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Resumo

O presente capitulo analisa o papel dos conhecimentos tradicionais dos povos da
floresta na construcao de alternativas sustentaveis para a Amazonia, com énfase na
relacao entre cosmovisdes indigenas, justica climatica e politicas publicas. Susten-
ta-se que esses saberes, historicamente marginalizados, constituem fundamentos
epistémicos e praticos para a conservagao da biodiversidade e o enfrentamento da
crise climatica. Com base em referenciais da ecologia politica, da antropologia e das
epistemologias do Sul, discute-se a necessidade de reconhecimento legal, co-gestao
territorial e integragao pluriepistémica na formulagao de politicas publicas. A COP30
€ apresentada como uma oportunidade estratégica para reposicionar os povos da flo-
resta como protagonistas na governanga climatica. Conclui-se que a sustentabilidade
amazodnica depende da valorizacao efetiva das racionalidades ecologicas tradicionais e
da superacdo de paradigmas coloniais no planejamento ambiental.

Palavras-chave: Cosmovisdes indigenas. Justica climatica. Saberes tradicionais. Ama-
zénia.
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INTRODUCAO

A Amazdnia representa o maior bioma tropical continuo do planeta, além de
ser um dos mais complexos ecossistemas socioculturais da Terra. Longe de ser um va-
zio demografico ou um “deserto verde", como outrora concebido pela cartografia co-
lonial, a regiao abriga uma pluralidade de povos indigenas e comunidades tradicionais
que, por meio de praticas socioculturais, cosmoldgicas e epistemoldgicas singulares,
tém moldado a paisagem florestal ao longo de milénios. Essas populagdes mantém
formas préprias de conhecer, interpretar e interagir com a natureza, estabelecendo
relacdes de reciprocidade, pertencimento e espiritualidade que constituem o cerne
de suas cosmovisdes. Nesse sentido, torna-se imperativo compreender que a floresta
amazonica nao deve ser vista, jamais, somente como um espago fisico a ser conserva-
do, mas como um territério existencial, simbdlico e politico, profundamente enraizado
na experiéncia ancestral de seus habitantes originarios.

No contexto da crise climatica global e das articulagcdes multilaterais voltadas a
mitigacao dos efeitos do aquecimento global, como as que ocorrerdo na 30° Conferén-
cia das Partes (COP30) da Convencdo-Quadro das Nacdes Unidas sobre Mudanca do
Clima, prevista para acontecer em Belém do Para, em novembro de 2025, o papel da
Amazdnia assume uma centralidade estratégica. O bioma amazonico é um dos princi-
pais reguladores do clima planetario, atuando como sumidouro de carbono, controla-
dor dos regimes hidrolégicos e reservatorio de biodiversidade (Pereira; Ferreira, 2020).
Entretanto, o potencial transformador da Amazoénia para o futuro climatico do planeta
nao se restringe a sua materialidade ecoldgica, mas reside também — e talvez princi-
palmente — nos modos de vida que nela persistem e resistem. Os saberes ancestrais
dos povos da floresta constituem formas sofisticadas de ciéncia ecoldgica tradicional,
ainda marginalizados nas formulacées politicas dominantes, mas absolutamente cru-
ciais para uma transicao socioecoldgica justa e sustentavel.

A justica climatica, conceito emergente no debate ambiental contemporaneo,
convida a uma revisdo profunda das estruturas de poder que historicamente determi-
naram a quem pertencem os direitos de decidir sobre os bens comuns planetarios. Ela
questiona os efeitos desiguais das mudangas climaticas, que afetam de modo mais
severo as populacdes historicamente marginalizadas, ao mesmo tempo em que pro-
pde o reconhecimento da pluralidade de saberes e experiéncias como condicao para
a equidade nas solugcdes propostas. Sob essa perspectiva, as cosmovisdes indigenas e
tradicionais da Amazoénia ndo devem ser compreendidas como manifestagdes cultu-
rais exoticas ou folcléricas, mas como matrizes epistémicas legitimas, portadoras de
propostas éticas, ontoldgicas e politicas para a reconfiguracao das relagdes entre hu-
manos e ndo humanos.
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Este capitulo tem por objetivo analisar as contribui¢des das cosmovisdes ama-
zOnicas para a construgao da justica climatica e o futuro sustentavel do planeta, com
énfase nas interacdes entre conhecimento ancestral, territério e preservacao da biodi-
versidade. Por meio de uma abordagem interdisciplinar, ancorada na antropologia, na
ecologia politica e nos estudos pds-coloniais, pretende-se demonstrar que a inclusao
ativa dos povos da floresta nos processos decisorios das politicas ambientais globais
nao € apenas uma demanda moral, mas uma necessidade epistemoldgica e prag-
matica. A emergéncia climatica atual exige solugdes que transcendam os modelos
tecnocraticos e economicistas do desenvolvimento sustentavel, abrindo espaco para
paradigmas alternativos ancorados na interdependéncia, na reciprocidade e no res-
peito a alteridade.

A relevancia deste debate se intensifica no cendrio politico e simbdlico da
COP30, evento que, ao ser sediado no cora¢ao da Pan-Amazdnia, carrega consigo a
responsabilidade de pactuar metas e compromissos climaticos e, sobretudo, a obriga-
cao de ouvir, valorizar e integrar as vozes originarias que historicamente tém sido silen-
ciadas ou instrumentalizadas nas conferéncias internacionais. O Brasil, enquanto pais
detentor da maior porgao da floresta amazonica e signatario de acordos internacionais
de direitos humanos e ambientais, possui uma oportunidade impar de se reposicionar
como protagonista de uma diplomacia ambiental inclusiva, interétnica e plural.

Além disso, este capitulo busca tensionar os limites da prépria concepcao de
“sustentabilidade”, muitas vezes reduzida a um discurso técnico e economicamente
utilitario. De tal modo que, quando contrastamos essa visao com as ontologias indi-
genas — que concebem a floresta ndo como recurso, mas como entidade viva dotada
de agéncia, direitos e espirito —, revela-se a urgéncia de uma ecopolitica que trans-
cenda a légica da governanga ambiental convencional e incorpore dimensdes éticas
e espirituais nas tomadas de decisdo. As experiéncias vividas e transmitidas pelos po-
vos da floresta apontam para praticas de manejo, cuidado e regeneracao que aliam
conhecimento empirico e saber espiritual, desafiando os paradigmas dominantes da
modernidade.

Portanto, faz-se necessario situar a tematica no horizonte das urgéncias atuais
e trazer a luz das discussdes contemporaneas a construcao de novas aliancas episte-
moldgicas entre ciéncia e tradicdo, entre politica institucional e insurgéncia popular,
entre o Norte e 0 Sul globais. E nessa encruzilhada entre mundos que reside a poténcia
de uma Amazonia viva — nao somente preservada como paisagem, mas respeitada
em sua inteireza como territério de saberes, afetos e futuros possiveis.
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COSMOVISOES AMAZONICAS: O QUE
SAO E COMO SE FORMAM

A compreensao das cosmovisdes amazonicas exige o reconhecimento de que
0s modos de existir e de conhecer dos povos originarios e comunidades tradicionais
da regido ndo se alinham a légica cartesiana e racionalista que sustenta o pensamen-
to ocidental moderno (Pereira, 2024). Ao contrario, suas concepcdes de mundo sao
alicercadas em relagdes ontoldgicas entre seres humanos e ndo humanos, em que a
natureza nao é objeto de dominacao, mas sujeito de direitos, interacdes e afetos. Tais
cosmovisdes constituem um campo epistémico proprio, em que o saber ndo é abstra-
¢ao, mas experiéncia vivida e ancestralmente transmitida nos corpos, rituais, cantos,
narrativas e praticas cotidianas que enredam seres e territérios.

De modo geral, pode-se definir cosmovisdo como a maneira pela qual uma
coletividade concebe, organiza e interpreta 0 mundo e sua posicao nele (Arruda, 2023).
Essa concepcao inclui sistemas simbolicos, estruturas de valores, praticas sociais e in-
terpretacdes espirituais sobre a origem da vida, a morte, 0 tempo, a natureza, os vincu-
los comunitarios e os principios éticos que regem a existéncia. Segundo Geertz (2008),
uma cosmovisao €, simultaneamente, um modelo do mundo e um modelo para o
mundo, isto €, uma matriz interpretativa que orienta a experiéncia concreta. No caso
das populacdes amazonicas, essas visdes de mundo nao apenas descrevem o ambien-
te natural, mas o constituem ontologicamente por meio de suas praticas e relagdes.

Na Amazdnia, os povos indigenas compartilham cosmovisdes marcadas pela
inter-relacdo entre todos os elementos do cosmos. Conforme afirma Kopenawa (2010),
para os Yanomami, por exemplo, a floresta ndo esta limitada a somente um espaco
fisico; trata-se de um corpo vivo, habitado por espiritos (xapiripé) que garantem a con-
tinuidade da vida e exigem respeito. Essa percepcao da floresta como ente relacional
estd presente em diversas etnias, como os Tukano, 0s Baniwa, os Ashaninka, os Kayapo
€ muitos outros, que homeiam e interagem com plantas, animais, rios € montanhas
como sujeitos sociais e espirituais.

Tais cosmovisdes se formam e se renovam continuamente a partir da relagcdo
intima com o territério. O espaco ndo € um mero suporte fisico, mas um campo de
memdria, conhecimento e pertencimento. Viveiros de Castro (2002) aponta que as on-
tologias amerindias operam por meio de um “perspectivismo multinaturalista”, em
que humanos e nao humanos compartilham uma mesma interioridade — o espiri-
to —, mas possuem corporalidades distintas que definem seus modos de perceber
0 mundo. Assim, um animal, como uma onga ou um peixe, pode se enxergar cComo
humano a partir de sua prépria perspectiva, o que implica uma ética radical de alteri-
dade e respeito.
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Essa légica perspectivista esta na base das praticas rituais, alimentares, guerrei-
ras, sexuais e ecoldgicas dos povos da floresta. Por exemplo, a caga nao é vista apenas
como ato de obtencdo de alimento, mas como interacao ética e simbdlica com seres
que devem ser respeitados, jamais capturados em excesso ou sem a devida permissao
espiritual. A perda do equilibrio nessas relagdes pode acarretar doencas, desastres ou
desequilibrios ambientais, conforme registram varios estudos etnoecolégicos (Posey,
2000; Descola, 1996).

Além disso, a transmissao dos saberes cosmovisionarios se da majoritariamen-
te por meio da oralidade, dos mitos fundacionais, da pratica coletiva e da observacao
sensivel da natureza. Todavia, isso ndo significa, como muitos ainda presumem, que se
trata de um saber “pré-cientifico” ou “empirico”, mas de um sistema epistemoldgico
préprio, que articula ontologia, axiologia e praxis de forma integrada. Santos (2007)
nomeia essa forma de saber como “epistemologia do Sul”, apontando que os conheci-
mentos indigenas sao produtos de experiéncias histoéricas e culturais tao validas quan-
to as formas eurocéntricas de conhecimento cientifico, embora sistematicamente in-
visibilizadas pelas estruturas coloniais.

Nesse sentido, é fundamental compreender que as cosmovisdes amazonicas
sdo também formas de resisténcia. Diante das pressdes externas — avanco do agro-
negocio, mineracao, desmatamento, hidrelétricas e politicas assimilacionistas —, 0s
povos da floresta mobilizam seus saberes para afirmar a centralidade do territério, a
continuidade das praticas rituais e o direito a autodeterminacao. Penha (2023) afirma
que essas resisténcias vao além da configuragao politica no sentido classico, mas sdo
consideradas ontopoliticas, pois envolvem a defesa de mundos distintos, em que na-
tureza e cultura ndo sdo separadas.

Ademais, no cenario contemporaneo de crise climatica, torna-se cada vez mais
evidente que as cosmovisdes amazonicas oferecem alternativas concretas aos mode-
los extrativistas e antropocéntricos. Elas propdem formas de convivéncia baseadas na
reciprocidade, no cuidado com o outro —humano e ndo humano — e na regeneracao
dos ecossistemas. Como demonstram estudos recentes (Toledo, 2017; Guerrero; Garcia,
2021), os territérios indigenas sao, em média, mais preservados ambientalmente do
Que areas sob controle estatal, evidenciando que a cosmovisao nao é um discurso ide-
alista, mas uma pratica eficaz de sustentabilidade.

Penha (2023) ressalta, porém, que as cosmovisdes indigenas sao estruturas
complexas de conhecimento, profundamente enraizadas na vivéncia cotidiana, no
vinculo com o territério e na espiritualidade. Trazendo para a Amazdnia, elas desafiam
os paradigmas modernos de conhecimento e apontam para a possibilidade de uma
ecologia relacional, em que a justica ambiental e a justica epistémica caminham jun-
tas. De tal modo, ha de se compreender que é vital valorizar essas cosmovisdes como
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uma questao de reconhecimento cultural, exigéncia ética, politica e ecoldgica diante
dos impasses civilizatérios da contemporaneidade.

CONHECIMENTOS ANCESTRAIS COMO
FUNDAMENTO DA SUSTENTABILIDADE

A discussao contemporanea sobre sustentabilidade, especialmente no contex-
to da Amazbnia, tem sido dominada por abordagens técnico-cientificas que frequen-
temente desconsideram os conhecimentos tradicionais e ancestrais das populacoes
indigenas e ribeirinhas. No entanto, ha uma crescente valorizagdo — embora ainda
periférica — de epistemologias ndo hegemaénicas que, longe de representarem res-
quicios do passado, oferecem solucdes inovadoras e eficazes para os desafios socio-
ambientais do presente. Nesse sentido, os saberes ancestrais dos povos da floresta se
configuram como fundamentos de praticas sustentaveis de uso e gestao dos recursos
naturais, operando segundo légicas ecoldgicas complexas, pautadas na reciprocidade,
no equilibrio e na regeneracao.

O conhecimento tradicional, conforme definido por Posey (2000), é o conjunto
sistematizado de informagdes, técnicas e crengas que emergem da interagao prolon-
gada entre comunidades e seus ecossistemas locais. Ele € transmitido intergeracional-
mente, com base na oralidade, na observagdo empirica, em experiéncias espirituais e
na vivéncia cotidiana. Tal conhecimento nao se reduz a um saber “intuitivo” ou “folcl6-
rico”, mas constitui um sistema epistemoldgico sofisticado que integra cosmologia,
ecologia e ética. Em contextos amazénicos, esse conhecimento é profundamente ter-
ritorializado: surge do vinculo continuo e simbidtico entre os povos e seus territorios,
onde cada ser, cada planta, cada rio possui agéncia e significado.

Dentre os exemplos mais emblematicos de praticas sustentaveis baseadas
em saberes tradicionais, destaca-se o sistema agricola da coivara, também conhecido
como agricultura itinerante. Longe de representar uma técnica rudimentar, esse siste-
ma envolve um conhecimento detalhado sobre os ciclos de regeneragao da floresta, os
tempos de cultivo, a diversidade genética das plantas e o equilibrio do solo. Segundo
estudos de Emperaire e Peroni (2007), a roga de coivara € parte de um sistema agro-
florestal complexo que permite a sucessdao ecoldgica das dreas cultivadas e, conse-
guentemente, contribui diretamente para a manutengao da biodiversidade e para a
seguranga alimentar das comunidades.

Outro campo de saber ancestral com impacto direto na sustentabilidade é o
uso tradicional de plantas medicinais. Alguns povos amazonicos, como os Kaxinawa, Ti-
kuna, Ashaninka e Yanomami, detém vasto conhecimento fitoterapico, construido por
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meio da observacao dos comportamentos animais, da experimentacao empirica e da
transmissao oral. Estima-se que cerca de 25% dos medicamentos modernos derivam
de compostos inicialmente identificados em espécies utilizadas por populagcdes indige-
nas (Freire; Motta, 2018). No entanto, esse saber vai além do aspecto utilitario: ele integra
0 corpo a natureza, a doenga ao desequilibrio espiritual, € o tratamento a cura coletiva.

As préaticas de pesca tradicional, igualmente, revelam um conhecimento refi-
nado sobre os ciclos hidrolégicos, os padroes migratorios dos peixes e 0s impactos das
marés e das cheias (Netto; Nunes; Albino, 2002). Os ribeirinhos e indigenas conhecem
0S tempos certos para o uso de determinadas técnicas e estabelecem regras comuni-
tarias para 0 manejo sustentavel dos recursos pesqueiros, como a piracema. Alguns
estudos etnoecoldgicos demonstram que tais praticas resultam em maior diversidade
ictiolégica e evitam a sobrepesca, em contraste com métodos industriais predatérios
(Vieira et al., 2021).

Além de seus aspectos praticos, 0s conhecimentos ancestrais articulam uma
ética do cuidado e da corresponsabilidade com o mundo natural. Conforme desta-
ca Berkes (2018), sistemas de conhecimento tradicional frequentemente operam por
meio de indicadores ecoldgicos sensiveis e sistemas de manejo adaptativo que res-
pondem a variabilidade ambiental com grande eficacia. Os saberes tradicionais dife-
rem da sustentabilidade pensada a partir de métricas econémicas, pois elas conce-
bem a sustentabilidade como uma relagao de equilibrio entre os multiplos elementos
da vida— humanos, ndo humanos e espirituais.

As praticas baseadas no conhecimento ancestral sao também reguladas por
normas sociais e espirituais que asseguram sua continuidade (Garnett et al., 2018). Os
mitos, rituais e tabus desempenham um papel ecolégico fundamental, limitando o
uso excessivo dos recursos, reforcando a sacralidade de certos espagos e tempos, e
orientando os comportamentos individuais para o bem-estar coletivo. Viveiros de Cas-
tro (2002) argumenta que, nas ontologias indigenas, o mundo é habitado por multi-
plos sujeitos, 0 que implica uma ética relacional que reconhece o outro como agente
moral — seja ele humano, animal ou florestal.

Do ponto de vista cientifico, a valorizagao dos conhecimentos tradicionais como
fundamento da sustentabilidade tem sido corroborada por diversos estudos compara-
tivos. Segundo Garnett et al. (2018), os territérios indigenas e tradicionais apresentam,
em média, niveis de conservacao ambiental superiores aos das areas protegidas por
mecanismos estatais convencionais. Isso demonstra que as populagdes tradicionais
nao apenas preservam a natureza por inércia cultural, mas porque desenvolveram pra-
ticas de gestao que combinam conhecimento técnico, espiritualidade e responsabili-
dade intergeracional.

Nesse contexto, é fundamental destacar o papel politico do reconhecimento
desses saberes. A Convencao sobre a Diversidade Biolégica (CDB) e a Convengao 169 da
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Organizacgao Internacional do Trabalho (OIT) estabelecem o direito dos povos indigenas
e tradicionais ao uso, conservacao e transmissao de seus conhecimentos, assim como
a consulta prévia sobre projetos que impactem seus territérios (Brasil, 1998; OIT, 201).
Entretanto, na pratica, esses direitos sao constantemente violados por politicas desen-
volvimentistas que desconsideram os saberes locais e priorizam solu¢des tecnocraticas.
A bioeconomia da floresta, cada vez mais discutida como caminho para o “de-
senvolvimento sustentavel” da Amazonia, sé serd vidvel se ancorada no reconhecimen-
to, valorizacdo e protagonismo dos conhecimentos ancestrais. O risco, como alertam
Santos e Meneses (2010), é transformar a sustentabilidade em um novo modo de co-
lonialidade, se ela continuar sendo pautada apenas por epistemologias do Norte e por
agentes externos a floresta. Portanto, reconhecer os conhecimentos ancestrais como
fundamento da sustentabilidade é um ato de justica histérica e cultural, além de uma
estratégia essencial de enfrentamento a crise ecoldgica global. E preciso transcender a
dicotomia entre ciéncia e tradi¢cao, e construir formas pluriepistémicas de governanca
ambiental,em que o saber que brota da terra, da escuta e da experiéncia possa dialogar
em pé de igualdade com o conhecimento académico. Desse modo, a sustentabilidade
amazonica serd, necessariamente, uma sustentabilidade ancestral — ou ndo sera.

JUSTICA CLIMATICA E O PAPEL DOS POVOS DA FLORESTA

A emergéncia climatica global impde desafios de ordem ambiental, econémi-
Ca, ética e epistémica. Embora as mudangas climaticas afetem o planeta como um
todo, seus impactos nao sao distribuidos de forma equitativa. As populagdes em situ-
acao de vulnerabilidade, historicamente marginalizadas pelos processos de coloniza-
¢do, exploragao e exclusdo, encontram-se desproporcionalmente expostas aos riscos
decorrentes da degradagao ambiental. Nesse contexto, o conceito de justica climatica
surge como um imperativo analitico e normativo que transcende a abordagem me-
ramente técnica ou ambiental, deslocando o foco para as desigualdades estruturais
que moldam tanto a produgao quanto a experiéncia dos fendmenos climaticos (Boe-
ckmann; Zeeb, 2016).

Segundo o Climalnfo (2022), a justica climatica refere-se, portanto, a necessida-
de de incorporar principios de equidade, reconhecimento e participagao aos esforgcos
de mitigagao e adaptagao as mudangas climaticas. A Organizagao das Nacdes Unidas
(ONU) define a justica climatica como uma pauta global que trata das mudangas de
longo prazo nas temperaturas e nos padroes climaticos (ONU, 2020). De acordo com
Schlosberg e Collins (2014), ela integra trés dimensoes fundamentais: distribuicao justa
dos encargos e beneficios ambientais, reconhecimento dos grupos sociais e culturais
afetados e participagao efetiva na tomada de decisées. Quando aplicada a Amazénia,
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essa abordagem exige o reconhecimento dos povos indigenas, quilombolas, ribeiri-
nhos e demais comunidades tradicionais como agentes historicos e politicos no deba-
te climatico — ndo interpretadas como vitimas de injusti¢as, mas como guardides de
saberes, territérios e modos de vida sustentaveis.

Os povos da floresta ocupam um lugar estratégico na luta contra a crise clima-
tica, tanto pelo papel que exercem na conservacao da biodiversidade quanto pela re-
siliéncia de suas formas de existéncia, que historicamente articulam sustentabilidade
ecologica e justica social. Conforme demonstrado por Garnett et al. (2018), areas sob
controle e gestdo de povos indigenas apresentam niveis significativamente mais al-
tos de preservacao ambiental do que as unidades de conservacao convencionais. Essa
evidéncia empirica, corroborada por estudos de campo na bacia amazoénica (Nepstad
et al, 2006), desmonta a falsa dicotomia entre preservagao ambiental e ocupacao hu-
mana, frequentemente usada para justificar politicas de remogao e despossessao dos
POVOS Originarios.

A atuacdo desses povos ha manutencao dos servicos ecossistémicos globais —
como o sequestro de carbono, a regulagao do ciclo hidrolégico e a estabilidade clima-
tica regional — configura uma contribuigao inestimavel para os objetivos do Acordo de
Paris. No entanto, essa contribuicdo permanece subvalorizada nos féruns internacio-
nais de negociacao climatica. O modelo dominante de governanca ambiental ainda
opera segundo uma logica tecnocratica, centralizada nos Estados-nacao e orientada
por métricas econdmicas, que ignora ou subalterniza os saberes e as praticas das co-
munidades locais (Santos; Meneses, 2010).

A justica climatica demanda, nesse sentido, uma mudanca paradigmatica: o
deslocamento do eixo de poder das instituicdes formais para uma ecopolitica plural,
intercultural e colaborativa, em que o protagonismo dos povos da floresta seja efeti-
vamente reconhecido. Isso implica o respeito a autodeterminagao dos povos, a inte-
gridade dos seus territérios e ao direito a consulta livre, prévia e informada, conforme
estabelecido na Convengdo n°169 da OIT e na Declara¢ao das Nagdes Unidas sobre os
Direitos dos Povos Indigenas (ONU, 2007).

Além do reconhecimento juridico, é essencial garantir mecanismos efetivos de
participa¢do nos processos de formulagdo, implementag¢ao e monitoramento de poli-
ticas climaticas. A inclusao dos povos da floresta nos espacos de deliberacao interna-
cional — como as Conferéncias das Partes (COPs) da Convencao-Quadro das Nagdes
Unidas sobre Mudanca do Clima (UNFCCC)! — deve ir além da presenca simbdlica. E
necessario assegurar voz ativa nas decisoes, considerando a diversidade linguistica,

1. Linha temporal das COPs e UNFCC: https:/antigo.mma.gov.br/clima/convencao-das-nacoes-
-unidas/conferencia-das-partes.html
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cultural e epistemoldgica dessas populacdes. O evento da COP30, a ser sediado em
Belém do Parg, representa uma oportunidade histérica para reverter esse cenario de
exclusao e afirmar a centralidade das epistemologias amazonicas na constru¢ao de
um futuro comum.

Cabe ressaltar que os impactos da crise climatica sobre os povos da floresta sdo
multidimensionais. Oliveira e Oliveira (2024) argumentam que 0s povos da floresta—
indigenas e comunidades tradicionais — enfrentam o impacto e as consequéncias
diretas do aquecimento global — como mudangas nos regimes de chuva, perda de
biodiversidade e inseguranca alimentar —, além dos efeitos colaterais das politicas de
‘adaptacdo” e “mitigacdo” que, frequentemente, reforcam a l6gica colonial do controle
territorial. Os programas de compensacao de carbono, por exemplo, quando imple-
mentados sem consulta adequada, podem resultar em restricdes ao uso tradicional
dos recursos e violagdes de direitos territoriais, como alertam criticos do mercado de
créditos de carbono (Ramos; Miranda; Torres, 2024).

Nesse sentido, como afirmam Scotti e Pereira (2023), a justica climatica nao
pode ser dissociada da justica territorial e da justica epistémica. Os saberes ances-
trais dos povos da floresta devem ser reconhecidos nao apenas como fontes de dados
etnograficos, mas como sistemas legitimos de conhecimento, capazes de oferecer
diagnosticos precisos e estratégias adaptativas coerentes com os principios da sus-
tentabilidade. A ecologia tradicional, baseada em relacdes de reciprocidade, ciclos de
regeneracao e espiritualidade, oferece um contraponto as solucdes baseadas em geo-
engenharia, monoculturas de reflorestamento e outras praticas que desconsideram as
dinamicas ecoldgicas locais (Berkes, 2018).

Destaca-se como outro aspecto crucial a intergeracionalidade. A justica clima-
tica implica um compromisso com as geragoes futuras — sem se ater somente ao sen-
tido abstrato, mas como responsabilidade concreta com os jovens das comunidades
tradicionais, que hoje enfrentam ameagcas crescentes a continuidade de seus modos
de vida. Fonseca e Zaninelli (2024) observam que a transmissao de saberes, que inclui a
valorizacao das linguas indigenas e o fortalecimento das instituicdes comunitarias, sao
condicdes fundamentais para garantir a perenidade do conhecimento tradicional in-
digena - e, em linhas gerais, -- pode-se também inferir que essa intergeracionalidade
a partir da transmissao de saberes corrobora para a resisténcia climatica nos territérios.
Engquanto os povos da floresta vém desenvolvendo formas préprias de mobilizagao po-
litica e articulacdo em rede que reposicionam suas vozes nos debates globais, algumas
organizagdes surgem para potencializar a articulagao politica e territorial de represen-
tatividade desses grupos. Mediante este cenario, organizagdes como a Coordenagao
das Organizagdes Indigenas da Amazonia Brasileira (COIAB), a Articulacao dos Povos
Indigenas do Brasil (APIB) e a Alianga Global de Comunidades Territoriais tém atuado

Capitulo 1- Cosmovisdes Amazonicas e Justica Climatica



com crescente protagonismo em conferéncias internacionais, como ocorrido em 2024
na Semana do Clima de Nova York (Climate Week NYC)%, que tratou de politicas
publicas e impactos das mudancas climaticas, demonstrando que as
lutas locais estao intrinsecamente conectadas as disputas globais por
justica climatica.

Nesse sentido, é imperativo que as politicas climaticas e ambientais, tanto na-
cionais guanto internacionais, incorporem mecanismos de cogovernanga, construidos
a partir de principios de horizontalidade, interculturalidade e respeito a diversidade.
Oliveira e Oliveira (2024) pontuam que, além da vontade politica, uma transformacao
epistemoldgica que reconheca os povos da floresta como sujeitos de direito e de co-
nhecimento faz parte de um processo fundamental de mudanca no cenario politico e
ambiental. A Amazdnia, como territério de vida, deve ser o epicentro de um novo mo-
delo de desenvolvimento que conjugue justica climatica, direitos coletivos e saberes
plurais. Os povos da floresta, longe de serem apenas “populagdes afetadas’, sao aliados
indispensaveis na construcao de solugdes duradouras para a crise do clima. Logo, deve
haver uma reflexao critica sobre o seu papel central na conservagao da biodiversidade.

CAMINHOS PARA A INTEGRACAO DE SABERES E
POLITICAS PUBLICAS

A crise climatica e ambiental que atinge o planeta impde uma reformulacdo
urgente nos modos de producao de conhecimento e de formulagao de politicas publi-
cas. No contexto amazbnico, essa urgéncia se traduz na necessidade de romper com a
l6gica colonial que historicamente marginalizou os saberes tradicionais em nome de
uma racionalidade técnica ocidentalizada. Seguindo uma linha de discussao apresen-
tada por Dagnino (2004), o desafio contemporaneo nesse processo é construir formas
de governanca socioambiental que sejam pluriepistémicas, ou seja, fundadas no dia-
logo e na articulacao entre diferentes sistemas de conhecimento, respeitando a diver-
sidade ontoldgica, cultural e politica dos povos da floresta.

A integragao entre saberes tradicionais e politicas publicas nao deve ser con-
fundida com a mera instrumentalizacao dos conhecimentos indigenas e tradicionais
por agéncias estatais ou organizagdes internacionais. Como bem pontua Leff (2010),
nao se trata de incorporar os saberes tradicionais aos paradigmas hegemaonicos, mas

2. Boletim de emergéncia climatica produzido pela Coiab serd lancado durante a agenda inter-
nacional: https:/fcoiab.org.br/autoridades-indigenas-climaticas-da-amazonia-brasileira-parti-
cipam-da-semana-do-clima-em-nova-york/
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de reconhecer sua racionalidade propria e sua capacidade de gerar sentidos, valores e
estratégias sustentaveis de vida. Sendo assim, implica-se, entdo, uma reconfiguracao
radical dos processos de planejamento, formulagao e execucao das politicas ambien-
tais, com base na escuta ativa, na participacao efetiva e no respeito aos direitos cole-
tivos.

A primeira via fundamental para essa integragao é o reconhecimento legal e
institucional dos sistemas proprios de gestao territorial e ambiental desenvolvidos
por povos e comunidades tradicionais. As experiéncias de manejo comunitario, como
0s Planos de Gestao de Terras Indigenas (PGTI) e os acordos de pesca artesanal, de-
monstram que esses povos detém capacidades sofisticadas de governanga ecolégica,
baseadas em principios de autorregulacao, reciprocidade e adaptacao (Oliveira; Lima,
2018). Tais praticas, embora nem sempre codificadas nos moldes formais do Estado,
constituem sistemas legitimos de direito consuetudinario e devem ser respeitados
como tais.

A segunda via consiste na criacdo de espacos institucionais permanentes de
cogestao e deliberacdo intercultural. O modelo de cogestao implica uma estrutura
compartilhada de poder decisério entre o Estado e as comunidades locais, permitindo
que os povos da floresta participem nao apenas como consultados, mas como coau-
tores das politicas publicas. Isso exige dispositivos legais que assegurem paridade de
representacao, financiamento adequado, formagao intercultural de técnicos e gesto-
res, e a incorporacao de metodologias participativas nos ciclos de politicas publicas.
Experiéncias como os Conselhos Gestores de Unidades de Conservagao (ICMBIo) e os
Féruns de Territérios Etnoambientais apontam caminhos possiveis, embora ainda li-
mitados pela assimetria de poder e pela baixa institucionalizacao do saber tradicional
(Silva, 2024).

A terceira via envolve o fortalecimento da pesquisa colaborativa e da produ-
¢ao de conhecimento intercultural, capaz de articular epistemologias distintas sem
reduzir uma a outra. A chamada “ciéncia cidada indigena”, por exemplo, promove
metodologias que valorizam a observacao empirica tradicional, a linguagem nativa,
os indicadores ecoldgicos locais e os critérios espirituais de diagndstico ambiental
(Nascimento; Medeiros, 2018). O desenvolvimento de projetos pluriespitémicos que
envolvem as relagdes entre os saberes tradicionais e a interculturalidade, tais como a
etnobiologia, cartografia participativa, agroecologia indigena e educacao intercultural,
vem demonstrando o potencial transformador de praticas cientificas construidas em
coautoria com os povos da floresta, sobretudo com a participagao ativa desses atores
no processo de co-criacao.

Entretanto, para que tais caminhos sejam viaveis, € necessario que o proprio
Estado brasileiro adote uma postura de descolonizagao institucional, revendo os fun-
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damentos epistemoldgicos, normativos e operacionais que sustentam a exclusao dos
saberes originarios. Isso inclui o cumprimento integral da Convencao n°169 da OIT, que
assegura aos povos indigenas e tribais o direito a consulta livre, prévia e informada,
com poder de veto, sobre projetos que afetem seus territérios e modos de vida. Inclui
também a efetivacdo dos artigos 231 e 232 da Constituicao Federal de 1988, que reco-
nhecem a organizacao social, os costumes, as linguas, as crencas e as tradicdes dos
povos indigenas, bem como seus direitos originarios sobre as terras que tradicional-
mente ocupam (Brasil, 1988).

Além do reconhecimento normativo, € essencial promover instrumentos de fi-
nanciamento publico e politicas de fomento especificas que valorizem iniciativas ba-
seadas em saberes tradicionais. Os programas de incentivo a bioeconomia, a sociobio-
diversidade e a valorizagao de produtos florestais ndo madeireiros devem ser concebi-
dos a partir da l6gica dos territdrios tradicionais, respeitando seus calendarios, formas
de organizacao e sistemas proprios de certificagao de qualidade e sustentabilidade.
Iniciativas como os Fundos Indigenas, 0 pagamento por servicos ambientais (PSA) e o
REDD+ (Redugao de Emissdes por Desmatamento e Degradacao Florestal) devem ser
repensadas sob uma ética de justica redistributiva e reconhecimento cultural, € nao
como instrumentos de mercado que subordinam a floresta a légica financeira global
(Alvarez, 2016).

Outrossim, o caminho decisivo estd na educacao intercultural e na formacao
de quadros técnicos e gestores publicos com sensibilidade pluriepistémica. De acordo
com Bonin (2022), universidades e instituicdes de pesquisa devem ampliar seus pro-
gramas de licenciaturas indigenas, mestrados interinstitucionais e agdes afirmativas,
de modo a garantir que as politicas publicas ndo sejam apenas construidas para os
povos da floresta, mas também por eles. E de suma importancia que a producéo de
politicas publicas seja vista como um campo de disputas simbdlicas e ontoldgicas, em
que a presenca ativa dos sujeitos tradicionalmente excluidos se torna condicado de le-
gitimidade democratica (Dagnino, 2004).

Diante disso, a construcao de caminhos para a integracao de saberes exige o
enfrentamento das tensdes e dos conflitos inerentes a qualquer processo de didlogo
intercultural. Como adverte Santos (2007), a ecologia dos saberes nao é uma celebra-
¢ao ingénua da diversidade, mas um exercicio ético e politico de tradugao entre dife-
rentes formas de conhecimento, com base na mutualidade, na escuta e na disposicao
para o reconhecimento reciproco. A justica climatica, nesse sentido, ndo se realiza so-
mente por meio da inclusao formal de vozes subalternizadas, mas pela reconstrugao
dos préprios fundamentos sobre os quais se edificam as praticas e os discursos sobre
0 meio ambiente (Milanez; Fonseca, 201). Assim, cabe refletir profundamente sobre
a Amazo6nia como um territério de disputa ontoldgica, no qual os saberes dos povos
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da floresta ndo sdo complementares aos saberes hegeménicos; eles os desafiam, pro-
pdem alternativas e apontam para outras formas de habitar o mundo. Integra-los as
politicas publicas é, portanto, um processo de transformagao radical da prépria ideia
de politica, de sustentabilidade e de futuro.

CONSIDERACOES FINAIS

A analise empreendida ao longo deste capitulo evidenciou que os povos da
floresta desempenham um papel central e insubstituivel na sustentabilidade da Ama-
z0nia e, por extensao, na estabilidade climatica do planeta. Suas cosmovisdes, forjadas
por milénios de interacao simbidtica com os ecossistemas amazonicos, sustentam sis-
temas de conhecimento e praticas de manejo territorial que garantem a conservacao
da biodiversidade e expressam um compromisso ético com a continuidade da vida
em sua multiplicidade de formas. Essa compreensao requer, portanto, uma ruptura
com as abordagens reducionistas e utilitaristas que por séculos pautaram a relacao
ocidental com a natureza.

As cosmovisOes amazonicas apresentam um paradigma alternativo de racio-
nalidade socioecoldgica, estruturado nao sobre a l6gica da dominacao e da explora-
¢do, mas sobre os principios da reciprocidade, do equilibrio e da interdependéncia.
Esse modelo relacional desafia as categorias dicotdmicas da modernidade — como
natureza/cultura, sujeito/objeto, racionalfespiritual — e propde uma reorganizacdo
epistemolégica que reconhece os elementos ndo humanos como sujeitos de direitos e
participes da vida social. Nessa perspectiva, a floresta deixa de ser um “recurso natural”
e passa a ser concebida como um ente com agéncia, memoria e espirito, cujas existén-
cias estao intrinsecamente ligadas as dos povos que nela habitam.

Nesse cenario, 0s conhecimentos ancestrais emergem nao como saberes do
passado, mas como fundamentos para um futuro possivel. As praticas de agricultura
tradicional, fitoterapia, pesca artesanal, regulagao espiritual do uso dos recursos e or-
ganizagao comunitéria constituem formas sofisticadas de sustentabilidade enraizadas
em experiéncias historicas, contextuais e territoriais. Tais saberes demonstram uma
capacidade notavel de adaptacdo e resiliéncia diante das pressdes ambientais e politi-
cas contemporaneas, sendo cruciais para o enfrentamento das mudancas climaticas
em Curso.

A justica climatica, tal como aqui discutida, exige mais do que medidas distri-
butivas ou compensatérias. Ela requer o reconhecimento pleno das epistemologias
subalternizadas como fontes legitimas de conhecimento, planejamento e a¢ao. Ha en-
tdo a necessidade latente de discutir, de forma mais ampla, a criagao de instrumentos
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politicos e juridicos que garantam o protagonismo dos povos da floresta na governan-
¢a socioambiental, bem como a implementagao de formas pluriepistémicas de elabo-
racao de politicas publicas. A transicdao para uma sustentabilidade verdadeiramente
inclusiva dependera, em grande parte, da capacidade institucional e social de valorizar
a diversidade ontoldgica e cognitiva presente nos territorios amazonicos.

Essa valorizacao, no entanto, ndo pode ser apenas retorica, pois deve estar an-
corada em mecanismos efetivos de consulta, deliberacdo e cogestdo, com base em
marcos legais internacionais como a Convencao 169 da OIT e a Declaracdo das Nagdes
Unidas sobre os Direitos dos Povos Indigenas. Nesse aspecto, a realizagcao da COP30
em territério amazonico representa uma oportunidade simbodlica e estratégica para
reposicionar as vozes dos povos tradicionais no centro das decisdes globais sobre o cli-
ma, exigindo uma arquitetura multilateral mais justa, representativa e comprometida
com a equidade climatica e epistémica - e o locus amazonico € um espaco ideal para
a profusao desses debates.

Além disso, € imprescindivel ampliar e consolidar praticas de educacdo inter-
cultural, ciéncia colaborativa e inovagao social fundamentadas em didlogos horizon-
tais entre saberes. A construgao de politicas publicas ambientalmente eficazes e so-
cialmente justas depende da formacdo de quadros técnicos e gestores capazes de
compreender e atuar sobre a complexidade socioecoldgica da Amazdnia, com respei-
to a sua diversidade cultural, linguistica e cosmoldgica. A descolonizacao das politicas
ambientais é, portanto, uma tarefa formativa, politica e epistemoldgica de longo prazo.

Por fim, reitera-se que o futuro da Amazénia — e, por consequéncia, da estabili-
dade climatica global — esta indissociavelmente ligado a preservacao dos seus povos,
linguas, saberes e territorios. O respeito a autonomia, a memaria e aos modos de vida
das populacdes tradicionais nao deve ser visto como obstaculo ao desenvolvimento,
mas como condicao para a construgao de alternativas civilizatorias que enfrentem os
limites do modelo econdmico vigente. A justica climatica, neste sentido, sé se concreti-
zard plenamente quando a floresta e seus povos deixarem de ser objetos de tutela para
se tornarem sujeitos de direito e de transformagao planetaria.
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