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7 INTRODUCAO

A 69 Teia Nacional, cujo tema é “Pontos de Cultura pela Justi¢a
Climatica”, serd um grande espaco de encontro, formacdo, partilha
e mobilizagcdo de agentes culturais de todo o pais. Nasce com o
compromisso de construcdo de uma cultura comprometida com a
vida em todas as suas formas e com os vinculos comunitdrios que nos
sustentam, uma cultura que reconhega a centralidade da memoariq,
da ancestralidade e do cuidado na construcdo de futuros possiveis.

Este encontro reafirma o protagonismo de comunidades, coletivos,
mestres, mestras e agentes culturais que, em diferentes territorios,
mantém viva a capacidade de resistir, recriar e regenerar. Ao realizar
esta Teia, o Ministério da Cultura reafirma que a cultura é eixo
estruturante das transformacgdes sociais necessdrias a construgdo de
um futuro sustentdvel, soliddrio e justo.

Este documento redne os referenciais conceituais que fundamentam o
tema central da Teiq, orientando as atividades formativas, o processo
de mobilizagdo e o Edital de Selecdo de Participantes e Bolsistas.
Trata-se de um texto de referéncia, ndo de um enunciado fechado: é
uma base viva, em didlogo permanente com as experiéncias, vozes e
praticas que emergem das redes de Cultura Viva em todo o pais.

Assim como deve ser a propria Teig, este documento se pretende mais
que um roteiro: um territério de escutaq, reconhecimento e construgéo
coletiva do futuro que queremos viver. Um chamado a acdo, para
lembrar que justica climdatica ndo & apenas um conceito, € uma
urgéncia ética, politica e comunitéria. E um convite para que cada
territdrio construa, d sua maneirg, respostas vivas aos desafios do
nosso tempo.



Importante ressaltar que este texto ndo nasce de uma reflexdo
individual, mas de processos de escuta, convivéncia e construcdo
coletiva. Registro meu especial agradecimento aos Pontdes de Cultura
Territérios Rurais e Cultura Alimentar; Rede das Culturas Populares e
Tradicionais; Culturas Indigenas e Mde Terraq; Livro, Leiturq, Literatura e
Oralidades; Articula Matriz Africana; e Areté. Agradego também a Baba
Pedro Inatobi e Marcelo das Historias, cujos didlogos, experiéncias e
praticas compartilhadas contribuiram significativamente para o
elaboracdo das reflexbes aqui apresentadas.

De modo especial, reconheco aimportdncia das redes comprometidas
com a defesa dos territérios, da memoéria, da ancestralidade e da vida
como horizonte ético e politico.




REFERENCIAIS PARA PENSAR
JUSTICA CLIMATICA

A humanidade atravessa um tempo marcado pela emergéncia
climatica — um processo que ndo ameacga apenas ecossistemas, mas
também modos de vidag, sentidos de comunidade, vinculos territoriais e
horizontes defuturo.Associedadesemtodo o planetaséoconvocadasa
repensar seus modelos de desenvolvimento, suas formas de producdo
e, sobretudo, suas relagdes com a natureza, historicamente tratada
como recurso e ndo como pdrente, corpo ou continuidade da vida.

Ao pautar a justica climéatica, a 6 TEIA Nacional dos Pontos de
Cultura reafirma que a crise ambiental ndo é apenas ecoldgica,
mas profundamente politica, cultural e social. Ela incide de maneira
desigual sobre populagdes negras, indigenas, periféricas, ribeirinhas
e tradicionais — coletividades que sustentam, hd séculos, prdaticas
de cuidado, tecnologias comunitdrias de preservagdo e modos de
existéncia que sempre se organizaram a partir do equilibrio entre vida
humana e ambiente. Paradoxalmente, esses grupos sdo responsaveis
pela protecdo dos territérios e pela manutencdo de praticas
sustentd@veis, mas se encontram entre os primeiros a sentir e enfrentar
os impactos das mudangas climaticas.

No Brasil, pais de dimensdes continentais e de intensa diversidade
cultural, social e ambiental, os Pontos e Pontdes de Cultura constituem
redes comunitdrias que fortalecem vinculos, ativam memoérias,
ampliam pertencimentos e estimulam praticas coletivas de cuidado
com a vida e com os territérios. SGo espagos capazes de construir
respostas locais e regionais para os desafios ambientais, sociais e
civilizatorios.



A 6° TEIA Nacional propdée inspirar reflexdo, promover o encontro de
experiéncias e fortalecer a constru¢gdo de caminhos que reconhegcam a
cultura como eixo de transformacgdo, de futuro e de justica. Ela reafirma
que ndo existira justi¢ga climatica sem justica cultural, porque a vida
se sustenta na relacdo entre povos, territorios e histoérias.

JUSTICA CLIMATICA

A crescente crise climdatica que atravessa o planeta ndo é apenas um
problemaambiental.Elaé,antesdetudo,umproblemadedesigualdade,
de racismo e de poder. As populagdes que mais protegem a Terra —
povos e comunidades tradicionais, coletividades negras, indigenas,
ribeirinhas, periféricas e quilombolas — sdo também as que mais
sofrem com sua exploragdo, com a devastagdo de seus territérios e
com a precarizagdo de suas condigdes de vida.

O conceito de justica climatica tem origem nas lutas por justica
ambiental, formuladas pelos Movimentos Negros nos Estados Unidos,
na década de 1980, quando denunciaram que aterros sanitdrios
e industrias poluentes eram instalados de forma desproporcional
em dareas habitadas majoritariamente por populagées negras e por
comunidades de baixa renda. Esse momento ficou conhecido como o
“marco zero do movimento por justica ambiental”.

O quimico e reverendo Benjamin Chavis, lideranca do movimento
pelos direitos civis dos negros nos Estados Unidos, cunhou a expressdo
racismo ambiental para descrever essas iniquidades'.

ICHAVIS, Benjamin. “Toxic Waste and Race in the United States”. United Church of Christ — Commission
for Racial Justice, 1987.



A aofirmagéo de Vandana Shiva — “a crise climdtica € a forma
contempordnea da violéncia colonial™ — revela que os impactos
ambientais ndo séo distribuidos de maneira aleatéria, mas seguem o
mesmo mapa histérico da exploracdo. O colonialismo, que devastou
territorios, escravizou povos e impdés modelos econdmicos predatérios,
continua operando hoje por meio de prdticas que concentram riqueza
e espalham destruicéo.

Assim, a mudanga climatica ndo € um fenomeno neutro — ela
aprofunda desigualdades historicas e reatualiza a I6gica de territérios
sacrificdveis, onde vidas e culturas continuam sendo tratadas como
descartdveis. Compreender a crise climatica a partir desse marco é
reconhecer que a luta por justica climatica &, inseparavelmente, uma
luta antirracista, anticolonial e pela autodeterminagcdo dos povos.

Nesse sentido, o pensamento do gedgrafo Milton Santos contribui
de forma decisiva para compreender o territdrio como construgéo
histérica, social e politica. Para o autor, o territério ndo se reduz a
sua dimensdo fisica ou cartografica: ele é o territério usado, vivido
e disputado, moldado pelas relagdes de poder, pelas formas de
producdo, pelas politicas publicas — ou pela auséncia delas — e pelas
condigdes concretas de existéncia da populacdo.

Ao formular a no¢do de territério usado, Milton Santos evidencia que
o espaco ndo é neutro. Ele expressa escolhas politicas, interesses
econdmicos e projetos de sociedade. E no territorio que se materializam
as desigualdades, que se distribuem — de forma profundamente
desigual — os riscos, as oportunidades, as infraestruturas e os direitos.

2 VANDANA SHIVA. Monoculturas da Mente: perspectivas globais sobre biodiversidade e
biotecnologia. SGo Paulo: Expressdo Popular, 2003.



O territério revela quem pode viver com dignidade e quem é
sistematicamente empurrado para a precarizagdo’. As populagées
negras,indigenas, periféricasetradicionaistendemaocuparosespagos
mais expostos d degradacdo ambiental, d falta de saneamento, &
inseguranca hidrica, @ contaminagdo e aos impactos extremos das
mudancgas climaticas. A injustica climatica, portanto, ndo & apenas
um fendbmeno ambiental: ela se inscreve Nno espago, Nos corpos e Nas
trajetorias coletivas.

Ao afirmar que o territério € “o chdo mais a identidade”, Milton Santos
nos convida a compreender que a luta por justica climatica é também
uma luta pelo direito ao territério vivido, pelo direito a cidade, a
terra, @ dgua, @ memoéria e as condigdes materiais e simbdlicas que
tornam a vida possivel. Defender o territorio & defender a vida em sua
integralidade.

Por isso, ndo basta proteger o meio ambiente. E preciso transformar
as estruturas sociais, econdmicas e politicas que produzem injusticas
e que colocam populagdes vulnerabilizadas em riscos permanentes.

No contexto brasileiro, o debate ganhou forga especialmente a partir
dos anos 2000, com contribui¢cdes de Carlos Walter Porto-Gongalves,
LaciaXavier, TalioFranco,NilmaBentes, TaniaPachecoe de militdncias
negras, indigenas, quilombolas, ribeirinhas e de outras comunidades
tradicionais. Esses grupos ampliaram a nog¢do de justica ambiental
ao denunciar que o racismo ambiental é expressdo da ocupacdo e
da exploragd@o colonial — que define quem tem o direito a viver em
ambientes sauddveis e quem é obrigado a habitar dreas degradadas
Ou perigosas.

3SANTOS, Milton. O espago do cidaddo. Sdo Paulo: Nobel, 2007; e SANTOS, Milton; SILVEIRA, Maria
Laura. O Brasil: territério e sociedade no inicio do século XXI. Rio de Janeiro: Record, 2001. Para
Milton Santos, o territorio deve ser compreendido como “territério usado”, resultado histérico das
relagdes sociais, econdmicas e politicas, no qual se materializam as desigualdades, os conflitos e
as possibilidades de vida digna. O espaco, longe de ser neutro, revela projetos de poder e define
quem tem acesso a direitos, infraestrutura e condigdes de existéncia.



A pesquisadora Tania Pacheco, criadora do blog Combate Racismo
Ambiental, reforga essa compreensd@o ao afirmar que “o conceito de
Racismo Ambiental nos desafia a ampliar nossas visées de mundo
e a lutar por um novo paradigma civilizatorio, por uma sociedade
igualitaria e justa, na qual democracia plena e cidadania ativa néo
sejam direitos de poucos privilegiados, independentemente de cor,
origem e etnia.”*

E importante destacar a confluéncia entre movimentos negros,
movimentos indigenas e demais povos e comunidades tradicionais,
que hd décadas posicionam o debate ambiental e climatico a partir de
um viés antirracista e de fundamentos ancestrais. J& na Eco 92, esses
segmentos reivindicaram espago e denunciaram que o debate global
sobre o clima nd@o poderia ignorar as violéncias raciais, territoriais e
culturais que estruturam a crise ambiental.

O racismo ambiental constitui, portanto, a base empirica e politica
da qual deriva o conceito de justica climdatica. Em outras palavras: a
justica climatica nasce dadeniincia do racismo ambientalem escala
planetdaria. Ambas as expressdes revelam que a destruicdio ambiental
ndo &€ neutra — ela segue os caminhos da desigualdade, atingindo com
mais forgca aqueles que historicamente produzem e preservam a vida.

4 PACHECO, Tania. “O gue é racismo ambiental?”. Blog Combate Racismo Ambiental, 2010.
Disponivel em: https:/7rocismoombientol.net.br. Acesso em:12.11.2025



JUSTICA CLIMATICAE
FUTURO ANCESTRAL

A justica climatica &€ o nome contempordneo de uma luta antiga: a
luta pela continuidade da vida em sua pluralidade, em sua diversidade
e em seus muitos mundos possiveis. Ela ndo trata apenas de mitigar
os efeitos das mudancgas climaticas, mas de transformar as relacdes
humanas com a natureza e entre nds mesmos. Exige reconhecer que a
crise climatica é também uma crise civilizatéria, resultado de séculos
de exploragdo colonial, racismo, patriarcado e desigualdade.

Assim, a justica climdatica ultrapassa a dimensdo ambiental e se
torna um projeto ético, cosmopolitico e comunitéario de reexisténcia.
Questiona o modelo de desenvolvimento baseado no lucro, na
exploragdo ilimitada da natureza e na desumanizagcdo de povos
e territorios. E afirma o direito coletivo a um planeta habitdvel, com
equilibrio ecoldgico, reparagdo histérica e solidariedade entre os
povos.

A justica climatica serd possivel se o futuro for ancestral, se o
desenvolvimento for reorientado pelo Bem Viver e se a cultura — em
sua poténcia viva — continuar sendo territério de criagdo, cuidado,
transformacdo e justica.

A nocdo de futuro ancestral, integra a cosmopercepcdo de diversos
povos tradicionais ao redor do mundo.

Os conhecimentos sobre o cosmograma Bakongo ensinado pelo
antropblogo Bukensi Fu-Kiau (1934-2013) dizz “Eu estou indo-e-
voltando-sendo em torno do centro das forcas vitais. Eu sou porque
fui e re-fui antes, de tal modo que eu serei e re-serei novamente™ (Fu-
Kiau apud Santos, 2023, p. 172).

5SANTOS, Tigand Santos Neves. Dikenga dia Kongo e V (um esbogo de reflexdo tradutéria) in Silva,
Vagner Gongalves da. et al. Através das dguas: os bantu na formagdo do Brasil. SGo Paulo: FEUSP,
2023.



A mesma idéia presente nos povos origindrios no Brasil, difundido por
Ailton Krenaks, propde reunir o tempo das origens e o tempo do porvir.

O futuro, assim, é construido a partir da sabedoria ancestral — e néo
em oposic¢do a ela.

Essa mesma perspectiva aparece nos conceitos iorubds de atunwa
e enikeji, e podemos ver isso no poema que diz: “Nascimento do
nascimento que nos traz o existir’, no pensamento de Baba Paulo
Ifatide (1954-2025), quando afirma que “a ancestralidade é a nossa
via de identidade historica. Sem ela ndo sabemos quem somos e nem
0 que pretendemos ser” e no que nos ensinou Mde Stella de Oxossi
(1925-2018) quando publicou: “Meu tempo é agora”. Para os povos
tradicionais de matriz africana: Hoje ritualiza-se as origens ancestrais
para existir o futuro.

Trata-se de imaginar futuros que honram o passado, reconhecendo
que as respostas para a crise climdatica jaG existem nas memoérias,
nas lutas e nas praticas dos povos origindrios, afrodescendentes e
tradicionais.

A ideia de que “o futuro & ancestral” nos convoca a olhar para tras
sem nostalgia, mas com compromisso: reconhecer que NOSSOS POVOS
ja produziraom tecnologias de cuidado, de agricultura, de manejo, de
espiritualidade e de convivéncia com o territdrio capazes de sustentar
a vida por séculos.

A sabedoria ancestral, portanto, ndo & um retorno ao passado: € um
instrumento politico para construir o mundo.

& KRENAK, Ailton. Ideias para Adiar o Fim do Mundo. SGo Paulo: Companhia das Letras, 2019.



BEM VIVER: UM CONCEITO_
PRESENTE NAS COSMOVISOES
DOS POVOS E COMUNIDADES
TRADICIONAIS

O conceito de Bem Viver (Teké Poré, em Guarani; sumak kawsay,
em quichuag; suma gamaia, em aimard) tem sido frequentemente
associado as tradigdes andinas.

No entanto, trata-se de um conjunto amplo de principios e sentidos
compartilhados por diversos povos e comunidades tradicionais que
historicamente sustentam modos de vida em equilibrio com o territério,
com a coletividade e com a natureza.

Diferentes povos, diferentes comunidades, expressam o Bem Viver com
suas proprias palavras, praticas, tecnologias culturais, fundamentos
espirituais e formas de entender o mundo. Trata-se, portanto, de
um principio plural, que ndo nasce de um Unico lugar, mas de uma
diversidade de experiéncias histéricas e comunitdrias.

Entre os povos indigenas do Brasil, o Bem Viver estd na relagdo de
reciprocidade comaterra, nacompreensdo da natureza como parente,
na centralidade da comunidade, nos ciclos de plantio e colheita, na
circulacdo intergeracional dos conhecimentos e na certeza de que
a vida sé floresce quando hd equilibrio entre seres humanos, ndo
humanos, espiritos e territorio.

Nas tradigées de matriz africana, o bem viver se expressa pela
centralidade da coletividade, da ancestralidade, das tecnologias de
cuidado com o corpo, com o territério e com o sagrado, no equilibrio
entre energias e no respeito & natureza. Estd no humanismo relacional
do Ubuntu, no qual o ser humano ndo € um individuo isolado, mas uma
expressdo viva de uma rede de relagdes com outras pessods, com a
comunidade e com a natureza.



Por isso, o Bem Viver ndo pode ser entendido como um conceito Unico,
fechado ou homogéneo. Trata-se de uma filosofia enraizada em
modos de vida que resistem a colonialidade e oferecem ao mundo
caminhos concretos para enfrentar a crise climatica.

E, ao mesmo tempo, memoriq, territorio, espiritualidade, politica e
cuidado — e constitui um dos fundamentos mais potentes para a
justica climatica e para a construcdo de futuros possiveis, dignos e
coletivos.

O Bem Viver e o Futuro Ancestral sGo caminhos que se cruzam. Eles
nos convidam a imaginar um mundo em que a justi¢ca climatica seja
também justica ética e comunitdria, onde o viver bem de um povo
depende do viver bem de todos os povos e de todos os seres.

A 6° TEIA Nacional, ao dialogar com o tema da justica climatica,
reconhece essas multiplas expressées do bem viver como tecnologias
culturais e politicas imprescindiveis para imaginar futuros possiveis —
futuros que se ancoram no territério, na ancestralidade e na vida em
comunidade.

MULHERES NEGRAS, INDIGENAS
E PERIFERICAS: A LINHA DE
FRENTE DA JUSTICA CLIMATICA

As mulheres negras, indigenas e periféricas estdo na linha de frente
das lutas por justica climatica porque s@o elas que, historicamente,
sustentamascondi¢gdesde sobrevivéncia,de cuidadoedecontinuidade
da vida em seus territérios.



Os impactos da degradagéo ambiental atravessam seus corpos de
forma direta: a falta de dgua, a inseguranc¢a alimentar, o aumento
das doencgas, a violéncia decorrente da pobreza e a precarizacdo da
vida recaem de modo desproporcional sobre essas mulheres e suas
comunidades.

O racismo ambiental, o patriarcado e as desigualdades territoriais
estruturam uma realidade na qual as mulheres das periferias urbanas,
das aldeias, dos quilombos, dos terreiros, e demais comunidades
tradicionais enfrentam multiplas camadas de vulnerabilidade — ao
mesmo tempo em que produzem mudltiplas camadas de resisténcia.
Elas sdo responsdveis pela coleta de dgua, pelo cultivo dos alimentos,
pela protecdo das criangcas e dos idosos, pelo manejo do territorio,
pela preservacdo das tecnologias tradicionais e pela continuidade
das praticas comunitdrias que garantem o bem viver.

Ao defenderem seus espacos de vida, essas mulheres reafirmam o
papeldos corpos-territoérios comoresisténcia,memériaereconstrucdo
do mundo. E por isso que a defesa do territério € também a defesa da
propria existéncia.

Liderangcas como Soénia Guajajara, Joénia Wapichana, Eliete
Paraguassu, Marina Silva, Mde Beata de lemanja, Mae Bernadete,
entre tantas outras mulheres indigenas, negras, liderangas tradicionais
de matriz africanqg, traduzem em suas trajetérias essa relagdo vital
entre corpo, terra e futuro. Elas evidenciam que cuidar da Terra é cuidar
da vida, e que ndo hd justica climatica sem justica para as mulheres.

Essas mulheres ocupam diferentes frentes da luta:

- nas aldeias, fortalecendo a soberania alimentar, enfrentando o
garimpo e os projetos de morte;

« nosquilombos, articulando adefesados modos de vidacomunitarios
e o enfrentamento ao racismo territorial;



« nas periferias urbanas, denunciando enchentes, deslizamentos,
inseguranca hidrica e falta de saneamento;

« nos territérios tradicionais de matriz africana, preservando
tecnologias ancestrais de cuidado e equilibrio; enfrentando o
racismo e a violéncia fisica e simbdlica;

« nas dguas e no mar, lutando contra a polui¢cdo, o avango predatdrio
e a destruicdo das fontes de vida.

As mulheres negras, indigenas e periféricas ndo apenas resistem aos
impactos da crise climatica: elas apresentam alternativas concretas,
conhecimentos acumulados e modos de viver que oferecem ao mundo
caminhos mais soliddrios, sustentédveis e comunitérios. Reconhecer
seu protagonismo ndo & apenas uma questdo de representatividade:
é compreender que a defesa da Terra passa por elas, por suas vozes,
suas histérias e suas tecnologias de cuidado. Suas lutas reconstroem
mundos, reorientam futuros e afirmam que a justica climatica sé
serd possivel quando todos os corpos-territérios puderem viver com
dignidade, autonomia e liberdade.

ARTE, MEMORIA
E ENFRENTAMENTO
DA CRISE CLIMATICA

A crise climatica & também uma crise de imaginagdo, de valores e
de sentido. Ela resulta da forma como o mundo foi organizado até
aqui: a partir da exploragdo da natureza, da desigualdade entre
povos e da separagdo artificial entre humanidade e ambiente, razdo e
sensibilidade, ancestralidade e presente.



Por isso, enfrentd-la exige mais do que tecnologias verdes ou acordos
internacionais. Exige reconstruir nossas formas de sentir, lembrar
e imaginar futuro. Como afirma Bell Hooks, “a arte & um lugar de
libertagdo. E por ela que criamos novas possibilidades de ser e de
viver”’. Esse entendimento amplia a dimensdo da arte como espago
politico e como horizonte de transformacgédo.

A arte e a memoéria sdo caminhos fundamentais nessa reconstruc¢déo,
porque guardam narrativas, simbolos e afetos que sustentam modos
diversos de viver e estar no mundo. Ao narrar histérias, a arte revela
feridas, afirma pertencimentos e reencanta o real. Ela nos lembra que
os seres humanos fazem parte de um todo vivo — o planeta Terra — e
ndo estdo apartados dele.

A arte cria pontes entre o visivel e o invisivel, entre o individual e o
coletivo, entre o que jG passou e o que ainda ndo existe. Ela traduz
pelo sensivel o que as estatisticas ndo alcangcam: o sofrimento dos
territérios devastados, a sabedoria das comunidades que cuidam da
terra, o luto pelas perdas ambientais e a esperanga que insiste, mesmo
diante das mudangas extremas do clima.

Nesse sentido, a arte & também uma forma de resisténcia ecolbgica.
Por meio dela permanecem vivos 0os conhecimentos, as prdticas e as
memarias que o projeto colonial tentou silenciar. Como lembra Grada
Kilomba, “a meméria é o lugar onde reside a nossa possibilidade de
transformacdo”. A arte transforma a dor em linguagem, o trauma em
elaboracdo e o esquecimento em presenca. Ela faz sobreviver aquilo
que o sistema insiste em apagar.

7 hooks, bell. Anseios: raga, género e politicas culturais. Sdo Paulo: Elefante, 2019. Nesta obra, bell
hooks discute como a arte, a criagdo estética e a imaginagdo constituem espagos de liberdade,
resisténcia e reinvencgdo coletiva — fundamento que inspira a afirmag¢do de que a arte é lugar de
libertagdo e de possibilidade de novos modos de existir.

8 KILOMBA, Grada. Memoérias da Plantagéo: episodios de racismo cotidiano. Rio de Janeiro:
Cobogé, 2019. Nesta obra, Kilomba discute como a meméria — individual e coletiva — constitui
espacgo de elaboracdo, cura e transformagdo politica, fundamento que inspira a afirmagdo de
que a memoria € o lugar onde reside a possibilidade de mudanga.



POVOS E COMUNIDADES
TRADICIONAIS, CULTURA
E JUSTICA CLIMATICA

Os povos e comunidades tradicionais guardam em seus modos de
vida, conhecimentos, praticas e cosmologias, verdadeiros patrimonios
de sustentabilidade. Suas relagcdes com a natureza ndo se baseiam na
ideia de exploracdo, mas na reciprocidade, no cuidado e no equilibrio.
Por isso, sGo protagonistas fundamentais no enfrentamento da crise
climdatica.

Esses povos e comunidades constroem no cotidiano, culturas
de resisténcia e regeneracdo. Suas prdaticas articulam trabalho,
espiritualidade, arte e cuidado com a terra como dimensdes
insepardaveis da vida.

Em seus territorios, a arte, a espiritualidade, o trabalho e o cuidado
formam um sb corpo. A arte ndo se separa da vida: estd no canto,
na danca, na festa, na oralidade e na presenca dos corpos. Essas
expressdes carregam tecnologias sociais, simbdlicas e ecolbgicas
de equilibrio — tecnologias ancestrais muito anteriores ao conceito
moderno de “meio ambiente”.

Pesquisasmostramqueosterritériosocupadosporpovosecomunidades
tradicionais permanecem como as dreas mais preservadas do Brasil.

Segundo o MapBiomas (2023), entre 1985 e 2023 as Terras Indigenas
perderam apenas 1% de sua vegetagdo nativa, enquanto terras
privadas perderam 28% no mesmo periodo®.

® MAPBIOMAS. Colegéo 8 — Relatério Anual de Desmatamento no Brasil. S&Go Paulo: MapBiomas,
2023. Disponivel em: https://mapbiomas.org. Acesso em: 13.11.2025.



Estudos recentes demonstrando que em Salvador os territorios
tradicionais de matriz africana aparecem como importantes
remanescentes de vegetacdo em dreas densamente ocupadas,
funcionando como verdadeiras “ilhas de respiro” climdatico, pois
preservam massas vegetais que contribuem para temperaturas mais
amenas, maior permeabilidade do solo e protecdo da biodiversidade
local — evidenciando que a relagdo de cuidado ancestral com a
natureza se mantém viva mesmo no contexto urbano’.

Por outro lado, os efeitos da crise climatica — enchentes, secas,
queimadas, avanco das monoculturas, contaminagcdo de rios e
degradacdo das florestas — atingem esses modos de vida de
forma devastadora. A degradacdo ambiental destréi ndo apenas
ecossistemas, mas também memérias, praticas culturais,
espiritualidades, vinculos comunitarios e formas de vida. Por isso, ao
pensar em justica climatica, é essencial incluir suas especificidades,
seus direitos e suas formas proprias de relacdo com a Terra.

A Politica Nacional de Cultura Viva (PNCV), ao reconhecer povos e
comunidades tradicionais como sujeitos de produgdo cultural e de
cidadania, contribui diretamente para essa agenda.

Nos Pontos e Pontdes de Cultura situados em territérios tradicionais, as
acdes culturais, rodas de conversaq, celebragdes, producdes artisticas,
transmissdo de conhecimentos, registros de meméria, sdo também
formas de fortalecimento da autonomia comunitéria e de defesa da
vida.

Nessescontextos,aartendoéornamento:élinguagemde permanéncia,
gesto pedagdgico, politica de existéncia e instrumento de reparagdo.
Quando uma comunidade preserva sua memoéria e sua expressdo
cultural, ela estd reparando o mundo e restaurando relagbes de
equilibrio entre humanos e naturezo.

1© SANTOS, Jocélio Teles dos; NASCIMENTO, Everton et al. Mapeamento dos Terreiros de Salvador:
territério, espacialidade e cosmopolitica afro-brasileira. Salvador: CEAO/UFBA, 2015.



Assim, a justica climatica, sob a perspectiva dos povos e comunidades
tradicionais, € também justica cultural. E reconhecer que a solucdo
para a crise climatica ndo vird apenas da tecnologia ou das solugdes
de mercado, mas das sabedorias ancestrais que sempre souberam
viver com a Terrq, e ndo contra ela.

Sdo essas culturas que apontam caminhos concretos de regeneragdo:

- agroecologia;

- extrativismo sustentdvel;

« replantio de espécies nativas;

- protecdo das dguas e das florestas;
« manejo tradicional;

« transmissdo oral como ética de vida.

Como afirma Davi Kopenawa, “Enquanto eles pensam em progresso,
nos pensamos em permanéncia.”

E € na permanéncia — dos povos, das comunidades, das florestas, dos
rios, das dguas, das memorias — que se funda a esperanga de um
futuro ancestral, um futuro possivel porque enraizado no respeito a
vida em todas as suas formas.

O Brasil reconhece atualmente 29 segmentos de povos e
comunidades tradicionais, e seus direitos coletivos sdo protegidos
por um marco normativo que inclui a Constituicdo Federal, a
Convencdo n° 169 da OIT e o Decreto n° 6.040/2007, responsdvel

por instituir a Politica Nacional de Desenvolvimento Sustentavel dos
Povos e Comunidades Tradicionais. Esse conjunto juridico reafirma
o direito a autodeterminac¢do, ao territdério e a preservacdo dos
modos de vida tradicionais.

T KOPENAWA, Davi; ALBERT, Bruce. A Queda do Céu: palavras de um xamd& yanomami. S&o Paulo:
Companhia das Letras, 2015. Nesta obra Kopenawa contrapde a légica predatdria do progresso
a filosofia da permanéncia, que orienta a relagdo dos povos Yanomami com a floresta, com os
espiritos e com a continuidade da vida.



CULTURA VIVA COMO
HORIZONTE DE FUTURO

A Cultura Viva é mais do que uma politica cultural: € um horizonte de
futuro. E a afirmagdo de que os caminhos para enfrentar as crises
contempordneas — ambientais, sociais, civilizatérias — brotam dos
territérios onde a vida pulsa em sua diversidade.

Ao reconhecer que comunidades e coletivos sdo sujeitos culturais que
produzem sentidos e caminhos, a Cultura Viva desenha um futuro que
se afasta daracionalidade colonial e se ancora no territério, no cuidado
muatuo e nas praticas que mantém a vida em movimento.

O horizonte de futuro da Cultura Viva nasce do entendimento de
que a cultura € uma tecnologia social capaz de sustentar redes de
solidariedade, fortalecer vinculos comunitdrios e produzir sentidos
compartilhados. E pela cultura que se reinventam modos de viver, que
se tecem aliangas e que se preservam conhecimentos que sustentam
a vida — da muasica ao ritual, da oralidade das medicinas tradicionais,
das festas aos mutirées, da memoria a resisténcia cotidiana.

Nesse sentido, a Cultura Viva oferece um caminho para pensar a justica
climatica na perspectiva da justica cultural ao reconhecer que ndo ha
futuro possivel sem o fortalecimento das comunidades que cuidam
da Terra, preservam territorios, protegem dguas e florestas e mantém
vivas praticas que equilibram seres humanos e natureza.

Ao colocar o territério como fundamento pedagdgico, a Cultura Viva
afirma que o futuro se constrdi a partir de cada lugar — do quilombo ao
bairro periférico, da aldeia & comunidade urbana. E &€ nesses lugares
que se reinventam prdticas de cuidado, autonomia, agroecologiaq,
memoria, arte e pertencimento. O futuro, aqui, ndo &€ um tempo
distante, ele se manifesta nos gestos cotidianos que mantém a vida



em movimento, nos conhecimentos que resistiram a violéncia colonial
e nos modos de viver que ndo separam existéncia e natureza.

A Cultura Viva se apresenta como horizonte de futuro porque propée
um outro modo de imaginar o mundo: um mundo que repadrag, que
reconhece e que cuida. Um mundo em que a criatividade & forca
politica, em que a memodria é estratégia de permanéncia, em que
o coletivo & fundamento ético. Um mundo onde os sujeitos culturais
ndo sdo destinatdrios de politicas, mas protagonistas na construcdo
de uma nova civilizagdo — mais justa, mais plural e ambientalmente
responsavel.

Cultura Viva é a continuidade das histérias que nos trouxeram até aqui
e areinvencdo das possibilidades que ainda ndo existem. E a certeza de
que, enquanto houver comunidades criando, celebrando, transmitindo
e protegendo seus modos de vida, havera futuro. Um futuro tecido pela
poténcia da vida comum, pela imaginagdo coletiva e pela forga dos
territérios que insistem em existir.

Sobre isso Célio Turino diz “Cultura Viva, assim como o Bem Viver,
também pode ser entendida como uma oposi¢éo ao “Viver Melhor”
capitalista, sustentado na exploracdo maxima dos recursos disponiveis,
até que as fontes bdsicas da vida sejam exauridas. A busca & por uma
vida mais justa, se contrapondo a iniquidade propria do capitalismo,
em que apenas poucos podem viver bem em detrimento da grande
maioria. Cultura Viva &, portanto, criativa, soliddria, sustentével. E o
oposto da cultura que transforma tudo — e todos — em coisa. E o direito
de amar e ser amado, com o florescimento sauddvel de todos os
seres, com o prolongamento indefinido das culturas, a sua recriagdo
e intersecc¢do, o tempo livre para a contemplagdo, a ampliagdo das
liberdades, capacidades e potencialidades de todos e de cada um. E
a cultura da alegria e da amorosidade™.

2 TURINO, Célio. “Cultura Viva e Bem Viver”. IberCultura Viva, 2015. Disponivel em:
https://iberculturaviva.org. Acesso em: 13.11.2025.



CULTURA VIVA
E AGENDA 2030

A Politica Nacional de Cultura Viva (PNCV), instituida pela Lei n°
13.018/2014, reconhece a cultura como dimensdo essencial do
desenvolvimento humano e da sustentabilidade. Seus principios —
autonomia, protagonismo social, diversidade cultural, solidariedade,
participacdo e transformacgdo social — dialogam diretamente com os
Objetivos de Desenvolvimento Sustentavel (ODS) da Agenda 2030 da
ONU, especialmente aqueles voltados d redugdo das desigualdades, a
promoc¢do da educacdo de qualidade, a igualdade de género, d agdo
climdatica e a constru¢cd@o de sociedades pacificas e inclusivas.

Célio Turino, criador da Politica Nacional de Cultura Viva, argumenta
em sua tese de doutorado que os Pontos de Cultura constituem
tecnologias sociais que reorientam o sentido de desenvolvimento,
abrindo caminhos para uma imaginag¢do civilizatéria comprometida
com o cuidado, a autonomia e o Bem Viver. Para Turino, a Cultura
Viva ndo é apenas uma politica publica: &€ uma proposta de mundo,
fundada na valorizagdo das culturas tradicionais e populares, dos
conhecimentos comunitdrios, das ancestralidades e da solidariedade.
Os Pontos de Cultura ndo sdo estruturas, mas vidas em movimento,
expressdes de uma visdo ética e estética baseada no pertencimento e
na dignidade — “uma nova tecnologia de civilizagcdo™®.

Os Pontos e Pontdes de Cultura, enquanto redes de base comunitdriq,
materializam essa convergéncia entre cultura, sustentabilidade e
justica social. Eles afirmam o Bem Viver como horizonte politico, cultural
e socioambiental, ao fortalecer praticas coletivas, conhecimentos
ancestrais etecnologias sociais e ecologicas de cuidadoeregeneracdo.

B TURINO, Célio. Pontos de Cultura: o Brasil de baixo para cima. Tese de Doutorado em Histéria.
Universidade Estadual de Campinas (UNICAMP), 2011.



Nesse sentido, contribuem diretamente para a promoc¢do de diversos
ODS, entre eles:

« ODS 2 - Fome Zero e Agricultura Sustentavel.

e ODS 3 - Saude e Bem-Estar

» ODS 4 - Educacéo de Qualidade

« ODS 10 - Reducéio das Desigualdades

« ODS 11 - Cidades e Comunidades Sustentaveis

* ODS 13 - A¢éo Contra a Mudanga Global do Clima
e ODS15 - Vida Terrestre

« ODS 16 - Paz, Justi¢a e Instituicoes Eficazes

« ODS 18 - Igualdade Etnico-racial

Assim, a Cultura Viva se afirma como estratégia de enfrentamento da
crise climatica e civilizatéria, porque gera consciéncia critica, refor¢ca
vinculos comunitdrios e inspira transformacgdes éticas, estéticas e
politicas. E um caminho brasileiro de implementacdo da Agenda 2030,
mostrando que desenvolvimento sustentavel & também — e sobretudo
— vida com dignidade, meméria, pertencimento e continuidade.



Os Objetivos de Desenvolvimento Sustentédvel (ODS) séo os 18
compromissos assumidos pela maioria dos paises do mundo, e
que estdo reunidos na chamada Agenda 2030 da ONU.

Formmam um plano global para construir um futuro melhor, em
que todas as pessoas possam viver com dignidade, em paz e em
equilibrio com o planeta.

A ideia & que até o ano de 2030, governos, organizagoes,
comunidades e cidaddos devem trabalhar juntos para:

Acabar com a pobreza e a fome,

Proteger o meio ambiente,

Garantir acesso d educacgdo, sadde e igualdade,

Promover a paz, a justi¢a e os direitos humanos,

Estimular formas de viver e produzir que respeitem a natureza.

Saiba mais sobre os ODS's no link https://brasil.un.org/pt-br/sdgs




O TERRITORIO DA 62 TEIA:
ARACRUZ, DESERTO VERDE
E JUSTIQA CLIMATICA

A 6° TEIA Nacional dos Pontos de Cultura acontecerd em Aracruz,
territério que carrega, em suas dguas e em seus Corpos, as Marcas
profundas de um dos processos de devastacdo ambiental e humana
mais emblematicos do Brasil contemporéneo. E um lugar ferido pelas
monoculturas de eucalipto — o chamado “deserto verde” — e pelos
desdobramentos do rompimento da barragemda Samarco/Vale-BHP,
em Marianag, crime que alterou para sempre a vida de povos indigenas,
comunidades pesqueiras, ribeirinhas e quilombolas ao longo do Rio
Doce.

Chegar a Aracruz € entrar em um territério que nos obriga a olhar para
a realidade de frente. O “deserto verde” ndo & apenas uma expressdo
técnica da monocultura de eucalipto, mas um simbolo da destrui¢cdo
dos ciclos da dgua, da perda de biodiversidade e da ruptura de modos
de viver baseados no equilibrio com a Terra. E um modelo que rompe
ciclos naturais e fragiliza a vida comunitéria. £ a imagem mais clara
de uma economia que coloca a produg¢do acima da vida.

Ao mesmo tempo, Aracruz é um espacgo de resisténcia. Ali estéio os
povos Tupinikim e Guarani, que seguem reafirmando territorio,memoria
e futuro em meio a séculos de violéncias, expulsdes e retomadas. Estdo
também comunidades pesqueiras e marisqueiras que convivem
diariamente com os impactos do crime de Mariana, que contaminou
o Rio Doce, afetou o mar, destruiu ecossistemas e comprometeu a
sobrevivéncia tradicional dessas comunidades. Cada peixe que faltg,
cadario que adoece, cada manguezal que morre revela a continuidade
da violéncia da mineragdo sobre os corpos e sobre a Terra.



E nesse territdrio complexo, marcado por dor, resisténcia e lutq,
que a 69 TEIA se realizard. E isso ndo € um detalhe geogrdafico: &€ um
chamado ético. Estar em Aracruz é reconhecer que a cultura — como
memaria, como arte, como tradicdo, como comunitdria — tem o dever
de se posicionar frente as desigualdades ambientais e ds injusticas
que recaem sobre povos que historicamente jG enfrentam racismo,
colonialidade e marginalizagdo.

Para o Brasil que estd se mobilizando para participar da TEIA, &
fundamental compreender o territorio que ird nos acolher. Nao basta
celebrar a diversidade. E preciso assumir consciéncia. £ necessario
olhar para o chdo que pisaremos e para a histéria que atravessa esse
chdo: a luta pela demarcagdo dos territorios indigenas; o impacto da
monocultura de eucalipto nos corpos d’dgua, na pesca e na vida das
comunidades tradicionais; as consequéncias ainda ndo reparadas
do rompimento da barragem em Mariana.

A escolha de Aracruz como territério da TEIA nos convoca a entender
a Cultura Viva ndo apenas como politica cultural, mas como politica
de futuro, de vida e de justica. Porque a crise climatica ndo & uma
abstragdo neste territorio: ela & visivel na dgua que falta, no solo
exausto, na contaminagdo que persiste, nas vidas interrompidas e nas
vidas que resistem.

Em Aracruz, justica climatica é reconhecer o direito das comunidades
de viverem de forma digna, com agua limpa, floresta viva, territério
integro e memodrias respeitadas. E entender que a cultura que
defendemos & insepardvel do cuidado com a Terra e com 0S Corpos
que nela habitam.



A 6°TEIA, ao acontecer ali, torna-se mais do que um encontro nacional:
transforma-se em um gesto politico de reparacéo simbdlica, meméria
coletiva e compromisso com os territérios que sustentam a vida. E a
oportunidade de afirmar que futuro ancestral ndo é retérica: é pratica.
E que o compromisso ndo é para amanhé — é agora, diante das feridas
abertas e das lutas que seguem pulsando naquele chdo.

Aracruz nos recebe com suas feridas abertas, sua forga coletiva e
sua dignidade. Cabe a nds honrar esse territério com consciénciq,
responsabilidade e agdo.

Que a 6° TEIA saiba ouvir esse territdrio — e que sua passagem por
Aracruz seja também um compromisso com ds lutas que garantem
que o futuro seja possivel.

O FUTURO E ANCESTRAL,
O COMPROMISSO E AGORA

Pensar no futuro ancestral & agir agora. E compreender que cada gesto
feito no presente escreve o caminho que as proximas geragdes irdo
percorrer. NGo hd tempo a perder: a crise climdatica que nos atravessa
€ ambiental, mas também cultural, histérica e civilizatéria. Ela nasce de
escolhas, e s serd superada por escolhas — escolhas que precisamos
fazer ja.

Este &€ otempo de assumir que ndo bastarepetir belos conceitos. Etempo
de compromisso. De transformar discurso em pratica, consciéncia em
movimento, pertencimento em responsabilidade coletiva. E reconhecer
gue a maneira como vivemos, produzimos e nos relacionamos com o
mundo tem raizes profundas — e é nessas raizes que também brotam
os caminhos da mudanga.



Asexpressodes culturais,quando cultivadas como praticas deresisténcia
e criacdo, despertam nossa consciéncia coletiva e nos adjudam a
reconstruir vinculos rompidos. Cada gesto artistico € uma semente
de futuro. Cada trabalho de meméria € um ato de afirmacdo da vida.
Cultura € acdo, é politica, € compromisso com o mundo que queremos
deixar.

Os povos e comunidades tradicionais mostram isso todos os dias. Com
seus modos de existir, celebrar e cuidar, ensinam que o equilibrio do
planeta depende da harmonia entre todas as formas de vida. Mantém
vivas tecnologias sociais e ecoldégicas que regeneram o territorio,
protegem daguas e florestas, guardam o alimento e o tempo. Ensina-
nos que o Bem Viver néo & utopia: é pratica cotidiana, sustentada por
responsabilidade e coragem.

Os Pontos e Pontdes de Cultura fazem parte dessa travessia. Em cada
territorio, arte, memoéria e ancestralidade se entrelagcam para fortalecer
o sentido de comunidade, criar solucdes sustentdveis e afirmar que
desenvolvimento s6 é verdadeiro quando preserva a vidag, respeita a
diversidade e amplia a justica. Quando regenera.

Porisso, que cada ag¢do cultural seja também um gesto derevitalizagcdo
de nossos territdrios — fisicos, simbdlicos, espirituais. Que nossas
praticas culturais sejom também praticas de cura, de protecdo e de
reexisténcia.

Que cada corpo, canto, historia e territdrio inspire um futuro ancestral
— um futuro possivel porque tecido pela arte, pela memoéria e pelo
compromisso com a vida.

Que cada Ponto e Pontdo de Cultura siga sendo territorio de cuidado,
resisténcia e transformac¢do — multiplicando praticas que regeneram,
fortalecem e inspiram.



Ao longo deste documento, afirmamos que cultura, memoriq,
ancestralidade e territério sGo dimensdes insepardveis da defesa
da vida. Em contextos de crise — sejam elas climaticas, ambientais,
sanitdarias ou humanitdrias — essa compreensdo torna-se ainda mais
evidente.

Em diferentes regides do pais, Pontos e Pontbées de Cultura tém
atuado como espacos de acolhimento, solidariedade, mobilizacdo e
reconstrug@o comunitdria. E a partir dessas experiéncias que emerge o
debate sobre o Protocolo da Cultura Viva para Situagdes de Catdastrofes
Naturais, Climaticas e Pandémicas, apresentado a seguir por Marjorie
Botelho (Pont&o de Cultura Territérios Rurais e Cultura Alimentar).

O FUTURO E ANCESTRAL,
O COMPROMISSO E AGORA

O debate sobre o Protocolo da Cultura Viva nasce das experiéncias
vividas por organizagdes culturais comunitdrias em momentos de crise
no Brasil. Sua origem estd ligada a atuagdo dos Pontos de Cultura Rurais
da Regido Serrana do Rio de Janeiro apds o desastre de 2011, quando
coletivos mobilizaram redes de solidariedade, distribuiram alimentos,
ofereceram acolhimento emocional e garantiram a comunicagdo
comunitdria.

Essas acdes revelaram que a cultura viva, enraizada no territério,
desempenha papel estruturante antes, durante e depois das
emergéncias. Em 2013, a Teia Rural do Estado do Rio de Janeiro e a
Rede Nacional de Pontos de Cultura e Mem©&ria Rurais aprofundaram o
debate ao propor anecessidade de um protocolo nacional para orientar
a atuacdo cultural diante de desastres, processo posteriormente
fortalecido pelo Pont&o Territorios Rurais e Cultura Alimentar através
da Campanha pelo Protocolo da Cultura Viva.



O Brasil atravessa, nas ultimas décadas, uma sucessdo de desastres
que impactam profundamente comunidades de todas as regibes:
enchentes, secas prolongadas,queimadas, vendavais,derramamentos
de 6leo e rompimentos de barragens. Some-se a isso o aumento da
fome, os deslocamentos forgados e as crises humanitdrias, formando
um cendrio permanente de emergéncia. Nesse contexto, organizagdes
culturais comunitdrias tornam-se fundamentais por sua presenca
continuq, vinculos afetivos e conhecimento profundo dos modos de
vida locais.

As experiéncias acumuladas pela Rede Cultura Viva mostram que os
coletivos atuam de maneira decisiva nas trés dimensdes das crises. Na
prevencdo, fortalecem vinculos comunitdrios, promovem educacdo
ambiental, preservam saberes tradicionais e estruturam cozinhas
coletivas, sistemas alternativos de comunicacgdo e de cuidado. Durante
os desastres, transformam suas sedes em pontos imediatos de apoio,
organizando abrigos culturais, cozinhas emergenciais, distribuigcdo de
alimentos, atendimento psicolégico e comunicacdo. Na reconstrugéo,
contribuem com bioconstrucdo, agroecologia, restauro comunitdrio
e prdticas que ajudam a recompor o tecido social e simbdlico das
comunidades.

Diante do agravamento das emergéncias climdaticas, essas
organizagdes e coletivos precisam estar cada vez mais preparados.
Isso requer investimentos em autonomia energética, sistemas
alternativos de comunicag@o, cozinhas comunitdrias equipadas,
espacos adequados para acolhimento emergencial, acesso a dgua
potavel, materiais de primeiros socorros e transporte comunitdrio. Ao
mesmo tempo, torna-se essencial ampliar formagdes em gestdo de
risco, cuidado comunitdrio e comunicagdo de emergéncia, incluindo
a criacdo e capacitacdo de brigadas de incéndio comunitdrias, aptas
a atuar na prevencdo e na resposta a queimadas e outros riscos
territoriais. Esse fortalecimento precisa assegurar que a rede cultural
esteja preparada para responder as mdltiplas dimensbées das crises
que se intensificam.



Diante desse conjunto de praticas, torna-se fundamental que os Pontos
de Cultura sejam oficialmente incorporados ds politicas publicas de
prevengdo, resposta e reconstrugcdo. Nesse sentido, reafirmamos que,
para enfrentar os desastres que atravessam o pais, serd imprescindivel
reconhecer e valorizar o papel estratégico da cultura viva nos territorios,
garantindo sua participagdo efetiva e continua nos sistemas publicos
degestdoderiscoede prote¢cdodvidadiantedas mudangasclimaticas.



PARA SABER MAIS i
E PROFUNDAR A TEMATICA

DOCUMENTARIOS E FILMES

Ser Tdo Velho Cerrado - Sobre a devastagcdo do Cerrado e a luta de
comunidades tradicionais.cada rio que adoece, cada manguezal
que morre revela a continuidade da violéncia da mineracdo sobre os

corpos e sobre a Terra.

Amazénia — O Despertar da Florestania - Relacdo entre povos
amazdnicos, cidadania ambiental e preservacgdo.

Sob a Pata do Boi - Mostra a cadeia da pecudria, desmatamento e
conflitos territoriais.

Amazénia Sociedade Andnima - Documentdrio sobre grilagem,
madeireiras e destruicdo ambiental.

Vozes da Floresta: Mde Bernadete - Sobre defesa de territorios
quilombolas e cuidado com a terra.

O Mapa dos Terreiros — Salvador (UFBA/CEAO) - Mostra a forte relacéo
entre os terreiros e a protegcdo ambiental urbana.

Ruina - Sobre o crime da mineragdo em Mariana e suas consequéncias.

Brumadinho: Onde Né&o Devia Estar - A dimensdo humana e ambiental
do desastre.

Ilha das Flores - Sobre desigualdade, consumo e degradacdo.



Nosso Planeta / Our Planet - Série global sobre crise ambiental e
biodiversidade.

Mulheres da Terra (Dir. Katia Klock, 2020) - Histérias de mulheres
rurais e indigenas que cuidam da terra e das sementes.

PODCASTS

Despertar Climatico (PUC-Rio) - Episddios sobre politicas climaticas,
justica social e racismo ambiental.

Conexdes para Convergir — Justica Climatica - Debates acessiveis e
politizados, com especialistas e liderangas.

Vozes do Planeta - Jornalismo ambiental critico, com episddios sobre
povos tradicionais.

Entre Rios - Historia dos rios, da natureza e da urbanizagéo no Brasil.
Vozes da Terra - Agroecologia e luta dos povos da floresta.

Papo de Cultura Viva - Didlogos sobre politicas culturais comunitdrias
no Brasil.

Vozes do Bem Viver - Reflexbes sobre sustentabilidade, arte e
coletividade.
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