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RESUMO: Muitas lutas socioambientais ao redor do mundo abracam esforcos em prol da protecao
contra o desaparecimento de outros “mundos”. Ao lado da diversidade biologica, encontram-se
ameacadas as linguas, as tradicfes, os conhecimentos humanos, assim como as relagBes intimas
entre povos e suas terras, por varias formas de colonizacdo, expanséo do capital, ou simplesmente a
globalizag&o de estilos de viver. Estudiosos das relagdes internacionais comegaram a despertar para
o entendimento de que o mundo é composto por muitos mundos, e que essa diversidade se encontra
ameacada por fortes pressfes. Este esfor¢co tem sido essencial para a compreenséo da luta em prol
da manutengéo desses muitos mundos em um Unico Planeta Terra. No entanto, esses estudos ainda
nao penetraram por completo os estudos de Politica Ambiental Global (PAG). Este artigo expande essa
sensibilidade e esfor¢co académico a PAG, ao dialogar com formas indigenas de conhecer. Defende-se
que as lutas indigenas séo lutas pela sobrevivéncia de muitos mundos em um Unico planeta e que ha
0 que se aprender disso. Nao se busca generalizar o conhecimento indigena, mas sim lancar uma
chamada ao engajamento. Por meio da Escuta e da Fala Criativas, uma metodologia da abordagem
dos muitos mundos, este artigo p6e em foco o mundo-floresta dos Yanomami e apresenta algumas
perspectivas para ilustrar como ontologias relacionais e historias de divindades dialégicas e néo
hierarquicas, constroem formas de conhecer e de ser a partir das quais podemos aprender a nos
relacionar com o Planeta Terra em pé de igualdade.

1 N.T. Originalmente publicado em inglés com titulo “Worlding the Study of Global Environmental
Politics in the Anthropocene: Indigenous Voices from the Amazon”, na revista Global Environmental
Politics v. 18, n. 4, 2018, p. 25-42. A Revista Monc¢des agradece a MIT Press pela permissao
concedida para publicar esta traducao.
2 Reconheco e expresso meus sinceros agradecimentos a Michele Betsill, Jonathan Gamu, Peter
Jacques, Kate O’Neill, Dimitris Stevis, Paul Wapner e, finalmente, aos quatro revisores andnimos e
aos editores do GEP por sugestdes, comentdrios, edi¢cdes e orientacdo. Agradeco também ao
Instituto de Relac¢des Internacionais da Universidade de Brasilia, a Universidade Estadual do
Colorado e as agéncias brasileiras CNPq e CAPES pelo apoio. Por fim, gostaria de agradecer a
Carolina Pinheiro e a saudosa Lily Ling, que juntas desenvolveram o conceito de Creative Listening
and Speaking.
8 Contato: r.moreira.demello@gmail.com
4 Contato: joaourt@gmail.com
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O romance de Ursula K. Le Guin, Floresta € o nome do mundo, conta a historia
de nativos que viviam em Athshe, um planeta formado por densas florestas e longe
da Terra, testemunhando a destruicdo de suas terras e de seu modo de vida. O
romance descreve como os Terrans, futuros humanos, viajaram a Athshe para cortar
as arvores do planeta (e envia-las de volta ao Planeta Terra) e preparar o terreno para
os futuros colonizadores Terrans. Dois athsheanos conversam sobre a sanidade dos
Terrans:

“Um povo néo pode ser louco.”

“‘Mas eles sbé sonham dormindo, vocé disse; quando querem sonhar
acordados, tomam venenos para que os sonhos saiam fora de controle, vocé
disse! As pessoas podem ser mais dementes? Eles ndo distinguem o tempo-
dos-sonhos do tempo-do-mundo, e nisso ndo se diferenciam de um neném.
Talvez, ao matarem uma arvore, pensem que ela voltara a vida!” (LE GUIN,
1976, capitulo II)

Assim como os fantasiosos athsheanos de Le Guin, muitos povos indigenas ao redor
do mundo® se consideram povos da floresta e lutam para manter a posse de suas
terras, florestas, 4gua, montanhas, conhecimento e modos de ser. De fato, muitos
povos indigenas no Brasil se definem como povos da floresta® e estdo constantemente
resistindo a apropriacéo, exploracédo e expulsdo. Para os Yanomami, por exemplo, a
palavra para natureza é floresta, e a floresta é o seu mundo (DANOWSKI; VIVEIROS
DE CASTRO, 2017). Seu sistema de conhecimento trata de sonhos, espiritos, animais
e outros seres associados a terra, e eles se enxergam como um entre muitos dos
povos e entidades da floresta. Do ponto de vista teérico, pode-se dizer que sua Vvisao
de mundo desvia do antropocentrismo e reconhece o significado politico da

diversidade da floresta.

5 Le Guin contou que o Dr. Charles Tart, que escreveu Altered States of Consciousness, perguntou a
ela se a historia de Athsheans era baseada no povo Senoi da Malésia. Ela pensou que estava
inventando seus proprios “alienigenas imaginarios”, mas para o Dr. Tart, ela estava descrevendo os
Senoi (LE GUIN, 1976). Pode haver muitos povos cuja palavra para mundo é floresta.
6 Para Krenak (2015), os primeiros povos da floresta sdo os povos indigenas. Depois, outros grupos
comecaram a se identificar da mesma forma. Atualmente a Alianca dos Povos da Floresta, instituida
em 1989, redine povos indigenas e seringueiros, que lutam por suas terras e territérios e pela
protecdo da floresta amazonica. Veja www.ipam.org.br/noticias/Povos-das-Florestas-historia-de-uma-
alianca / 219, Gltimo acesso em 9 de abril de 2014.
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Para os Yanomami’, urihi a é a terra florestal e urihinari € a sua imagem, o

espirito da floresta, visivel apenas para os xamas. Os xamas nos contam que, para
os Yanomami, a floresta é um ser senciente, que faz parte de uma dinamica
cosmologica complexa que engloba as inter-relacdes do homem com os demais
seres; sente dor, reclama e suas arvores altas gemem e choram de dor quando
queimadas (KOPENAWA; ALBERT, 2013, p. 311, 382, 388)2. No inicio, quando a
floresta era jovem, alguns de seus ancestrais se metamorfosearam em animais e
outros seres: “Humanos-queixada viraram queixadas; humanos-veado viraram
veados; humanos-cutia viraram cutias”®, e assim por diante (KOPENAWA; ALBERT,
2013, p. 60-61). Para os Yanomami, “sd0 esses ancestrais tornados outros que
cacamos e comemos hoje em dia” (KOPENAWA; ALBERT, 2013, p. 61). Estas sao
apenas suas peles; pois suas imagens, (espiritos), xapiri, sdo seus verdadeiros
coraclOes e verdadeiras partes internas, que sao imortais (KOPENAWA; ALBERT,
2013).

Segundo Kopenawa, o0s “brancos” ndo compreendem o porqué de os
Yanomami quererem preservar sua floresta (KOPENAWA; ALBERT, 2013). Para eles,
o significado da floresta esta para além do sequestro de carbono ou do estoque de
madeira, e o valor intrinseco da biodiversidade ndo se reduz aos seus usos
medicinais, alimenticios, cientificos ou recreacionais. A floresta ndo é enxergada
como um “ambiente” que os circunda, mas sim seu lar, de fato seu mundo. A
diversidade bioldgica, cognitiva e fisica da floresta, ao lado das relagdes entre as
arvores, o solo, a agua, 0s animais, 0s seres humanos, e 0s espiritos, constituem o
préprio tecido do seu viver. O problema se encontra em muitos ndo indigenas nao
enxergarem isso. Sem conseguirem fundir horizontes ecossociais, 0s Yanomami
resistem a ameacas as suas terras postas pelo garimpo, o desenvolvimento de

infraestrutura, o agronegdcio, e tentativas de apropriacdo e posterior alteracdo de

7 Os Yanomami vivem na Amazdnia setentrional, em uma &rea entre as fronteiras do Brasil e da
Venezuela. No conjunto, suas terras cobrem 17,9 milh8es de hectares, tornando-se uma das maiores
Terras Indigenas com cobertura de floresta do planeta.

8 N. T. Nas passagens de A Queda do Céu, cita-se a edigdo brasileira, com a traducao de Beatriz
Perrone-Moisés. Ver Davi Kopenawa e Bruce Albert, A queda do céu. Palavras de um xama
Yanomami, Sdo Paulo: Companhia das Letras, 2015, 729 p.

9N. T. Na edicéo brasileira, p. 117.

437
MoncdOes: Revista de Relagdes Internacionais da UFGD, Dourados, v.9, n.18, jul./dez.
Disponivel em: http://ojs.ufgd.edu.br/index.php/moncoes
DOI 10.30612/rmufgd.v10i18.13640




CRISTINA Y. A. INOUE D)

seus conhecimentos e seus significados. Precisam defender seu mundo num contexto
de uma tendéncia generalizada de homogeneizacdo de mundos.

Ha muitas lutas socioambientais mundo afora como a dos Yanomami que
englobam esforgos de protecao contra o desaparecimento de outros mundos. Ao lado
da diversidade biolégica, também se encontram sob ataque linguas humanas,
tradicdes, conhecimentos, e intimas relacdes entre povos e suas terras, ameacados
por diferentes formas de colonizagdo, expansdo de capital, ou simplesmente a
globalizag&o de estilos de viver. Académicos das relagdes internacionais comecaram,
hé pouco tempo, a apreender que o mundo é composto por muitos mundos e que™®
fortes pressbes se sobrepdem a essa diversidade para reduzi-la. Faz parte disso
reconhecer o processo de erradicagcdo pelo qual o conhecimento e o poder
privilegiados atropelam os mundos dos vulneraveis ou mesmo dos que detém menos
poder. Esse esforco tem se mostrado essencial para a compreensdo da luta pela
continuidade desses muitos mundos em um Unico Planeta Terra. No entanto, tais
pesquisas ainda estao por integrar plenamente os estudos de Politica Ambiental
Global (PAG). Este artigo vai no sentido de estender tal sensibilidade e esforgo
intelectual a PAG.

A abordagem dos muitos mundos?!! engloba os processos que buscam tornar
o mundo mais inteligivel e determinar um “nés” por oposi¢do aos “outros” e em que
medida tais processos de construcdo de sentido constituem os mundos em que
vivemos (INOUE; TICKNER, 2016). Nesse sentido, teorias e conceitos sédo partes
constitutivas de nossos mundos. E importante expor nossas concepcbes “politico-
mundiais” porque situam o0 que importa e 0 que nao importa, o que faz parte do nosso
mundo e do nosso tempo e quem estéd excluido (TICKNER; BLANEY, 2012, p. 9).
Abordar os muitos mundos € um processo duplo que envolve autorreflexao e dialogo.

Primeiro, nos encoraja a questionar nossos proprios conceitos e suposi¢cdes para

10 Exemplos incluem Acharya e Buzan (2010); a série de livros Worlding Beyond the West; as
pesquisas do Teaching, Research, and International Politics; e o tema da convenc¢éo anual da
International Studies Association de 2015 “RI Global e Mundos Regionais: Uma Nova Agenda para
Estudos Internacionais”.
1 N.T. O conceito de worlding tem sido traduzido de diversas formas, para o portugués e o espanhol.
Em espanhol, encontramos as tradu¢g6es mundificar e componer los mundos. Em portugués, ja se
empregou mundianizar, mundanizar e mundar, assim como constru¢des que evitam conceitualizar,
como visbes de mundo e abordagem de multiplos mundos. Optamos aqui por traduzir worlding como
a abordagem dos muitos mundos.
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entender como nossas nog¢fes estao situadas no tempo e no espaco. Em segundo
lugar, envolve ampliar nossa visdo no tempo e no espacgo para descobrir o que esta
ocultado por esses conceitos e suposi¢des, reconhecendo que o N0sso é apenas um
entre muitos mundos. Precisamos ir para as “margens criticas” e abrirmo-nos aos
‘outros possiveis mundos ou formas de viver que sdo representados como
implausiveis, ideoldgicos ou espurios e que, muitas vezes, sdo lancados aos dominios
da ficgédo, da fantasia ou do absurdo” (TICKNER; BLANEY, 2012, p. 9).

Ha um consenso geral de que estudar PAG significa compreender ou explicar
conflitos de interesse entre diferentes atores (CONCA; DABELKO, 2015, p. 3;
DAUVERGNE, 2005; CHASEK et al., 2017). Conca e Dabelko (2015, p. 2) observam
gue existem diferentes visdes sobre a floresta, e a maneira em que essas diferengas
se desenrolam define a “matéria da politica”. No entanto, as florestas e outros
ecossistemas (rios, montanhas, savanas, geleiras) parecem meramente ser vistos por
nos, estudiosos da PAG, como estogues de carbono, recursos naturais,
biodiversidade e localidades de subsisténcia, mas ndo como mundos em si. Mesmo a
suposicdo de que existem diferentes visbes de mundo ainda ndo tem sido
contemplada com profundidade. Para além de reconhecer a existéncia de muitos
mundos, poderiamos aprender ao engajarmos com eles, caminhando em direcéo a
uma “ecologia de saberes” (SANTOS, 2016). O didlogo com as formas indigenas de
conhecer pode nos ajudar a desenvolver entendimentos mais hibridos sobre o
conhecimento cientifico e a relacdo natureza-sociedade (WAPNER, 2014; RUDY;
WHITE, 2014).

A PAG, como campo, poderia ganhar com esse didlogo.'? HA poucos que
investigam os povos indigenas (e outros grupos marginalizados) como constituintes
de mundos, e menos ainda o que isso poderia significar para o estudo da PAG. Nesse
sentido, este artigo tem como objetivo abordar a PAG pela perspectiva dos muitos
mundos, dialogando com formas indigenas de conhecer e reconhecé-las em paridade

epistemoldgica e ontolégica com o conhecimento académico.'® Defendo que as lutas

12 Entre 2001 e 2016, apenas 4 dos 427 artigos publicados na revista Global Environmental Politics
discutiram questdes indigenas (ver MARTELLO, 2001; SCHLOSBERG; CARRUTHERS, 2010;
KAUFFMAN; MARTIN, 2014; SUISEEYA, 2014).
13 Ling (2014) argumenta que a paridade epistemolégica e ontolégica ocorre quando todos tém
agéncia discursiva.
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indigenas sao lutas pela sobrevivéncia de muitos mundos em um planeta e que
podemos aprender com esta luta. Minha intencdo ndo é tracar uma generalizacao
sobre o conhecimento indigena, mas sim fazer um apelo ao engajamento,
apresentando algumas perspectivas para ilustrar como seus mundos relacionais,
historias de divindades nao hierarquicas e dialogicas, constroem mundos a partir dos
quais podemos aprender a nos relacionar com o Planeta Terra em pé de igualdade. A
titulo de exemplo, o antropomorfismo indigenal* nos ensina sobre o ndo
excepcionalismo dos seres humanos e que a “natureza” € uma sociedade de
sociedades. Para evitar os riscos de tratar o conhecimento indigena como um objeto
a ser isolado e armazenado em bancos de dados, ou como um recurso a ser extraido,
devemos reconhecer o0s povos indigenas como atores e conhecedores que possuem
voz e agéncia. Nesse sentido, apresento as no¢ées de Escuta e Fala Criativas® (EFC)
e de “terceiro espago” (LING; PINHEIRO, no prelo)®, onde todos dispdem de agéncia
discursiva. Para Ling e Pinheiro, o terceiro espaco, ou o “oasis global que atravessa
varios mundos”, pode ser um local real ou imaginario onde as assimetrias sdo postas
de lado para que a mutualidade possa se desenvolver e outras formas de pensar e
fazer, de ser e se relacionar, possam emergir.’

O foco deste artigo esta no mundo-floresta dos Yanomami e na luta pela manutencéo
de sua posse. Exemplos de sistemas de conhecimento indigenas séo apresentados
como evidéncias de formas de saber mais sintonizadas com os desafios trazidos pela
crise socioambiental planetaria. Considerar a existéncia de mundos indigenas é
importante para a PAG nao porque as formas indigenas de conhecer sejam recursos
Uteis, ou por sua proximidade com a natureza (ecoindigenismo); mas sim porque suas
formas de conhecer e ser no planeta podem contribuir para compreensdes acerca da
politica planetéria no Antropoceno que enfatizam o n&o excepcionalismo dos seres
humanos e todas as relagbes politicas que decorrem de tais compreensdes
(NICHOLSON; JINNAH, 2016). Foram utilizadas fontes primarias e secundarias, tais

14 Discutirei a ideia de antropomorfismo posteriormente, mas adianto que se refere a maneira como
0s povos indigenas veem uma origem humana comum para tudo. Os humanos se transformaram em
animais, plantas, estrelas, a lua, o sol e assim por diante.

15 N.T. No original, Creative Listening and Speaking.

16 N.T. O texto de Ling e Pinheiro foi publicado em 2020.

17 Ling e Pinheiro utilizam o termo cunhado por Edward Soja, que propde uma terceira forma de
pensar os espagos, englobando as dimensdes material e social, para além do pensamento dual que
predominou na geografia. O terceiro espaco refere-se agora a empreendimentos hibridos urbanos.
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como documentos de organizacdes que trabalham com povos indigenas, bem como
escritos académicos e nao académicos de lideres indigenas, académicos
(principalmente antropdlogos) e xamas.

Este artigo esta dividido em trés partes. Na primeira, apresento a noc¢ao de
muitos mundos, a partir dos quais académicos podem se envolver na co-producéo de
conhecimento por meio da EFC. Logo, desenvolvo um esfor¢co para imaginar a PAG
como um “terceiro espago”’, no qual a relacionalidade, a ressonéncia e a
interexisténcia atuam para nos ajudar a ouvir as vozes indigenas e perceber como os
sonhos, a queda do céu, o antropomorfismo e o mundo-floresta ressoam junto ao
destino da floresta amazénica e a nocdo do Antropoceno. Nas consideracdes finais,
enfatizo que as lutas indigenas para manter o mundo-floresta séo tanto lutas materiais
pela terra, a floresta, a agua e os animais quanto lutas ideacionais sobre formas de
conhecer e ser, e que ambas sao intrinsecamente uma s6. Reconhecer a existéncia
desses mundos nao é suficiente, e os estudiosos da PAG podem criar esses terceiros
espacos para se envolver com esses mundos, 0 que resultaria em aprendizagem

mutua.

Mualtiplos mundos e formas de conhecer: aprender pela EFC

Dado que os impactos da humanidade no Planeta Terra sédo tdo grandes que
lugar algum permanece intocado, estudiosos apontam para o fim da natureza como
um conceito Util e para a necessidade de reconceitualizar a dicotomia natureza-
sociedade (LEIS, 1999; WAPNER, 2010, 2014; RUDY; WHITE, 2014, p. 129).
Referem-se ao hibridismo, ou ao entendimento de que “coisas, sociedades, naturezas
e tecnologias estdo misturadas e mescladas” (RUDY; WHITE, 2014, p. 129). O
Antropoceno desafia a nogcdo de politica ambiental que evoluiu em torno dessa
dicotomia. E necessario um meio-termo baseado nas relagdes com o “mais do que
humano” (WAPNER, 2014, p. 43, 46). Outras formas de conhecer podem nos trazer
novas possibilidades para entender a politica planetaria.

Essas formas outras de conhecer séo rejeitadas por muitos, que as
categorizam como mitos, historias, supersticbes, senso comum ou, simplesmente, as
relegam ao reino da “irracionalidade”; ao fazer isso, os monopdlios de reivindicacdes
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de verdade sdo mantidos (CESARINO et al., 2013). Neste sentido, Ramos (2013, p.
25-26) nos lembra que “a ascenséao do racionalismo [...] ‘¢ um exemplo fascinante da
tentativa de transcender, desvalorizar e descartar formas complexas de pensamento

LRl

e experiéncia’”. No entanto, ao avancar a parcimonia, a objetividade e a neutralidade,
também ignoramos a importancia ontolégica de “espiritos, batalhas, ideias, deuses,
arco-iris, dores, minérios, planetas, animais, festividades, justica, destino, doenca,
divércios, o céu, a morte, o medo”.*®

Santos (2016) propde as “epistemologias do Sul” (ES) como meio de se engajar
nas formas de conhecer de quem sofre injusticas, dominacdo e opressdo. Para o
autor, a transformacéo epistemoldgica pode “reinventar a emancipacao social em
escala global” (p. 18). Falar de multiplos saberes, ou epistemes, significa atentar para
as multiplas ontologias, ou que existem multiplas realidades, o pluriverso, em
contraste com a suposi¢cao de um dnico universo com multiplas culturas, perspectivas
ou representacdes subjetivas (ESCOBAR, 2016, p. 13).

As lutas socioambientais que compreendem os povos indigenas séo lutas para
manter formas de saber (SANTOS, 2016; MARTINEZ-ALIER, 2002) e, de forma mais
ampla, para garantir a sobrevivéncia de muitos mundos. Nessas lutas, a diversidade
de alternativas de vida € ignorada porque nossas teorias e conceitos nao as
identificam como “contribui¢cdes véalidas para uma sociedade melhor” (SANTOS, 2016,
p. 20). Esta questdo é epistemoldgica porque nao consideramos essas formas de
conhecimento como conhecimento, mas sim as classificamos como supersticoes,
opinides, subjetividades ou senso comum.

O referencial das ES se propde a unir diferentes sistemas de conhecimento:
cientifico, popular, artistico e performativo, entre outros (SANTOS, 2016). Ha
tendéncias na teoria critica contemporanea que apontam para a necessidade de
aprender tanto com a experiéncia e lutas de grupos subalternos quanto com a
academia formal (ESCOBAR, 2016, p. 13). Além disso, as ES fazem um esforgo de
traducdo que atravessa culturas e buscam paridade entre preocupacdes e suposicoes

para identificar semelhancas e diferencas e, quando apropriado, desenvolver novas

18 Para Ramos, devemos também desmistificar a crenga ocidental (europeia) de que as conquistas
comerciais, politicas, filosoficas e cientificas séo fruto de um esforgo Gnico dos europeus: “Como
periferia da Asia, em particular antes da era cristd, a Europa beneficiou-se de inimeras descobertas
do, por ela chamado, Oriente.” (RAMOS, 2013, p. 21-22).
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formas hibridas de compreenséo e comunicacao cultural (SANTOS, 2016), bem como
Mignolo (2002) observou no caso dos zapatistas.*®

Santos defende uma compreensao mais ampla do mundo e uma visao de que
sua transformacéo pode estar ocorrendo de maneiras nao previstas por muitos dos
sistemas de pensamento ocidentais, incluindo o marxismo. Para Santos, 0 mundo
contém uma diversidade infinita, englobando uma multiplicidade de modos de ser; de
pensar; de sentir; de conceber o tempo; de relacdes entre seres humanos e entre
humanos e ndo humanos; como enfrentamos o passado e o futuro coletivamente; e
como organizamos a vida, a producao de bens e servicos e o lazer (SANTOS, 2016,
p. 20). Este referencial se contrapde diretamente ao mundo-de-um-unico-mundo (One
World World), que foi promulgado por meio de préticas epistemoldgicas e processos
histéricos relacionados a modernidade, que, por sua vez, facilitaram a visédo
dominante de uma separacdo entre humanos e natureza (ESCOBAR, 2016, p. 21).

Além disso, multiplos sistemas de conhecimento remetem a multiplos mundos
(ESCOBAR, 2016; LING 2014). Escobar (2016) argumenta que esses sdo “mundos
relacionais” nos quais as defesas do territério, da vida e dos bens comuns séo
intrinsecamente a mesma. Nesse sentido, as lutas dos indigenas e de outros povos
marginalizados sao tidas como lutas ontolégicas (ESCOBAR, 2016, p. 13, 20-21).
N&o se trata apenas de direitos sobre territorios ou direitos de manter suas culturas,
crencas, praticas ou capacidades para funcionar (SCHLOSBERG; CARRUTHERS,
2010), mas de resisténcia a uma ocupacao ontologica particular, a do “mundo
universal de individuos e mercados que tenta transformar todos os outros mundos em
um” (ESCOBAR, 2016, p. 21). As lutas das comunidades indigenas,
afrodescendentes, camponesas e urbanas pobres séo lutas ontoldgicas em defesa de
seus muitos mundos (ESCOBAR, 2016; MIGNOLO, 2002) em um Unico planeta
(INOUE; MOREIRA, 2016).

Mais do que reconhecer esses mundos, poderiamos aprender com eles
(SANTOS, 2016, p. 22). Outros sistemas de conhecimento podem oferecer novas

possibilidades que o conhecimento cientifico ndo consegue prever, especialmente se

19 No caso dos zapatistas, ocorreu um processo de “traducéo bidirecional” entre o0 marxismo e as
formas indigenas de saber, no qual o povo maia de Chiapas e o subcomandante Marcos mudaram
seus referenciais originais (MIGNOLO, 2002).
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considerarmos a real possibilidade de ultrapassarmos os limites planetarios
(ROCKSTROM et al., 2009). Referindo-se a atual crise socioambiental global, Santos
(2016, p. 22) afirma: “O conhecimento cientifico que nos trouxe até aqui ndo sera
capaz de nos tirar daqui, precisamos de outros saberes, precisamos de outras
concepcbes de tempo, precisamos de outras concepcdes de produtividade,
precisamos de outras concepcdes de escala espacial’. De forma analoga, Escobar
(2016, p. 21-22) afirma que, com as mudancgas climéticas globais, a “ubiquidade da
linguagem da crise utilizada para se referir as condicbes ecolégica e social
planetarias” e as lutas por montanhas, paisagens, florestas e territérios que remetem
as compreensdes relacionais e pluri-ontolégicas da vida, sdo evidéncias do
esgotamento do OWW e da necessidade de mudanca.

Nesse sentido, ha uma necessidade urgente de encontrar outras formas de
conceitualizar, pesquisar e praticar a politica ambiental/planetaria no Antropoceno
(WAPNER, 2014). O ambientalismo deve se empenhar em direcdo a “objetivos
transformadores, ecoldgicos e orientados para a justica” (DAUVERGNE, 2016, p. 9).
Pensar a PAG em termos pluriversais significa ter uma “posicdo politicamente
emancipatéria que inclui processos de saber ... e modos de ser no mundo’
(QUEREJAZU, 2016, p. 5). Enquanto campo, a PAG deve engajar esses mundos
multiplos para reformular a maneira como estudamos—e, talvez, praticamos—a PAG.

A consideracdo dos varios sistemas de conhecimento ndo elimina as
iniqguidades de poder. E preciso distinguir a integracdo de conhecimento, as
abordagens paralelas de desenvolvimento de sinergias entre sistemas de
conhecimento, e a co-producéo de conhecimento. Integracdo remete a processos que
tentam incorporar componentes de um sistema de conhecimento a outro por meio de
um processo de validacdo baseado no segundo. A abordagem paralela busca
complementaridades, enquanto pressupde validacdo entre sistemas de
conhecimento, com cada sistema considerado legitimo dentro de seu contexto. Cada
um busca o conhecimento em paralelo, enriquecendo o outro. Por fim, a coproducao
€ um processo mutuo de geragcédo de conhecimento que envolve os atores em todas
as etapas, incluindo a validacdo. Nesse caso, o dialogo epistémico e ontoldgico deve
ser conduzido em termos iguais e de maneira respeitosa por meio da coproducao de

conhecimento e abordagens paralelas (TENGO et al., 2014, p. 582).
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Dadas as assimetrias de poder, a coproducéo de conhecimento néo € simples.
Ling e Pinheiro (no prelo) combinam as ES de Santos com a abordagem dos muitos
mundos?® das relacdes internacionais para guiar a EFC. A dial6gica de muitos mundos
tem como premissa trés ideias: a relacionalidade, a ressonancia e a interexisténcia
(LING, 2014). A primeira identifica assimetrias de poder ao mesmo tempo que
reconhece a agéncia discursiva de, por e para os subalternos e esta ligada ao
reconhecimento das ES de multiplas formas de conhecer. A ressonancia encoraja a
solidariedade politica para com vozes silenciadas ou marginalizadas e esta associada
a justica epistémica, identificando semelhancas entre os discursos ou como “um
conjunto de articulacbes em um local vibra com as de outro” (LING, 2014, 21).
Finalmente, a interexisténcia, ou ética com compaixao, orienta a acdo de muitos
mundos, reconhecendo que “vocé esta em mim e eu em vocé” (LING, 2014, p. 21), e
esta relacionada a transformacdo emancipatoria das ES. Esses principios contribuem
para a EFC ou o0 método “de muitos mundos” de coproducédo de conhecimento (LING;
PINHEIRO, no prelo).

Relacionalidade, ressonéncia e interexisténcia fornecem uma maneira de
superar varios impasses que surgem ao tentar se engajar com outras formas de
conhecer, como o conhecimento indigena. A partir da marginalizacéo e silenciamento
histéricos dos povos indigenas, surge a ilusdo de que o conhecimento indigena pode
ser “transferido” ou “assimilado” pela academia (AGRAWAL, 1995; WILSON, 2004;
MARTELLO, 2001). Os “neoindigenistas” acreditam que os estudos sobre o
conhecimento indigena podem ser arquivados em centros nacionais ou internacionais
enquanto bancos de dados e contam com o mesmo tipo de visdo de mundo dicotdmica
dos tedricos da modernizagéo, criando duas categorias de conhecimento (ocidental e
indigena) enraizadas em essencialismos. Neste processo, ignoram a diversidade e
heterogeneidade dentro desses sistemas de conhecimento e esquecem que eles ndo
séo separados e estaticos ou fixos no tempo e no espaco (AGRAWAL, 1995, p. 420-
421).

Martello (2001, p. 131) analisa documentos relativos a Convencdo sobre

Diversidade Biolégica, a Convencdo para o Combate a Desertificagdo e um Programa

20 Na abordagem dos muitos mundos (worldism), os Mundos Multiplos e o Mundo Vestfaliano se
contradizem e se complementam (Ling 2014, p. 15).
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do Banco Mundial, em que descobre que a linguagem utilizada ao tratar o
conhecimento tradicional reflete uma visdo que o coloca como um “recurso extraivel”
a ser padronizado para se tornar compreensivel, Gtil e valioso. Tal visdo estabelece
uma “dinamica unilateral” do local para o internacional, com pouco envolvimento das
comunidades indigenas e locais (MARTELLO, 2001).

Agéncia discursiva remonta a todos terem voz em pé de igualdade. As
questdes indigenas devem ser reformuladas como mudancgas nas relagfes de poder
e controle sobre o0 uso de terras e recursos, incluindo o direito de decidir sobre como
resguardar seu conhecimento e quem podera usa-lo, em vez de coloca-lo em arquivos
e centros de conhecimento (AGRAWAL, 1995, p. 431-432) ou trata-lo como recursos
a serem extraidos. As culturas ndo sdo fechadas, pois os povos sdo agentes
dindmicos que mudam com o tempo.

Existe, ainda, o risco de cooptacdo. Alguns pesquisadores estdo mostrando
como os principios indigenas, como o buen vivir, podem ser incorporados as leis e
politicas nacionais e, assim, ser usados pelo Estado para manter o controle e o poder
(POWESKA, 2017; RANTA, 2017). As ideias de justica epistémica e ressonancia
contribuem para desconstruir dindmicas unilaterais e a cooptacdo. O conhecimento
emerge de encontros, da co-constituicdo e da interconexao.

A ética com compaixao e transformacao emancipatéria pode ajudar a superar
0s perigos dos discursos “ecoindigenistas” ou “primitivistas” (SISSONS, 2005;
CARNEIRO DA CUNHA, 2012, p. 11). O ecoindigenismo coloca o enfoque na
proximidade que os povos indigenas mantém com a natureza, reavaliando “o
primitivismo e o tribalismo em relagdo a racionalidade destrutiva e ao individualismo”
(SISSONS 2005, p. 23). Para Sissons, o discurso do ecoindigenismo, ou a
ecoetnicidade, enfatiza as relagdes entre os povos e seus ambientes naturais, mas
nao considera que a maioria dos indigenas nas sociedades colonizadas agora é
urbana. Além disso, existem regimes coloniais e pods-coloniais de autenticidade
opressora que distinguem nativos “auténticos e inauténticos”, “congelando” os povos
indigenas em certas posicoes e identidades e ndo reconhecendo o dinamismo das
culturas indigenas e a crescente diversidade de identidades indigenas (SISSONS,
2005, p. 28).
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Primitivismo é a ideia de que as sociedades indigenas permaneceram em
algum momento do passado, e revelariam como eram as sociedades ocidentais antes
da “Histéria” (CARNEIRO DA CUNHA, 2012, p. 11). Essas sociedades tém sua propria
(e tragica) historia. Por exemplo, sitios arqueoldgicos evidenciam que a Amazodnia foi
muito mais povoada antes de 1500, com grandes populacdes que construiram
estradas, assentamentos e artes e oficios vibrantes (LOPES, 2017; CARNEIRO DA
CUNHA, 2012). A transformacéo emancipatéria destaca esse dinamismo e como as
pessoas, mesmo as sem voz, lutam para manter seus modos de ser. Por isso, Santos
aponta para a possibilidade de aprender com essas lutas.

A EFC requer mudancas nas relacdes de poder (AGRAWAL, 1995), por meio
da desmontagem de binarismos em direcdo a mutualidade, e uma mudanca na
relacdo, ndo nas posicdes (Ling e Pinheiro, no prelo), resultando em aprendizagem
muatua. A literatura vem discutindo as tentativas de incorporar o conhecimento
indigena aos processos de governanca global e local foram (KAUFFMAN; MARTIN,
2014; SUISEEYA, 2014; BERRY et al., 2018). Embora esses trabalhos destacam a
importancia dos conhecimentos indigenas, o foco ndo est4 na agéncia discursiva e na
paridade entre os sistemas de conhecimento.

Ling e Pinheiro (no prelo) sugerem que (re)nomear pode ser uma forma criativa
de transformar relacionamentos, liberando o que obstrui o fluxo da comunicagéo. Por
exemplo, muitos povos indigenas tém reservas sobre conceitos como “recursos
naturais” e “servicos ecossistémicos” porque eles conflitam com suas visbes de
mundo (KAUFFMAN; MARTIN, 2014; ATHAYDE, 2015). A propriedade é outro
conceito problematico para alguns povos indigenas, que “tém uma relacao ‘horizontal’
com os seres, ao invés de possuir propriedade ou controle sobre eles” (ATHAYDE,
2015, p. 51). Para que “aconteca uma escuta verdadeira, todos os elementos de uma
troca precisam ser reorganizados, dando-lhe uma nova forma ou significado”,?! o que
inclui nossas noc¢des relacionadas a meio ambiente e natureza.

Um terceiro espaco ou um “oasis global” pode ser imaginado, ou pode ser um

lugar real para exploracées criativas?? (LING; PINHEIRO, no prelo). Procuro aqui criar

21 Carolina Pinheiro, entrevista por e-mail com a autora, 5 de fevereiro de 2018.
22 Lily Ling criou um projeto em que discute Rl enquanto explora receitas de pratos tradicionais de
diferentes regides. O pressuposto € que os alimentos podem comunicar mais sobre mundos
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um terceiro espaco para ouvir Davi Kopenawa, um xama yanomami. Considero o livro
A queda do céu um exercicio de EFC (embora ndo seja nomeado como tal) entre ele
e Bruce Albert, um antrop6logo, que traduziu as palavras de Kopenawa (agéncia
discursiva) e explicou como elas ressoam com o conhecimento académico. O livro

revela a mutualidade e uma nova relacao entre esses sistemas de conhecimento.

Ouvindo o Mundo-Floresta: Formas Indigenas de Conhecer, a

“Queda do Céu” e o Antropomorfismo

Relacionalidade: formas indigenas de conhecer

As formas de conhecer dos povos indigenas sdo baseadas em fontes
diferentes e expressas de maneiras diferentes. Relacionalidade, ou agéncia
discursiva, implica paridade entre as formas de conhecer e ressalta a importancia de
ouvir uma miriade de vozes. Algumas pessoas fazem uso de histérias, poemas, mitos,
sonhos, textos escritos e cangdes. Assim como no romance de Le Guin, que nos conta
como os athsheanos aprendiam sobre o mundo por meio dos sonhos, 0s sonhos
também sdo muito importantes para os Yanomami e outros povos indigenas da
Amazobnia. Os sonhos informam a maneira em que dao sentido aos principios
invisiveis do mundo (DANOWSKI; VIVEIROS DE CASTRO, 2017, p. 103). As
epistemologias ocidentais, em contraste, ndo valorizam os sonhos. Além disso, 0s
sonhos nas epistemologias ocidentais ocorrem a partir da perspectiva da primeira
pessoa, que Danowski e Viveiros de Castro (2017, p. 104) consideram um indicio de
NOSSO narcisismo e a incapacidade de estar aberto a uma infinidade de agéncias no

cosmos. Kopenawa ecoa esse sentimento quando afirma,

Os brancos ndo sonham tdo longe quanto nds. Dormem muito, mas so
sonham com eles mesmos. Seu pensamento permanece obstruido e eles
dormem como antas ou jabutis. Por isso ndo conseguem entender nossas
palavras. (KOPENAWA; ALBERT, 2013, p. 313)3

diferentes do que os conceitos convencionais de RI (Carolina Pinheiro, entrevista por email com a
autora, 16 de junho de 2018).
23 N. T. Na edigéo brasileira, p. 390.
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Além disso, o conhecimento dos Yanomami ndo é “desenhado” (escrito), pois eles
acreditam que sua “memoria € longa e forte”. Seu conhecimento é baseado em
“palavras pronunciadas pela boca”, a partir daquilo que véem quando tomam o po de
ydkoana?4, e no que os espiritos Ihes dizem durante o sonho (KOPENAWA; ALBERT,
2013, p. 24). Kopenawa afirma que néo teve que ler para aprender sobre a floresta e
que “[viu]-as de verdade, bebendo o sopro de vida de [seus] antigos com o p6 de
yakoana?®. Para ele, isso também proporciona o “sopro dos espiritos”, multiplicando
suas palavras e ampliando seus pensamentos (KOPENAWA; ALBERT, 2013, p. 24).

Interessante notar que Ailton Krenak, outro lider indigena, tem uma perspectiva
diferente. Para ele e seu povo, ler e escrever podem ser uma forma de aprendizagem,
mas eles consideram a alfabetizagdo uma técnica como dirigir ou operar uma
maquina. Para eles, tudo tem um valor certo e a alfabetizacdo é apenas uma entre
muitas habilidades (KRENAK, 2015, p. 85).

Cesarino et al. (2013) organizam e traduzem poemas dos Marubo, que habitam
0 estado do Amazonas no Brasil. Em seus poemas, os Marubo expressam sua
sabedoria. Kana Voa é a “cabeca dos espiritos” para eles. Sua no¢édo de divindade
nao € a de um pai hierarquico criador do mundo com um mondlogo imperativo; ao
contrario, a criacao deriva de uma decisdo dialégica: um didlogo entre entidades que
sao pares, ou irmas, e que discorrem entre si sobre uma terra para futuros habitantes.
Da mesma forma, os Desana do Alto Rio Negro falam sobre o criacionismo em termos
de uma conversa entre dois demiurgos, Baaribo e Burupu (CESARINO et al., 2013, p.
44-45).

Como mencionado acima, 0s estudiosos argumentam que 0S mitos e as
histérias indigenas ndo devem ser tratados como se fossem fantasia, imaginacéo ou
ficcdo, como algo em oposicdo as afirmacdes cientificas ou historicas objetivas da
verdade; tampouco devem ser elevados ao patamar de uma solugdo mistica ou
romantica para nossa crise (CESARINO et al., 2013, p. 19-20; WILSON 2004). Ao
contrario, devem ser julgados em seus respectivos contextos, em prol de uma atitude

comprometida em garantir a autodeterminacao ontologica dos outros (CESARINO et

24 Yakoana hi ou yakoana a: Virola elongata, ucuuba-vermelha; arvore de cuja resina é fabricado o p6
alucindgeno yakoana a, cujo principal principio ativo é a dimetiltriptamina (Glossario Etnobioldgico,
em KOPENAWA e ALBERT, 2013, p. 584). N. T. Na edicao brasileira, p. 597.

25 N. T. Na edigéo brasileira, p. 76.
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al., 2013, p. 20, referindo-se a Eduardo Viveiros de Castro). Esta é uma condicao para
que a EFC aconteca, 0 que abre a possibilidade de aprendizagem mutua. A profecia
da “queda do céu” dos Yanomami pode, por exemplo, nos ensinar algo sobre a
possibilidade de um colapso ecol6gico a partir da destruicdo da floresta amazénica.

Ressonancia: Salvar a Amazoénia, impedir que o céu caia?

Os Yanomami sao atacados por defenderem suas terras na floresta, Urihi a.
No Brasil, os povos indigenas continuam a ser submetidos a violéncia brutal, a
marginalizacao, a invasdes de terras e a exploracdo. O garimpo de ouro, a expansao
da infraestrutura, da agricultura e da pecuaria, e a exploracdo de madeira e outros
recursos colocaram uma pressado crescente sobre suas terras florestais e
impulsionaram grande parte dessa violéncia. Por exemplo, entre 2009 e 2017, 891
indigenas foram assassinados em todo o territério brasileiro,?® sendo que os povos
indigenas representam aproximadamente 38% de todos os assassinados nas areas
rurais do pais. Entre eles, os Yanomami sofreram algumas das maiores taxas de
mortes e violéncia fisica (CONSELHO INDIGENISTA MISSIONARIO, 2016). Além
dessa ameaca existencial ao seu territorio, para Kopenawa, a ameaca a este mundo-
floresta é, de fato, uma ameaca para 0 mundo inteiro.

Kopenawa afirma que os “brancos” ndo entendem porque seu povo quer
manter sua floresta. Ele ouviu palavras de adverténcia de grandes xamas e que 0s
“brancos” deveriam sonhar mais e prestar atencédo as vozes do espirito da floresta:
“[Sua] forma de pensar € outra. Eles ndo sabem realmente as coisas da floresta”
(KOPENAWA; ALBERT, 2013, p. 22, 410).

Conca e Dabelko (2015, p. 2) enfatizam que existem diferentes visdes sobre a
floresta e que a PAG evolui em torno de tentativas de conciliar essas visodes, de
encontrar um equilibrio entre elas, ou de lutar para tornar uma proeminente. No
entanto, nos ultimos anos, uma visdo dominante da floresta parece estar emergindo,

uma que a valoriza na medida em que apresenta uma funcdo instrumental, de

26 \Veja http://especiais.correiobraziliense.com.br/517anosderesistencia, acessado pela Ultima vez em
18 de janeiro de 2018.
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armazenamento carbono ou protecéo a biodiversidade.?” Embora salvar a Amazonia

seja fundamental para alcancar a reducdo das emissfes de carbono advindas do
desmatamento, além de conservar a biodiversidade e os ciclos hidroldgicos e
climéticos, para povos como os Yanomami, ha muito mais envolvido na luta pela
manutencdo da floresta. A floresta € o seu mundo.

Argumentar que a floresta € o seu mundo nao é reduzir sua luta a uma histéria
de ficcdo como a do romance de Le Guin. Estudos arqueoldgicos, etnobotanicos e
etno-historicos demonstram que a Amazonia é habitada ha milhares de anos. Nunca
foi uma floresta imaculada e intocada. Em alguns lugares, foi mais densamente
povoado antes de 1500 do que € hoje; ali, mostrou sinais de manejo indigena, de
esgotamento de recursos e até de crise ecolégica (SCHWARTZMAN et al., 2000;
LOPES, 2017; CARNEIRO DA CUNHA, 2012). A Amazobnia €, de fato, o resultado de
interacOes dinAmicas entre seus habitantes.

Hoje, os povos indigenas e as comunidades tradicionais que vivem na floresta
amazbnica sdo 0s principais responsaveis por sua protecdo. Terras/territérios
indigenas atuam como obstaculos ao avanco do desmatamento e as associadas
emissOes de carbono. Estudos demonstram que as terras indigenas estdo entre as
mais preservadas em termos de cobertura florestal e biodiversidade. Além disso,
essas terras contribuem, ainda, para deter o desmatamento fora de seus limites,
cobrindo distancias de até dez quilémetros (RICKETTS et al., 2010). Os Yanomami
consideram a protecdo de suas terras florestais de fundamental importancia ndo s6
para garantir 0S recursos necessarios a sua sobrevivéncia, mas também para o
equilibrio do mundo inteiro e para manter intactas as forcas de sua ordem
cosmoldgica: as trovoadas, os ventos, as tempestades, o dia e a noite, a caca e a
fertilidade (KOPENAWA; ALBERT, 2013). Os xamas protegem os habitantes da
floresta e todos os demais. As invasOes de suas terras poderiam resultar na morte de
todos os xamas, que, por sua vez, nao poderiam mais evitar que a floresta se

transformasse em um caos. O Maxitari, o ser da terra, e Titiri, 0 ser da noite, ficardo

27 Uma contagem de frequéncia de palavras do NVivo evidencia a proeminéncia de temas
relacionados ao clima. Em 427 artigos (2001-2016), a primeira palavra mais frequente € clima.
Politica, mudanca, governanca e paises vém logo depois. Carbono é a vigésima quinta palavra mais
frequente; a floresta vem depois na vigésima nona posic¢ao. Biodiversidade, povos indigenas, justica e
sustento ndo figuram entre as cem palavras mais frequentes.
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enfurecidos, e os xamas néo estardo la para deter Titiri (KOPENAWA; ALBERT, 2013,
p. 405):

A floresta ficard escura e fria e assim permanecerd para sempre. Nao terd mais
amizade para nés .... Entdo as aguas cobrirdo, gradualmente, toda a terra e os
humanos se tornardo outros, assim como aconteceu no inicio dos tempos .... O céu,
que estao tdo nauseados da fumaca dos brancos como nds, comecara a gemer e a se
despedacar ... Entdo, ndo havera um Unico xama para segura-lo. (KOPENAWA,
ALBERT, 2013, p. 405-406)

Para os Yanomami, se a floresta morrer, os xamas morrerdo e ndo poderao invocar
0s espiritos xapiri, necessarios para impedir que o céu caia (DANOWSKI; VIVEIROS
DE CASTRO, 2017, p. 104; KOPENAWA; ALBERT, 2013). Salvar a Amazonia
significa salvar o seu assim como 0 nosso mundo. Para entender por que a floresta
transmite tanto poder, € importante tentar vé-la como eles o fazem. A ressonancia
fomenta a solidariedade politica para com vozes silenciadas ou marginalizadas.
Assim, a tentativa de compreender o mundo-floresta pode contribuir para o alcance
da justica epistémica e a compreensao de que a afirmacdo dos Yanomami sobre o
destino da floresta amazbnica ndo esta muito longe do que a ciéncia vem

demonstrando.

Interexisténcia: a palavra para mundo é floresta - antropomorfismo e a floresta como

sociedade de sociedades

A floresta para os Yanomami e outros povos indigenas da Amazonia € uma
entidade viva onde humanos, animais, espiritos e outros seres coexistem e interagem.
Como mencionado acima, urihi a é sua terra florestal e urihinari é o espirito da floresta
gue da vida aos seres da floresta. Essa compreenséo é semelhante a visao de outros
povos indigenas. Por exemplo, para os Tukano, que vivem na Amazonia brasileira e
colombiana, a natureza, os animais e 0s seres humanos foram criados juntos e
dependem uns dos outros. Inicialmente, os seres humanos podiam se casar com 0s
animais, porque os humanos foram criados por meio de uma mistura de floresta e
animais. Consequentemente, havia arvores e animais na floresta com o mesmo

sangue de seres humanos (CABALZAR, 2010, p. 21-37). Na Amazonia Central, os
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Xerente?® acreditam que tudo, desde rios e florestas a animais, possui uma alma
independente e é controlado e cuidado pelos espiritos sobrenaturais correspondentes.
Esses espiritos interferem diretamente em suas atividades diarias, como na pesca, na
caca, no plantio e na colheita. Suas historias ensinam que deve haver respeito entre
esses elementos e que o aprendizado pode ocorrer por meio dessas interacfes
(MELO, 2000). Os Manxineru da Amazénia Ocidental (no Acre) também acreditam
que 0s animais e 0s rios tém espiritos e que as pessoas recebem seus nomes dos
animais (MACHINERI, 2013).

Para os Yanomami e muitas cosmovisdes amazonicas (Ashaninka / Campa,
Yawanawa, Aikewara), oS humanos sdo empiricamente anteriores ao mundo. O
antropomorfismo significa que tudo € humano: “Humanos-queixada viraram
queixadas; humanos-veado viraram veados” (KOPENAWA; ALBERT, 2013, 60-61).
Uma espécie de humanidade primordial (as vezes criada por um demiurgo) existia
como o Unico substrato ou matéria a partir da qual o mundo foi formado (DANOWSKI,
VIVEIROS DE CASTRO, 2017, p. 91). Os animais surgiram desses humanos
anteriores. Porgdes desta humanidade se transformaram em animais, plantas, outros
seres vivos, fenbmenos meteorologicos e partes do cosmos (estrelas, a lua, etc.)
espontaneamente ou pela acdo de um demiurgo. Essas por¢cdes que nado se
transformaram em outra coisa constituem a humanidade histérica ou presente (p. 91-
92). Danowski e Viveiros de Castro contrastam o antropomorfismo ontolégico dos
amerindios com o antropocentrismo ocidental. Em sua opinido, o primeiro € o inverso
do ultimo: “Dizer que tudo é humano é o mesmo que dizer que os humanos ndo sao
uma espécie especial” (p. 99, 100-101). Normalmente, o ataque ao antropocentrismo
€ baseado em afirmacdes de que os humanos sdo animais, seres vivos ou sistemas
materiais. O antropomorfismo, ao contrario, afirma que os animais e outras entidades
sédo “humanos como nés” (p. 101-102). Essa inversdo do argumento esta muito em

sintonia com a nogédo do Antropoceno; ao remover a “natureza” como um “outro”,

28 Os Xerente contam atualmente com aproximadamente trés mil habitantes, que vivem no centro do
estado do Tocantins em dois territorios legalmente demarcados. Apesar das inUmeras ameacgas ao
seu territério devido a introdugdo de barragens hidrelétricas, estradas pavimentadas, hidrovias e
agricultura intensiva, o sustento, cultura e tradigcbes dos Xerente ainda estdo intensamente
relacionados a natureza.
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podemos mudar a maneira como nos relacionamos com o mundo mais do que
humano, eliminando as dicotomias e distingdes hierarquicas.

Assim, para varios povos indigenas da Amazonia, a dicotomia sociedade-
natureza ndo faz sentido. O "mundo natural”, ou 0 mundo inteiro, € uma "multiplicidade
de multiplicidade" intrinsecamente conectada. Animais e outras espécies sao
considerados outros tipos de “gente” e “gente” e, como entidades politicas, vivem em
suas sociedades (DANOWSKI; VIVEIROS DE CASTRO, 2017, p. 97-98). A floresta
(ou natureza) é um conjunto de sociedades como uma “arena internacional’,
constituida por ex-humanos,?® que, segundo alguns povos indigenas, retinha um lado
humano latente ou secreto.®® Tudo é literalmente politico, pois ndo ha diferenca
absoluta de status entre a sociedade e o meio ambiente (p. 98). Assim, ndo ha
natureza sendo uma “sociedade de sociedades”, onde tudo tem vida propria e uma
imagem / espirito. A floresta e até mesmo a agua estéo vivas (KOPENAWA; ALBERT,
2013, p. 382). Por isso, faz sentido falar do mundo-floresta, e a “ética com compaixao”
pode nos orientar a falar com os povos da floresta e a respeitar todos os seres da

“sociedade das sociedades”.

Conclusdes: PAG como um terceiro espaco para a EFC em relagao

ao mundo-floresta?

Abordar a PAG pelos multiplos mundos significa questionar e refletir sobre as
formas como produzimos e validamos o conhecimento e como 0 conhecimento
constitui nossos mundos, bem como reconhecer que multiplas formas de conhecer
remetem a multiplos mundos, também tido como o pluriverso. Nao é o suficiente
reconhecer a existéncia de muitos mundos ou muitos reais e muitas formas de
conhecer. E importante aprender com os mesmos (SANTOS, 2016; ESCOBAR,
2016).

As lutas dos povos indigenas para manter a posse de terras, florestas, agua,

montanhas, conhecimentos e modos de ser também sdo lutas para manter os

29 N&o humanos séo vistos como ex-humanos.
30 Esta condigdo oculta ndo pode ser vista por humanos em condi¢gdes normais, mas 0s xamas
podem vé-la em seu transe.
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mundos. Enquanto estudiosos, podemos aprender com esses mundos. Este artigo
tentou criar um “terceiro espago” para a EFC. Este é apenas o0 primeiro passo; um
mais ambicioso seria reunir-nos em conferéncias e outros espa¢os onde poderiamos
desenvolver a mutualidade e co-produzir conhecimento. A despeito das assimetrias
de poder e de diversos tipos de violéncia, os povos indigenas sdo agentes e
conhecedores que desenvolvem seus proprios conceitos a partir dos quais podemos
encontrar ressonancia.

Para ouvir os povos da floresta, € necessario reconhecer sua agéncia discursiva. Além
disso, a paridade epistétmica e ontologica é uma forma de transformar
relacionamentos em mutualidade e ndo simplesmente em uma inversao de polos.
Procurei, por meio da aplicacdo dos principios de relacionalidade, ressonancia e
interexisténcia, ouvir as vozes indigenas na Amazobnia, especialmente as dos
Yanomami, que tém lutado para manter seu mundo-floresta. Suas formas de conhecer
envolvem sonhos, profecias, histérias, mitos e ainda textos escritos. Engajar-se com
essas formas de conhecer é importante para entender o mundo da floresta como uma
entidade viva habitada por humanos e ex-humanos, que se transformaram em animais
e outros seres. Para os Yanomami e demais povos indigenas, o ser humano nao é
uma ser excepcional, nem € o Unico que possui inteligéncia e espiritualidade; por isso
nao deve ser tratado como se pertencesse ao topo da cadeia evolutiva. Os animais e
a “natureza” também sdo o futuro da humanidade, e ndo apenas seu passado
(DANOWSKI; VIVEIROS DE CASTRO, p. 93-95).

Essa nocdo € pertinente para reconceber a politica ambiental e as relacfes
com o mundo mais do que humano no Antropoceno (WAPNER, 2014). O mundo-
floresta € uma sociedade de sociedades (DANOWSKI; VIVEIROS DE CASTRO, 2017)
cujo equilibrio é delicado porque tudo se relaciona entre si. Além disso, ao trazer o
lema “salve a Amazénia” em didlogo com a profecia da “queda do céu” dos xamas
yanomami, podemos adquirir novos significados sobre a floresta. Para os Yanomami,
manter o mundo-floresta garante que o “céu néo caia” ou a coexisténcia de muitos
mundos. Ha ressonancia para os estudiosos da PAG, pois poderiamos melhor
reconhecer e valorizar outras formas de ser e conhecer e ainda aprender com 0s

mesmos. Talvez, se ajudarmos a manter o mundo-floresta, o céu nao caira.

* % %
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Eu gostaria de homenagear a memoria de Lily Ling, que faleceu em outubro de 2018.

Lily sempre me incentivou e me inspirou a abracar a diversidade e os muitos mundos.

* % %

Cristina Yumie Aoki Inoue € Professora-Associada do Instituto de Relagbes
Internacionais da Universidade de Brasilia. Foi Visiting Fellow (2016-2017) da School
of Global Environmental Sustainability, da Colorado State University, onde comecou
a trabalhar em seu projeto da abordagem dos muitos mundos na PAG. Atualmente é
uma das principais coordenadoras da Iniciativa de Novas Dire¢bes do Projeto de
Governanca do Sistema Terra. Suas areas de pesquisa e atuacdo sao
socioambientalismo na Amazonia brasileira, governanca do clima e da biodiversidade,
Objetivos de Desenvolvimento Sustentavel, redes transnacionais e cooperagéo Sul-
Sul.
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