[image: image1.jpg]=y Peoples’
;7 Sustainabilify
—~ Treaties

J
N alternative pathway for a sustainable transition






TRATADOS DE SUSTENTABILIDAD DE LOS PUEBLOS

DEMOCRACIA ECOLÓGICA RADICAL

1. PREÁMBULO

La humanidad va rumbo a colisionar con la Tierra: esta conclusión es sumamente clara considerando la gran cantidad de estudios recientes sobre la pérdida de biodiversidad, cambio climático, el agotamiento de los océanos, entre otros aspectos; pero también desde las experiencias y observaciones de millones de personas alrededor de todo el planeta, que están viendo cómo sus sistemas de soporte vital se desmoronan. Esta crisis ecológica se ve agravada y vinculada con la crisis diaria de supervivencia económica de más de la mitad de la humanidad, que vive en la miseria, el hambre y las privaciones. 

Consideramos que el modelo predominante de desarrollo no sólo ha fracasado en levantar a esta parte de la humanidad por encima de niveles inaceptables de pobreza, sino que también ha aumentado las desigualdades entre ricos y pobres, permitiendo por un lado el consumo excesivo y derrochador y por otro privaciones degradantes, y llevándonos directamente a la insostenibilidad ecológica que nos rodea. Es fundamentalmente deficiente, ya que es depredador tanto de la naturaleza como de las personas, es ecológicamente insostenible, y socioeconómicamente injusto. Su presente avatar
 en la globalización económica, impuesta a los llamados "países en desarrollo" y a menudo bienvenida por sus propias elites económicas y sociales, sólo ha exacerbado aún más los efectos anteriores. 

Observamos también que en la mayor parte del mundo, la gobernanza de los recursos naturales y de los asuntos de la sociedad en general, se encuentra altamente centralizada y jerarquizada de arriba-abajo. Incluso en los que hoy se llaman “países democráticos”, las formas de la democracia no son profundas o radicales como para que todos los ciudadanos puedan participar en la toma de decisiones cruciales que afectan sus vidas. Esa falta de o inadecuada democracia también prevalece en las instituciones de gobernanza internacional. 

Veinte años atrás (1992), se realizó en Río de Janeiro, la primera Cumbre de la Tierra (UNCED, Conferencia de Naciones Unidas sobre el Medio Ambiente y el Desarrollo), de la cual surgieron: la Declaración de Río, la Convención Marco de las Naciones Unidas sobre el Cambio Climático (CMNUCC), el Convenio sobre la Diversidad Biológica (CDB), los Principios Forestales y la Agenda 21. El Principio de Precaución (The Precautionary Principle) fue establecido. La Comisión de las Naciones Unidas sobre el Desarrollo Sostenible (CDS) debía "garantizar un seguimiento eficaz de la Cumbre de Río (UNCED)". En ese momento se creó el Centro de las Naciones Unidas sobre Empresas Transnacionales (UNCTC), quienes estuvieron desarrollando un código internacional de conducta para las corporaciones. La visión de Río para el "desarrollo sostenible" fue ratificada y profundizada con las Metas de Desarrollo del Milenio en el año 2000; y luego reforzada por las promesas hechas en la Cumbre Mundial sobre Desarrollo Sostenible 2002 en Johannesburgo. Sin embargo, como se admite en el “Borrador 0” de la declaración para la Conferencia Río+20 y en varios otros documentos de Naciones Unidas, hemos fallado en alcanzar estas metas. Claramente las estrategias adoptadas en este período, dado que se mantienen en el marco de un camino al desarrollo fundamentalmente defectuoso, no han funcionado. 

Mientras tanto, el poder de las corporaciones se ha multiplicado. En 1993, el UNCTC fue cerrado y en su reemplazo el concepto de responsabilidad social empresarial comenzó a ser promovido. En el año 2012, nos encontramos frente a propuestas para una Convención sobre la Responsabilidad Social Corporativa (Convention on Corporate Social Responsibility and Accountability), que es interpretada por algunos de sus partidarios como una Convención de Informes sobre Sostenibilidad Corporativa. Es decir, ya no son los gobiernos los que están discutiendo sobre un instrumento internacional para controlar las actividades de las corporaciones, en su lugar, nos encontramos frente a iniciativas voluntarias controladas por sus propias empresas. 

En Río+20, los países se reunirán a discutir sobre un nuevo marco para abordar estos temas, denominado "economía verde". Aunque, para muchos de nosotros es claro que, a pesar de contener algunos elementos positivos, este nuevo marco una vez más fracasa en desafiar y cambiar la vía de desarrollo prevaleciente. No hay acuerdo sobre lo que la “economía verde” significa exactamente: en un extremo es sólo otro nombre más para una nueva bioeconomía, donde los combustibles fósiles serán sustituidos por biomasa como fuente de combustible, plásticos, etc.; en el otro extremo están quienes creen que debe referirse a la producción agroecológica. Un término tan vago como este sólo ha logrado confundir y dividir a las personas, y en ningún caso ha contribuido a generar un marco para unirlas. Aún más, no aborda los problemas básicos de modelos centralizados de gobernanza a nivel nacional y mundial, incluyendo el hecho de que los pueblos indígenas, comunidades locales, y ciudadanos en general, continúan siendo excluidos de importantes procesos de toma de decisiones. 

Es en este contexto que proponemos una visión de bienestar humano radicalmente diferente, una visión que está en sintonía con la naturaleza y respeto a otras especies, que promueve la equidad socioeconómica entre todas las personas, que realza las oportunidades culturales, económicas, sociales y políticas de todos, y que empodera a cada persona y comunidad para participar en la toma de decisiones que afectan sus vidas. A esto lo llamamos "Democracia Ecológica Radical” y a continuación exponemos sus principios generales. 

2. PRINCIPIOS

Democracia Ecológica Radical se basa en los siguientes principios fundamentales: 

Principio 1: La integridad ecológica 

La integridad funcional de los procesos ecológicos (sobre todo el ciclo mundial del agua dulce), los ecosistemas y la diversidad biológica que es la base de toda la vida en la tierra. 

Principio 2: Profunda equidad y justicia 

El acceso equitativo de todos los seres humanos –de las generaciones actuales y futuras– a las condiciones necesarias para el bienestar humano (socio-culturales, económicas, políticas, ecológicas) sin poner en peligro el acceso al bienestar de cualquier otra persona; a la equidad entre seres humanos y otros seres de la naturaleza, y a la justicia social, económica y ambiental para todos.

Principio 3: Derecho a la participación significativa 

El derecho de cada ciudadano y comunidad a participar en decisiones cruciales que afectan sus vidas, y las condiciones que ofrecen a él/ella la capacidad de dicha participación. 

Principio 4: Responsabilidad 

La responsabilidad de cada ciudadano y comunidad para garantizar la significativa toma de decisiones que se basa en los principios de sostenibilidad ecológica y equidad socio-económica. 

Principio 5: Diversidad 

La integridad de la diversidad de ambientes y ecologías, especies y genes (silvestres y domesticados), culturas, formas de vida, sistemas de conocimientos, valores, medios de vida y organizaciones políticas (incluidas las de los pueblos indígenas y comunidades locales), en la medida en que estén en consonancia con los principios de sostenibilidad y equidad. 

Principio 6: Bienes comunes y solidaridad 

Pensamiento y trabajo colectivo y cooperativo, fundados en bienes socio-culturales, económicos y ecológicos comunes, respetando tanto la custodia común como las libertades individuales e innovaciones dentro de tales colectividades, con solidaridad inter-personal e inter-comunitaria como punto de apoyo. 

Principio 7: Derechos de la naturaleza 

El derecho de la naturaleza y todas las especies (silvestres y domesticadas) a sobrevivir y prosperar en las condiciones en que han evolucionado. 

Principio 8: Resiliencia y capacidad de adaptación 

La capacidad de las comunidades y la humanidad como un todo, para responder, adaptarse y sostener la resilencia necesaria para la sostenibilidad ecológica y la equidad, frente a fuerzas de cambio externas e internas, incluyendo el respeto a las condiciones que permiten la resilencia de la naturaleza.

Principio 9: Subsidiariedad y ecoregionalism 

Las comunidades locales rurales y urbanas (suficientemente pequeñas como para que todos sus miembros puedan participar en la toma de decisiones) son la unidad fundamental de la gobernabilidad, articuladas unas con otras a niveles de paisaje bioregional y eco-regional como con instituciones regionales, nacionales e internacionales, que son responsables ante estas unidades de base.

 

3. COMPROMISOS
Instamos a los gobiernos a: 

· Evaluar críticamente (con plena y significativa participación pública) los impactos de las políticas y las estrategias de "desarrollo" prevalecientes en la actualidad, especialmente desde el punto de vista de si son: (a) ecológicamente sustentables, (b) conducen a la reducción de las desigualdades y la promoción de la equidad entre las distintas comunidades y personas, y (c) ayudan a avanzar rápida y suficientemente a superar las condiciones de pobreza y privación; y presentar estas evaluaciones al público.

· Evaluar críticamente (con plena y significativa participación), las diversas estrategias de mercado, financieras y tecnológicas que se están promoviendo como soluciones en la actualidad, incluidas aquellas propuestas en las negociaciones sobre cambio climático y variados aspectos de la denominada "economía verde". 

· Promover, sobre la base de las evaluaciones anteriores, cambios fundamentales en las políticas y estrategias de desarrollo hacia nuevas formas alternativas de auténtico bienestar humano, que sean ecológicamente sostenibles y socio económicamente equitativas, lo que debe descartar obsoletos indicadores de desarrollo, tales como el PIB y tasas de crecimiento económico, sustituyéndolos por indicadores de bienestar que reflejen aspectos cualitativos y cuantitativos de la felicidad humana, el bienestar y la seguridad. 

· Asegurar formas jurídicas (y otras) de reconocimiento de los pueblos indígenas y comunidades locales, incluidos sus derechos territoriales y de tenencia, así como su autogobierno colectivo y el cuidado de los territorios, tierras, aguas y recursos, como por ejemplo a través de los Territorios y Areas Conservadas por Pueblos Indígenas y Comunidades Locales (ICCAs), Territorios Bioculturales, Caring for Country (Australia), y otras prácticas similares. 

· Promover la comprensión y el respeto de la diversidad de culturas, formas de vida, sistemas de conocimientos, valores, ecologías, y organizaciones, descartando políticas y programas que imponen la uniformidad en cualquiera de estos aspectos. 

· Asegurar una efectiva descentralización de la gobernanza política y económica, el empoderamiento de las comunidades locales rurales y urbanas para gestionar sus asuntos, y facilitar mayores vínculos entre ellos a nivel subnacional y nacional. 

· Garantizar el pleno acceso público a la información sobre medio ambiente, desarrollo, y otros aspectos del bienestar humano, como un derecho fundamental. 

· Desempeñar de manera eficaz el rol fundamental del Estado de potenciar y satisfacer las necesidades de los sectores más desfavorecidos de la sociedad, incluidos quienes se ven enfrentados a la explotación y la privación por sus condiciones de género, clase, casta, etnia, edad, u otros aspectos. 

· Facilitar la exploración de caminos sostenibles y equitativos de bienestar de los pueblos indígenas, comunidades locales, y otros estamentos de la sociedad civil, en una serie de sectores como los siguientes (en todos los casos, promoviendo estrategias descentralizadas y basadas en la comunidad): 

· Soberanía y seguridad alimentaria, incluido el acceso a una alimentación adecuada y nutritiva 

· Agricultura sostenible, ganadería y pesca 

· Vivienda digna y adecuada 

· Seguridad hídrica 

· Seguridad energética 

· Conservación de la biodiversidad 

· Protección de los procesos ecológicos (incluidos los ciclos de agua dulce) 

· Restauración de ecosistemas degradados y de procesos ecológicos 

· Medios de vida dignos y estables 

· Sostenibilidad rural y urbana 

· Autosuficiencia local, con relaciones inter-comunitarias a escala regional, basadas en su localización y fortaleciéndola.

· Relaciones económicas justas y equitativas, incluyendo el comercio y los mercados 

· Producción y consumo sostenibles 

· Formas profundas, radicales y democráticas de toma de decisiones y governanza 

· Integridad cultural e identidad 

· Sistemas significativos y apropiados de educación y salud 

· Tecnologías de participación centradas en las personas.

· Fomentar y reconocer aquellas comunidades que ya están participando de estos procesos. 

· Regular, estricta y activamente, las actividades del sector empresarial, no dejando a la voluntariedad los compromisos o medidas de responsabilidad social corporativa, y asegurándose de que se mantienen dentro de los límites de la sostenibilidad ecológica y equidad socio-económica. 

· Desalentar y regular activamente el consumo excesivo de recursos y espacios en ciertos sectores de la sociedad. 

· Continuar su rol en el apoyo y promoción de la educación, la investigación y el desarrollo en los ámbitos pertinentes para la sostenibilidad y la equidad, asegurando en todos ellos la mejor sinergía posible entre "tradición" y "modernidad". 

· Promover, dentro de todas sus políticas y programas, una relación ética con la naturaleza y la tierra, respetando su derecho a sobrevivir y prosperar. 

· Asegurar de que todas sus políticas, programas y organismos están orientados a las acciones anteriores.

Proponemos que las organizaciones de la sociedad civil: 

· Evalúen de manera independiente los problemas fundamentales de los modelos actuales de desarrollo y gobernanza, incluyendo medidas como la huella ecológica, dejándolos a disposición del público para su uso en la promoción y la orientación a los gobiernos. 

· Evaluar, también de manera independiente, las deficiencias de las diversas estrategias de mercado, financieras y tecnológicas que se presentan como alternativas de solución a la crisis ecológica. 

· Abogar, hacer lobby y hacer recomendaciones a las agencias de gobiernos relevantes y otros organismos, sobre la necesidad de cambiar radicalmente estos modelos, incluyendo a través de y con los movimientos sociales. 

· Aprender de y promover formas alternativas de alcanzar el bienestar humano que sean sostenibles y equitativas, y crear otras nuevas, incluyendo a los sectores antes mencionados;  redescubrir y promover el poder y rol de los Pueblos y comunidades locales, como unidades autónomas relacionadas con su medio ambiente local, el que gobiernan de manera colectiva para sus futuras generaciones.  

· Abogar por los derechos a los territorios y áreas como base fundamental para los medios de vida y culturas de los pueblos indígenas y comunidades locales. 

· Participar y facilitar las luchas de los oprimidos (y en particular los pueblos indígenas y comunidades locales, y de las mujeres) para alcanzar los derechos humanos, ambientales, y socioeconómicos, incluidos los derechos territoriales y el derecho a tomar parte en las decisiones que afectan sus vidas. 

· Defender con fuerza la diversidad de culturas, formas de vida, sistemas de conocimientos, valores, sistemas y procesos ecológicos (incluyendo especies y genes), y organizaciones políticas, resistiendo la imposición de la uniformidad. 

· Promover procesos comunes y colectivos en una amplia gama de áreas, incluyendo la económica, social, intelectual, ecológica y cultural. 

· Promover la adopción de patrones de consumo y producción que sean compatibles con la sostenibilidad y la equidad. 

· Promover un sentido de (y las acciones relacionadas con) la responsabilidad hacia el prójimo y hacia la naturaleza.

4. FIRMANTES

Nosotros, las organizaciones de la sociedad civil nos comprometemos a trabajar hacia el establecimiento de una Democracia Ecológica Radical en los sitios y países en los que trabajamos y, colectivamente a nivel mundial. 

Propuesto por Kalpavriksh (India) y ONG Poloc (Chile)

1. ANPED – Northern Alliance for Sustainability (http://www.anped.org/) 

2. Asian Regional Exchange for New Alternatives 

3. Asociación para la Conservación, Investigación de la Biodiversidad y el Desarrollo Sustentable  - SAVIA (Bolivia) (http://www.saviabolivia.org/)  

4. Cenesta (Iran) (http://www.cenesta.org/) 

5. Cooperativa Autogestionaria para la Solidaridad Social R.L (Costa Rica) (http://www.coopesolidar.org)

6. Ecological Society of the Philippines (Filipinas) (http://esp.org.ph/) 

7. Ecologistas en Acción (España) (http://www.ecologistasenaccion.org/)

8. EcoNexus (Inglaterra) (http://www.econexus.info/)

9. Foundation for Ecological Security (India) (http://fes.org.in/)

10. Global Forest Coalition (http://globalforestcoalition.org/)

11. ICCA Consortium (http://www.iccaforum.org/) 

12. Japan Civil Network for the United Nations Decade  on Biodiversity  (http:www.jcnundb.org/)

13. Kalpavriksh (India) (http://www.kalpavriksh.org/) 

14. Natural Justice (Lawyers for Communities and the Environment)

15. Oasis Earth (USA) (http://oasis-earth.com/) 

16. ONG Poloc (Chile) (http://www.poloc.org/)
17. David Barkin, Universidad Autonoma Metropolitana-Xochimilco (México)

18. Stella Joy, Active Remedy Ltd. (www.activeremedy.org.uk) 
ANEXOS

Anexo 1: PLAN DE ACCIÓN 

Para avanzar hacia los principios y compromisos anteriormente descritos, nos comprometemos a emprender las siguientes acciones: 

Corto Plazo (2012-2015) 

· Acción Nº1: Difundir el documento final del Tratado sobre Democracia Ecológica Radical a las redes pertinentes de los pueblos indígenas, comunidades locales y la sociedad civil, traduciéndolo a diversos idiomas según sea necesario, y explorar las sinergías con otros conceptos similares, a través de estas redes. 

· Acción Nº2: Promover y divulgar públicamente las críticas a los modelos dominantes de desarrollo y globalización, y las falsas soluciones a las crisis ecológicas y socio-económicas que nos enfrentamos (incluida la llamada “economía verde"). 

· Acción Nº3: Examinar el informe del Grupo de Alto Nivel sobre Sostenibilidad Global, creado por el Secretario General de las Naciones Unidas, por posibles contradicciones y sinergías con el concepto de la Democracia Ecológica Radical; plantear una crítica y, si es necesario, posibles vínculos para futuras acciones.

· Acción Nº4: Seguir desarrollando el documento del Tratado, en los foros apropiados de debate a nivel nacional, regional y mundial. 

· Acción Nº5: Intercambiar y promover el aprendizaje de experiencias de alternativas en una amplia gama de sectores, tales como los mencionados anteriormente, de varios países. 

· Acción Nº6: Examinar las posibilidades de influir en los foros internacionales pertinentes, incluido el Consejo para el Desarrollo Sostenible, y de las instituciones creadas en Río+20,  y el proceso hacia la Cumbre de los ODM en 2014 para adoptar los principios y estrategias de la Democracia Ecológica Radical. 

Para lo arriba expuesto, los medio que exploraremos serán listas de correos y un sitio web.

Mediano Plazo (2016-2025) 

· Acción Nº1: Organizar eventos regionales y mundiales para discutir, afinar y desarrollar aún más el concepto y la práctica de la Democracia Ecológica Radical. 

· Acción Nº2: Abogar por la adopción de los principios y estrategias de la Democracia Ecológica Radical en los foros y tratados internacionales, incluidas las resoluciones de la Asamblea General de la ONU. 

· Acción Nº3: Abogar por la adopción de los principios y estrategias de la Democracia Ecológica Radical en la labor de ayuda multilateral y bilateral y de organismos de desarrollo, e instituciones financieras internacionales. 

· Acción Nº4: Generar las condiciones para la adopción de la Democracia Ecológica Radical como el marco fundamental para las declaraciones, resoluciones y planes de acción que se establecerán en Río+30 (suponiendo que habrá una Conferencia de la ONU en esta ocasión, alrededor de 2022). 

A largo plazo (después de 2026) 

· Acción Nº1: Celebrar los éxitos visibles en el movimiento hacia la Democracia Ecológica Radical! 
� Traducido en Español por Lorena Arce.


� En la religión hindú, avatar significa reencarnación terrestre de alguna deidad, en especial Visnú (nota del traductor).





Por favor enviar su adhesión y comentarios a: Ashish Kothari, ashishkothari@vsnl.com 

Para mayor información sobre el tratado visite: www.sustainabilitytreaties.org
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