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#DecolonizeUNESCO

Resumen:

Cada ano desde 1983, el 18 de abril la Organizacion de las Naciones Unidas para la Educacion,

la Ciencia y la Cultura (UNESCO) invita al mundo a celebrar el Dia Internacional de los Monumentos
y Sitios, también conocido como Dia del Patrimonio Mundial. Concienciar sobre la preservacion de
nuestro patrimonio compartido puede parecer positivo, pero la realidad sobre el terreno de muchos
lugares listados como Patrimonio de la Humanidad (WHS) dista mucho de serlo.

En muchos de estos lugares se cometen terribles abusos a plena vista, con la complicidad

e incluso a veces con el apoyo de la UNESCO. Con demasiada frecuencia los llamados sitios
“naturales” del Patrimonio Mundial son zonas de guerra para los pueblos indigenas, cuyo papel
vital en la preservacion y conformacion de estos espacios se niega y, a menudo, se suprime sin
piedad. Estos pueblos se enfrentan a golpes, violaciones, abusos e incluso asesinatos cuando
intentan acceder a sus territorios ancestrales. Y todo ello en nombre de la “conservacion” de la
naturaleza.

Descritos erroneamente como “naturaleza pura”, al menos un tercio de los 218 sitios designados
como sitios “naturales” del Patrimonio de la Humanidad, segun la Convencion del Patrimonio
Mundial de 1972 de la UNESCO, “estan total o parcialmente ubicados dentro de los territorios
tradicionales de los pueblos indigenas y son de gran importancia para sus medios de vida y su
bienestar espiritual, social y cultural”'. Pero en lugar de celebrar y valorar su papel como los
mejores guardianes de sus territorios, los pueblos indigenas estan pagando un alto precio por
haber moldeado y habitado los paisajes mas bellos e importantes de nuestro mundo.

En este Dia del Patrimonio Mundial, pedimos a la UNESCO que deje de ser complice de
violaciones de derechos humanos, que elimine de su lista de Sitios del Patrimonio Mundial los
lugares donde ocurren estas atrocidades y escuche a los pueblos indigenas, los mejores
guardianes del mundo natural.

1. IWGIA, Forest Peoples Programme and Gundjeihmi Aboriginal Corporation, World Heritage Sites and Indigenous
Peoples’ Rights, 2014.



https://mail.iwgia.org/en/resources/publications/305-books/3181-world-heritage-sites-and-indigenous-peoples-rights.html
https://mail.iwgia.org/en/resources/publications/305-books/3181-world-heritage-sites-and-indigenous-peoples-rights.html
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Introduccion

La UNESCO ha desempenado un papel importante en el desarrollo del modelo conocido como
conservacion de fortaleza. Este tuvo su origen después del fin del dominio colonial en Africa. En los
anos que siguieron a la independencia de los nuevos estados africanos, la UNESCO desempend
un papel fundamental en la difusion de la idea de que era necesario salvar la naturaleza africana
mediante la intervencion de “expertos” (principalmente exfuncionarios coloniales), la aplicacion de
la ciencia occidental y la creacion de parques nacionales que excluian a sus habitantes originarios?.

El primer director de la UNESCO, Julian Huxley (quien mas tarde fundd WWHF), identificd
explicitamente a la poblacion local africana como una barrera para la conservacion de la naturaleza,
quejandose de la “tendencia a satisfacer las demandas inmediatas de las tribus africanas a
expensas de la planificacion a largo plazo”. Huxley escribid que “la mayoria de los indigenas
africanos consideran a los animales salvajes como una plaga que hay que destruir o simplemente

2. Ver como ejemplo J. Huxley, The Conservation of wild life and natural habitats in Central and East Africa: report on a
mission accomplished for UNESCO, Julio-Septiembre 1960, UNESCO, 1961.

3. J. Huxley, 'Poaching: the shocking slaughter of Africa’s Wildlife’, en The UNESCO Courier: a window open on the
world, XIV, 9, p. 8-13, illus. , 1961 [FR: Le Courrier de TUNESCO: une fenétre ouverte sur le monde, X1V, 9 //
ES: El Correo de la UNESCO: una ventana abierta sobre el mundo, XIV, 9]



https://unesdoc.unesco.org/ark:/48223/pf0000064591
https://unesdoc.unesco.org/ark:/48223/pf0000064591
https://unesdoc.unesco.org/query?q=Series:%20%22Le%20Courrier%20de%20l%27UNESCO:%20une%20fen%C3%AAtre%20ouverte%20sur%20le%20monde%22&sf=sf:*
https://unesdoc.unesco.org/query?q=Series:%20%22El%20Correo%20de%20la%20UNESCO:%20una%20ventana%20abierta%20sobre%20el%20mundo%22&sf=sf:*
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Como carne con patas que hay que matar y comer”. La solucion de la UNESCO fue brindar
“asistencia” a los estados africanos creando y manteniendo parques nacionales (cercados para
mantener lejos a los “miembros de las tribus en busca de lena”s, en los que los animales estuvieran
“a salvo” de la supuesta amenaza africana y los turistas pudieran disfrutarlos.

Como resultado, en los afos que siguieron a la independencia de los estados africanos se crearon
muchas Areas Protegidas en territorios de pueblos indigenas, sin su consentimiento, y bajo la
influencia de la Unién Internacional para la Conservacion de la Naturaleza (UICN) en asociacion con
la UNESCO.

Posteriormente, la idea de que los estados africanos deben cercar sus paisajes “naturales” (con la
ayuda de la experiencia y mirada occidentales) para el placer de los turistas recibié un importante
impulso gracias a la idea del Patrimonio Mundial. Al aplicar este concepto, la UNESCO coloca bajo
la tutela de una “humanidad” genérica aquellos ecosistemas que han sido moldeados y habitados
por pueblos indigenas.

En 1972, tras ser introducidos en la Conferencia de las Naciones Unidas sobre el Medio Humano
en Estocolmo, los conceptos de Patrimonio Mundial o de la Humanidad y el Fondo del Patrimonio
Mundial responsable de su conservacion quedaron definitivamente instaurados cuando la Confe-
rencia General de la UNESCO adopto la “Convencion sobre la Proteccion del Medio Humano y el
Patrimonio Mundial Cultural y Natural”. A través de esta convencion, la UNESCO “busca fomentar
la identificacion, proteccion y preservacion del patrimonio cultural y natural en todo el mundo
considerado de valor excepcional para la humanidad”. Anade que “lo que hace excepcional el
concepto de Patrimonio Mundial es su aplicacion universal. Los sitios del Patrimonio Mundial
pertenecen a todos los pueblos del mundo, independientemente del territorio en el que se
encuentren”(5). La convencion no menciona el conocimiento o la administracion indigenas, y
mucho menos los derechos indigenas a la propiedad de la tierra. En su definicion de “patrimonio
natural” no se menciona a las personas que dieron forma, crearon y nutrieron esos paisajes, ni al
valor social o espiritual que estos tienen para los pueblos indigenas que los habitan. El valor de
estos lugares se describe Unicamente desde el punto de vista de la ciencia, la conservacion o la
belleza natural.

Con el tiempo, la propia UICN y la UNESCO reconocieron que la definicion que se aplicaba a la
conservacion era incompatible con las necesidades de las comunidades locales. A principios de la
década de 1980 promovieron el concepto de “conservacion comunitaria”. En décadas posteriores
han actualizado politicas, directrices y posicionamientos supuestamente para pedir la “consulta”

0 la “participacion” de los “socios” indigenas. Sin embargo, como demuestran los ejemplos que
compartimos mas adelante, esto no ha logrado cambiar nada en el terreno: la retorica se ha vuelto
comunitaria, mientras que la practica sigue siendo anticomunitaria.

Desde su creacion hasta la actualidad los sitios “naturales” del Patrimonio Mundial han continuado
mostrando serias deficiencias en materia de derechos humanos. Las ideas coloniales y racistas

4, J. Huxley, The Conservation of wild life and natural habitats in Central and East Africa: report on a mission
accomplished for UNESCO, Julio-Septiembre 1960, UNESCO, 1961,
5. loid.
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sobre la necesidad de proteger la “naturaleza salvaje” de los “malos lugarenos” (a veces explicitas
por parte de los creadores del enfoque del Patrimonio Mundial e implicitas en las convenciones y
acuerdos de la UNESCO que sustentan el marco del Patrimonio Mundial) han adoptado, a base de
repeticion, una forma muy concreta con expulsiones y violaciones de los derechos humanos de los
pueblos indigenas y otra poblacion local cuyos territorios se convierten en Patrimonio de la
Humanidad.

Estas violaciones han supuesto frecuentes denuncias por parte de comunidades, organizaciones
indigenas, Survival, Relatores Especiales de la ONU y otros, contra la declaracion de Sitios
Patrimonio de la Humanidad de la UNESCO en tierras indigenas. Sin embargo, la respuesta de

la UNESCO ha sido irrisoria y no ha supuesto ningun cambio de rumbo. Para muchos habitantes
locales, resulta muy evidente que cuando sus tierras se designan Patrimonio de la Humanidad,

se las trata como si en vez de pertenecerles a ellos fueran un bien de “todas las gentes del mundo”
(especialmente si se trata de turistas con dinero). Una vez que un lugar es adjudicado por tener

un “valor natural excepcional para toda la humanidad”, los gobiernos y las ONG reciben luz verde,
y en algunos casos instrucciones claras, de mantener alejada a la poblacion local culpandola por

la destruccion de un entorno “natural” que en realidad han gestionado y contribuido a crear.

Los paises estan interesados en que sus paisajes, asi como sus monumentos, se incluyan en la
famosa lista de la UNESCO; esto les otorga prestigio y apoyo internacionales, publicidad, turismo
y dinero, incluido el acceso a nuevos mecanismos de financiacion. Pero para las personas cuyos
territorios han sido declarados Patrimonio Natural de la Humanidad, esto no es motivo de
celebracion.

En numerosas investigaciones de Survival, durante las que visitamos muchas comunidades
indigenas en Africa y Asia, hemos encontrado repetidos casos de torturas, violaciones y asesinatos
a personas indigenas dentro y alrededor de sitios naturales de Patrimonio Mundial. Detras de la
belleza de estos sitios “naturales” excepcionales, quienes merecen un claro reconocimiento por su
contribucion al bien de la humanidad estan siendo expulsados de sus hogares y sufriendo violentos
abusos. Todo ello para dejar espacio a nuestra falsa fantasia de “naturaleza salvaje”. La UNESCO
tiene una enorme responsabilidad en este sentido por su pasado, su continuo impulso de la
narrativa colonial que retrata los territorios indigenas como “naturaleza pristina” (sitios “naturales”)
que deben ser protegidos de sus propios habitantes y su continuo apoyo a los gobiernos que
estan matando en nombre de la preservacion del “Patrimonio Mundial”.

Si hay una leccion que aprender sobre como compartir las bellezas de nuestro mundo por el bien
de la humanidad, esa leccion la estan impartiendo los pueblos indigenas. Sus formas de vida se
basan en la sostenibilidad y en proveer a las generaciones futuras. Son los mejores guardianes del
mundo natural y sus derechos deben ser respetados. Instamos a la UNESCO a que deje de apoyar
el modelo de conservacion de fortaleza y elimine de su lista de Sitios del Patrimonio Mundial los
lugares donde ocurren estas graves violaciones de los derechos humanos. Esto supondria el inicio
de la necesaria descolonizacion de la UNESCO.

A continuacion compartimos ejemplos que pueden resultar de utilidad o para comprender por qué
la UNESCO deberia adoptar una postura en contra de la conservacion colonial (esta lista no es
exhaustiva).
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Complejo Forestal Kaeng Krachan, Tailandia

“Convertirse en parte del Patrimonio Mundial es una grave violacion de los
derechos humanos.”

Hombre indigena karen que desea permanecer en el anonimato por su propia seguridad.

El Complejo Forestal Kaeng Krachan (KKFC por sus siglas en inglés) fue designado Patrimonio

de la Humanidad en 2021 segun los “criterios naturales”, como un “habitat natural importante para
la conservacion in situ de la diversidad biolégica”. Es el hogar del Pueblo indigena Karen, que ha
practicado la agricultura rotativa en este entorno durante generaciones.

El KKFC cuenta con una larga historia de violaciones de derechos humanos, incluidas expulsiones
brutales, el incendio de aldeas karen, arrestos multiples y el asesinato del activista karen Pholachi
“Billy” Rakchongcharoen en 2014. Los karen tienen prohibido practicar la agricultura rotativa
dentro de lugar designado como Patrimonio de la Humanidad que es fundamental para su forma
de vida. Dicen que sin su tierra “los karen ya no existiran”.

El Comité del Patrimonio Mundial designé al KKFC como Patrimonio de la Humanidad a pesar de
ser muy consciente de los abusos. En 2021, indigenas karen de KKFC presionaron al Comité del
Patrimonio Mundial en China para plantear sus objeciones y tres relatores especiales de la ONU
pidieron a la UNESCO que aplazara la decision hasta que se pudieran abordar las dudas sobre
violaciones de derechos humanos. Toda peticion fue ignorada.

Representantes karen han explicado a Survival que, debido a la declaracion de Sitio Patrimonio
de la Humanidad, el Parque Nacional de Kaeng Krachan se ha ampliado. Ello ha provocado que
se incrementen los hostigamientos y las detenciones que sufren, asi como un endurecimiento de
las restricciones que se les imponen. Segun declararon el estatus de Patrimonio Mundial supuso
para ellos que los intentos de obligarlos a abandonar el bosque “hayan empeorado”. Ya ni siquiera
pueden recolectar setas.

“El personal del Comité del Patrimonio Mundial sélo ve el bosque y los animales, no ve a la gente,
pero la gente somos parte fundamental. No nos ven, es una especie de ceguera”, declardé un
hombre karen. “Convertirse en Patrimonio Mundial es una grave violacion de los derechos
humanos”, anadié otro mas tajante.

Video - el testimonio de Kampu, un joven karen cuya comunidad fue expulsada
de lo mas profundo del Parque Nacional Kaeng Krachan, y que explica como las cosas
han empeorado desde que el parque fue declarado Patrimonio de la Humanidad.

Lee - que el Pueblo Karen que vive en el Parque Nacional Kaeng Krachan
escribié a la UNESCO sobre como la declaracion del Patrimonio Mundial multiplico los
problemas que afrontan.



https://www.icj.org/thailand-justice-in-the-case-of-slain-karen-activist-billy-is-again-deferred-as-park-officials-are-acquitted-of-responsibility-for-his-killing/
https://www.icj.org/thailand-justice-in-the-case-of-slain-karen-activist-billy-is-again-deferred-as-park-officials-are-acquitted-of-responsibility-for-his-killing/
https://www.ohchr.org/en/press-releases/2021/07/thailand-un-experts-warn-against-heritage-status-kaeng-krachan-national-park
https://youtu.be/wAAWUUt9o9A
https://www.survivalinternational.org/documents/Karen-letter-to-UNESCO/
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Parque Nacional de Kaziranga, India

“De repente, los guardaparques me dispararon.”

Akash Orang, un nifo indigena a quien dispararon los guardaparques en 2016 cuando tenia siete anos.

El Parque Nacional y Reserva de Tigres de Kaziranga, en el noreste de la India, fue declarado
Patrimonio de la Humanidad por la UNESCO en 1985. Desde entonces, se ha hecho famoso por
sus brutales ejecuciones extrajudiciales, torturas y detenciones arbitrarias, en las que los
guardaparques disparan en el acto y con total impunidad a cualquier persona que consideren
“sospechosa”. Es el hogar de los Pueblos Mising y Karbi, asi como de otros pueblos indigenas a
los que se llevo a la region para trabajar en las plantaciones de té (localmente conocidos como
“tribus del t&”).

Entre 1990 y 2016, los guardaparques mataron a 144 personas en el parque, incluida una persona
indigena con discapacidad severa.

En 2016, a Akash Orang, un nifo indigena que tenia siete anos, le dispararon guardapargues en
las piernas cuando se dirigia a una tienda. De repente, los guardaparques me dispararon”, dijo a
la BBC. Sufrio lesiones que le han dejado heridas cronicas y ha quedado mutilado de por vida.

Aunqgue desde la organizacion niegan aplicar la politica de disparar en el acto, de un informe de
2014 del director del parque se extrae como se incitaba a los guardaparques durante su
entrenamiento a hacerlo: “nunca permitas la entrada no autorizada: mata a los indeseados”.

Lejos de expresar alarma por las ejecuciones extrajudiciales en Kaziranga, en su informe sobre el
estado de conservacion de 2011, el Centro del Patrimonio Mundial de la UNESCO elogié una
notificacion del Gobierno que otorga a los funcionarios forestales inmunidad procesal si utilizan
armas de fuego en el cumplimiento de su deber como “paso significativo para prevenir la caza
furtiva y elevar la moral del personal”.

Araiz de que Survival y las organizaciones locales sacaran a la luz las matanzas en 2016,
hubo un mayor escrutinio de las acciones de los guardaparques y tanto el nimero de ejecuciones
extrajudiciales como el de rinocerontes cazados furtivamente se han reducido drasticamente.

Pero los pueblos indigenas que viven alrededor del parque todavia sufren acoso y se les prohibe
entrar en su territorio. Un hombre del Pueblo indigena Mising explica: “Ahora ni siquiera podemos
traer un trozo de palo del bosque. Ni siquiera vamos alli, pero intentan implicar falsamente a las
personas en los casos judiciales y las torturan”.

Video - este breve video sobre las expulsiones de indigenas vy las terribles violaciones

de los derechos humanos en Kaziranga, Patrimonio de la Humanidad.



https://www.bbc.co.uk/news/world-south-asia-38909512
https://www.survival.es/noticias/11365
https://www.survival.es/noticias/11365
https://assets.survivalinternational.org/documents/1614/park-directors-report-to-high-court-26-05-2014-01-final-a6-2.pdf?_gl=1*1fjqek1*_ga*MTIxODQ2NjkwMy4xNzA5NzQ4MTA4*_ga_VBQT0CYZ12*MTcwOTkwNzM0OS41LjEuMTcwOTkwNzM2My4wLjAuMA..
https://assets.survivalinternational.org/documents/1614/park-directors-report-to-high-court-26-05-2014-01-final-a6-2.pdf?_gl=1*1fjqek1*_ga*MTIxODQ2NjkwMy4xNzA5NzQ4MTA4*_ga_VBQT0CYZ12*MTcwOTkwNzM0OS41LjEuMTcwOTkwNzM2My4wLjAuMA..
https://whc.unesco.org/en/soc/319/
https://whc.unesco.org/en/soc/319/
https://www.youtube.com/watch?v=0BcOIyImIbs
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Parque Nacional Chitwan, Nepal

“El mayor crimen de Raj Kumar’s fue que no podia ver a su familia morir de
hambre y se fue a buscar comida a la selva.”

Madre de Raj Kumar, joven de Chepang asesinado a golpes por guardas en el Parque Nacional de Chitwan en 2020.

El Parque Nacional Chitwan fue designado Patrimonio de la Humanidad en 1984. Es el hogar de
los Pueblos Tharu, Chepang, Bote y otros pueblos indigenas que protegieron sus selvas durante
generaciones antes de ser expulsados del parque. Los tharus adoran al tigre y tienen una relacion
especial con muchos animales, incluidos los elefantes que, segun dicen, solo entienden el idioma
tharu.

Las comunidades indigenas de Chitwan han sufrido mucho por la existencia del parque. Han sido
expulsados por la fuerza, golpeados, torturados e incluso asesinados en nombre de la
conservacion.

En 2006, Shikharam Chaudhary, un anciano tharu, fue torturado y asesinado a golpes por los
guardaparques. Su autopsia reveld que tenia siete costillas rotas y marcas azules y hematomas
por todo el cuerpo. Tres funcionarios del parque, incluido el director, fueron arrestados y acusados
de asesinato, pero a raiz de la presion ejercida por organizaciones conservacionistas, WWF entre
ellas, el Gobierno de Nepal archivo los casos.

En 2020, Raj Kumar, un joven indigena chepang, fue asesinado a golpes por soldados después
de recolectar caracoles con amigos dentro del parqgue. Su madre dijo: “El mayor crimen de Raj
Kumar fue que no podia ver a su familia morir de hambre y se fue a buscar comida a la selva”.

Ese mismo ano, como parte de una campana para expulsar a las pocas personas que quedaban
en el lugar declarado Sitio Patrimonio de la Humanidad, las autoridades del parque y los soldados
guemaron casas chepang y destruyeron otras, dejando a diez familias sin hogar durante el
monzon.

Los lideres tharus escribieron en 2020: “Si la gente quiere empoderar a las comunidades, que
reconozcan nuestros derechos sobre nuestras tierras, y a gestionar y proteger nuestros bosques
nosotros mismos. jHaremos un mejor trabajo [que] el gobierno y las ONG!”

Video - a Birendra Mahato, un activista tharu, que explica como los pueblos

tharus son victimas del Parque Nacional Chitwan.



https://www.buzzfeednews.com/article/tomwarren/wwf-world-wide-fund-nature-parks-torture-death
https://www.buzzfeednews.com/article/tomwarren/wwf-world-wide-fund-nature-parks-torture-death
https://www.survival.es/noticias/12439
https://twitter.com/Survival/status/1293502490319544320
https://twitter.com/Survival/status/1293502490319544320
https://www.youtube.com/watch?v=xKyx8spU28c&ab_channel=SurvivalInternational
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Zona de Conservacion de Ngorongoro, Tanzania

“Se esta utilizando el apoyo de la UNESCO para expulsarnos. Estarmos muy
enfermos Yy confundidos, no sabemos cuando vamos a morir.”

Lider masai, Zona de Conservacion de Ngorongoro.

La Zona de Conservacion de Ngorongoro (NCA por sus siglas en inglés), que limita con el Parque
Nacional Serengueti, se establecio en 1959 como un area de uso multiple de la tierra, en la que los
animales silvestres coexisten con los pastores semindmadas masais. Sin embargo, desde su
creacion, los conservacionistas han afirmado repetidamente que la fauna silvestre en el NCA esta
en peligro debido a la “presion poblacional”: demasiados masais y demasiado ganado.

Esta narrativa del “demasiados” ha persistido a lo largo de décadas y ahora esta en el centro de la
justificacion del Gobierno de Tanzania para expulsar a los masais de la NCA. Los masais han
denunciado detenciones arbitrarias, torturas y palizas, la militarizacion de la NCA y la confiscacion
ilegal de su ganado. El Gobierno también ha recortado los servicios sociales y sanitarios en la NCA
en un intento de obligar a los masais a “reasentarse”. Segun se ha informado, esto ha provocado la
muerte de al menos una mujer embarazada y la falta de tratamiento para el VIH, lo que ha
provocado transmisiones evitables en recién nacidos.

THE UNESCO COMMjss/ms
VISIT T0 TANZap1n O
JANUARY 2024, HAS

PRMOTED gnGoyy
EVICTION A\ y
AGAINST

“La comision de la UNESCO de visita en Tanzania en enero de 2024 esta promoviendo injusticias y
expulsiones en curso contra la comunidad masai” Protesta de los masais en Arusha, 27 de febrero de 2024
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https://www.fian.de/wp-content/uploads/2023/08/MISA-newsletter-Sept-2023.pdf
https://www.fian.de/wp-content/uploads/2023/08/MISA-newsletter-Sept-2023.pdf
https://www.youtube.com/watch?v=8mq_p9ugcDg
https://twitter.com/Jambotv_/status/1729939877511245847?s=20
https://twitter.com/Jambotv_/status/1729939877511245847?s=20
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Un hombre masai dijo a Survival: “Ya no sabemos qué mas males quieren aun cometer contra
nosotros”.

La UNESCO ha desempenado un papel central en la legitimacion de este robo de tierras. La Zona
de Conservacion de Ngorongoro fue inscrita por primera vez como Patrimonio Natural de la
UNESCO en 1979. También forma parte de la Reserva de la Biosfera Serengueti-Ngorongoro, que
fue creada en 1981 en el marco del Programa Hombre y Biosfera de la UNESCO. En 2010, la
inscripcion se amplié a Bien de Patrimonio Natural y Cultural mixto.

Sin embargo, el reconocimiento del “patrimonio cultural” no ha llevado al reconocimiento del papel
de los masais ni de sus derechos territoriales. De hecho, ocurre lo contrario. Si bien hasta el
Gobierno de Tanzania cit6 la “destacada importancia de los masais para la conservacion efectiva”
en su solicitud de inscripcion como patrimonio cultural, la UNESCO no hizo ninguna mencion al
respecto en su decision. En cambio, si destaco que “un mayor crecimiento de la poblacion masai
y el numero de ganado debe mantenerse dentro de la capacidad de la propiedad”.

No fue la primera ni la Ultima vez que la UNESCO planted este razonamiento. Anteriormente habia
declarado que consideraba que la poblacidon masai actual estaba muy por encima de la
“capacidad de la reserva” y amenazd con que, a menos que “se abordara urgentemente”, el
estatus de la zona como sitio de la UNESCO “se pondria en peligro”. En un informe de 2019 del
Gobierno de Tanzania la posicion de la UNESCO se resumid en oponerse al modelo de uso
multiple de la tierra en NCA y apoyar la reubicacion de los masais, manteniendo solo algunas
estructuras para el “turismo cultural”.

Un experto masai explica sobre la participacion de la UNESCO que “todo esto es olvidar que es el
hogar de los indigenas masais, barabaig y hadzabes... [Como resultado], los pueblos indigenas en
la NCA son confrontados con las nuevas prioridades de gestion destinadas a salvaguardar los
llamados ‘Valores Universales Excepcionales’. Los masais también han criticado a la UNESCO por
designar la NCA como Patrimonio de la Humanidad sin su consentimiento libre, previo e informado
(CLPI) y por honrar con esta calificacion un lugar en el que se producen abusos y violaciones de los
derechos humanos.

Durante anos, los representantes masais han presentando informes a varios organismos de la ONU
sobre las expulsiones, violaciones de derechos humanos y acoso que sufren, incluida la UNESCO,
y solicitaban una comision para investigar. Cuando finalmente se llevd a cabo una comision de este
tipo en febrero de 2024 no fueron informados oficialmente y la comision de la UNESCO solo habld
con las partes interesadas designadas por el Gobierno. La comision no se reunié con
representantes legitimos de los masais en la NCA

En el contexto de estas violaciones de derechos humanos, los representantes masais han
solicitado que el Ngorongoro sea retirado de la lista del Patrimonio Mundial.

Video - a Karani Olenkaisiri, un anciano masai, que habla sobre las expulsiones

de masais de la Zona de Conservacion de Ngorongoro y Loliondo.



https://whc.unesco.org/en/decisions/3993
https://whc.unesco.org/en/soc/735/
https://whc.unesco.org/en/soc/735/
https://www.oaklandinstitute.org/sites/oaklandinstitute.org/files/pdfpreview/mlum-final-oct-2019.pdf#page=110
https://pingosforum.or.tz/wp-content/uploads/2024/02/Press-Release-2024-I-Feb.pdf
https://pingosforum.or.tz/wp-content/uploads/2024/02/Press-Release-2024-I-Feb.pdf
https://www.youtube.com/watch?v=TG-IJZK_WDg&embeds_referring_euri=https%3A%2F%2Fwww.survival.es%2F&source_ve_path=MjM4NTE&feature=emb_title

#DecolonizeUNESCO

Parque Nacional Odzala-Kokoua, Republica del Congo

“Necesitamos la selva. Nuestros hijos ya no conocen los animales ni nuestras
plantas medicinales tradicionales. Los bakas vivimos ahora en la carretera.
Contarte esto me duele en el corazon. Pero la selva también esta enferma sin
los bakas.”

Hombre baka, Parque Nacional Odzala-Kokoua.

Jhy

Esta mujer baka fue violada por un guardaparques de African Parks. “African Parks es muy mala gente. Todos
los que trabajan con ellos son muy malos con nosotros. Ese hombre era cruel, era inhumano’. ©Survival

Ubicado en la tierra del Pueblo indigena Baka, cazador-recolector, Odzala-Kokoua es uno de los
parques nacionales mas antiguos de Africa y fue designado en 1935 por la administracién colonial
francesa como reserva de Odzala. Es famosa por los gorilas de las tierras bajas occidentales y
elefantes de la selva y ahora cubre 13.867 km2 (casi la mitad del tamano de Bélgica).

El parque ha sido gestionado por la organizacion conservacionista African Parks desde 2010,
cuando firmaron un acuerdo de 25 anos con el Gobierno de la Republica del Congo. African Parks
adopta un enfoque militarizado de la conservacion y es responsable de la violencia generalizada
contra el Pueblo Baka, que se enfrenta a atrocidades si intenta acceder a sus tierras para cazar,
alimentar a sus familias, recolectar plantas medicinales y visitar sus lugares sagrados. Los bakas
han informado a Survival de que en los Ultimos anos, entre otros crimenes horrendos, los abusos
de los guardaparques incluyen: verter cera ardiendo sobre sus espaldas y azotarlos sobre la piel
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https://www.survival.es/campanas/genocidio-verde
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herida, las palizas que les propinaban con cinturones, cOmo sujetaban sus cabezas bajo el agua en
un rio... Nos contaron que los guardaparques violaron a una mujer indigena mientras sostenia en
brazos a su bebé de dos meses y también a un joven baka de 18 anos entre otros terribles
abusos.

Ademas de toda esta violencia, impedir que los bakas accedan a su selva significa que pierden
sus medios de vida, pero también su identidad. Dicen que no les queda nada que mostrarles a
sus hijos sobre su forma de vida. La existencia misma de los bakas como pueblo esta amenazada.

Odzala recibio el estatus de Reserva de la Biosfera de la UNESCO en 1977 y el macizo forestal
Odzala-Kokoua se convirtié en Patrimonio de la Humanidad de la UNESCO en septiembre de
2023, a pesar de que las atrocidades generalizadas dentro y alrededor del Parque Nacional
son bien conocidas.

El documento presentado por el Gobierno congoleno para nominar a Odzala-Kokoua como
WHS reconocia que hay muchos pueblos diferentes que viven alrededor del parque y que
dependen de la selva tropical del parque para su sustento. En 2022, la propia UNESCO pidi6

al Gobierno congolefio que consultara a la poblacion local sobre como deberia gestionarse el
parque y aplazoé la decision de aceptarlo. El ano siguiente, en la solicitud final del Gobierno para
la inclusion en la lista de Patrimonio de la Humanidad este no hizo ningun intento por cumplir con
esta solicitud. Tampoco demostrd cumplimiento de las directrices de la UNESCO sobre pueblos
indigenas, vigentes desde 2019, tales como: los gobiernos “consultaran y cooperaran de buena
fe con los pueblos indigenas interesados [...] a fin de obtener su consentimiento libre, previo e
informado antes de su inclusion en la Lista Tentativa”. Una “revision técnica” de la propuesta por
parte de la UICN incluso consultd qué medidas se habian tomado, en linea con las directrices de
la UNESCO, para obtener el CLPI de los pueblos indigenas de la zona. A pesar de esto, la decision
final del Comité del Patrimonio Mundial de aceptar e incluir a Odzala como Patrimonio “natural”
Mundial no menciond ninguna inquietud sobre los pueblos indigenas.

Video - a Eyaya Nivrel, un joven baka, que rechaza tajantemente el liderazgo de

African Parks en las expulsiones, la violencia y la tortura que afrontan los bakas.

il


https://www.survival.es/campanas/genocidio-verde
https://assets.survivalinternational.org/documents/1683/how-will-we-survive.pdf
https://mailchi.mp/2d4f9ff7c116/appel-de-pointe-noire-7293479?e=%5BUNIQID%5D
https://whc.unesco.org/en/list/692/documents/
https://whc.unesco.org/document/178167
https://www.youtube.com/watch?v=yMHAVj_rwAY&embeds_referring_euri=https%3A%2F%2Fwww.survival.es%2F&source_ve_path=MjM4NTE&feature=emb_title

#DecolonizeUNESCO

Parque Nacional Kahuzi-Biega, Republica Democratica del
Congo

“Vivimos en el bosque. Cuando nos confrontan, nos violan. Aquellos de nosotros
gue moriremos moriremos, pero nos quedaremos en la selva.”

Mujer batwa a la que violaron guardaparques y soldados en julio de 2021.

El Parque Nacional Kahuzi-Biega (creado en 1970) se convirtié en Patrimonio de la Humanidad

en 1980. El Pueblo indigena Batwa que habitaba la zona fue expulsado de sus tierras ancestrales

en la década de 1970 para dar paso al parque nacional. La expulsion de los bakas, anteriormente
un pueblo autosuficiente, provocd décadas de miseria: despojados de sus tierras victimas de una
discriminacion gravisima y tasas de mortalidad extremadamente altas, ya que se vieron obligados

a trasladarse a campamentos temporales en zonas cercanas al parque.

Tras numerosas promesas de reparacion y justicia incumplidas, en 2018 varias comunidades
batwas regresaron a sus tierras ancestrales en el parque, considerando que era la Unica manera
de escapar de su miseria. Esto desencadend oleadas de violencia contra ellos a partir de 2019
cuando las autoridades del parque, con el apoyo del ejército congoleno (FARDC), iniciaron una
campana para sacar a los batwas de la selva. Llevaron a cabo varios ataques extremadamente
violentos contra aldeas batwas que conllevaron terribles abusos ampliamente documentados.
Informes recientes dan fe de que esta violencia continua.

2 2
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Guardasy soldados del Parque Nacional de Kahuzi-Biega queman las casas de los
batwas para expulsarlos del parque, su tierra ancestral. ©KBNP
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En 2022, un informe de la organizacion de derechos humanos Minority Rights Group (MRG)
documentd que durante estos ataques decenas de mujeres batwas fueron violadas en grupo a
punta de pistola. Al menos veinte personas batwas murieron y varias mas, incluidos nifos, fueron
qguemadas vivas. Los cadaveres de los batwas fueron mutilados. En sucesivas oleadas de ataques
cientos de ellos fueron expulsados, a menudo repetidas veces. Segun MRG, estos ataques “fueron
parte de una politica institucional autorizada y planificada al mas alto nivel de la direccion del
parque”.

Antes, durante y después de estas recientes oleadas de violencia, el Comité del Patrimonio
Mundial instd al Gobierno a reducir la “dependencia de las comunidades locales de los recursos
del parque” y solicitd al Gobierno fortalecer “el combate contra la caza furtiva y continuar con las
patrullas conjuntas con las [FARDC]”, “aumentar el alcance y la frecuencia de las patrullas”, asi
como “evacuar a los ocupantes ilegales” y abordar “la creciente presion de invasion de la

propiedad” del parque.

Es decir, la UNESCO no solo legitimd, sino que alentd el régimen y las operaciones que derivaron
en dicha violencia extrema contra los batwas.

Si bien el Gobierno francés canceld sus planes de financiar el parque, citando preocupaciones
respecto a los derechos humanos, el parque todavia recibe financiacion de Alemania y Estados
Unidos, asi como de la organizacion conservacionista WCS que ahora lo coadministra. MRG
también informo de que estos financiadores han seguido brindando asistencia financiera y material
decisiva al parque a pesar de la evidencia generalizada de violencia severa contra el Pueblo Batwa.

Video - , un activista batwa, explicando la violencia, las

intimidaciones y los arrestos a los que se enfrentan los batwas desde que fueron
brutalmente expulsados del Parque Nacional Kahuzi-Biega.
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https://minorityrights.org/resources/to-purge-the-forest-by-force-organized-violence-against-batwa-in-kahuzi-biega-national-park/
https://whc.unesco.org/en/list/137/documents/
https://www.ajiunit.com/article/murder-claims-grip-world-famous-gorilla-park-in-the-drc/
https://minorityrights.org/resources/fortress-conservation-and-international-accountability-for-human-rights-violations-against-batwa-in-kahuzi-biega-national-park/
https://www.youtube.com/watch?v=l9ITDkaOKFo
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Conclusion

La evidencia cientifica demuestra que los pueblos indigenas son los mejores guardianes del
mundo natural. A nivel global, el 80% de la biodiversidad se encuentra en sus territorios. Muchos
de los entornos y paisajes “naturales” mas famosos del mundo, incluidos los lugares declarados
Patrimonio de la Humanidad, son en realidad las tierras ancestrales de millones de personas
indigenas que los han moldeado, dependido de ellos, nutrido y protegido durante milenios.

El concepto de “espacio salvaje”, en el sentido de una naturaleza pristina, intacta por el hombre,
es un mito colonial: las tierras se presentaban como vacias para que pudieran ser arrebatadas.
Otro mito es que sdlo la ciencia occidental y sus “expertos” pueden gestionar estos entornos
con éxito.

A'lo largo de los anos, la UNESCO ha contribuido a reforzar estos peligrosos mitos, asi como
Sus evidentes consecuencias: se niega, invisibiliza y oculta el papel de los pueblos indigenas en
la conservacion, y son expulsados, torturados, violados y asesinados por guardaparques cuando
intentan acceder a sus tierras ancestrales.

En muchos casos, la UNESCO tiene una clara responsabilidad sobre las violaciones de derechos
humanos, en los casos en que ha alentado a los gobiernos a “proteger” los llamados paisajes
naturales de las personas que viven alli. Durante demasiado tiempo, la UNESCO ha sido alertada
sobre el precio que la poblacion local esta pagando en los lugares Patrimonio Mundial que la
institucion apoya. Durante demasiado tiempo han mantenido silencio sobre los abusos que sufren.

El silencio de la UNESCO es complice. Es hora de descolonizar la UNESCO vy exigir que adopte
una postura en favor de los derechos humanos. Es hora de eliminar de su lista los sitios donde
se producen abusos atroces contra los derechos humanos. Esto enviaria un fuerte mensaje a
gobiernos y organizaciones conservacionistas que apoyan y financian estas atrocidades.

Existe una forma sencilla de proteger la biodiversidad: reconocer los derechos de los pueblos
indigenas. Por tanto, la UNESCO deberia promover un modelo de conservacion que se base en
los derechos territoriales indigenas. Cualquier otra alternativa fracasara, y no solo fallara a las
personas afectadas por el modelo de conservacion que apoya, sino que también fallara en el
propdsito y mision centrales de la UNESCO.
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https://www.pnas.org/doi/full/10.1073/pnas.2023483118

La UNESCO promueve un modelo de conservacion que vulnera,
aliena y destruye a los pueblos indigenas, los mejores aliados
del medio ambiente. Hunde sus raices en la violencia colonial

y en estereotipos racistas. Mientras los pueblos indigenas son
expulsados de sus tierras ancestrales y sus formas de vida
criminalizadas, los turistas son bienvenidos.

Durante mas de 30 anos, Survival International ha denunciado
las atrocidades cometidas en nombre de la “conservacion” de
la naturaleza.

Unete ahora a nuestro movimiento #DecolonizeConservation para
descolonizarla y defender un nuevo modelo que tenga en su centro
a los pueblos indigenas.

Eran expertos conservacionistas mucho antes de que se inventara
la palabra “conservacion”.

#DecolonizeConservation
svlint.org/conservacion
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