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RESUMO

A crise climatica ¢ um fendmeno ambiental e epistemoldgico, resultante da marginalizacao dos
saberes indigenas e da visdo ocidental hegemodnica sobre a natureza. Este artigo realiza uma
revisdo bibliogréfica critica, com base em autores como Quijano (2000), Mignolo (2011),
Santos (2007), bem como nas criticas ao conceito de Antropoceno desenvolvidas por Moore
(2016) e Haraway (2015), para analisar, sob uma perspectiva decolonial, como os
conhecimentos indigenas propdem alternativas sustentaveis. O estudo adota metodologia
qualitativa, com analise de textos académicos e relatos indigenas. Conclui-se que a valorizagao
desses saberes favorece praticas de cuidado ambiental e resisténcia ao extrativismo,
contribuindo para modelos pluriversais de sustentabilidade. Os resultados apontam para a
urgéncia de integrar epistemologias indigenas no enfrentamento da crise climatica.
Palavras-chave: Decolonialidade; Saberes Tradicionais; Crise Climatica; Antropoceno.

ABSTRACT

The climate crisis is both an environmental and epistemological phenomenon, resulting from
the marginalization of Indigenous knowledge systems and the hegemonic Western view of
nature. This article conducts a critical literature review based on authors such as Quijano (2000),
Mignolo (2011), and Santos (2007), as well as on critiques of the Anthropocene concept
developed by Moore (2016) and Haraway (2015), to analyze, from a decolonial perspective,
how Indigenous knowledge proposes sustainable alternatives. The study adopts a qualitative
methodology, analyzing academic texts and Indigenous narratives. It concludes that valuing
these knowledge systems fosters environmental care practices and resistance to extractivism,
contributing to pluriversal models of sustainability. The findings highlight the urgency of
integrating Indigenous epistemologies in addressing the climate crisis.
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RESUME

La crise climatique est un phénoméne a la fois environnemental et épistémologique, résultant
de la marginalisation des savoirs autochtones et de la vision occidentale hégémonique de la
nature. Cet article propose une revue bibliographique critique, s'appuyant sur des auteurs tels
que Quijano (2000), Mignolo (2011) et Santos (2007), ainsi que sur les critiques du concept
d’ Anthropocene développées par Moore (2016) et Haraway (2015), afin d’analyser, dans une
perspective décoloniale, comment les savoirs autochtones proposent des alternatives durables.
L’¢étude adopte une méthodologie qualitative, fondée sur I’analyse de textes académiques et de
récits autochtones. Il en ressort que la valorisation de ces savoirs favorise des pratiques de soin
environnemental et de résistance a 1’extractivisme, contribuant a des modeles pluriversels de
durabilité. Les résultats soulignent I'urgence d’intégrer les épistémologies autochtones dans la
lutte contre la crise climatique.

Mots-clés : Décolonialité ; Savoirs traditionnels ; Crise climatique ; Anthropoceéne.

1 INTRODUCAO

A crise climatica ¢ um dos desafios mais urgentes da contemporaneidade, com impactos
socioambientais que afetam de maneira desigual diferentes povos e territorios. As comunidades
indigenas, historicamente marginalizadas, estdo entre as mais vulnerdveis as mudancas
climaticas, mas também possuem saberes ancestrais que oferecem alternativas sustentaveis para
a gestao ambiental. Como explicar que, mesmo com tantas alternativas sustentaveis nos saberes
indigenas, a crise climatica persista sem solucdes efetivas?

Esses conhecimentos continuam sendo desvalorizados dentro da logica ocidental
hegemonica, que historicamente impds uma visdo extrativista e mercantilizada da natureza
(Quijano, 2000; Mignolo, 2011). Diante desse cendrio, torna-se essencial analisar a crise
climatica ndo apenas como um problema ambiental, mas também como uma crise
epistemologica, que reflete a exclusdo sistematica de epistemologias indigenas no debate global
sobre sustentabilidade.

Este artigo tem como objetivo analisar, sob uma perspectiva decolonial, como os
conhecimentos tradicionais indigenas podem oferecer alternativas sustentaveis para enfrentar a
crise climatica. A hipotese central ¢ que a valorizagdo desses saberes, em oposi¢do a logica
extrativista e colonial, contribui para a constru¢do de novas relagdes socioambientais, mais
justas e sustentaveis.

Para isso, o estudo fundamenta-se na teoria da decolonialidade, com destaque para os
conceitos de colonialidade do poder (Quijano, 2000), desobediéncia epistémica (Mignolo,
2011) e ecologia de saberes (Santos, 2007). Além disso, dialoga com as criticas ao conceito de

Antropoceno (Moore, 2016; Haraway, 2015), que questionam a abordagem eurocéntrica

predominante na analise da crise ambiental.



A metodologia adotada ¢ qualitativa, com base em revisdo bibliografica e andlise critica
de textos académicos, relatérios ambientais e relatos indigenas. A abordagem ¢ interdisciplinar,
articulando estudos decoloniais, epistemologias indigenas e teorias ambientais. Com isso,
espera-se contribuir para o reconhecimento dos conhecimentos indigenas como elementos
fundamentais para a construcao de respostas mais eficazes e justas a emergéncia climatica.

O artigo esté estruturado nas seguintes partes: (1) Introdugdo, (2) Referencial Teorico,
(3) Metodologia, (4) A Emergéncia Climatica e a Invisibilizagao dos Saberes Indigenas, (5)
Decolonialidade e Ecologia de Saberes na Crise Climatica, (6) Antropoceno, Capitaloceno ¢ a
Perspectiva Indigena sobre a Crise Ambiental, (7) Caminhos Possiveis: Incorporando Saberes

Indigenas nas Solucdes para a Crise Climética, (8) Consideragdes Finais e (9) Referéncias.

2 REFERENCIAL TEORICO

A crise climatica ndo ¢ apenas ambiental, mas também epistemologica e politica,
resultado da marginalizagdo dos saberes indigenas e da imposicdo de um modelo ocidental
extrativista. Para compreender essa problematica, este estudo fundamenta-se na teoria da
decolonialidade, especialmente nos conceitos de colonialidade do poder (Quijano, 2000),
desobediéncia epistémica (Mignolo, 2011) e ecologia de saberes (Santos, 2007), além de um
olhar critico sobre a no¢do de Antropoceno (Moore, 2016; Haraway, 2015).

O conceito de colonialidade do poder, formulado por Quijano (2000, 2005), demonstra
como hierarquias coloniais persistem mesmo apos o fim do colonialismo formal, impondo um
monopolio do conhecimento e desqualificando saberes ndo ocidentais. No contexto da crise
climatica, essa colonialidade se manifesta na exclusdo dos povos indigenas das discussoes sobre
sustentabilidade e na imposi¢ao de politicas ambientais que ignoram seus modos tradicionais
de manejo ecoldgico.

Embora tenha ocorrido o reconhecimento das diferengas étnicas e territoriais desses
povos, esse processo ¢ marcado por contradigdes. Como observa Little (2002, p. 13), “de todos
os povos tradicionais, os povos indigenas foram os primeiros a obter o reconhecimento de suas
diferengas étnicas e territoriais, mesmo que tal reconhecimento tenha sido efetivado por meio
de processos que, em muitos casos, prejudicaram seus direitos”.

Para Mignolo (2011, 2018), a desobediéncia epistémica € essencial para romper com a
hegemonia do pensamento eurocéntrico e valorizar outras formas de conhecimento. Essa
perspectiva dialoga com Walsh (2007, 2010), que enfatiza a decolonialidade como uma préatica
tedrica e politica, defendendo a centralidade dos povos indigenas na construgdo de alternativas

sustentaveis.



A ecologia de saberes, proposta por Boaventura de Sousa Santos (2007, 2018), reforca
a necessidade de reconhecer diferentes epistemologias e integrar os saberes indigenas nas
politicas ambientais. Segundo Santos, enfrentar a crise climdtica requer superar a visdo Unica
imposta pela ciéncia ocidental e fomentar uma interagdo entre diferentes formas de
conhecimento.

Por fim, esta investigacdo estabelece um dialogo com as criticas direcionadas ao
conceito de Antropoceno. Jason Moore (2016) propde a nogao de Capitaloceno, ao atribuir a
origem da crise climatica a logica do capitalismo global, enquanto Donna Haraway (2015)
introduz o Chthuluceno, enfatizando a necessidade de formas alternativas de convivéncia entre
espécies humanas e ndo humanas. Ambas as abordagens ressaltam a relevancia de reconhecer
e incorporar os saberes indigenas na formulagdo de respostas aos desafios socioambientais
contemporaneos.

A partir desses marcos tedricos, o estudo adota uma abordagem critica da crise
climatica, evidenciando a permanéncia da colonialidade nas estruturas dominantes e apontando
a integracdao dos conhecimentos indigenas como caminhos legitimos, sustentaveis e eficazes
para o enfrentamento das transformagdes ecologicas em curso.

Com base nesses referenciais teoricos, esta pesquisa adota uma perspectiva critica da
crise climatica, evidenciando a presenca da colonialidade nas estruturas hegemonicas e a
necessidade de integrar os conhecimentos indigenas como caminhos sustentaveis e efetivos

para enfrentar os desafios atuais.

3 METODOLOGIA

Este estudo adota uma abordagem qualitativa, baseada na revisdo bibliografica e na
analise critica de textos académicos, relatérios ambientais e relatos indigenas. A pesquisa ¢
exploratoria e interpretativa, buscando compreender como os saberes indigenas podem
contribuir para enfrentar a crise climatica a partir de uma perspectiva decolonial.

A anélise tedrica baseou-se em uma revisdo bibliografica que contempla produgdes
voltadas a perspectiva decolonial (Quijano, 2000; Mignolo, 2011; Walsh, 2007), a proposta da
ecologia de saberes (Santos, 2007, 2018) e as criticas ao conceito de Antropoceno (Moore,
2016; Haraway, 2015), além de documentos de organizacdes indigenas e ambientais. Essa etapa
contextualiza o tema e identifica lacunas na literatura.

A andlise seguird duas abordagens: andlise de discurso, para examinar como 0s saberes

indigenas sao representados nos debates climaticos, e analise tematica, para identificar padrdes



e categorias centrais nos discursos cientificos e indigenas. A interdisciplinaridade garantird uma
visdo critica sobre a marginaliza¢ao dos saberes tradicionais.

As fontes serdo selecionadas com base em sua relevancia para os estudos decoloniais e
ambientais, priorizando pesquisas académicas e documentos de liderancas indigenas. Essa
escolha busca equilibrar a producao cientifica ocidental com perspectivas indigenas.

Por fim, a principal limitacdo do estudo ¢ a auséncia de trabalho de campo e entrevistas
com liderancas indigenas. No entanto, a revisao e a analise critica permitem levantar reflexdes

sobre a necessidade de incluir saberes indigenas nas solugdes para a crise climatica.

4 A EMERGENCIA CLIMATICA E A INVISIBILIZACAO DOS SABERES
INDIGENAS
4.1 IMPACTOS ASSIMETRICOS DA CRISE CLIMATICA

A crise climatica ¢ uma realidade que afeta o planeta como um todo, porém seus efeitos
ndo incidem de maneira homogénea sobre todos os grupos sociais. Os impactos das mudancas
climaticas se manifestam de forma especialmente severa entre populagdes historicamente
marginalizadas, como os povos indigenas, que vivem em estreita relagdo com os ecossistemas
e sdo diretamente afetados pela degradacdo ambiental.

Como ressaltam Acselrad (2010) e Little (2002), além dos fendmenos diretamente
ligados ao clima, essas comunidades sofrem os efeitos cumulativos do desmatamento, da
contaminagdo dos recursos hidricos e da implementacdo de megaprojetos que ameagam seus
territorios e modos de vida.

A vulnerabilidade dos povos indigenas a crise climatica estd intimamente relacionada a
uma légica de gestdo ambiental excludente, em que politicas globais e nacionais sdo
frequentemente elaboradas sem a participagao efetiva dessas populagdes. De acordo com Walsh
(2010), esse modelo tecnocratico e universalizante ignora os saberes tradicionais e reforca
dindmicas coloniais de poder, nas quais os sujeitos mais afetados permanecem a margem das
decisdes que moldam seu presente e futuro.

Tal exclusdo revela um padrao persistente de injustica ambiental, no qual os povos que
menos contribuem para o aquecimento global sdo os que mais sofrem suas consequéncias.
Nesse contexto, a nocao de justica climatica emerge como uma abordagem ética e politica
voltada a correcdo das desigualdades estruturais que amplificam os efeitos da crise ambiental
sobre os grupos mais vulneraveis.

Essa perspectiva destaca a necessidade de reconhecer as especificidades culturais,

territoriais e epistemologicas dos povos indigenas, assegurando sua participagdo ativa na
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formulagdo e implementagdo de politicas publicas de mitigacdo e adaptacdo climatica (Porto-
Gongalves, 2006).

Além das ameacas diretas, como enchentes, secas e incéndios florestais, os impactos
climaticos também afetam aspectos fundamentais da vida cotidiana indigena, como a seguranca
alimentar, o acesso a dgua potavel e a manutengdo dos saberes tradicionais. As mudangas no
clima tém contribuido para a redugdo da disponibilidade de alimentos, dificultado a produgao
de espécies cultivadas tradicionalmente e elevado os riscos de polui¢do hidrica.

Portanto, a constru¢do de respostas a crise climatica exige uma abordagem
interseccional e participativa, que leve em conta as desigualdades historicas e assegure os
direitos territoriais, sociais e culturais dos povos indigenas. O papel ativo dessas comunidades
deve ser valorizado como condi¢do fundamental para a constru¢do de uma transicao ecoldgica

que promova equidade e inclusao.

4.2 INVISIBILIZACAO E RESISTENCIA EPISTEMOLOGICA

Embora sejam um dos grupos mais impactados pela crise climatica global, os povos
indigenas evidenciam uma notavel capacidade de resisténcia e lideranca na conservagao dos
ecossistemas. Suas praticas ancestrais de manejo territorial e seus sistemas proprios de
conhecimento constituem formas sustentaveis de relacdo com a natureza, baseadas em uma
compreensdo integral do ambiente, que ultrapassa a légica utilitarista predominante nos
modelos de desenvolvimento ocidental.

No entanto, essas formas de saber continuam sendo marginalizadas pelas estruturas
hegemonicas de poder e conhecimento, o que aprofunda as desigualdades socioambientais
historicas. Essa exclusdo epistémica reflete o que Quijano (2000) denominou de colonialidade
do poder, ou seja, a imposi¢ao de uma racionalidade eurocentrada que hierarquiza os saberes,
relegando os conhecimentos indigenas a uma posi¢ao subalterna em relagdo a ciéncia moderna
ocidental.

Essa colonialidade se expressa, por exemplo, na formulagao de politicas ambientais que,
embora revestidas de um discurso técnico e universalista, frequentemente ignoram as
especificidades culturais, territoriais € cosmologicas dos povos originarios. Como observa
Santos (2007), esse processo revela uma negacao sistematica da diversidade epistémica, isto €,
da existéncia de multiplas formas legitimas de produzir conhecimento sobre o mundo.

A conservagdo ambiental, nesse contexto, muitas vezes se materializa por meio da
criacdo de areas protegidas que restringem ou até expulsam comunidades indigenas de seus

territorios ancestrais. Essa estratégia ignora o papel crucial que esses povos desempenham na
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preservacdo da biodiversidade, substituindo praticas de manejo tradicional por modelos de
conservagao baseados em parametros exogenos (Toledo, 2013).

Dados de pesquisas recentes demonstram que os territorios indigenas apresentam
indices de conservacdo ambiental superiores aos observados em areas protegidas legalmente
instituidas pelo Estado (Garnett et al., 2018). Isso demonstra que os sistemas indigenas de
manejo territorial sdo ndo so eficientes, mas também desempenham um papel fundamental na
manutengao do equilibrio dos ecossistemas.

Além da invisibilizacdo institucional e normativa, a marginalizagdo dos saberes
indigenas também se manifesta nas arenas cientificas e nos espacos de formulacao de politicas
publicas. As epistemologias indigenas sdo, em muitos casos, vistas como crencgas ou tradigdes,
e ndo como formas validas de conhecimento. Contudo, essas epistemologias nao apenas
resistem a dominagdo, mas também se reinventam em contextos contemporaneos, oferecendo
alternativas concretas aos paradigmas hegemodnicos da modernidade (Santos, 2018).

O reconhecimento dessa pluralidade exige um dialogo de saberes genuino, em que
diferentes formas de conhecimento sejam colocadas em pé de igualdade, abrindo espago para
processos decisorios mais democraticos e interculturais.

Nesse sentido, o reconhecimento das contribuicdes dos povos indigenas para a
sustentabilidade planetaria deve ser compreendido como parte de uma luta mais ampla por
justica climatica. Trata-se de uma abordagem que reconhece que os impactos das mudancgas
climdticas ndo sdo apenas ambientais, mas também profundamente sociais e politicos.

A justica climatica exige, portanto, ndo apenas a mitigacdo dos danos, mas a
transformagdo das estruturas que produzem e reproduzem desigualdades. Para isso, ¢
imprescindivel a valorizacdo ativa dos saberes indigenas e o reconhecimento de sua

centralidade na constru¢do de alternativas ecologicas justas, inclusivas e plurais.

5 DECOLONIALIDADE E ECOLOGIA DE SABERES NA CRISE CLIMATICA
5.1 O DESAFIO DA MONOCULTURA EPISTEMICA

A crise climatica contemporanea nao deve ser compreendida unicamente como uma
emergéncia ambiental. Ela reflete, de forma mais profunda, os desdobramentos historicos da
colonialidade do saber, que imp6s uma epistemologia hegemonica pautada nos paradigmas da
ciéncia moderna ocidental.

Essa dominagdo epistémica estabeleceu o que Boaventura de Sousa Santos (2007)

denomina como “monocultura do saber”, um sistema que hierarquiza os conhecimentos,



promovendo a invisibilizacdo e a deslegitimagdo das formas de saber produzidas por povos
originarios e comunidades tradicionais.

Essa monocultura epist€émica opera por meio da suposta neutralidade e universalidade
da ciéncia ocidental, que se coloca como a unica forma valida de produzir conhecimento sobre
o mundo. Com isso, saberes enraizados na experiéncia historica, na oralidade, na espiritualidade
e na relacdo simbiotica com a natureza sdo relegados a condi¢cdo de “ndo saber” ou “crenca”,
sendo excluidos dos espagos institucionais de formulagdo de politicas publicas e cientificas.

Como argumentam Mignolo (2011) e Walsh (2010), o pensamento decolonial propde
uma ruptura com esse modelo Unico de racionalidade, abrindo espaco para o reconhecimento
de multiplas formas de conhecimento, entre elas as cosmologias indigenas, que ndo apenas
explicam o mundo, mas também orientam praticas sustentaveis de vida e cuidado com os
territorios.

Mesmo frente ao agravamento das mudangas climdticas, a racionalidade técnico-
cientifica dominante insiste em solugdes que muitas vezes ignoram contextos locais e
reproduzem logicas extrativistas. A resisténcia indigena, no entanto, manifesta-se por meio de
sistemas proprios de gestdo territorial, que combinam saberes ancestrais, observacoes
ambientais refinadas e valores comunitarios.

Um exemplo notavel disso s@o as praticas indigenas de manejo do fogo, especialmente
em ecossistemas como cerrados e florestas tropicais, que ndo apenas previnem grandes
incéndios, como favorecem a biodiversidade e regeneracao do solo (Levis et al., 2018). Esses
conhecimentos, embora eficazes, ainda sdo apropriados de forma instrumental, muitas vezes
sem a devida consulta, participagdo ou reconhecimento das comunidades que os originaram.

Esse processo evidencia o que Santos (2018) classifica como “extrativismo epistémico”,
uma forma de apropria¢do do conhecimento indigena que perpetua desigualdades coloniais ao
retirar o saber de seu contexto cultural, despolitizando-o e esvaziando seu carater coletivo. Em
vez de promover um didlogo intercultural genuino, a incorpora¢do desses saberes ocorre de
maneira utilitarista, reforcando uma logica assimétrica que confere a ciéncia hegemonica o
monopdlio da verdade.

Assim, o enfrentamento da crise climatica exige, para além de agdes técnicas, uma
transformagdo profunda nas formas de produzir, reconhecer e validar o conhecimento. Isso
implica ndo apenas ouvir os povos indigenas, mas criar condi¢des para que suas epistemologias
sejam reconhecidas como legitimas, autdbnomas e indispensaveis a constru¢do de um futuro

sustentavel e verdadeiramente plural.



5.2 ECOLOGIA DE SABERES COMO HORIZONTE DE JUSTICA EPISTEMICA

Em resposta a supremacia epistémica ocidental e a marginalizagdo sistematica dos
saberes tradicionais, Boaventura de Sousa Santos (2007, 2018) desenvolve o conceito de
ecologia de saberes, uma proposta tedrica e politica que visa a superagdo da monocultura do
saber cientifico moderno.

A ecologia de saberes parte do principio de que todos os sistemas de conhecimento sdo
parciais e incompletos, e que, diante de problemas complexos como a crise climatica, €
necessario construir articulagoes entre diferentes racionalidades, saberes ¢ formas de vida.
Trata-se de um chamado ao didlogo intercultural e a horizontalidade epistémica, recusando a
hierarquia que coloca a ciéncia ocidental como unica fonte legitima de verdade.

Nesse sentido, a ecologia de saberes representa um horizonte de justica epistémica, na
medida em que reivindica o reconhecimento e a valorizacao de epistemologias historicamente
silenciadas, como as cosmologias indigenas, os saberes camponeses, afrodescendentes e outros
modos de conhecer enraizados em experiéncias locais.

No contexto da emergéncia climatica, essa proposta assume especial relevancia, uma
vez que os povos indigenas, embora historicamente marginalizados, tém demonstrado notavel
capacidade de adaptacao e conhecimento sobre praticas sustentaveis de uso da terra, manejo da
biodiversidade e conservagao dos ecossistemas.

Contudo, ndo se trata apenas de “incorporar” tais saberes as politicas publicas, mas de
promover uma reestruturacao profunda na forma como o conhecimento ¢ produzido, validado
e aplicado. Isso implica a redistribui¢ao do poder epistémico, reconhecendo os povos indigenas
ndo apenas como fontes de conhecimento, mas como sujeitos epistémicos plenos, com
autoridade para participar na defini¢do das agendas climaticas e ambientais.

Como observa Gilio-Whitaker (2019), movimentos como a Alianca Global dos Povos
Indigenas para o Clima exemplificam essa busca por protagonismo, ao reivindicar o
reconhecimento de suas formas proprias de governanga e de sua centralidade nas decisdes sobre
o futuro do planeta.

Além disso, a ecologia de saberes exige uma critica a logica extrativista que orienta
tanto as praticas econdmicas quanto as formas hegemonicas de apropriagdao do conhecimento.
Muitas vezes, saberes indigenas sdo instrumentalizados por projetos de conservagao ou por
pesquisas académicas sem a devida consulta, reconhecimento ou participagdo das comunidades.
Essa apropriagdo epistémica, conforme alerta Santos (2018), perpetua uma colonialidade do
saber que reproduz desigualdades e apaga os direitos coletivos dos povos origindrios sobre seus

conhecimentos e praticas.



Portanto, a articulagdo entre ecologia de saberes e pensamento decolonial constitui uma
via promissora para a constru¢do de uma governanca climatica plural, democratica e inclusiva.
Nao se trata apenas de reconhecer o valor estratégico dos saberes indigenas, mas de transformar
as bases politicas, epistemoldgicas e éticas da relacdo entre humanidade e natureza.

Nesse processo, torna-se urgente reconfigurar os marcos normativos das politicas
publicas ambientais, abrindo espago para formas de conhecimento que expressem outras
ontologias e outras racionalidades, capazes de sustentar alternativas reais a crise socioambiental

global.

6 ANTROPOCENO, CAPITALOCENO E A PERSPECTIVA INDIGENA SOBRE A
CRISE AMBIENTAL
6.1 LIMITES DO ANTROPOCENO E PROPOSTAS ALTERNATIVAS

O conceito de Antropoceno tem sido amplamente utilizado nas ciéncias ambientais e
sociais para descrever a atual era geoldgica, marcada pelo impacto profundo e irreversivel das
atividades humanas sobre os sistemas planetarios. Essa nog¢do sugere que a humanidade,
enquanto forca geologica, transformou radicalmente a biosfera, modificando padrdes
climaticos, ciclos biogeoquimicos e ecossistemas inteiros.

No entanto, embora potente como ferramenta de alerta, o conceito de Antropoceno
também apresenta limites importantes, sobretudo ao nivelar a responsabilidade histérica por
tais impactos, como se todas as populacdes humanas tivessem contribuido de maneira
igualitaria para a crise ambiental global.

Autores de orientacdo decolonial e critica pés-humanista, como Jason Moore (2016) e
Donna Haraway (2015), destacam que o Antropoceno opera uma abstracao perigosa ao atribuir
a toda a humanidade uma responsabilidade homogénea, apagando as profundas desigualdades
geopoliticas, raciais e econdomicas que moldaram — e continuam a moldar — a relacdo entre
sociedade e natureza.

Essa critica revela que, ao invisibilizar os processos histdricos de colonizagdo,
escravidao e exploragdo dos territérios do Sul Global, o discurso do Antropoceno perpetua uma
narrativa universalista que ignora as raizes estruturais da crise ambiental contemporanea.

Em resposta a essas limitagdes, emergem formulagdes alternativas que buscam
reposicionar as causas € os sujeitos implicados na devastagcdo ecologica. O conceito de
Capitaloceno, proposto por Jason Moore (2016), representa uma dessas alternativas criticas.

Em vez de culpar “a humanidade™, o Capitaloceno atribui a logica do capital — com sua
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racionalidade extrativista, sua compulsdo por crescimento infinito e sua apropriagao sistematica
da natureza como recurso — a centralidade na destruicao ambiental.

Nessa perspectiva, a crise ecoldgica € vista como resultado direto do metabolismo
socioecondmico capitalista, que ndo apenas degrada ecossistemas, mas também subjuga povos
indigenas, camponeses e trabalhadores por meio de formas historicas de violéncia, como a
pilhagem colonial, a escravizag¢do e o racismo ambiental.

Além do Capitaloceno, outra proposta critica relevante ¢ o conceito de Capitaloceno,
cunhado por Donna Haraway (2015), que oferece uma ruptura mais radical com as categorias
modernas de sujeito, natureza e histéria. O Chthuluceno propde uma ética multiespécie baseada
na interdependéncia e na simbiose entre humanos e nao humanos.

Para Haraway, em vez de insistirmos em narrativas centradas no humano — mesmo que
sob o signo da culpa, como no Antropoceno —, devemos imaginar futuros ancorados em praticas
colaborativas de cuidado, regeneragdo ecoldgica e coevolugdo com outras formas de vida. Essa
perspectiva ecofeminista e pos-antropocéntrica recusa a separagdo cartesiana entre natureza e
cultura, apontando para modos de existéncia mais humildes, relacionais e sustentaveis.

Adicionalmente, outras abordagens vém sendo mobilizadas para questionar a
neutralidade epistémica do Antropoceno. O conceito de Plantationoceno, por exemplo, destaca
a centralidade das plantagdes coloniais na génese da modernidade capitalista e na transformacao
de ecossistemas inteiros em zonas de monocultura e trabalho forcado.

J4 o Necroceno utilizado por autores como Achille Mbembe (2018), enfatiza o papel da
necropolitica na producao de espacos de morte e sacrificio ambiental, onde populacdes inteiras
sdo expostas a riscos ecoldgicos extremos. Essas propostas teoricas ndo apenas ampliam a
critica a0 Antropoceno, mas também oferecem caminhos epistemologicos e politicos para a
superagao de suas limitagoes.

Ao deslocar o foco das generalizagdes antropocéntricas para os processos historicos de
dominacdo capitalista e colonial, elas convidam a constru¢do de novas narrativas sobre a crise
ambiental — narrativas que reconhecam a responsabilidade diferenciada dos atores envolvidos
e valorizem as alternativas ja praticadas por comunidades indigenas, quilombolas, ribeirinhas e
outras populagdes tradicionais. Assim, ao repensar os marcos conceituais da crise climatica,
esses autores € autoras abrem espaco para uma ecologia politica mais plural, justa e situada

historicamente.
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6.2 COSMOLOGIAS INDIGENAS E PARADIGMAS RELACIONAIS

As propostas criticas ao Antropoceno, como o Capitaloceno e o Chthuluceno, dialogam
profundamente com as cosmologias indigenas, que historicamente operam com paradigmas
relacionais e holisticos de mundo. Para muitos povos origindrios, a natureza nao € um recurso
passivel de exploragdao, mas um sujeito dotado de agéncia, ancestralidade e espirito.

Como enfatiza Krenak (2019), a 16gica ocidental capitalista promove a fragmentagado da
vida e desconecta os humanos de sua relacdo simbidtica com a terra, ao passo que as
cosmologias indigenas reconhecem a interdependéncia e a continuidade entre todos os seres.
Essa visdo de mundo se expressa em praticas cotidianas e sistemas de conhecimento enraizados
na experiéncia vivida com os territorios.

Para os povos indigenas, rios, florestas, montanhas e animais sao entidades com as quais
se mantém vinculos afetivos, espirituais e ontoldgicos. Viveiros de Castro (2018) argumenta
que essas formas de vida se baseiam em um multinaturalismo, no qual os humanos ndo ocupam
uma posi¢ao de superioridade, mas compartilham com outras formas de existéncia uma mesma
condig¢do de sujeito

Essa perspectiva rompe com o dualismo moderno entre natureza e cultura e propde, em
seu lugar, uma ética relacional baseada na reciprocidade, no respeito e no equilibrio ecologico.
Nesse contexto, as cosmologias indigenas ndo apenas denunciam os efeitos nefastos do modelo
de desenvolvimento baseado na expropriacdo e na destruicdo ambiental, como também
oferecem alternativas epistemologicas e ontoldgicas viaveis frente a crise climatica.

Tais epistemologias propdem formas de regeneracdo ambiental que ndo dissociam o
bem-estar coletivo da saude dos ecossistemas. Elas ndo sdo apenas visdes de mundo, mas
tecnologias sociais e ambientais que sustentam formas durdveis de convivéncia com a
biodiversidade.

Além disso, ao incorporar esses paradigmas relacionais, o debate sobre justiga climatica
se desloca de uma abordagem puramente técnica ou mitigatéria para uma reflexdo ética e
politica mais profunda. O reconhecimento das cosmologias indigenas deve ir além de gestos
simbolicos e envolver a inclusao efetiva dessas racionalidades nos processos decisorios sobre a
governanga dos bens comuns.

Como afirmam Escobar (2014) e Santos (2018), isso requer uma transformacao das
estruturas de poder epistémico, que historicamente tém deslegitimado e silenciado os saberes
dos povos originarios. Portanto, reconhecer e valorizar as cosmologias indigenas significa
ampliar os horizontes da acao climatica, articulando ciéncia, ancestralidade e espiritualidade

em um projeto de mundo centrado na vida.
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Esse reconhecimento precisa ser acompanhado de garantias territoriais, de escuta ativa
e de processos de co-gestdo que respeitem a autonomia ¢ a autodeterminagdo dos povos
indigenas. Somente assim sera possivel imaginar futuros verdadeiramente sustentaveis e
pluriversais, em que multiplas formas de viver e conhecer possam coexistir em equilibrio com

o0 planeta.

7 CAMINHOS POSSIVEIS: INCORPORANDO SABERES INDIGENAS NAS
SOLUCOES PARA A CRISE CLIMATICA

Diante da intensificacdo da crise climdtica, a incorporacdo dos saberes indigenas nas
estratégias de mitigacao e adaptacdo tem se mostrado essencial para a construgdo de alternativas
sustentaveis. No entanto, essa integracdo precisa ocorrer de maneira equitativa e respeitosa,
superando a visao colonialista que historicamente desconsiderou ou apropriou-se desses
conhecimentos sem reconhecer os direitos e o protagonismo das comunidades indigenas
(Santos, 2018).

O enfrentamento da emergéncia climatica exige nao apenas a adogdo de praticas
sustentaveis ja desenvolvidas por esses povos, mas também a transformacao das estruturas
politicas e epistemologicas que determinam as decisdes sobre o meio ambiente.

Uma das principais contribui¢des indigenas para a sustentabilidade planetaria reside na
sua relacdo holistica com o territdrio, que rejeita a logica extrativista e enfatiza a
interdependéncia entre humanos e ndo humanos. Praticas tradicionais de manejo da
biodiversidade, como os sistemas agroflorestais indigenas, demonstram uma alta capacidade de
regeneracdo ambiental e produgdo sustentavel de alimentos (Toledo, 2013).

Além disso, estudos indicam que terras indigenas demarcadas apresentam taxas menores
de desmatamento em comparagdo a outras areas protegidas, evidenciando que a garantia dos
direitos territoriais indigenas contribui diretamente para a conservacao ambiental (Garnett et
al., 2018).

Apesar disso, os povos indigenas ainda enfrentam multiplos desafios para que suas
vozes sejam efetivamente consideradas nas politicas climaticas. Em foruns internacionais,
como a Conferéncia das Nacgdes Unidas sobre Mudangas Climaticas (COP), a participagao
indigena tem sido limitada e frequentemente reduzida a uma perspectiva consultiva, sem
impacto decisorio real (Gilio-Whitaker, 2019).

Para reverter esse cendrio, ¢ fundamental promover a inclusdo desses povos em
processos de governanca ambiental, garantindo que suas propostas sejam incorporadas em

planos de acdo climatica de maneira vinculante. Outro aspecto crucial para a valorizagdo dos
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saberes indigenas na resposta a crise climdtica ¢ o fortalecimento de iniciativas autdnomas
lideradas por comunidades indigenas.

Projetos de monitoramento ambiental comunitario, praticas de resisténcia territorial e
redes de conhecimento compartilhado tém demonstrado a capacidade dessas populagdes de
desenvolver estratégias eficazes contra as mudangas climdaticas, ao mesmo tempo em que
protegem sua cultura e modo de vida (Krenak, 2019).

O apoio a essas iniciativas, tanto por meio de politicas publicas quanto pelo
reconhecimento de seus direitos territoriais e culturais, representa um passo essencial para a
constru¢ao de um modelo de governanca ambiental mais justo e eficaz.

Assim, incorporar os saberes indigenas na busca por solugdes para a crise climatica ndo
significa apenas adotar praticas sustentaveis, mas também repensar os fundamentos das
politicas ambientais, reconhecendo a centralidade desses povos no enfrentamento da

emergéncia climatica.

8 CONSIDERACOES FINAIS

A crise climatica, mais do que um fendmeno exclusivamente ambiental, revela-se como
expressao de uma crise civilizatoria e epist€émica, que tem suas raizes na colonialidade do saber
e na marginaliza¢do historica dos conhecimentos indigenas. Ao longo deste artigo, argumentou-
se que enfrentar essa emergéncia requer, necessariamente, uma ruptura com a monocultura
epistémica imposta pela racionalidade moderna ocidental, abrindo-se a um didlogo genuino
com outras formas de conhecer, existir ¢ habitar o mundo.

A hipotese de que os saberes indigenas constituem alternativas viaveis e plurais a logica
extrativista e ao paradigma do Antropoceno foi confirmada por meio de uma analise critica das
epistemologias indigenas, das praticas de manejo territorial e das cosmologias que orientam
uma relacdo ética e relacional com os ecossistemas.

Evidenciou-se que esses saberes ndo apenas resistem a invisibilizagdo, como também
oferecem solucgdes concretas para a sustentabilidade planetaria, baseadas na interdependéncia
entre seres humanos e nao humanos. O conceito de ecologia de saberes, articulado ao
pensamento decolonial, mostrou-se como um horizonte promissor para a construcdo de uma
justica epistémica e climatica.

Esse horizonte exige ndo apenas a inclusdo instrumental dos saberes indigenas em
politicas publicas, mas uma transformagdo profunda nos modos de producdo, validagdo e
aplicagdo do conhecimento, reconhecendo os povos indigenas como sujeitos epistémicos

autdbnomos e protagonistas na defini¢dao de estratégias para a superagao da crise ambiental.
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Por fim, a incorporagdo dos saberes indigenas as respostas globais a emergéncia
climatica ndo pode se dar de forma assimilacionista ou subordinada. Ao contrario, requer o
reconhecimento de suas racionalidades proprias, de seus direitos territoriais e de sua capacidade
de agéncia politica e ecologica.

Somente por meio dessa valorizagdo efetiva serd possivel construir um futuro
verdadeiramente sustentavel, plural e justo — um pluriverso onde multiplas formas de vida e

de saber possam coexistir em equilibrio com a Terra.
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