme au Canada ou
rares sont les communautés autochtones dont l¢ drdfautodétermination est reconnu. Les
communautés sont rarement consultées sur les esilltuplanter, sur la question de savoir si les eaux
peuvent étre détournées ou sur I'endroit ol paet @&instruit un nouvel établissement humain ou une
nouvelle usine. Elles sont également tenues artéte la prise de décisions par le secteur piivdas
mise en valeur des ressources naturelles dans tlewiteires. De méme, la bureaucratie chargée des
terres contrdlées par le gouvernement fédéral qui séservées aux communautés autochtones en
Amérique du Nord continue d’étre un sérieux obsta&lla préservation comme a l'utilisation des
connaissances traditionnelles, ces communautésim'auére d’autre choix que de dépendre de l'aide
publigue ou d’'investisseurs extérieurs (qui sounégifient des économies culturellement inapprogiiée
pour survivre. Cette dépendance mine la capaagité une communauté de protéger et de pratiquer ses
connaissances traditionnelles.

3. Facteurs culturels

59. Depuis la colonisation, les communautés autochtetdscales sont confrontées a des forces
constantes d’assimilation et politiques d'intégratiqui endommagent leur intégrité culturelle et
affaiblissent la capacité qu’elles ont d'utilis¢éide préserver leurs connaissances traditionnelles.

60. La mondialisation a renforcé d’une maniére sansguént les contacts entre les peuples et leurs
valeurs, idées et modes de vie. La pénétratiomuacades médias occidentaux, des sociétés
multinationales et de I'Internet dans les commuésatochtones et locales menace de différentesdag

la viabilité culturelle de ces communautés, y cdmpga poussée de plus en plus grande vers
I'occidentalisation, les valeurs croissantes dedividualisme, 'homogénéisation des modes de leig,
vues de la culture et du monde, les changements ldarschémas de consommation qui délaissent les
biens et services coutumiers et traditionnels aditpde ceux dont I'Occident fait la promotion, wie
société de plus en plus consommatrice. La mosdigdn a accéléré les flux d'investissement qui
touchent profondément les moyens de subsistancembreuses communautés autochtones et locales.
Les investissements en Afrique par exemple damxplbeation miniére ont doublé entre 1990 et 1997.
C’est parce qu'une grande partie des ressourceseflas de la planéte se trouvent sur les terres de
communautés autochtones et locales que la propag#ds investissements dans le monde et la suevie d
ces communautés sont inextricablement liées el e
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61. Dans tous les rapports, il est fait mention aveopcupation du manque de respect pour les
connaissances traditionnelles et cultures autoektetlocales. Ce manque de respect s’est mandast
ignorant l'histoire et le savoir des communautédochtones et locales dans les programmes
d’enseignement scolaire, dans le passage de larewtale a la culture écrite ainsi que dans ljacité

ou le refus de bon nombre de sages de partagerdennaissances sans oublier une discrimination, u
racisme et une insensibilité culturelle généraltsése bout a I'autre de la société moderne. Cequea

de respect s’est également soldé par des politidlassimilation a I'égard de ces communautés gui so
souvent considérées comme non civilisées et infigge Ces facteurs s’allient pour créer d’énormes
pressions sociales sur les sociétés pour qu’'ellepsforment a une norme imposée de I'extérieues D
pressions d'assimilation sont exercées sur les aomamtés autochtones et locales pour gu’elles eejett
leur culture et leurs modes de vie culturels erdiawde celles que possédent la majorité des peaples
des élites au pouvoir.

62. Nombrex sont ceux qui pensent que les connaissdocakes manguent de légitimité dans la
pensée moderne et qui considéerent la science odalde “objective” comme supérieure. Les
scientifiques formés a I'école occidentale rejdtmgénéral les connaissances locales qu'ils neepe
comprendre ou qu'ils ne comprendront pas car elees’inscrivent pas dans leurs modéles formels et
réfutent les théories classiques. Les projets harahent a faire usage de connaissances traditiesine
sont fréquemment considérés comme non scientifiqetesnacceptables. Ces attitudes demeurent
profondément ancrées et dans les individus et l@anastitutions.

63. Dans la région du Pacifique comme dans d'autreimmégil est de plus en plus admis que les
valeurs et pratiques traditionnelles renforcertdaésion et I'identité et que leurs avantages cemmnt

le partage des ressources et de l'aide. Néanmilzinsylture regoit souvent une faible priorité des
donateurs d’aide internationaux qui n'appréciens pa rbéle central que la culture joue dans le
développement comme dans le bien-étre économigeecil. De méme, les gouvernements n'ont pas
intégré la culture dans les politiques nationakesiéveloppement.

64. Avec l'appauvrissement de la diversité biologiquel’€osion des cultures traditionnelles, le
monde connait actuellement une troisieme crisetidetion, a savoir celle de la diversité du langage
humain. Le déclin de la diversité linguistique cinte a la perte de connaissances traditionnelles
communautés autochtones et locales mettent en plesesystémes de connaissances a travers une
tradition d’'inventions et elles créent des langaesc lesquelles elles peuvent articuler leur savGiEuX

qui perdent leur identité linguistique et cultueetisquent de perdre un élément essentiel d’'unegeus
social qui enseigne normalement le respect detlaaat la compréhension de I'environnement etede s
processus. Les données en provenance de 'Amédgulord traduisent I'ampleur de la crise. Des
estimations semblent indiquer qu’au moment du adntey avait plus de 300 langues en Amérique du
Nord dont plus d'un tiers sont maintenant extindteslis que de nombreuses autres sont en pérg. De
216 langues autochtones recensées en Amérique rdy piés des deux tiers ont 500 locuteurs ou moins,
chiffre vraisemblablement trop bas pour les maintem vie.

65. Un tourisme mal planifié se solde souvent pas umvasion de visiteurs étrangers dans les
communautés. Les touristes viennent avec leursr@socultures, traditions et opinions du monde qui
perturbent les cultures locales. Les interactionises les membres des communautés et les touristes
aboutissent fréquemment & une érosion culturelledeanombreux membres de la communauté, en
particulier les jeunes membres, imitent et adopterdtyle de vie de leurs invités. La vulnera8ild
egalement contraint les communautés autochtoriesaées a vendre pour une somme trés modeste leurs
objets d’art de grande valeur et importants sulda culturel, provoquant le départ de l'art autode

des communautés. De surcroit, le tourisme se solaeent par 'objectification des cultures autocies

et locales en plagant les cultures dans un esgateybier, appliquées qu’elles sont par la perpect

le systeme de connaissances d’'une culture prépameér Cela sépare les cultures traditionnellegute
dimension temporelle d’évolution et de consolidated place les cultures dans le passé au lieuwte le
permettre de définir une existence qui vaut poprésent.
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66. Les communautés autochtones et locales sont soatteagpées entre une société traditionnelle et
une société moderne. Dans quelques cas, les habiégmouvent des difficultés a s’adapter aux
revendications et attentes de la société tradiib@minsi qu’aux revendications et attentes dsolzété
moderne émergente. Cela provoque une divisionayesités. Nombreux sont ceux qui jugent difficile de
continuer a s’identifier avec la vie de villagededevenir dans le méme temps des membres d'instisut
modernes. Citons a titre d’exemple l'arrivée deuvadles technologies et d'outils nouveaux. Les
membres de la communauté sont souvent attrapéke pdmoix a faire entre I'utilisation de nouvelles
technologies et la perte de leurs connaissancésigaranelles ou par celui a faire entre le reccurdes
méthodes traditionnelles et I'incapacité d’étrer@mraniquement concurrentiels.

67. Enfin, plusieurs rapports ont soulevé la questier'effet pervers que les activités d’extraction
illicites, le trafic d’étres humains, le trafic deogues et les conflits armés ont sur les moddsrels et
l'intégrité physique des communautés autochtor@gst un probléme particulierement grave au Brésil,
en Colombie, au Venezuela et au Pérou. Tous césufacont obligé les communautés autochtones et
locales a reconfigurer leur stratégie de survied ehodifier leurs modes culturels et leurs systemes
traditionnels de gestion des ressources. De mémafrique, la propriété, I'exploitation et la répaon

des ressources ont trop souvent stimulé et alimistéconflits et les guerres civiles. La guerre a
frequemment abouti & un effondrement virtuel desiésés, ce qui peut contraindre les habitants a
s’enfermer chez eux pour des raisons de sécu@gla entraine une diminution de la participatior au
activités quotidiennes normales dans la communiamgis que sont menacés ['utilisation et le tramsfe

des connaissances traditionnelles.
4, Facteurs économiques (y compris la relation etdrpauvreté et les contraintes écosystémiques)

68. Il n'est pas possible de conserver les connaissanaditionnelles et la diversité biologique sans
combattre le probleme de la pauvreté rampante ldansommunautés autochtones et locales. Plusieurs
rapports se posent la question de savoir commemala/reté incite les utilisateurs de la diversité
biologique & employer sur leurs territoires un waduplus élevé de ressources au point d’en menacer |
durabilité. Les pressions de la pauvreté mettentia épreuve le tissu social et les institutioritucelles,

ce qui peut fracturer la cohésion des communautiésoapacité gu’elles ont de pratiquer les tradii et
expressions culturelles. La pauvreté a égalememt effet d’obliger les communautés autochtones et
locales a aller s’installer loin des territoiressmnt pratiquées leurs connaissances traditiorsellde les
éloigner de leur contexte culturel et spirituel.esLniveaux accrus de pauvreté des communautés
autochtones et locales se retrouvent dans les derstétistiques de I'’'Amérique du Nord qui montrent
gu’'au Canada, les “Indiens enregistrés” gagnenhsde la moitié du revenu moyen.

69. Les communanutés autochtones et locales ont emagémeacces limité au marché de leurs biens
et services. Cela est souvent dd a leur isolem@rgrgphique, a la petite taille de leur écononiiguedu

fait que la communauté ne possede pas les aptietdEs capitaux nécessaires pour développer son
interaction avec les marches extérieurs. Le rdppar I'Afrique signale que les membres des
communautés saisissent rarement la véritable valeanomique de leurs biens et services, ce dont
profitent souvent des tierces parties.

70. L’intégration des économies traditionnelles dars rearchés extérieurs survient fréquemment
sans les mécanismes nécessaires pour faciliterelgnée sous des formes qui ne menacent pas leurs
traditions. En conséquence, le développement édiopiena lieu au détriment des schémas traditionnels
de distribution de la production et du travail ampgau détriment des lois de propriété/garde comale;

de la réciprocité, de la redistribution et de liséition durable. Les processus commerciaux niont
encouragé la conservation des ressources natunellEcouragé les pratiques irrationnelles. Dadax
montrent comment les sociétés traditionnelles sgradiént au Pérou et en Colombie parce que les
communautés sont contraintes d’ignorer leurs staielditionnels dans les activités de chasse, cegqu
solde par une surexploitation de certaines espeegappreciées sur le marché.

71. L'exploitation de ressources naturelles par deseie parties a été et demeure un volet central de
la relation entre les communautés autochtonescatds et leurs puissances coloniales, ce qui litaite
capacité qu'ont les communautés autochtones elelcke poursuivre une mise en valeur économique
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durable de leurs ressources en conformité aves leamnaissances traditionnelles et lois coutumiéres
C’est ainsi par exemple que les pays insulaireRBatifique se sont souvent trouvés coincés durarg I
coloniale dans une source majeure d’exploitatiomedsources. Le contrat passé avec des ouvriers pou
gu'ils aillent travailler les champs de sucre ses derres indigenes a Fiji par exemple a laissé des
héritages sociaux, culturels et économiques commatestent les coups de 1987. Banabans et Nauruan
ont assisté a I'exploitation des gisements de pgiatepde leurs iles, qui leur a certes laissé géanti
d’argent mais aussi un environnement lunaire ehmde terres pour y vivre.

72. L’élimination des droits coutumiers sur la terrdest ressources des communautés autochtones et
locales ainsi que le départ forcé des de leuredest dans des communautés marginalisées empéchent
également un développement durable de ces comné@snaut la base de leurs terres, des lois qui
régissent la mise en valeur de leurs ressource deurs ttraditions. Une situation qui prévaut en
Australie, ou le titre indigene est considéré comumensemble de droits sur la terre plutdét qu’uérat

pour elle, excluant souvent le droit aux avantagesomiques que procure la terre. Dans ces chesla,
communautés ne sont plus en mesure de tirer ddsigaéels ou économiquement bénéfiques de leurs
terres, les plongeant par conséquent dans un dggbauvreté.

5. Facteurs sociaux (y compris le facteur démogigud, le facteur genre et le facteur familial)

73. Les communautés autochtones et locales voient uustures familiales soumises a de vastes
changements, la famille élargie se transformanuren famille nucléaire. Cela a pour conséquence un
affaiblissement des liens entre la génération dasdg-parents (qui détient la majeure partie doiggst

la génération des petits-enfants. Le VIH/SIDA enidife a également un impact marqué sur la structure
familiale africaine en ce sens qu'il a fait monternombre des orphelins dans les villages et centre
urbains, laissant aux mains des vieux de nombrdasghes.

74. Les niveaux élevés d'urbanisation se sont révédssracteurs pour la famille traditionnelle, la
communauté et les institutions culturelles. Daasploir de trouver une vie meilleure dans les esntr
urbains, les jeunes et les familles se dirigens\es zones urbaines en quéte d’'un emploi, d’'une
éducation formelle et d’autres possibilités qutiks trouvent pas dans les zones rurales. L’urbémisa
n'a pas uniquement lieu a l'intérieur des payde slirvient entre pays également. Ce sont par geem
les ressources humaines qui sont le principal pratiexportation des fles du Pacifique. Il s’ersum
dépeuplement dans les petites communanutés dempessen age de travailler, dont les connaissances
présentent beaucoup moins d'intérét dans les zambsines. Cela se solde par une perte de
connaissances traditionnelles trés précieuses.

75. Les institutions et connaissances traditionnell@st £galement menacées par le fait que des
communautés de par tradition homades ou semi-na@ndeldennent de plus en plus sédentaires. Le
Groenland par exemple connait une modernisatioit@agui entraine la réinstallation de nhombreuses
communautés a Nuuk et dans d’autres villes. Bonbme de ces communautés éprouvent des difficultés
a s'adapter a des nouveaux modes de vie et nosivak¢hodes de production, a de nouveaux besoins
administratifs, linguitistiques et éducatifs hiétiigues ainsi qu'a de nouvelles compétences.
L’organisation sociale traditionnelle qui repose luparenté et la famille se fragmente, ce qusadde

par des différences sociales et d’'importantes pelteconnaissances traditionnelles.

76. L'évolution des niveaux de population est un adaeger qui menace la survie des connaissances
culturelles et traditionnelles. La population erg@entation constante des pays africains, qui devra
doubler d’ici a 2035, exerce une pression de ptuples grande sur les bases de ressources nagugelle
de terres en voie de diminution. Cela réduit cargllement la superficie des terres sur lesqueliemnt

les communautés autochtones et locales et sur disgjuelles pratiquent leurs connaissances
traditionnelles. En Amérique du Nord, la populatiles communautés autochtones par rapport au reste
de la population augmente rapidement. C’est ublnee parce gu’on n’enseigne pas aux jeunes leurs
connaissances traditionnelles dans la mesure ra@aegour veiller a ce que les connaissances smviv
une autre génération ou deux.

77. L’égalité entre les sexes est un facteur critique tpuche la nature des connaissances
traditionnelles. La tradition veut que les femmasdglla plupart des communautés autochtones eetocal

...
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soient principalement chargées de préparer eiliistrles aliments et qu’elles soient chargéeseiléer

sur la santé a court terme comme a long terme danflle et de la communauté. Les femmes
autochtones sont donc tres familieres avec la sitéebiologique de méme qu’avec les liens qui erist
entre les connaissances traditionnelles et le meainies valeurs culturelles et spirituelles. Llétion de

ces roles ainsi que I'absence de reconnaissancélegue les femmes jouent dans la préservation du
savoir menacent l'utilisation et la durabilité desnnaissances traditionnelles. Une étude de la
connaissance qu'ont les femmes de I'évolution disgom blanc a bosse dans une économie de
subsistance en Alaska montre que les femmes Bblames ont différentes expériences et connaissances
de la péche et de I'écosystéme sur lequel elleseep@’est ainsi par exemple que les femmes sont,
beaucoup plus que les hommes, a méme de jugeduté@r de la péche d'une année sur l'autre. Le
manque de reconnaissance de ces différences estr@és de la femme et de ’homme dans la détentio
et l'utilisation du savoir représente une menac@oirtante pour la préservation des connaissances
traditionnelles. Siles femmes, principaux détergales connaissances traditionnelles, sont détitemt
marginalisées ou si leur contribution au savola @mmunauté et a la culture n'est pas reconnoereo

il se doit, non seulement une grande partie d'wstésge est laissée pour compte mais encore elleecour
le risque de se perdre.

78. Le manque de nutrition appropriée est une autreecamportante de la perte de connaissances
traditionnelles. Le rapport sur I'Afrique a examdile probleme particulier de la mauvaise nutrifour
ceux qui délaissent les zones rurales au profitzdess rubaines et pour ceux qui sont aliénésuts le
terres et ressources (réduisant ainsi la capacitdfistr et d’entretenir les connaissances traditielles).

Les aliments traditionnels que l'on trouve dans ¢tEsnmunautés rurales contiennent souvent les
nutriments nécessaires au développement d’'un csaps Dans les centres urbains cependant, ces
aliments peuvent ne pas étre facilement disponibteles habitants peuvent devoir se reposer sur de
nouvelles denrées alimentaires qui n'ont peut4éi® une valeur nutritive (en particulier les alitsete
commodité moins chers). Il en a résulté une augaient des maladies dont notamment le diabéte, la
cardiopathie et I'obésité.

79. La pauvreté, la marginalisation et I'aliénation desdes de vie traditionnels ont aussi été la cause
de plusieurs autres problémes de société et dé.sdaets communautés autochtones et locales souffren
dans de nombreux cas de taux plus élevés de suitddBepression, de criminalité et d’espéranceaa v

la naissance plus basse. Les problémes d’espédande a la naissance plus basse conjugués awes t
de mortalité infantile élevés et de fécondité bastiouent de s'aggraver dans de nombreuses régions
comme I'Arctique russe.

6. Contraintes a I'exercice des lois coutumiéregppliquant a la gestion, a la conservation
et a l'utilisation durable de la diversité biologiq

80. Les limites & la pratique du droit coutumier da@s tommunautés autochtones et locales ont
également été a I'origine de la perte de connatesatmaditionnelles. C’est ainsi par exemple guedsir

du gouvernement néo-zélandais de limiter I'exercoedroit coutumier est manifeste avec 'adoption
récente de la loi de 2004 sur 'estran et les fandsins (Foreshore and Seabed Act (2004), quictein
toute possibilité pour les Maoris d’établir desetit coutumiers sur I'estran et les fonds maringueine
prévoit aucun droit a réparation. Sans un titetemier sur la terre, il peut étre illégal de mhendes
poissons et des coquillages et de gérer de mashigable les ressources marines selon le droit ouatu

et les connaissances traditionnelles. L’'autoréditionnelle et les lois coutumiéeres sont égalémeses

en cause lorsque les permis d'acces aux ressoatcés leur exploitation sont délivrés aux niveaux
national ou provincial, ce qui crée des conflitspties en plus graves entre la Iégislation natioealies
droits et pratiques coutumiers.

7. Manque de capacité pour gérer les dangers caqmbeans qui menacent la diversité
biologique en raison du développement, d’'une atilig excessive des ressources et des
pressions socio-économiques engendrées a I'extatgela communauté

81. De nombreuses communautés sont, faute des capaéitéssaires, incapables de protéger leurs
connaissances traditionnelles. Une capacité lemigt manifeste dans plusieurs domaines tels que le
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manque d’'une saine conduite de leurs affairesséabe d’'une infrastructure de base, la pénurie de
capital humain, financier et social, un manqueidtitives de recherche dirigées par les autochtonds
manque d'experts locaux disponibles pour luttertreotes dangers qui menacent I'environnement. Les
peuples autochtones qui sont incapables de s'auteegner doivent faire appel & des experts extérieu
pour résoudre leurs problemes. Ces experts sanveBb insensibles aux questions soulevées par les
connaissances traditionnelles ou ils n’en sont passcients, ce pour quoi les connaissances
traditionnelles ne font pas partie des processussalation des problémes et/ou des cadres de
développement.

82. La capacité qu'ont les communautés autochtonesoedlds d'utiliser les connaissances
économiques, scientifiques et traditionnelles mauveiller, évaluer et prédire les risques et fest®des
changements climatiques est faible. Une telle dapast fondamentale pour I'élaboration et I'exémut

de programmes nationaux viables et durables. Latgih est en particulier triste dans I'Arctique les
communautés n’'ont guere de pouvoir sur les nivedanplus en plus élevés de polluants organiques
persistants dans I'environnement ou sur le volumaugmentation des gaz de serre dans I'atmosptere,
qui nuit énormément a leur environnement commeiant®de de vie.

83. Les communautés autochtones et locales sont ausgerst marginalisées et on les empéche de
planifier et de gérer les ressources gu’ellessetilf. En atteste par exemple le manque de comjuélda
plupart des communautés autochtones et localeseeser I'introduction dans leur territoire d’espgce
envahissantes. Un autre exemple a mentionneekstde la Réserve Dja au Cameroun qui est génée pa
'Etat alors méme que cette réserve se trouve esr térritoires traditionnels des communautés
autochtones. Apres dix années, les communaut@santieipent toujours pas a I'établissement desgplan
de cette réserve et elles n'ont quasiment aucnagbuer dans le gestion du parc. Les effetsette c
méthode de gestion sur les communautés autochairiesales ont souvent été séveres, y compris la
persécution agressive des communautés par les rdesgsour leurs activités de chasse/subsistance,
méme d’espéces non protégées capturées loin ersdidha réserve.

84. Quelques analystes ont fait valoir que, méme lasspnt faits des efforts pour accroitre la
capacité de ces communautés, le rythme du changessemplus rapide que celui de la capacité des
communautés autochtones et locales d'y réponddéadapter leurs systéemes de gestion traditionnels a
ces changements. Si I'on ne trouve pas un égeilimtre le taux des changements qui sont introduits
dans les communautés et la capacité de répondes &hangements, les systemes et connaissances
traditionnels seront a tout jamais érodés.

8. Impact du VIH/SIDA sur I'entretien des systédesonnaissances traditionnelles

85. C’est en Afrique que l'impact du VIH/SIDA sur I'emtien des systémes des connaissances
traditionnelles a été le plus marqué. S'il esti gae I'Afrique n'a que 13 p.100 de la population d
monde, plus de 50 p. 1000 des personnes infectéds F/IH vivent sur ce continent. De nos jouss, |
VIH/SIDA est devenu la principale cause de déced\igue. Au Zimbabwe par exemple, plus d'un
guart de la population adulte est infectée majzalgs a moins de 40 dollars a sa disposition paitet
chaque patient. Le VIH a un impact sur la capati#éne des nations et des gouvernements de travailler
en vue d’'un développement durable. Il perturbedaécence sociale et culturelle dans de nombreuses
communautés rurales et, comme tel, il a égalemenimpact sur la transmission des connaissances
traditionnelles en général. Le VIH est aussi uiesé& probléme dans les pays des Caraibes. @gjitenr

est la deuxieme région la plus touchée du mond¥IHeétant la principale cause de déces parmi les
adultes et son taux d’infection est le plus élenéHaiti et en Janique. Dans les pays qui dépendent
beaucoup du tourisme comme la Barbade, les BermatdadRépublique dominicaine, le taux d’infection
est lui aussi élevé.

86. Dans le reste de '’Amérique latine, la discrimioatiethnique a causé de sérieuses inégalités en
matiere de soins de santé plus généralement pp@olamunautés autochtones et locales qui se soldent
par une réapparition de plusieurs maladies parsiplgpulations autochtones comme la tuberculose,

'hépatite B et le choléra. Au Venezuela par exemia moitié des Yanomamis qui vivent dans lagagi
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amazonienne, ont été infectés par le virus de #titgpB, troisiéme cause principale de la mortajpées
la malnutrition et le paludisme.

87. Les taux du VIH demeurent bas dans la majeure garia région du Pacifique mais donnent des
signes d’augmentation. D’autres préoccupationshianica la santé en sont par contre a un état déja
pandémique. La principale cause associée a unsfaranation radicale de I'état de santé est I'aband

du régime traditionnel conjugué a un mode de vis pEdentaire et a une consommation tres répandue d
tabac. Le passage d’'un mode de vie agraire aatif dmode de vie bureaucratique plus sédentaiteute
accompagné d’'une abondance d’aliments introduist soldé au sein de la population par une obésité
générale et d'autres maladies liées au mode de vie.

88. L'épidémie de VIH/SIDA n'est que la plus récentesdépidémies qui touchent les peuples
autochtones en Ameérique du Nord. Avant le SIDAstat la variole, la rougeole, la poliomyélite at |
tuberculose. Des millions d’autochtones sont dégéits de ces maladies. La plupart des dégatswnt e
lieu bien avant I'apparition du VIH/SIDA. Aujourali, les peuples autochtones en Amérique du Nord
continuent de souffrir de taux de maladie éleutssont une espérance de vie a la haissance pisepan
particulier ceux qui vivent sur des réserves, et @rix plus élevés de diabéte, de tuberculose et de
VIH/SIDA tout en souffrant de déficiences oraleisuelles ou de mobilité. Le suicide, la droguablis

de dissolvants et d’alcool, I'abus physique et séainsi que la violence sont également plus cdsran
dans les communautés autochtones.

89. Le VIH/SIDA et d’autres crises de santé dans lemrnanautés autochtones et locales ont un
impact négatif sur la capacité individuelle et eclive de pratiquer le savoir. Malheureusement, la
maladie et une mauvaise santé sont égalementuiatéde I'incapacité de pratiquer les connaisssnce
traditionnelles, ce qui crée un cercle vicieux. nh@uvais état de santé dans les communautés aurtesht
est en grande partie attribuable a la pauvreté etéaespoir issu d'un manque général de moyens pour
influer sur ses conditions de vie.

90. Tres peu d’efforts ont dans I'ensemble été faitsrpgdaborer des programmes de santé destinés
spécifiqguement aux peuples autochtones. JuisqUiEfat n'a pas adapté les systemes de santé aux
besoins de ces peuples en ne prenant pas en gatisidldeurs caractéristiques culturelles. La séité
d'élaborer de tels programmes est claire et leuentages documentés. La malnutrition touche les
communautés autochtones et locales qui ont moddi& environnement et perdu leur source
d’alimentation traditionnelle alors que les commubtéa qui sont relativelment isolées ont de meidleur
niveaux de nutrition.

9. Impact des religions organisées sur les conaaisss et pratiques traditionnelles

91. La religion a été I'un des principaux moteurs detyrbation des connaissances, innovations et
pratiques traditionnelles des communautés autoebten locales partout dans le monde colonisé. Les
religions introduites ont depuis toujours été umsise du colonialisme et d’assimilation au moyen d
programmes missionnaires agressifs dont l'objetit éféaliéner les peuples autochtones et les
communautés locales de leurs systemes de croyahdedeurs connaissances traditionnelles.

92. En Australie par exemple, un des principaux effitda religion organisée a été ce que I'on a
appelé les “générations volées”— I'enlévement sanoé par I'Etat d’enfants autochtones a leursmare

et leur placement dans des missions chrétiennds étaient soumis a des conditions de vie tresslet
souvent maltraités. Epoque dévastatrice (jusqu®f0 lenviron) pour les communautés autochtones en
Australie ou I'Etat et I'église chrétienne avaiemsemble congcu un systéme dont le but était d’@esim
des enfants autochtones dans la société blanaeles aliéner de leur culture et de leur langué ¢o
rompant leurs systemes de connaissances tradiliesiné.es missionnaires ont toujours une forte
présence dans la région et continuent de justiigoratique coloniale et les pressions d’assinafati
fondées sur les idées des grandes religions odgmiainsi que sur la conversion des peuples et des
communautés qui adhérent a un systeme de croyanté@seur” ou “blasphématoire” de méme qu’a un
mode de vie conforme a celui du peuple coloniatleua force. Les écoles résidentielles au Canada e
aux Etats-Unis d’Amérique ont une histoire simaair
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93. Les peuples autochtones d’Afrique ont égalemeng fishpact des religions organisées aussi
bien chrétiennes qu’islamiques ainsi que la tenelades croyances religieuses a “prendre le maquis”,
cependant que les communautés peuvent acceptesigess extérieurs superficiels des croyances
imposées, notamment des choses telles que les indivigluels pour éviter toute discrimination de la

part de la société dominante.

94. Les mesurs prises pour arréter les impacts degpgsoeligieux sur les peuples autochtones ont
été disperseés et faibles. Dans la réalité, deisuitisns religieuses comme I'Eglise catholiqudestsectes
modernes d’origine américaine ont en général bégétlu soutien complet des gouvernements et des
élites au pouvoir. C’est ainsi par exemple qumig@éruvienne de 1974 sur les communautés indgyene
contient un article qui interdit le prosélytismdigieeux dans les terres autochtones mais des digpos
spécifiques propres a garantir son application ihjamais été élaborées. Aprés plusieurs siecles
d'imposition religieuse, les communautés autoctgoeé locales ont pour la plupart embrassé le
Catholicisme et d’autres religions et, partantpdasibilité d’'une reprise de la spiritualité autocte est

souvent tres limitée.
10. Conclusions

95. La phase suivante du rapport de synthése sur Bétigvolution des connaissances, innovations
et pratiques des communautés autochtones et lopadsentant un intérét pour la conservation et
l'utilisation durable de la diversité biologiquerpara sur les mécanismes et mesures propres a tteenba
les causes sous-jacentes du déclin des connaissannevations et pratiques traditionnelles. A cet
égard, il est utile d'examiner des initiatives pdar protection et ['utilisation des connaissances
traditionnelles qui ont déja été couronnées deesudCela aidera a identifier les projets qui devriaétre
renforcés et ou le renforcement des capacitésaestylierement utile.

96. Au niveau local, il y a plusieurs domaines dangjlets certains types d'initiatives ont laissé
entrevoir des promesses particuliéres dont leastés :

a) Initiatives de soins de santé traditionnels ;
b) Renforcement des possibilités d’apprendre et dempdes langues autochtones ;
c) Politiques de tourisme culturellement appropriées ;

d) Projets de recherche sur I'environnement et calet®# données fondée sur des
méthodologies traditionnelles ;

e) Construction de structures commerciales cultural@mappropriées dans les
communautés (coopératives par exemple) ;

f) Mise au point de technologies (outils agricoles gpegmple) axées sur des méthodes
de récolte traditionnelles ;

g) Rétablissement d'institutions spirituelles et rigligses traditionnelles (maisons
communes par exemple) ;

h) Création de médias comme la radio, des journauxlest stations de télévision
contrblées par les peuples autochtones et dotéscdhtenu autochtone ;

i) Création d’aires protégées contrblées par les camanotés autochtones et locales ;
j) Initiatives regroupant jeunes et vieux ;

k) Promotion de la création dentreprises qui offresés produits et services
traditionnels ;

I) Renforcement des institutions qui encouragent ldede et la distribution
traditionnelles d’aliments et d’autres ressources.

97. Dans tous les types de mécanismes et de mesulisésufiour promouvoir les connaissances
traditionnelles ainsi que le bien-étre culturekiabet économique, il semblerait que le renforcenues

...
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capacités soit appelé a jouer un role crucial.aGeppose un attachement significatif au renforo¢me
des capacités en matiere d’éducation, de gouveenagcgestion et de compétences des communautés
autochtones et locales. Il importe par ailleurgatdorcer les points forts, I'infrastructure etdapacité

des institutions autochtones et locales tels gaistleictures de gouvernance, les organes de réehées
structures économiques, les systemes de soinsitieetdes systemes d’éducation.

C. Identification des processus au hiveau interiwatal qui risquent de
menacer I'entretien, la préservation et I'applicati des connaissances
traditionnelles

98. Dans les consultations et aux ateliers avec lesnmorautés autochtones et locales, il a été
universellement souligné qu’il était également séage de donner une dimension internationale aux
processus aux niveaux local et national. La qoesties dimensions internationales a elle aussi été
abordée dans les rapports régionaux. On trouvéarés un résumeé succinct des processus
internationaux qui risquent de menacer I'entretienpréservation et I'application des connaissances
traditionnelles.

99. Les questions suivantes en particulier ont étéidérises comme d’une importance internationale
dans la lutte contre les obstacles a la préservatia I'utilisation des connaissances traditiolesel

a) Changements climatiques ;

b) Mondialisation ;

c) Effets en cours de la colonisation ;

d) Conflits et militarisation ;

e) VIH/SIDA;

f) Objectifs du Millénaire pour le développement ;

g) Droit international de propriété intellectuelle ;

h) Développement international et aide alimentaire ; e
i) Participation autochtone au niveau international.

Changements climatiques

100. La question des changements climatiques a été é@balahs tous les rapports qui I'ont qualifiée
de menace croissante pour la préservation des issanaes traditionnelles. Cette menace est
particulierement grave pour les communautés quentisur de petites fles (en particulier dans l&oreg

du Pacifique), dans I'Arctique et a de hautesuwas. En fait, de nombreuses communautés sont déja
obligées de se réinstaller ou de changer leursit@stitraditionnelles a cause de la fonte des glade la
hausse du niveau de la mer, de la fonte des giaetede lintensification des catastrophes natesell
C’est ainsi par exemple que les habitants de llissdment de Lateu sur I'lle Tegua a Vanuatu oja dé
dd commerncer a démanteler leurs maisons de barsgtler s’installer a environ 600 métres a lingér

des terres, les cocotiers sur la cbte se trouvéjit dans I'eau. Compte tenu de ce qui arrive aux
communautés partout dans le monde et du fait quedsmmunautés et les Etats les plus touchés par les
changements climatiqgues en sont rarement les ctagyate probleme doit étre combattu a un niveau
international.

Mondialisation

101. La mondialisation des économies a des effets margugla politique, I'économie et la culture
aux niveaux local, national et international. Lerdi échange menace les connaissances traditicseelle
procurant aux communautés de nouveaux produiteretices qui peuvent changer les modes de vie
traditionnels et remplacer les pratiques et denaéiegentaires traditionnelles. Au fur et a mesgue le
libre échange augmente, les processus de priseédsiahs touchant I'acceés au marché ainsi que

...
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l'utilisation et la protection de maintes ressosraeviennent de plus en plus courants. Etant donné
gu’elles nont ou aucune participation ou une pgsétion tres faible & nombreux forums internationa

les communautés autochtones et locales constatériteg perdent progressivement le contréle desleur
ressources et de leurs économies. Cela, a sonnmmace la capacité qu'elles ont de préserver et
d’utiliser leurs connaissances traditionnelles. régport sur '’Amérique du Nord a noté que I'Accalel
libre-échange nord-américain a souvent rejeté syiquement les opinions et les intéréts des psuple
autochtones.

Effets en cours de la colonisation

102. Un grand nombre des rapports régionaux ont qudtiéeffets en cours de la colonisation de
sérieux obstacle a la préservation et a l'utilmatdes connaissances traditionnelles. Bien que la
colonisation au sens classique du terme puissea gvis fin, les attitudes coloniales demeurent et
influencent souvent ceux qui sont au pouvoir. atitudes du passé ont parfois influé sur la fadont

les autochtones pensent d’eux-mémes, créant patésisncertitudes et une basse estime de soi ainsi
gu’'un mangue de respect pour le droit coutumigroeir leurs propres systemes de savoir. De méme, de
nombreuses structures sociétales demeurent égdlermeloniales comme les établissements
d’enseignement et les systémes de santé, qui dmnrsavoir des sociétés dominantes une plus grande
valeur qu'a celle d’autres systémes de savoir.filcde compte, pour minimiser I'impact en courslae
colonisation, il est nécessaire que changent lgsides par le biais de I'éducation du public, de |
réconciliation, de I'adoption de mesures antidisanatoires et de celle de politiques et programmes
inclusifs.

Conflits et militarisation

103. Les rapports régionaux ont noté que les conflita atilitarisation revétent des formes différentes
dans différentes régions. Dans quelques régionsmeo Hawaii et I'Arctique, la présence de bases
militaires et méme les vols a basse altitude oétdgcrits comme un élément perturbateur pour la
préservation et l'utilisation des connaissancediticmnelles. Dans sa forme la plus prononcée, les
conflits violents entre groupes ethniques et lesrigas ont également été considérés comme extrérmemen
nuisibles a la préservation et a I'utilisation desnaissances traditionnelles. En Afrique, il@rété que

les Batwa du Rwanda (une tribu de pygmées) avagntpris dans le conflit entre d’autres groupes
ethniques et qu’ils en avaient beaucoup souffBdn nombre des rapports régionaux ont soulignélaue
paix était une condition préalable a la préserwvagioa I'utilisation des connaissances traditiolesel

VIH/SIDA

104. Bien que le VIH/SIDA ait également été considéréee une question locale et nationale, il
n'en demeure pas moins qu’elle continue de red&tsr dimensions internationales. Il est manifeat q
I'emploi de brevets pour restreindre la productitnmédicaments essentiels et la nécessité de pouvoi
disposer de médicaments génériques et financietermieordables ont été considérés comme des
dimensions internationales du VIH/SIDA tout comriaedté la mise au point d’'un vaccin.

Objectifs du Millénaire pour le développement

105. Lorsque, en septembre 2000, ils ont adopté la bataa du Millénaire, les chefs d’Etat ont
engageé leurs nations a tout mettre en oeuvre dam®hde pour réduire la pauvreté dans les zones aus
bien urbaines que rurales, pour améliorer la sanhbur promovoir la paix, les droits de I'hnommdaet
durabilité de I'environnement. Malheureusementuaureprésentant des peuples autochtones n’agait ét
invité a prendre part a la conceptualisation ilgtides objectifs du Millénaire pour le développetnan
ces peuples ont jusqu’ici été dans une large mesotes a I'écart de la formulation des stratégiedes
indicateurs ainsi que du suivi des progres accamguli titre de la réalisation de ces objectifs. Par
conséguent, les peuples autochtones ne sont guémowant des objectifs du Millénaire pour le
développement, ce qui vient renforcer leur exclusies processus en cours.
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106. Cette omission risque d’aboutir & I'exclusion desigdes autochtones du partage des avantages
des objectifs du Millénaire pour le développemetntn€me d’avoir un impact négatif sur leurs
communautés. En outre, si les communautés autashteh locales de la planéte sont laissées pour
compte et ne bénéficient pas des ces objectifestilvraisemblable que les efforts déployés dans de
nombreux pays pour les atteindre d’ici & 2015 éehant. En particulier, au fur et & mesure quepls
intensifient le développement afin de sortir leyspulations de la pauvreté, les communautés
autochtones et locales craignent qu’elles ne deeieines victimes d’'un développement accéléré qui p

se produire au détriment de leurs terres, de kaug et des ressources qu’elles renferment.

107. D’aucuns craignent également que, dans certains, pag peuples autochtones ne soient
délibérément tenus a l'écart des efforts entreposr réaliser les objetifs du Millénaire pour le
développement car il est relativement plus difficile les atteindre et de les amener au niveauele vi
d’'autres groupes. Une autre inquiétude demewayair que des objectifs louables comme la “réducti

de la pauvreté extréme” et I“enseignement primagiaur tous”, risquent d'aller a I'encontre des
aspirations qu’'ont les communautés autochtoneseleseci ne participent pas pleinement a leur
interprétation et mise en oeuvre. C’est ainsigg@mple que la réduction de la pauvreté, qui ldsse
communautés tributaires de l'aide alimentaire, aagaontre la préservation et ['utilisation des
connaissances traditionnelles. L'aide alimentgireutilise des semences génétiguement modifiées pe
donner lieu & des problémes de contamination lgdasxcommunautés économisant une partie de cette
aide pour replanter des cultures. De méme, I'gngenent primaire imposé aux communautés
autochtones et locales, qui utilise des prograntitétades modernes dénués de tout contenu autoghtone
nuira a la préservation et a l'utilisation des caiegances traditionnelles.

108. Tel est en bref le double défi que posent lesatifgedu Millénaire pour le développement aux
communautés autochtones et locales. D’'une paés elht le droit d'étre pleinement incluses dans les
efforts déployés a I'échelle mondiale pour réalises objectifs et, d’autre part, leur droit a diéflaur
propre parcours de développement et leurs priodtét étre respecté afin de s’assurer que lesiiflsje
contribuent a la pleine réalisation et au renforeeindu potentiel de ces peuples ainsi qu’a la praten

et a l'utilisation de leurs systemes de savoir.

Participation des peuples autochtones au niveagrivational

109. Bien que la participation des peuples autochtooeseeau international se soit considérablement
ameéliorée ces dernieres années, les communautEhturtes demeurent préoccupées que leur degré de
participation et la capacité qu’elles ont de pgréc demeurent extrémement limitée. Les partidipdes
communautés autochtones et locales aux réunioitnedgs ont souvent qualifié les méthodes de travai
du groupe de travail sur l'article 8 j) d’'exemple Honne pratique pour d’autres entités internalisna
mais ils ont, dans le méme temps, fait part deélzessité de prendre une part plus active aux travau
effectués dans d'autres domaines de la Conventitgi que dans d’autres discussions vitales sur des
questions telles que les changements climatiquiesdéveloppement durable.
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Note. Cette matrice a été remplie par le Secrétaridbration de la question de savoir si I'obstaclerdi étre traité comme une haute priorité (H), une
priorit¢é moyenne (M) ou une priorité faible (F),xaniveaux local, national ou international.

Appendice

MATRICE DE QUESTIONS COMMUNES — PROCESSUS NATIONAUX SUSCEPTIBLES DE MENACER L'ENTRETIEN, LA
PRESERVATION ET L'APPLICATION DES CONNAISSANCES, IN NOVATIONS ET PRATIQUES TRADITIONNELLES ET

ANNEXE 1)

IDENTIFICATION DES PROCESSUS AU NIVEAU DES COMMUNA UTES LOCALES SUSCEPTIBLES DE MENACER L'ENTRETIEN, L A
PRESERVATION ET L’APPLICATION DES CONNAISSANCES, IN NOVATIONS ET PRATIQUES TRADITIONNELLES (DECISION VI

/10,

Le degle priorité a été accordé sur la base de la

compréhension par le Secrétariat de I'informationtenue dans les rapports régionaux de la deuxi@ee du rapport de synthése sur I'état et I'éiaiut
des connaissances, innovations et pratiques desyeoautés autochtones et locales présentant utiggéur la conservation et I'utilisation durable lde
diversité biologique.

Afrique Asie Australie Arctique Amérique Amérique Pacifique | NOTES
Obstacles nationaux, locaux et latine et du Nord
internationaux qui se dressent devant les Caraibes Niveau de l'obstacle
communautés autochtones et locales
Facteurs territoriaux
1. Dégradation des territoires H H M H H M H Natioeallocal
2. Dimensions transfrontiéres et H H M M H M H National
transjurisdictionnelles des
connaissances traditionnelles
3. Changements climatiques H H M H M M H Internatioetl
national
Questions culturelles
4. Perte de langues autochtones M H H H H H M Local
5. Introduction de la religion et de M M H H M H M Local
systemes de valeur étrangers
6. Colonisation continue H H H M H H H National et
international
7. Occidentalisation/ H H H H M H H Local
commercialisation
8. Obijectification par le biais du H M M M H H M Local
tourisme
Facteurs sociaux
9. Conflits/militarisation | H | H | F | M | H | F M | National et
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Afrique Asie Australie Arctique Ameériqgue Ameérique Pacifique | NOTES
Obstacles nationaux, locaux et latine et | du Nord
internationaux qui se dressent devant les Caraibes Niveau de I'obstacle
communautés autochtones et locales
international
10. Nouvelles technologies H H H H H H H National
11. Subsistance et sécurité alimentaire  H M M M M M M Local
12. Pauvreté H H H H H H H Local
13. Condition des femmes autochtones M M M H M H M iNiadl et
international
14. Questions de santé —y compris lg H H H H H H H National et
VIH/SIDA international
15. Manque de capacité — y compris erH H H H H H H Local
matiere de gestion, de recherche pu
de leadership
16. Mondialisation, y compris H H H H H H H National, local et
'augmentation des échanges international
commerciaux, le libre-échange,
I'accroissement des informations
disponibles et 'hnomogénéisation
des influences culturelles
Facteurs démographiques
17. Population en voie H H F F M F M National et local
d’augmentation
18. Différents schémas de populatiord M M M M M M National et local
par rapport a la plupart des
autres, y compris une
augmentation du nombre des
jeunes
19. Augmentation de l'urbanisation, H H H M H M H National et local
du déplacement et de la
migration
Questions juridigues
20. Manque de reconnaissance H H M M M M M National et
formelle et de respect pour les international
connaissances traditionnelles
21. Questions d’ordre économique, y H H M M H M H Naidb et
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compris le biocommerce, la international
bioprospection et la propriété
intellectuelle
22. Absence d’'un régime foncier sar H H H H H H H Natl et local
23. Condition des peuples autochtongsH H H M H H M National et local

—y compris le racisme et la
discrimination

24. Manque de reconnaissance des | H H H M M H M National
droits sur les ressources
(traditionnelles) et de I'accés a ces

droits
Politiques et programmes
25. Education ‘occidentale’ imposée | M H H H H H H Noatta|
Obstacles nationaux, locaux et Afrique Asie Australie Arctique Ameériqgug Amérique Pacifique | NOTES
internationaux qui se dressent devant les latine et | du Nord
communautés autochtones et locales Carabes Niveau de l'obstacle
26. Aide alimentaire et aliments H M H H M H M National et
introduits international
27. Développement inapproprié ou H H M H H H H National et
irrationnel international
28. Manque de participation & la prise| H H H H H H H National et
de décisions international




