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RESUMO

O Antropoceno configura uma época de crise de dimensdes ambientais, climdticas,
econdmicas, sociais, politicas e epistemoldgicas, que envolvem nio apenas a humanidade,
mas o préprio planeta Terra em seu conjunto. Embora a iminéncia da nfo existéncia de
um mundo em devir nos traga angustias e anseios, esta também ¢é uma oportunidade para
pensarmos outros futuros possiveis e caminhos que podem ser (ou j4 vém sendo) trilhados
para alcangd-los. Partimos da hipétese de que a imaginagio de novos projetos estéticos-éticos-
politicos no Antropoceno ¢ indissocidvel do didlogo com as vozes da terra, suas politicas de
ancestralidade e epistemes experimentadas cotidianamente no calor da vida. Nesse sentido,
com base em pesquisa bibliogrifica, o artigo pretende analisar reflexées de pensadores
indigenas e quilombolas que nos possibilitam fugir da cegueira antropocéntrica do mundo
moderno e compreender outras formas de lidar com o tempo, outros saberes e outras
enunciagoes, garantindo assim novas perspectivas para nossa sobrevivéncia no Antropoceno.
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ABSTRACT

The Anthropocene is a time of crisis with environmental, climatic, economic, social,
political and epistemological dimensions, involving not only humanity, but planet
Earth as a whole. Although the imminence of the non-existence of a world in becoming
brings us anguish and longing, it is also an opportunity to think about other possible
futures and the paths that can be (or are already being) taken to achieve them. We start
from the hypothesis that the imagination of new aesthetic-ethical-political projects in
the Anthropocene is inseparable from dialog with the voices of the land, its politics of
ancestry and epistemes experienced daily in the heat of life. In this sense, the article aims
to analyze reflections by indigenous and quilombola thinkers that enable us to escape the
anthropocentric blindness of the modern world and understand other ways of dealing
with time, other knowledges and enunciations, thus guaranteeing new perspectives for our
survival in the Anthropocene.
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Antropoceno e imaginacao: novas perspectivas para uma
modernidade em crise

estamos escrevendo os livros que deveriamos ter lido
estamos retirando palavras do chio batido

estamos acordando cangbes ancestrais,

raiva e amor contido

por amor a ndés mesmos

gentes

nio de Primeiro Mundo,

mas de Mundos Primeiros.
(Ellen Lima Wassu, 2023, p.32)

Introducao

O termo “Antropoceno” difundiu-se no campo das Ciéncias do Sistema Terra a par-
tir do ano 2000, quando apareceu pela primeira vez no artigo publicado na Newsletter do
Programa Internacional Geosfera-Biosfera (International Geosphere Biosphere Programme),
de autoria do quimico Paul Crutzen e do limnologista Eugene Stoermer. No texto em
questio, os cientistas sugeriram que, desde fins do século XVIII, as escalas inimagind-
veis alcancadas pelas atividades humanas na terra e na atmosfera inauguraram uma nova
época geoldgica, na qual a humanidade, decorrente do desenvolvimento tecnoindustrial
capitalista, adquiriu for¢a semelhante ao impacto de um asteroide ou a uma enorme erup-
¢ao vulcinica, comprometendo o gerenciamento ambiental global e sustentdvel (Crutzen;
Stoermer, 2015). A partir de entdo, a dicotomia natureza-cultura que orientou a fundagao
do mundo moderno ocidental, justificando a criagdo de zonas ontoldgicas distintas - a
dos humanos e nao-humanos - perdeu seu sentido. Diante de atividades humanas se fa-
zem sentir na T(t)erra, originando uma espécie de “tempo das catdstrofes”, como separar
humanos-sujeitos e natureza-objeto? Como pensar a natureza como uma matéria inerte,
plano de fundo inanimado das a¢oes humanas?

Embora seja, como todo conceito, controverso — hd aqueles que optam pelo uso
de termos como Capitaloceno, Chthuluceno ou Plantationoceno (Haraway, 2016) —, é
inegivel que o Antropoceno possui relevincia ao demarcar uma época de crise da moder-
nidade ocidental capitalista, cujas dimensées ambientais, climdticas, econdmicas, sociais,
politicas e epistemoldgicas envolvem nao apenas a humanidade, mas o Terrestre, novo
ator-politico que participa plenamente da vida publica (Latour, 2020). Se realmente de-
sejamos sobreviver no Antropoceno, precisamos encarar de frente o contexto de crise e
ocupar um novo lugar politico, situado entre um otimismo bobo, ingénuo e irresponsével
e um derrotismo absoluto (Costa, 2022, p.61). Nesse processo, a elaboragio de respostas
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para impasses nunca vividos parece ser indissocidvel da nossa capacidade de imaginagao.
Afinal, é possivel pensar novas ferramentas conceituais, afetivas e imagéticas sem o ato de
imaginar? E vidvel compreender novas formas de relacionar humanidade e natureza sem
estabelecer o didlogo entre diferentes maneiras de organizar o cosmos que, juntas, vao
tecer a materialidade do mundo?

Obviamente, quando falamos de imaginacio, referimo-nos a uma experiéncia guia-
da pela experimentagio, e nio a uma fantasia ou verdade absoluta elaborada em detri-
mento das verdades cientificas. Imaginar, no sentido por ndés mobilizado, consiste na
capacidade de criar a partir de situacoes vividas, de levantar possibilidades a partir de uma
postura hesitante ou que, a0 menos, reconhega nossa ignorancia. Nas palavras do antro-
p6logo Renato Sztutman (2022, p.131), imaginar é um raciocinio que se pergunta sobre
o que pode se tornar real, sobre mundos que podem efetivamente vir a existir em outros
lugares e outros tempos. E, nesse processo imaginativo, nao devemos perder de vista o
fato de que, através da imposi¢ao da hegemonia epistémica e da légica multiculturalista, a
ontologia moderna’ invisibilizou outras formas de ser e suprimiu a performance de outros
mundos, delimitando um tnico espaco para o pensavel ou concebivel como conhecimen-
to (Blaser; De La Cadena, 2009). Essa perspectiva cognitiva da modernidade pretendeu
conter ou erradicar as ontologias relacionais, entre elas as indigenas e quilombolas, nas
quais humanos e nao-humanos possuem agéncia e subjetividade, relacionando-se entre si
voluntéria e politicamente.

Portanto, ainda que o Antropoceno seja a “Epoca dos Humanos”, no podemos in-
sistir na crenga de que apenas nés, humanos, — e humanos ocidentais — temos o direito
de falar pelo Terreste. Existem outras vozes — vozes da terra, vozes ancestrais — que, ao
romper com as formagoes politicas do mundo moderno e propor a reorganiza¢io dos
antagonismos hegemdnicos, contribuem para a construcio de outros futuros possiveis
e de novas condigoes de habitabilidade do planeta. Diante de um mundo natural que
revida e reage as agoes humanas, diante de perspectivas catastréficas de fim do mundo, ¢
imprescindivel imaginar saidas coletivamente, conectando diferentes modos de existéncia
e praticas de conhecimento (Stengers, 2015). Partimos assim da hipétese de que a imagi-
nagio de novos projetos estéticos-éticos-politicos no Antropoceno pressupde uma politica
plural em um pluriverso politico, isto é, uma alianga politica capaz de acomodar publi-
camente a existéncia de mundos distintos e os acordos e fric¢oes entre formas diferentes
de ser (De La Cadena, 2018, p.112). Essa alianca, que nao é perpassada pelo modelo de
domesticagao e controle, é potente, pois é simpoiesis, é devir-com (Haraway, 2021).

1 Segundo Bruno Latour (2019), a ontologia moderna sustenta-se na divisdo entre cultura(s) e natureza,
atribuindo agéncia apenas ao primeiro termo.
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Almejando a constru¢io de um cosmos capaz de articular ontologias heterogéneas,
o artigo pretende fugir das narrativas de conquista e dialogar com as vozes da terra, suas
politicas de ancestralidade e epistemes experienciadas cotidianamente no calor da vida.
Dessa forma, buscamos, primeiramente, analisar reflexdes de pensadores indigenas e, na
sequéncia, de pensadores quilombolas, que nos possibilitam fugir da cegueira antropo-
céntrica do mundo moderno e compreender outras formas de lidar com a natureza e com
o tempo, outros saberes e outras enunciagoes, garantindo assim novas perspectivas para
nossa sobrevivéncia no Antropoceno. Esses pensadores, a despeito de suas particularida-
des onto-epistemoldgicas, nos mostram que, sem uma reconexao com a natureza, afetos e
subjetividades; sem a reconciliagio com a (T)terra enquanto organismo vivo do planeta;
sem o emprego de uma nova gramdtica, nao h4 como revitalizar nossa existéncia e expan-
dir nossos horizontes de vida para além do planeta necrosado pelo homo sapiens.

Vozes indigenas: o saber coletivo e a subjetividade
das florestas

Uma vez desta terra, sempre desta terra.
Quem ensinou as criangas a histéria do
povo que aqui vive, contou a histéria de
outros, nao a nossa. Mas estamos aqui.
Naio apenas em voz, mas no coletivo,
porque essa ¢ a nossa forga.

(Aline Rochedo Pachamama, 2021)

No livro cléssico intitulado Cédmo piensan los bosques: hacia una antropologia mds alld
de lo humano, o antropdlogo Eduardo Kohn apresentou suas percepgoes acerca das relagoes
estabelecidas entre os Runa e as florestas de Avila. Kohn concluiu que, apés mais de uma
década de trabalho etnogréfico com o grupo indigena da Amazonia equatoriana, ao se co-
municarem com a floresta e seus entes fisicos e espirituais, os Runa reconheciam a todos
eles o estatuto de sujeito, por possuirem um ponto de vista, uma linguagem e uma histéria
préprios (Botton, 2023, p.33). Constatagdo semelhante foi feita pela filésofa Aimé Tapia
Gonzédlez (2018) em seus estudos sobre os feminismos indigenas em Abya Yala, entre eles
dos Maias do sudeste do México e dos Quéchuas e Aymaras da Bolivia. Segundo ela, a partir
de uma anilise linguistica foi possivel verificar que esses povos se relacionam com o mundo
através de uma légica intersubjetiva, que acentua a dignidade de cada ser vivo, rompendo
com a ideia da humanidade enquanto espécie. Ainda de acordo com Tapia Gonzdlez, nas
linguas indigenas, palavras como nosotros (n6s) e comunidad (comunidade) referem-se a hu-
manos e ndo-humanos, originando uma episteme que ela denomina de nosdtrica, assentada

sobre principios como a pluralidade, o anti-monismo, a complementaridade e a reciproci-
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dade. Em suas palavras (2018, p.31): “O ensinamento dos povos indigenas ¢ que no ‘nds’ hd
espago para todos os sujeitos, por mais diferentes que sejam™.

A compreensao das relagoes interespécies para além do 4mbito antropocéntrico pos-
sui consequéncias ontoldgicas, epistemoldgicas e politicas. Implica nao apenas um ideal
de conhecimento contrério a epistemologia objetivista favorecida pela modernidade oci-
dental (Viveiros de Castro, 2018), mas também uma ética biocéntrica, conhecida como
Buen Vivir'. Ao convocar atores inusuais ao centro da atencio politica — como a Terra,
a Natureza, elementos geogréficos, animais e plantas —, essa perspectiva indigena ques-
tiona o tradicional conceito de desenvolvimento enquanto proposta global, resultando
necessariamente em uma posi¢ao critica ao sistema capitalista neoliberal e ao neoextra-
tivismo. Nesse sentido, podemos observar o engajamento dos povos indigenas em lutas
socioambientais de cunho ecoterritorial, que, ao se centrar na defesa da terra e do territé-
rio, transcendem os alcances das politicas de esquerda e progressistas na América Latina,
ainda nutridas pela “tendéncia a privilegiar uma leitura dos conflitos sociais em termos
de oposigao entre capital e trabalho, minimizando ou dando pouca atengao as relagoes
capital-natureza” (Svampa, 2019, n.p).

O espirito da floresta, o mais recente livro resultante do encontro etnogrifico* entre
o antrop6logo Bruce Albert ¢ 0 xama Yanomami Davi Kopenawa, ilustra muitos dos
aspectos onto-epistemoldgicos amerindios acima mencionados. As palavras de Kopena-
wa reiteram que os Yanomami, habitantes da terra-floresta (urihi théri pé), e os brancos
ocidentais, o povo da mercadoria (napé pé), consistem em ontologias distintas. Uribi a, a
terra-floresta Yanomami, criada por Omama a e protegida pelos espiritos auxiliares xapiri
pé nao é a natureza inerte, objeto dos interesses mercantis e exploratdrios; tampouco é
um espago externo a sociedade, cendrio das a¢des humanas, onde os recursos podem ser
controlados. Urihi a é uma entidade viva, dotada de uma imagem-esséncia vista pelos
xamas e de um sopro de vida imperecivel, for¢a do crescimento. Como nos explica Kope-
nawa (2023, p.31-32): “Nao, a floresta ndo estd morta, como pensam os brancos. Mas se
destruirem, ai sim, ela vai morrer. Seu sopro vital vai fugir para longe. A terra vai ficar seca
e quebradica. As dguas vao desaparecer. As pedras das montanhas vao rachar”.

2 Tradugio da autora. No original: “La ensefanza de los pueblos indigenas es que en el ‘nosotros/as’
caben todos los sujetos por diferentes que sean.” (p.31)

3 Segundo o economista Alberto Acosta (2016), o Buen Vivir é uma filosofia que parte da cosmologia e
do modo de vida amerindio e baseia-se na ideia de que os seres humanos nao apenas convivem com a
Natureza de maneira harmoniosa, mas formam parte dela e, em dltima instincia, sio a Natureza.

4 Assim como A queda do céu, originalmente publicado em francés no ano de 2010, O espirito da floresta,
de 2023, baseia-se em um pacto etnogréfico fundador, que reverte a relagao hierdrquica pesquisador-
-pesquisado e corresponde a uma situa¢do de duplo desenraizamento, em que cada uma das duas
pessoas vira antrop6loga uma da outra (Coccia, 2023, p.15-16).
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Ademais, Urihi a é habitada por humanos e nao-humanos, que interagem de modo
permanente por meio de intercAimbios diretos ou da diplomacia ontoldgica realizada pelos
xamas. Ao contrdrio do que pressupde o evolucionismo naturalista, no cosmos Yanomami
sa0 os animais que descendem do homem: embora tenham perdido sua forma original,
preservam caracteristicas como a subjetividade e sociabilidade. J4 os xapiri pé sao seres
invisiveis, imagens humanoides em miniatura com ornamentos brilhantes e coloridos.
Consistem em imagens-esséncia dos antepassados primordiais animais — uma espécie
de energia vital — que s6 podem ser vistas, domesticadas e presentificadas pelos xamas
através da inalagao do p6 yidkoana. Verdadeiros corpos-condutores, os xamas sao responsd-
veis por manter relagdes amistosas ou hostis com as entidades nao-humanas que povoam
o cosmos, garantindo a regularidade dos ciclos césmicos, meteoroldgicos e ecoldgicos.
Além de destruir as doengas e trazer a cura, de lutar contra os espiritos maléficos, de por
fim as chuvas e ventos abundantes, de trazer fertilidade a floresta, os xamas Yanomami
impedem o céu de desabar sobre os viventes®. Segundo Kopenawa (2023, p.57): “E gracas
ao trabalho dos xamas que estamos vivos. Por isso, vocés devem pensar que, quando nos
defendem, os xamas Yanomami continuam a proteger vocés também”.

As reflexdes de Davi Kopenawa apontam os limites do narcisismo antropocéntrico
e do mito utilitarista de uma natureza separada da humanidade. Ao mesmo tempo, fazem
ecoar reversoes de perspectiva ontoldgica fundamentais no contexto de crise antropocéni-
ca. Afinal, se ndo cabe aos xamas a tarefa de segurar o céu sozinhos, é imprescindivel que
os brancos compreendam que a xawara, a fumaga da epidemia, e a mudanca climdtica
sao resultados da vinganca de Uribi a pelas pegadas no chio da terra deixadas por gente
hostil e sem sabedoria, que invade a floresta com gado e fome de ouro. As palavras com-
partilhadas por Kopenawa, em contrapartida, sdo sensiveis e potentes porque sio coletivas
e ancestrais:

Os brancos desenham as linhas de suas palavras porque seu pensamento é
cheio de esquecimento. N6s guardamos as palavras de nossos amigos dentro de
nds, hd muito tempo, e continuamos a passé-las sucessivamente aos que vém
depois de nés. Nossos filhos, que ndo conhecem nada dos xapiri pé, escutam
os cantos dos xamais e assim acabam querendo, por sua vez, ver os espiritos.
E por isso que, embora sejam muito antigas, as palavras dos espiritos sempre
ficam novas. Sdo elas que fazem crescer nossos pensamentos. Sao elas que nos
fazem ver e conhecer as coisas das terras longinquas, as coisas dos antigos. Sao

5 O cosmos Yanomami é compreendido a partir de um eixo cosmoldgico vertical, sendo composto por
andares que nio constituem uma estrutura estdtica, na medida em que sdo fruto de uma dinimica de
longa duragio que funciona no sentido descendente, de desabamentos celestes. Isso implica uma ou-
tra nogao de temporalidade, verticalizada, um tempo cosmoldgico em constante transformacio - um
mundo em devir, onde o futuro anterior se torna o presente (Kopenawa; Albert, 2023, p.42).
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nossos estudos, ¢ o que nos ensina a sonhar as coisas da terra-floresta (Albert;
Kopenawa, 2023, p. 104).

A importincia da palavra viva, que brota da terra, e seu poder de romper com as in-
visibilidades, silenciamentos e violéncia fisica e simbélica de matriz colonial s3o aspectos
também recuperados por Aline Rochedo Pachamama no livro Boacé Uché®. Pertencente
20 povo Puri, da Serra da Mantiqueira, Pachamama afirma que a “palavra-terra” remonta
a oralidade, as experiéncias do grupo e ao autoconhecimento das préprias raizes. Nes-
se sentido, carrega consigo a narrativa ancestral e a possibilidade de desconstru¢io das
hierarquias moldadas pela ética do homem ocidental (Pachamama, 2021, p.23-24), entre
elas a ideia de uma humanidade superior aos demais seres vivos.

Aline explica que o povo Puri se compreende como parte da Serra da Mantiqueira,
estabelecendo com ela uma relagio de respeito e preservagao que garantiu a sobrevivéncia
de parte da Mata Atl4ntica nativa. Nessa perspectiva, a Mantiqueira nio representa ape-
nas um conjunto de montanhas que se estende por Minas Gerais, Rio de Janeiro e Sao
Paulo; ela é também uma ancia cheia de vida e sabedoria (Pachamama, 2021, p.18), uma
entidade sensivel que nio se submete a dicotomia humano e nio-humano e que requer
representagio politica (De La Cadena, 2018). A Mantiqueira é parte da manifestagio on-
tolégica Puri, conformada por interacoes entre seres que se organizam fora das premissas
concebidas pela ontologia moderna:

Nés somos plurais porque estamos ligados & imensa teia da vida na Mantiquei-
ra. Também por esse motivo, tudo que ¢ relacionado a ela nos interessa, pois
dela fazemos parte. Cada inseto que transmuta e se refaz em nova cor; a folha,
que cai da 4rvore e agora é raiz; a flor, que cumpriu seu percurso e amanheceu
fruto; a formiga, que ultrapassa as expectativas da fisica e carrega algo cem
vezes mais pesado que ela mesma; o tutl (tatu), que abre caminhos; o maru
(gavido terra), com seu voo decidido e preciso; a shahmam (cobra) e o sagrado
feminino; chindéda (beija-flor) que encanta com seu voo mdgico, o qual nos
estimula a encontrar a dogura e a alegria de cada situagao; as d4guas da Manti-
queira, de que tanto precisamos; todos fazem parte dessa teia. A vida é para o
Encontro. E estamos interligados por meio de sementes, raizes, folhas, flores
e frutos. Companhia tanto para a alimenta¢io quanto para o uso medicinal e

espiritualidade (Pachamama, 2021, p.39-40).

Aline conclui que a histéria do povo Puri é uma histéria que estd na terra. E construi-
da através da a¢io coletiva, da memdria ancestral, do pertencimento a um territério, de rela-
coes sociais e lagos de solidariedade entre animais, plantas, drvores e outros seres-agentes que
fazem parte da “teia da vida”. Uma histéria que aponta para a necessidade de enraizamento e

6 Boacé Uché, em lingua puri, significa “palavra-terra”, “palavra que pulsa” (Pachamama, 2021, p.11).
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de reconexao com o organismo vivo da (T)terra e com as experiéncias de ancestralidade, em
consonancia com o que Ailton Krenak chama de “futuro ancestral”, um futuro que invoca
como devir companheiros de jornada imemoriais (Krenak, 2022a, n.p).

Diante do contexto de crise que enfrentamos, o mais novo membro da Academia
Brasileira de Letras” tece criticas tanto as narrativas de fim de mundo, que nos assombram
e nos fazem desistir de nossos sonhos, quanto a incessante busca por produzir uma disto-
pia futurista, que nos distancia da possibilidade de construirmos um mundo habitdvel no
presente. Ao considerar o futurismo como a droga que o capitalismo criou para nos sedar,
Krenak mobiliza um outro conceito de futuro: o futuro que se volta para as memdrias da
terra e dos ancestrais, tornando-se uma pilula de vida que nos permite escapar da fic¢io
futurista. A ideia do “futuro ancestral” flerta, em primeiro lugar, com uma percep¢ao
diferente de mundo: um mundo onde ouvimos a voz de todos os seres que habitam o
planeta junto a nés, desconcertando a centralidade do humano e abrindo espaco para a
pluralidade de habitos e existéncias (Krenak, 2022a, n.p). O “futuro ancestral” também
pressup6e uma outra concepgao do tempo: o tempo do vir-a-ser, do tornar-se outro, que
nao ¢ orientado pela légica do utilitarismo, mas da metamorfose e da compostagem; o
Gnico tempo capaz de diminuir a velocidade com que estamos “comendo o mundo” (Kre-

nak, 2019, n.p).

Ainda segundo Krenak, imaginar outros futuros no Antropoceno requer o emprego
de uma nova gramdtica e de novas denominagdes que transcendam a légica epistémica
moderna. Por isso, ele convida a floresta para atravessar os muros da cidade, para flores-
cer na cidade. Enquanto a cidade é o timulo do nosso horizonte de vida, o espago que
sufoca e extingue os lugares da ancestralidade, que desterritorializa, que bloqueia outras
experiéncias de vida para além do humano, a florescidade, a floresta como devir-cidade, ¢
uma poética de vida, uma danga césmica que arrebenta muralhas e faz brotar de dentro
da pedra dura alguma flor (Krenak, 2022b, p.228). Sob essa 6tica, a cidadania, impreg-
nada do pesadelo de concreto antropocéntrico, é substituida pela florestania, marcada por
aliangas afetivas que reconhecem uma intrinseca alteridade em cada pessoa, em cada ser e

em cada cosmos (Krenak, 2022b, n.p).

Ao fim e ao cabo, Krenak considera que nao haverd novas perspectivas para o Antro-
poceno sem a reformulacio daquilo que aprendemos a chamar de “nosso mundo”: o mundo
sem afetos; o mundo do especismo humano; o mundo das ideias pré-concebidas; o mundo
unitarista, individualista, do consumo e da mercadoria, que empobrece nossa existéncia e
nos traz a ilusdo de que vamos continuar existindo, a despeito de nossas agoes. Segundo ele,

7 Em 5 de outubro de 2023, Ailton Krenak foi eleito, por 23 votos, para a cadeira nimero 5 da Aca-
demia Brasileira de Letras, ocupando assim a vaga deixada pela morte do historiador José Murilo de
Carvalho, em agosto do mesmo ano.
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nessa busca pelo fim do mundo tal como o conhecemos, os povos indigenas possuem um
papel primordial, ja que “sao especialistas em inventar mundos e, diferente dos brancos,
eles ndao ficam no fim do mundo, eles criam outros™. E esses mundos criados e inventados
pelos povos indigenas sao também mundos para a frui¢io, onde podemos experimentar a
existéncia sem corpo, expandir nossa subjetividade e a ideia material da vida’®.

Sem desconsiderar as particularidades que envolvem as onto-epistemologias Runa,
Maia, Yanomami, Puri e Krenak, consideramos possivel afirmar que o modo de ser e pen-
sar amerindio pode ser articulado a partir de elementos radicalmente outros em relagio
a perspectiva cognitiva moderna. Entre eles estao as relagdes simétricas e reciprocas entre
sujeitos, que promovem a sociabilidade entre humanos e nao-humanos e o pluralismo
cosmoldgico (Pardini, 2020, p.5-6); a escuta sensivel aos elementos da (T)terra; o saber
coletivo e ancestral; o ver e conhecer além dos olhos, ultrapassando o sentido concreto
que examina os fenémenos fisicos e as representagoes do mundo (Limulja, 2022). Dessa
forma, os povos indigenas apontam para a importincia da confluéncia entre agoes, gestos,
saberes e modos de ser que podem se afetar mutuamente.

Vozes quilombolas: contracolonialismo e confluéncia
de saberes

Extraimos os frutos das drvores / Expropriam as drvores dos frutos
Extraimos os animais da mata / Expropriam a mata dos animais
Extraimos os peixes dos rios / Expropriam os rios dos peixes
Extraimos a brisa do vento / Expropriam o vento da brisa
Extraimos o fogo do calor / Expropriam o calor do fogo
Extraimos a vida da terra / Expropriam a terra da vida

Politeistas! / Pluristas! / Circulares!

Monoteistas! / Monistas! / Lineares!

(Antonio Bispo dos Santos, 2015, p.17)

Em 3 de dezembro de 2023, Antdnio Bispo dos Santos, uma das mais influentes
vozes quilombolas do Brasil, ancestralizou aos 63 anos de idade. Autodidata e morador do
quilombo Saco-Cortume, localizado no municipio de Sao Jodo do Piaui/PI, Négo Bispo
costumava se apresentar como um “lavrador que também lavra palavras”. Embora tenha
participado de partidos politicos e do movimento sindical, no final dos anos 1990 ado-

tou a luta dos escravizados e a organizacio dos quilombolas como principais referenciais

8 CONVERSA NA REDE - Particulas particulares - Ailton Krenak e Eduardo Viveiros de Castro. Dis-
ponivel em: https://www.youtube.com/watch?v=wp5NInNE4BI&t=1092s. Acesso em: 02 jan. 2024.

9 Idem.
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tebricos para suas reflexdes. Desde entido, dedicou-se a compreender as diferencas entre a
cosmologia monoteista dos colonizadores - o povo das escrituras - e a cosmologia politeis-
ta dos povos afro-pindordmicos - os povos da oralidade -, ndo com o intuito de impedir
a interlocugio entre eles, mas de estabelecer fronteiras e apresentar as reais possibilidades
de convivéncia e entendimento entre a perspectiva desenvolvimentista e as experiéncias de
biointera¢io (Dos Santos, 2015, p.19). Logo, ainda que Bispo possa ser lido em didlogo
com pensadores negros que se destacaram no pais ao longo do século XX, como Beatriz
Nascimento e Abdias Nascimento, é imprescindivel interpretd-lo a partir da condi¢io
existencial e biogréfica de um quilombola (Carvalho, 2015, p.11-12), que se faz presente
em suas falas pablicas e em publicagbes como Colonizagdo, quilombos. Modos e significa-
¢oes, de 2015, e A terra dd, a terra quer, de 2023.

Critico voraz do colonialismo, Anténio Bispo dos Santos defendeu a “guerra das
denominagdes” como estratégia de recomposi¢io da memoria e da identidade dos povos
que passaram por processos de desterritorializacdo. Segundo ele, contrariar as palavras
potentes do inimigo nio consistia apenas em um ato de dimensées simbdlicas, mas tam-
bém em um modo de romper com o adestramento colonial e recuperar a autogestao das
préticas (Dos Santos, 2023, p.12). Os conceitos que estruturam suas reflexdes, como
biointeragio, confluéncia, transfluéncia, saber orginico e contracoloniza¢io, definem, na
realidade, a existéncia de uma ontologia quilombola, em muitos aspectos invisibilizada e
incompreendida pela ontologia moderna. E nessa perspectiva que Bispo costumava dizer

que nio era humano, mas sim quilombola:

Humanismo é uma palavra companheira da palavra desenvolvimento, cuja
ideia ¢é tratar os seres humanos como seres que querem ser criadores, e nao
criaturas da natureza, que querem superar a natureza. Do lado oposto dos
humanistas estdo os diversais - os cosmoldgicos ou orginicos. Se os humanos
sempre querem transformar os orginicos em sintéticos, os orginicos querem
apenas viver com 0s 0rganicos, se tornando cada vez mais organicos. Para os
diversais, nao se trata de desenvolver, mas de envolver. Enquanto nos envolve-
mos organicamente, eles vao se desenvolver humanisticamente. (Dos Santos,

2023, p.30)

A légica diversal que rege o cosmos quilombola baseia-se no reconhecimento das
individualidades que existem dentro do globo, contrariando a légica universal e monista
presente entre os humanistas, para os quais o “um” é sindnimo de “4nico” (Dos Santos,
2015, p.32). A valorizacio da diversidade transforma os quilombolas em seres comparti-
lhantes, que almejam o fortalecimento do coletivo por meio da confluéncia entre expe-
riéncias, gestos, saberes e afetos em reciprocas incessantes. Conforme explicou Négo Bis-
po (2023, p.15): “Quando a gente confluencia, a gente nao deixa de ser a gente, a gente

passa a ser a gente e outra gente - a gente rende”. A confluéncia possibilita aos quilombos
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a prdtica da biointeracio, uma forma de convivéncia respeitosa com a natureza e com os
seres vivos, humanos ou nio, baseada em principios contracumulativos, que prezam pela
reintegragao de tudo o que é produzido a energia orginica de origem (Dos Santos, 2015,
p-85). Nessa perspectiva, Bispo considerou os quilombos espacos distintos das cidades.
Fruto da cosmofobia'®, as cidades seriam territérios artificializados, que excluem a possi-
bilidade de outras vidas para além do humano, representando a desconexao com a natu-
reza. E nas cidades, portanto, que os saberes organicos, que tém como base a experiéncia
vivida e a materialidade, sdao sintetizados, alienados e mercantilizados. A cidade ¢, ao fim
e ao cabo, um territdrio colonialista, enquanto o quilombo configura-se como espago de
resisténcia aos influxos da modernidade ocidental capitalista.

O ser quilombola relaciona-se igualmente a uma percepgio do mundo que nio ¢é
dicotdmica ou linear, mas sim circular e horizontal, aproximando-se de uma concepgio
espiralar do tempo (Martins, 2021). O tempo espiralar subverte as cronologias do tem-
po ocidental, sucessivo e cumulativo, na medida em que se move ao mesmo tempo para
frente e para trds, a partir de volteios e coreografias de retorno. E um tempo que transflui,
pois implica a circularidade, a chegada ao lugar de partida; é um tempo cuja forga vital se
funda na trajetéria e na ancestralidade. Segundo Négo Bispo, “Somos povos de trajetérias,
nao somos povos de teoria. Somos da circularidade: comego, meio e comego. As nossas
vidas nao tém fim. A geragao avé é o comeqo, a geracio mae é o meio e a geracio neta é
o comego de novo.” (Dos Santos, 2023, p.102).

Ao conceber diferencas inconcilidveis entre quilombolas e humanistas, Antdnio Bis-
po dos Santos buscou estabelecer fronteiras entre os dois lados, de modo a garantir o
equilibrio de forgas e permitir que cada um deles vivesse do seu préprio jeito. A fronteira,
entretanto, nio era para Négo Bispo um instrumento de segmenta¢io ou aniquilagio,
mas sim o primeiro passo para o estabelecimento de relagoes harmoniosas e compar-
tilhamentos entre ontologias tao diversas. Nesse processo, definiu os quilombos como
expressoes contracolonialistas compostas pelo povo afro-confluente (Dos Santos, 2023,
p-43). O contracolonialismo, antidoto e imunizagao contra a cosmofobia, seria um modo
de vida destinado a enfraquecer o colonialismo: “O contracolonialismo é simples: é vocé
querer me colonizar e eu nio aceitar que vocé me colonize, é eu me defender” (Dos San-

tos, 2023, p.58).

Négo Bispo influenciou toda uma geracio de jovens liderancas quilombolas no
Brasil; muitos, inclusive, levaram a perspectiva contracolonialista para o ambiente aca-
démico, como forma nido apenas de desenvolver abordagens metodolégicas que per-

10 Segundo Négo Bispo (2015, p.31), a cosmofobia ¢ o terror psicolégico inventado pelo Deus da Biblia
para aterrorizar seu povo, que suscita o medo do préprio Deus, da natureza e do cosmos. A cosmofobia
cria os seres humanos e atrela tudo o que ¢ externo 2 humanidade ao conceito de selvageria.
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mitissem o protagonismo e a desobjetificagio dos quilombos e seus membros, mas
também de auxiliar a reformulacio de politicas publicas, sobretudo aquelas voltadas
para aspectos territoriais e ambientais. Como exemplo, podemos citar Ana Claudia
Matos da Silva, que na dissertacdo Uma escrita contra-colonialista do quilombo Mum-
buca Jalapio-TO" desenvolveu uma metodologia compartilhada de pesquisa e escrita
sobre a cosmologia do quilombo Mumbuca'?, situado no municipio de Mateiros/TO.
Tendo como ponto de partida uma escrita contra-colonizadora, Ana Mumbuca afirmou
o compromisso coletivo e ancestral do saber orginico quilombola e sua liberdade exis-
tencial, dissociada da meméria da escravidao. O préximo passo entdo, como elucida a
autora, foi imaginar as possibilidades de confluéncia entre o conhecimento quilombola
e o conhecimento ocidental: “As travessias escritas aqui nao sao apenas minhas, acima
de tudo sdo nossas, pois perpassa [sic] a tessitura de vidas. Identificando o mundo que

nos ataca, usando o saber dos antigos, juntando ao saber dos novos, fazendo uma goro-
roba para existirmos” (Da Silva, 2019, p.31-32).

Entrelacada de muitas vozes, a “escrita falada” de Ana Matos tem o propésito de
defender o quilombo Mumbuca dos processos colonizadores e, a0 mesmo tempo, nego-
ciar com a burocracia monista estatal. A lider quilombola identifica que a autogestao dos
processos e protocolos de pesquisa e o respeito a forma como os mumbucas querem ser
pesquisados sao aspectos imprescindiveis para a afirmagao das percepgoes cosmoldgicas
quilombolas e a superagao das “validagoes cientificas” (Da Silva, 2019, p.59). Por isso,
converte os mumbucas em porta vozes do seu modo de ser para 0 mundo contemporineo
das escritas: “Estamos sendo deliberativos e construindo nosso protagonismo, os mumbu-
cas pelos mumbucas, nao nos fechando entre nés, e nem abrindo para todos de qualquer

forma” (Da Silva, 2019, p.70).

No contexto de crise antropocénica, as reflexdes de Ana Mumbuca evidenciam
como a confluéncia de saberes pode contribuir para a reversio do viés colonialista ainda
em vigor nas pesquisas académicas e nas politicas ambientais. A autora afirma que as
pesquisas elaboradas sem a assessoria dos mumbucas costumam compreendé-los como re-
sidentes das unidades de conservacio do Parque Estadual do Jalapao, e ndo como agentes
que possuem suas vivéncias atravessadas pela territorialidade. Ao servirem de base para a
elaboragdo de politicas publicas, esses trabalhos académicos, que desconsideram as rela-

11 A Dissertagao foi defendida em 2019 no Mestrado Profissional em Sustentabilidade junto a Povos e
Territérios (MESPT), iniciativa pioneira da Universidade de Brasilia (UnB) de promogio de didlogos
entre profissionais indigenas, quilombolas e sujeitos de origem comunitdria abarcados pela categoria
de Povos e Comunidades Tradicionais (PCTs).

12 Ana Claudia Matos da Silva utilizou-se das “fogueiras de memérias”, espagos de partilha e conversacio
com os interlocutores do quilombo Mumbuca, para registrar didlogos e narrativas sobre as histérias e
experiéncias dos mumbucas.
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¢oes biointerativas entre quilombolas e natureza, originam um conceito conservador de
ambientalismo. Esse foi o caso, segundo Mumbuca, do Projeto de Lei Estadual de Uso
Sustentdvel do Capim-Dourado e do Buriti, que sobrepds o valor comercial das espécies
aos saberes ancestrais da coleta e manejo das mesmas (Da Silva, 2019, p.67). Resultados
diferentes poderiam ter sido alcangados se a legislagao fosse elaborada em confluéncia
com os saberes quilombolas:

E assim, defendemos uma ciéncia que nao se sobreponha as concepgoes [sic]
quilombistas, mas contribua na ampliagao de saberes que sejam eficientes em
defesa das vidas. Nisto, estamos construindo possibilidade excepcional de pro-
vocar estudos e experimentos cientificos em conjunto com o conhecimento
quilombola, construindo caminhos confluenciados, nio apenas, reconhecen-
do, mas afirmando a existéncia de conhecimento quilombola sem suprimi-lo

(Da Silva, 2023, p.69).

Ainda que os modos de vida praticados nos quilombos de Saco-Cortume/PI e Mum-
buca/TO possuam suas particularidades, podemos afirmar que a ontologia quilombola se
funda em principios comuns como a circularidade, o saber organico, o compartilhamento
ancestral, a biointeragdo, a pluralidade e a materialidade. Em sua luta contracolonial, os
quilombolas nos ensinam a buscar uma convivéncia mais harmoniosa com a diversidade e a

imaginar, a partir da confluéncia de saberes, solugoes para os desafios que afetam o coletivo.

Consideracoes Finais

kurupira

passo de ida é caminho de volta

andar pra frente com os pés virados pra trds nio ¢é folclore
é futuro

(Ellen Lima Wassu, 2023, p.63)

O Antropoceno configura uma época de crise de maltiplas dimensoes. As degrada-
¢oes e extingdes em escalas até entdo inimagindveis, as profundas alteragdes nos processos
biogeoquimicos da Terra e a faléncia dos paradigmas de imaginagao politica da moder-
nidade ocidental capitalista nos trazem anseios e angustias, mas também uma oportuni-
dade para pensarmos outros futuros possiveis e os caminhos que podem ser (ou jd vém
sendo) trilhados para alcan¢d-los. A mobiliza¢io de ferramentas conceituais, afetivas e
imagéticas que nos permitam imaginar outros jeitos de habitar o planeta e outras formas
de relacionar humanidade e natureza torna imprescindivel o didlogo com as ontologias
relacionais, as vozes da terra, que subjetivam o universo e rompem com o império do
antropocentrismo. Nesse sentido, indigenas e quilombolas nao representam um passado
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do desenvolvimento das forgas produtivas, mas sim um futuro possivel para um planeta
ameagado (Sztutman, 2022, p.151).

A iminéncia da nio existéncia de um mundo em devir nos mostra que o devir estd
nos unicos nucleos que, esquecidos pelas bordas do planeta, ainda consideram que pre-
cisam se manter agarrados na T(t)erra (Krenak, 2020). Indigenas e quilombolas, com
seus modos de ser coletivos, regidos por uma forga ancestral que integra todas as coisas,
compéem mundos que extrapolam o da politica vigente. Logo, imaginar novas perspec-
tivas para o Antropoceno pressupoe ouvir as vozes da terra e reconfigurar, a partir da
confluéncia de saberes, nosso pensamento critico antissistémico. Para tanto, é preciso
criar mecanismos para a acomodagio publica de mundos distintos, sem equipari-los de
alguma forma, permitindo assim o inicio de uma negociacio politica voltada ao futuro

(De La Cadena 2009, p.167).
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