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Resumo

A Amazbnia constitui 0 epicentro das contradicoes
que atravessam o mundo contemporaneo: territo-
rio de riqueza natural e de pobreza social, de discur-
SOS sobre preservacao e praticas de expropriacao.
Este trabalho analisa a relacéo entre a colonialidade
ambiental e o0 modelo extrativista que estrutura a
economia amazonica, evidenciando suas raizes his-
toricas e seus desdobramentos atuais. A partir de
uma perspectiva decolonial, discute-se como 0s
saberes tradicionais e as epistemologias da floresta
configuram alternativas éticas e politicas frente a
crise civilizatoria expressa nha emergéncia climatica.
A realizacao da COP-30 em Belém do Para é exa-
minada como acontecimento simbolico e oportuni-
dade de reconfiguracéo das governancas ambien-

tais, a0 mesmo tempo em que evidencia oS riscos
de uma visibilidade meramente discursiva da Ama-
zonia. O texto propde compreender a floresta ndo
COMO cenario, mas como sujeito politico e episté-
mico, cuja escuta pode redefinir o proprio sentido de
sustentabilidade e de justica climatica. Em sintese, o
estudo reivindica o reconhecimento da Amazdnia
como lugar de enunciagdo € como horizonte de ree-
xisténcia diante das colonialidades persistentes.

Palavras-chave: Amazonia.  Colonialidade
ambiental. Epistemologias da floresta. Saberes tradi-

cionais. COP-30. Justica climatica.
Abstract

The Amazon embodies the contradictions of the
contemporary world: a land of natural wealth and
social poverty, of conservation discourses and
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extractivist practices. This paper analyzes the rela-
tionship between environmental coloniality and the
extractivist model that structures the Amazonian
economy, unveiling its historical roots and current
manifestations. From a decolonial perspective, it dis-
cusses how traditional knowledge and forest episte-
mologies shape ethical and political alternatives to
the civilizational crisis expressed in the climate emer-
gency. The hosting of COP-30 in Belém do Para is
examined as both a symbolic event and an opportu-
nity to reconfigure environmental governance, while
also exposing the risks of a merely rhetorical visibility
of the Amazon. The study proposes to understand
the forest not as a stage but as a political and epis-
temic subject whose voice may redefine the mean-
ing of sustainability and climate justice. Ultimately, it
calls for recognizing the Amazon as a locus of enun-
ciation and as a horizon of re-existence amid endur-
ing colonialities.

Keywords: Amazon. Environmental coloniality.
Forest epistemologies. Traditional knowledge. COP-
30. Climatejustice.
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Introducao

Pensar a Amazonia no seculo XXI é revisitar a pro-
pria ideia de mundo. Nenhum outro territério encarna
com tanta nitidez as contradicdes entre progresso e
destruicéo, abundancia e escassez, reconhecimento
e subordinagéo. A floresta, celebrada como patrimo-
nio da humanidade, continua submetida a umaracio-
nalidade que a converte em reserva de recursos e
fronteira de exploracao. Sob o discurso do desenvol-
vimento sustentavel, renova-se a légica da colonia-
lidade — 0 mesmo paradigma que, desde a invaséo
europeia, hierarquiza vidas, saberes e naturezas. E
nesse entrelacamento de permanéncias e rupturas
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que este trabalho se insere, buscando compreender
0s sentidos e disputas em torno da Amazonia con-
temporanea diante da realizacéo da COP-30.

A pesquisa parte da hipdtese de que a crise clima-
tica nao € apenas ambiental, mas civilizatoria. O
colapso ecologico decorre da imposicao de uma
ontologia que separou © humano da natureza e ins-
taurou a ideia de dominio sobre a vida. Essa racio-
nalidade, fundada na colonialidade do poder (QUI-
JANO, 2000) e do ser (MALDONADO-TORRES,
2007), manifesta-se na Amazoénia como projeto his-
torico de ocupacao, expropriacdo e silenciamento.
O conceito de colonialidade ambiental, trabalhado
neste estudo, propde-se a nomear essa continui-
dade estrutural, na qual as formas de exploragéo
econdmica se sustentam por meio de epistemolo-
gias que negam 0s saberes locais e perpetuam o
extrativismo sob novas roupagens discursivas.

Em contraponto, emergem os saberes tradicionais
e as epistemologias da floresta — modos de conhe-
cer e existir que desafiam a fragmentacdo moderna
e afirmam a interdependéncia entre humanos e
nao humanos. Neles, o conhecimento € relacéo, e
a vida, rede de reciprocidades. Essas epistemolo-
gias revelam que a sustentabilidade nao € um con-
ceito técnico, mas um modo de ser no mundo. A
partir de autoras e autores como Rosa Acevedo
Marin, Catherine Walsh e Arturo Escobar, busca-se
compreender como tais racionalidades resistem,
recriam-se e oferecem caminhos de reexisténcia
diante da colonialidade ambiental.

O recorte temporal e politico da pesquisa se intensi-
fica com a aproximacao da COP-30, cuja realizagdo
em Belém do Para carrega forte dimenséo simbdlica
e epistémica. Pela primeira vez, o centro do debate
climatico global desloca-se geograficamente para o
coracao da Amazonia. Esse evento, porém, coloca
em tensao duas possibilidades: a da visibilidade sim-
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bolica, que transforma a floresta em espetaculo, e a
do protagonismo amazonico, que reconhece seus
POVOS COMO Sujeitos de conhecimento e decisao.

Assim, este trabalho percorre trés movimentos
interligados: identificar as raizes da colonialidade
ambiental que moldam a Amazoénia; evidenciar 0s
saberes tradicionais como praticas de resisténcia e
reconstrucéo do mundo; e refletir sobre o papel da
COP-30 como espaco de disputa entre discurso e
transformacao. Mais que uma analise sobre o clima,
trata-se de um convite a escuta — escuta da floresta,
de seus povos e de suas epistemologias — como
possibilidade de reinventar o futuro comum.

1.A colonialidade ambiental e a
persisténcia do modelo extrativista

A crise climatica na Amazoénia ndo € um fendbmeno
recente nem isolado: ela se enraiza na longa dura-
¢do da colonizacdo e na racionalidade eurocen-
trada que reduziu a floresta a fonte de recursos e
seus povos a obstaculos a acumulacdo. Desde o
periodo colonial, o territdrio amazdnico foi interpre-
tado por um olhar que o objetificou, consolidando o
que Quijano (2000) define como colonialidade do
poder — um padr&o que articula exploracao econo-
mica e hierarquia racial. Sob diferentes linguagens
— do “progresso” a “sustentabilidade” —, essa logica
permanece, sustentando um modelo extrativista que
transforma a natureza em mercadoria e o saber local
em subalternidade.

Maldonado-Torres (2007) amplia esse diagnos-
tico ao introduzir a colonialidade do ser, revelando
que a desumanizagéo € o fundamento invisivel da
modernidade. Na Amazdnia, essa desumaniza-
¢ao se traduz na naturalizac&o da violéncia ambien-
tal e na ideia de que o territorio pode ser constante-
mente devastado em nome do desenvolvimento. A
degradacao ecologica e a marginalizacao de povos

indigenas, quilombolas e ribeirinhos sao, portanto,
expressdes simultaneas de uma mesma estrutura
colonial.

A colonialidade ambiental designa justamente essa
persisténcia de uma racionalidade que domina o
mundo natural sob novas roupagens discursivas. O
“‘capitalismo verde” e 0 mercado de carbono exem-
plificam essa continuidade: prometem conciliar eco-
nomia e ecologia, mas reconfiguram antigas formas
de exploracao. O controle direto da terra € substi-
tuido pelo controle dos fluxos de carbono e da bio-
diversidade, mantendo a Amazoénia como reserva
global de compensacao e seus habitantes como
“‘guardides involuntarios” do equilibrio climatico.

Escobar (2016) chama atencéo para o fato de que
o desenvolvimento, inclusive o sustentavel, € uma
ontologia politica que define o que existe e 0 que tem
valor. Ao separar natureza e sociedade, o Ocidente
instaurou um modo de relacao que invisibiliza as cos-
mologias amazbdnicas, nas quais a floresta € um ser
relacional e dotado de agéncia. A crise climatica &,
portanto, também uma crise epistémica: nasce da
supressao das multiplas formas de conhecer e habi-
tar omundo.

A colonialidade ambiental se renova ainda nas poli-
ticas estatais. Desde o projeto “Integrar para nao
entregar”, na ditadura militar, até as atuais agendas
de bioeconomia, a Amazbnia tem sido tratada como
fronteira produtiva, ndo como territério de saber e
vida. Mesmo politicas de conservacgéo, quando con-
cebidas de modo vertical, reforcam a dependéncia
e o0 controle externo. O resultado € uma Amazdnia
simultaneamente celebrada e subalternizada — exal-
tada como “pulmdo do mundo’, mas mantida em
condigé&o periférica no debate global.

Essa ambivaléncia se estende ao campo juridico.
O direito ambiental brasileiro, embora avance em
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normas protetivas, permanece preso a uma logica
antropocéntrica que tutela a floresta como patri-
monio nacional e ndo como ente vivo. A concep-
¢ao moderna de soberania sobre 0s recursos natu-
rais perpetua a hierarquia entre o Estado e 0s povos
que o antecedem, reafirmando o monopdlio institu-
cional sobre as decisdes territoriais. A colonialidade
ambiental €, nesse sentido, também uma forma de
governar e de administrar corpos e territorios.

A apropriacdo do discurso ambiental pelo capital
revela a forca de sua dimensao simbolica. O extrati-
vismo atual ndo retira apenas minérios ou madeira:
extrai também sentidos, imagens e saberes. A este-
tizacdo da floresta — ora como santuario, ora como
mercadoria — apaga a presenca concreta de seus
POVOS e converte a natureza em espetaculo. Ace-
vedo Marin (2010) observa que essa homogeneiza-
¢ao do territorio silencia as temporalidades plurais
que habitam a Amazdnia, impondo uma linearidade
desenvolvimentista que nega a diversidade de mun-
dos.

O racismo ambiental aprofunda essa estrutura, dis-
tribuindo de forma desigual os impactos e beneficios
da exploracao. Sao as populagcdes negras, indigenas
e ribeirinhas que arcam com o custo da devastacao
e do deslocamento forcado. A geografia da injustica
climatica, como lembra Lélia Gonzalez, ¢ também
geografia do racismo — uma hierarquia territorial que
define quem pode viver em harmonia com a natu-
reza e quem deve sobreviver em meio a escassez.

A transicao energética, apresentada como alterna-
tiva verde, repete a mesma logica extrativista sob
outra roupagem. A mineracéao de litio, 0 avanco de
barragens e a corrida por minerais criticos mostram
que o problema nao € apenas tecnoldgico, mas civi-
lizatorio. Enquanto a Amazoénia for pensada como
depdsito de solugdes para o Norte global, continuara
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refém da colonialidade ambiental. O desafio é rom-
per essa racionalidade, ndo apenas reforma-la.

Maldonado-Torres (2008) sustenta que a decolonia-
lidade é antes de tudo um gesto ético: a disposicao
de escutar o outro. No contexto amazodnico, essa
etica significa escutar a floresta e 0s povos que nela
vivem. A descolonizagéo ambiental implica deslocar
0 centro do saber e reconhecer que a ciéncia, sozi-
nha, ndo é capaz de compreender a complexidade
das interdependéncias ecoldgicas. Romper a colo-
nialidade ambiental, portanto, ndo € apenas corrigir
politicas, mas reinventar as bases epistemologicas
da vida comum — e € nesse horizonte que emergem
0s saberes tradicionais e as epistemologias da flo-
resta, como caminhos possiveis para a reconstrucéo
das relacdes entre humanidade e natureza.

2. Saberes Tradicionais e Epistemologias
daFloresta

Se a colonialidade ambiental se sustenta pela nega-
¢ao de outros modos de existéncia, os saberes tra-
dicionais amazonicos constituem sua mais profunda
contestacao. Longe de se limitarem a praticas empi-
ricas, esses saberes configuram uma ontologia rela-
cional, em que a vida é tecida pela interdependén-
cia entre humanos, animais, rios e espiritos. Neles,
conhecer nao € dominar, mas participar — € estar no
mundo em reciprocidade. Essa perspectiva rompe
com a logica moderna que separa sujeito e objeto e
propde uma ética do cuidado e da corresponsabili-
dade com todas as formas de vida.

Catherine Walsh (2009) denomina essa racionali-
dade de epistemologia do lugar: um modo de conhe-
cer enraizado na experiéncia, na memoria € na
ancestralidade. O saber é coletivo e situado, trans-
mitido pela oralidade, pela pratica e pelo ritual. Essa
epistemologia desafia a pretensa universalidade
da ciéncia moderna e revela que o conhecimento
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nasce da convivéncia com o territorio. Cada planta,
rio ou ser € portador de historia, e aprender é tam-
bém preservar. O territdrio €, simultaneamente, livro,
escola e arquivo davida.

A pesquisa de Levis et al. (2024), publicada na
Science, confirma empiricamente 0 que as comu-
nidades amazodnicas sempre souberam: os territod-
ros sob gestao indigena s&o 0s que apresentam
melhores indices de conservacédo. A indigenizagéo
da ciéncia da conservacgao, proposta pelos autores,
representa um reconhecimento tardio de que a flo-
resta € mantida viva ndo apenas por politicas publi-
cas, mas por praticas ancestrais de manejo e espi-
ritualidade. Esse dialogo entre ciéncia e tradicéo,
quando respeitoso, amplia a compreensao da sus-
tentabilidade e aponta para uma ecologia politica
mais justa.

Rosa Acevedo Marin (2014) alerta, contudo, que o
reconhecimento dos saberes tradicionais nao pode
ser simbolico. A retdrica que exalta a “sabedoria
ancestral” sem garantir autonomia politica e episté-
mica apenas perpetua a subordinagéo. O verdadeiro
reconhecimento exige redistribuir poder decisorio
e assegurar o direito das comunidades a definir os
rumos de seus territorios. Sem isso, o saber tradicio-
nal torna-se adereco discursivo, esvaziado de sua
forca transformadora.

A colonialidade do género, conforme Lugones
(2010), aprofunda essa anélise ao demonstrar como
a colonizacédo imp6s um modelo patriarcal e racia-
lizado de sociedade, desestruturando formas de
organizag&o que reconheciam o papel central das
mulheres na transmisséo de saberes e no cuidado
da terra. As mulheres amazoénicas — guardias de
sementes, rezas € medicinas — encarnam epistemo-
logias do cuidado que resistem a mercantilizacao da
vida. Sua atuacao cotidiana revela que a sustentabili-

dade é também relagcéo de afeto e responsabilidade,
n&o apenas técnica de gestao ambiental.

Os saberes da floresta séo, portanto, plurais e dina-
micos. Adaptam-se, reinventam-se e resistem em
meio a transformagodes. A oralidade, as dancas, 0s
rituais e as festas sdo meios de transmisséo inter-
geracional que atualizam a memoaria coletiva. Como
destaca Acevedo Marin (2019), o territdrio € memo-
ria viva — nele se entrelacam historia, espiritualidade
e politica. A destruicdo ambiental &, assim, também
destruicdo da memoria e da identidade. Proteger
a floresta & preservar a possibilidade de continuar
lembrando.

Essas epistemologias articulam dimensdes mate-
riais e espirituais de forma indissociavel. Nas praticas
cotidianas, a caca, o plantio e 0 uso de plantas medi-
cinais seguem codigos éticos de reciprocidade. A
natureza é tratada como parente, Nn&o Como recurso.
Essa integralidade desafia a fragmentacao tipica da
racionalidade moderna, que isola o econémico do
ético, o cientifico do espiritual. Escobar (2016) identi-
fica nesse modo de existéncia uma alternativa onto-
logica: o pluriverso, um mundo de mundos, onde
diferentes racionalidades coexistem sem hierarquia.

O pluriverso amazénico é real e cotidiano. Nas
aldeias e comunidades, a vida se organiza segundo
principios de solidariedade e partilha. O bem viver
(sumak kawsay, teko pora) nao ¢é ideal utdpico, mas
gética pratica de convivéncia. Produzir € regenerar,
cuidar é resistir. Esse horizonte civilizatorio oferece
uma resposta concreta a crise climatica: a sustenta-
bilidade como modo de vida, e ndo como setor eco-
ndémico. Os povos da floresta, nesse sentido, nao
representam o passado, mas um futuro possivel que
o0 mundo moderno insiste em nao enxergar.

Entretanto, a incorporacao desses saberes as are-
nas politicas globais permanece marginal. As COPs
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e foruns internacionais reconhecem formalmente a
importancia dos povos tradicionais, mas raramente
lhes concedem espaco decisorio. Suas vozes sao
ouvidas como testemunhos, ndo como teoria. Wal-
ter Mignolo chama isso de colonialidade do saber: 0
controle geopolitico das condi¢cdes de enunciagao.
A Amazodnia fala, mas € traduzida por outros. Essa
assimetria explica por que as epistemologias da flo-
resta continuam ausentes da formulacéo de politicas
climaticas globais.

A linguagem revela o abismo entre os mundos. Ter-
mos como “meio ambiente” ou “recurso natural” nao
possuem equivalentes diretos em muitas linguas
indigenas, porque nelas o territdrio n&o € objeto, mas
sujeito de relacao. O verbo central ndo é “ter”, mas
‘ser com’. Essa diferenca ontologica impede que as
politicas convencionais capturem a complexidade
dos modos de vida amazoénicos. Traduzir a floresta
em linguagem de mercado ou de gestéo é reduzi-la
a abstracdo. Conhecer, para os povos da floresta, &
coabitar — e essa coabitacao é também uma forma
de ciéncia.

A sofisticacdo ecologica das praticas tradicionais
€ cada vez mais reconhecida. O manejo de espé-
cies consorciadas, o uso controlado do fogo e o cul-
tivo de rogcas em ciclos de descanso revelam uma
racionalidade sustentavel que antecipa conceitos
modernos de agroecologia. O mesmo ocorre com o
uso medicinal das plantas, que articula observagao
empirica e cosmologia. Esses sistemas de conheci-
mento provam que ha multiplas ciéncias possiveis e
que afloresta € laboratorio de invencao ha séculos.

As epistemologias da floresta também sao estrate-
gias de resisténcia politica. As comunidades utilizam
0 mapeamento participativo, a autodemarcacéo e
0s protocolos de consulta como formas de afirmar
autonomia e proteger seus saberes. Essa apropria-
¢do critica das ferramentas modernas demonstra
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que a decolonialidade n&o é rejeicao ao didlogo, mas
exigéncia de simetria. A traducéo intercultural, pro-
posta por Walsh, pressupde um encontro horizontal
entre racionalidades, sem hierarquizacéo. O obje-
tivo ndo € integrar os saberes tradicionais a ciéncia
dominante, mas transformar o proprio sistema de
conhecimento.

Nessas cosmologias, 0s rios, ventos e animais pos-
suem agéncia e linguagem. Essa concepcao ante-
cipa o debate contemporaneo sobre os direitos
da natureza e desafia o antropocentrismo juridico
ocidental. A floresta pensa, sente e comunica; o
humano €& apenas parte de sua rede de existéncia.
Reconhecer essa agéncia nao € metafora poética,
mas base ontologica de uma ética ambiental radical.
E essa ecologia da relacdo que sustenta a resistén-
cia dos povos amazonicos e redefine o sentido da
sustentabilidade.

Esses saberes, entretanto, enfrentam ameacas
internas e externas. A pressdo econdbmica, o des-
matamento e a violéncia territorial dificultam a trans-
missao intergeracional, enquanto o avancgo tecno-
logico altera as formas de memaoria e comunicagéo.
Apesar disso, a juventude indigena e quilombola tem
recriado estratégias de resisténcia, unindo tradicao
e inovacao. A decolonizacao, nesse contexto, € pro-
cesso em movimento: um gesto continuo de reexis-
téncia.

Os saberes tradicionais e as epistemologias da flo-
resta, ao proporem outras formas de conhecer e
coexistir, ampliam o horizonte da justica climatica.
Eles demonstram que enfrentar a crise ambiental
exige mais do que reduzir emissdes: requer recons-
truir o vinculo espiritual e politico entre humanos e
natureza. A Amazonia, nesse sentido, € nao apenas
territério de luta, mas territorio de pensamento — e &
justamente nesse ponto de inflexao que se insere
a reflexdo sobre a COP-30, evento que colocara a
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regiao sob o olhar do mundo, abrindo espaco para
o confronto entre visibilidade simbdlica e protago-
nismo real.

3. COP-30: entre a visibilidade simbdlica
e o protagonismo amazoénico

A realizacao da COP-30 em Belém do Para repre-
senta mais do que um evento diplomatico: € um
acontecimento historico carregado de significados
politicos, simbdlicos e epistémicos. Pela primeira
vez, a Amazobdnia — frequentemente tratada como
palco, objeto ou tema de debate — se torna o espaco
concreto de uma conferéncia global sobre o clima.
O deslocamento geografico do centro decisorio,
ainda que momentaneo, tem o potencial de revelar
as contradicdes de uma governanga ambiental que,
até aqui, pouco dialogou com os territorios onde o
colapso climatico € vivido cotidianamente. Nesse
sentido, a COP-30 ndo é apenas uma reunidao de
lideres, mas um espelho: reflete 0 abismo entre a visi-
bilidade da Amazdnia no discurso internacional € o
protagonismo real de seus povos.

Historicamente, os féruns multilaterais sobre o clima
foram construidos a partir de uma racionalidade tec-
nocratica, orientada pela l6gica dos Estados e do
capital. Desde a Rio-92, o vocabulario dominante
tem girado em torno de “compensacdes’, “‘neutrali-
dades’ e “mecanismos de mercado”. Pouco se avan-
¢ou no reconhecimento de que a crise climatica é
também uma crise civilizatoria e que sua superacao
exige transformacdo de valores e epistemologias.
Ao trazer a COP para a Amazdnia, o Brasil assume
o desafio de confrontar o discurso com a realidade —
de traduzir o simbolismo de um territorio em experi-

éncia concreta de justica climatica.

A escolha de Belém, cidade marcada por desigual-
dades historicas € por uma presenca intensa de
povos indigenas, quilombolas e ribeirinhos, coloca

em evidéncia a necessidade de repensar o papel da
Amazobnia no sistema-mundo. Nao se trata apenas
de acolher chefes de Estado e delegacdes estran-
geiras, mas de escutar 0s sujeitos que ha seculos
sustentam a floresta viva. Como argumenta Rosa
Acevedo Marin (2020), a Amazdnia ndo é perife-
ria da politica global, mas o centro de uma disputa
ontologica sobre 0 que significa habitar o planeta. A
COP-30, portanto, pode se tornar um ponto de infle-
X80 — se conseguir romper o padrao historico de
exclusao que transforma os povos amazonicos em
meros espectadores de decisdes que incidem dire-
tamente sobre suas vidas.

A tensao entre visibilidade e protagonismo atravessa
todo o processo preparatorio. Multiplicam-se even-
tos, foruns e encontros que anunciam o “protago-
nismo amaz~onico’, mas € preciso perguntar: quem
fala em nome da Amazdnia? Quem define as pau-
tas e media os discursos? O risco & que o0 evento se
torne uma vitrine da diversidade, sem alterar a estru-
tura que perpetua a invisibilidade politica dos sujei-
tos coletivos. A presenca de liderancas indigenas e
de organizacdes da sociedade civil, ainda que fun-
damental, ndo garante participacao efetiva se o for-
mato de negociacdo continuar baseado em dina-
micas assimeétricas. A visibilidade pode se tornar
armadilha quando nao acompanhada de redistribui-
¢ao do poder de deciséao.

A COP-30 carrega, portanto, uma ambivaléncia. Por
um lado, é oportunidade de afirmacéo identitaria e
de reconhecimento internacional do papel da Ama-
zOnia na agenda climatica. Por outro, corre o risco de
reproduzir a colonialidade ambiental sob novas nar-
rativas. A "Amazonia em evidéncia® pode ser ape-
nas uma atualizacao da Amazdnia como espetaculo.
Esse perigo se manifesta na crescente apropriacéo
estética e simbdlica da floresta — em slogans, cam-
panhas e politicas que evocam a natureza como
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marca, ndo como sujeito. A espetacularizacdo da
Amazdnia, denunciada por Acevedo Marin (2010),
transforma o territorio em vitrine de sustentabilidade,
enguanto suas comunidades continuam submetidas
aprecarizacao e a violéncia.

A decolonialidade, nesse contexto, exige desmon-
tar a estética da representacao e recolocar a Ama-
zbnia como lugar de enunciacao. Significa deslocar
o olhar: ndo € o mundo que observa a Amazonia, € a
Amazbnia que observa o mundo. Esse gesto implica
reconhecer que ha epistemologias, praticas e resis-
téncias que antecedem e ultrapassam as dinamicas
institucionais da COP. Os povos tradicionais n&o pre-
cisam ser “incluidos” — eles ja estéo; o que falta é que
suas vozes sejam escutadas como saber politico
e nao como folclore discursivo. Quando se fala em
protagonismo amazonico, portanto, fala-se de poder
epistémico e de autodeterminagao narrativa.

Nesse sentido, a realizacao da COP-30 no Para
coloca o Estado brasileiro diante de uma encruzi-
lhada. Ou o pais reafirma o velho papel de media-
dor entre o Norte global e o Sul explorado, adotando
uma postura conciliatoria que mantém o status quo,
OuU assume uma posi¢éo de vanguarda decolonial,
propondo uma governanga ambiental que parta dos
territérios e reconheca os povos da floresta como
sujeitos politicos de direito internacional. A diferenca
entre um e outro caminho reside na capacidade de
o Estado abandonar a l6gica da tutela e adotar a
logica da escuta.

A COP-30 também revela as contradigoes inter-
nas da politica ambiental brasileira. Por um lado, ha
o esforco de reconstruir credibilidade internacio-
nal apos anos de retrocessos. Por outro, persistem
politicas internas que reforcam a dependéncia do
modelo extrativista, como a expansao da mineragcéo
e a flexibilizagdo do licenciamento ambiental. Essa
duplicidade evidencia o desafio de alinhar o discurso
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global a pratica local. A justica climatica nao pode
ser apenas agenda diplomatica; deve ser projeto de
pais, construido com base na equidade territorial e
nareparagao historica.

A escolha de Belém como sede traz ainda uma
dimensao simbdlica singular. A cidade, nascida da
ocupacao colonial e marcada por processos de
exclusao social, € hoje territério de resisténcias mul-
tiplas. O encontro entre tradicdo € modernidade,
entre o urbano e o florestal, faz de Belém um micro-
cosmo das tensdes que atravessam a Amazodnia.
A presenca das aguas, dos rios e das marés con-
fere ao evento uma poética inevitavel: € como se a
cidade, em sua geografia liquida, ensinasse que o
dialogo precisa ser fluido, que 0 encontro so € possi-
vel na escuta. Realizar a COP nesse espaco € reco-
nhecer que a Amazonia nao € apenas cenario, mas
sujeito de linguagem — e que sua fala se faz em mui-
tas vozes.

Outro aspecto central é a disputa sobre o legado da
conferéncia. A experiéncia de eventos anteriores
mostra que o éxito simbolico nem sempre se traduz
em resultados concretos. A COP-30 sera avaliada
nao apenas pelo numero de acordos assinados,
mas pela capacidade de gerar mudancas estrutu-
rais nas formas de governar e imaginar o ambiente.
A visibilidade internacional precisa se converter
em fortalecimento local, em politicas permanentes
de protecao territorial e valorizacdo cultural. Caso
contrario, a conferéncia corre o risco de reprodu-
zir alogica do “evento sustentavel” — um espetaculo
verde que deixa poucas raizes.

O protagonismo amazonico, portanto, deve ser
compreendido COmMO Processo e Nao CoOMoO CONCES-
s&o. Ele nasce da longa trajetoria de lutas e de resis-
téncias dos povos e movimentos que habitam o ter-
ritorio. A COP apenas amplifica — ou silencia — essa
trajetoria. Dar visibilidade a essas vozes significa
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reconhecer que a Amazonia pensa, propde e produz
solucdes proprias. E nessa direcdo que o conceito
de epistemologias da floresta, desenvolvido no capi-
tulo anterior, se torna ferramenta politica: ele desloca
0 eixo da fala e coloca o saber localizado no centro
da governanca global.

Ha, contudo, um desafio adicional: transformar o
reconhecimento em corresponsabilidade. O dis-
curso internacional tende a tratar a Amazonia como
bem comum da humanidade, o que pode encobrir
novas formas de ingeréncia e de dependéncia. O
protagonismo, ao contrario, exige soberania com-
partilhada — uma soberania que reconheca os direi-
tos dos povos originarios e tradicionais como condi-
¢ao de qualquer pacto climatico legitimo. Sem essa
base, qualquer compromisso se reduzira a retorica.

O futuro da Amazoénia e da propria COP dependera
da capacidade de construir pontes entre a diploma-
cia global e as praticas locais. Isso implica traduzir
0s saberes tradicionais em parametros de politica
publica, mas sem reduzi-los a instrumentos técnicos.
A floresta nao cabe nos relatorios de carbono; ela
se expressa em redes de vida e de afetos que desa-
fiam as categorias do calculo. Uma COP amazonica
precisa ser, acima de tudo, um exercicio de tradugéo
etica —entre mundos, linguagens e temporalidades.

A presenca de liderancas indigenas, quilombolas, de
mulheres e juventudes na construcdo dos debates
pode marcar um ponto de virada se acompanhada
de mecanismos institucionais reais de escuta e par-
ticipacdo. A COP em Belém sera verdadeiramente
amazonica se aprender com a Amazdnia — se incor-
porar 0 tempo lento das marés, a circularidade dos
rituais, o dialogo entre as diferencas. Nao se trata de
adaptar o territorio ao evento, mas de permitir que
0 evento se adapte ao territério. Essa inverséo é o
gesto mais radical de decolonizag&o possivel.

A COP-30, assim, pode ser lembrada como cele-
bracao simbdlica ou como ruptura paradigmatica. A
diferenca residira no modo como a Amazoénia sera
tratada: como cenario de discursos ou como sujeito
politico. Se o evento for capaz de reconhecer as
epistemologias da floresta como horizonte de recon-
figuracdo das governancas ambientais, tera cum-
prido sua missao historica. Caso contrario, sera ape-
nas mais uma conferéncia sobre o clima, realizada
em um lugar onde o clima sempre foi, antes de tudo,
questao de vida e de resisténcia. E é nessa encruzi-
lhada — entre o espetaculo e o protagonismo, entre a
promessa e a escuta — que se abre o caminho para
pensar a justica climatica como reparagao historica,
onde o futuro da Amazénia se entrelaga ao destino
do planeta.

Consideracoes Finais

Pensar a Amazdnia a partir da decolonialidade
ambiental é revisitar o proprio sentido de huma-
nidade. O que chamamos de crise climatica nao
€ apenas o desequilibrio dos ecossistemas, mas
0 colapso de uma racionalidade que separou o
humano da natureza e transformou a vida em
recurso. A emergéncia climatica revela, assim, a
faléncia de uma ontologia construida sobre a domi-
nacao: 0 mundo moderno erigiu-se negando outros
mundos. Romper com essa heranca exige mais do
que solugdes técnicas; requer deslocamento ético
e epistemoldgico capaz de restituir a floresta e aos
seus povos o direito de existir e conhecer segundo
suas proprias logicas.

Como discutido neste trabalho, a colonialidade
ambiental sustenta-se pela continuidade do modelo
extrativista e pela subordinagéo de epistemologias
locais as categorias ocidentais. Mesmo travestido
de “sustentabilidade”, o projeto moderno ainda orga-
niza o territorio amazonico sob o paradigma da mer-
cantilizacdo. O verde tornou-se marca, € nao vinculo.
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A retodrica da preservacédo, quando descolada da
justica social, reforca 0 mesmo sistema que produz
destruicao. Por isso, a critica a colonialidade €, antes
de tudo, uma critica a seletividade da prépria ideia de
progresso.

Diante desse cenario, 0s saberes tradicionais € as
epistemologias da floresta emergem como hori-
zonte de reexisténcia. Longe de representarem res-
quicios de um passado arcaico, sao expressoes de
racionalidades vivas, fundadas na reciprocidade e
na interdependéncia. Nesses modos de existéncia,
a vida é rede e o conhecimento nasce do encontro
— entre humanos, rios, ventos e espiritos. Aprender &
também cuidar, e cuidar € um gesto de sobrevivén-
cia coletiva. Nas palavras de Catherine Walsh, trata-
-se de uma epistemologia do lugar: um modo de sen-
ti-pensar que nasce da relacdo e ndo da abstracao.
Essa perspectiva revela que sustentabilidade e espi-
ritualidade sé&o faces de uma mesma ética — a ética
do cuidado.

As evidéncias empiricas confirmam o que a sabe-
doria ancestral sempre sustentou. O estudo de Levis
et al. (2024) demonstra que os territorios sob gestédo
indigena sao os mais eficazes na conservagéo da
floresta. Essa constatac&o n&o apenas reconhece a
competéncia ecoldgica dos povos amazdonicos, mas
desmonta o mito de que o saber cientifico & unico
detentor da verdade. A ciéncia comeca a compre-
ender que a floresta também pensa — e que pensar
com ela é condi¢ao de sobrevivéncia planetaria.

Mas esse reconhecimento precisa ir além do dis-
curso. Como alerta Rosa Acevedo Marin, 0 uso sim-
bdlico da tradicdo, sem redistribuicédo efetiva de
poder, transforma o saber tradicional em adorno dis-
cursivo. O desafio é politico e epistémico: garantir
que as vozes da floresta participem da formulacao
de politicas e nao sejam apenas citadas como ilus-
tracdo. A decolonialidade n&o se realiza por convite;
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concretiza-se na escuta e na partilha do poder de
decidir sobre o proprio territorio.

A realizagdo da COP-30 em Beléem insere-se justa-
mente nesse ponto de inflexao. Pela primeira vez, o
centro da governanca climatica desloca-se geogra-
ficamente para o coracdo da Amazonia — mas resta
saber se esse deslocamento sera apenas simbolico
ou transformador. A conferéncia pode ser marco his-
torico de reconfiguracao das relacdes entre o Norte
e 0 Sul, ou apenas mais um espetaculo verde de visi-
bilidade sem protagonismo. A diferenca reside na
capacidade de transformar a presenca da Amazdnia
de tema em sujeito. O mundo precisa compreender
que aqui nao se trata apenas de carbono e metas,
mas de vidas, cosmologias e futuros.

O protagonismo amazonico, contudo, nao é conces-
s&o internacional nem gesto diplomatico: € o resul-
tado de séculos de resisténcia. Ele se manifesta na
defesa dos territorios, nas praticas de manejo, na
transmissao dos saberes e nas epistemologias que
desafiam a colonialidade do saber. As liderancas
indigenas, quilombolas, ribeirinhas e femininas n&o
pedem espaco; constroem-no. Sua atuacao eviden-
cia que a Amazonia € também lugar de pensamento
e de formulagéo politica. A floresta fala — e o0 mundo
precisa aprender a ouvir.

A justica climatica, nesse horizonte, € inseparavel da
justica historica. Nao basta compensar emissoes:
€ preciso reparar violéncias. A destruicao ambien-
tal & continuidade da escravidao, da expropriacao e
do racismo estrutural que fundaram a modernidade.
Reparar significa reconstruir vinculos — entre memo-
ria e territorio, entre saber e vida, entre humanidade
e natureza. E nesse sentido que a Amazdnia se con-
verte em espelho do mundo: nela se revelam tanto
as feridas do passado quanto as possibilidades de
futuro.
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A COP-30 pode representar o inicio de um novo
pacto civilizatorio, se for capaz de transformar visibili-
dade em compromisso e reconhecimento em redis-
tribuicdo. Mas isso depende de um gesto essencial:
permitir que a Amazonia fale em sua proépria lingua,
com sua propria cadéncia, com seus proprios tem-
pos. Uma COP amazoénica deve ser mais que confe-
réncia; deve ser exercicio de escuta. E a escuta, aqui,
¢ ato politico e espiritual. E aprender a desacelerar
para ouvir o que o territorio ensina — que a vida so se
sustenta quando partilhada.

Se a colonialidade ambiental expressa o passado
que persiste, as epistemologias da floresta anun-
ciam o futuro que insiste. A Amazobnia permanece
como fronteira simbdlica do mundo, mas também
como promessa de outro caminho. Entre o espeta-
culo e a escuta, entre o céalculo e o cuidado, entre a
mercadoria e 0 sagrado, desenha-se a escolha que
definira o século: continuar repetindo a logica que
destréi ou aprender com a floresta a arte de perma-
necer vivo. A terra, afinal, ndo pede salvacao — pede
respeito. E € nesse gesto de reconhecimento, nesse
reencontro entre o saber e o ser, que talvez possa-
mos enfim compreender que cuidar da Amazonia é
cuidar de nés mesmos.
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