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Un giro copernicano en ciernes: la
naturaleza como sujeto de derechos

Alberto Acosta' | 1 de junio del 2022

Cualquier cosa que sea contraria a la
Naturaleza lo es también a la razon, y
cualquier cosa que sea contraria a la razon
es absurda.

—Baruch de Spinoza (1632-1677)

El derecho de tener derechos siempre ha
exigido y exige aun un esfuerzo politico. No es
facil cambiar aquellas normas e instituciones
gue niegan nuevos derechos. Esta simple
apreciacion nos demuestra lo complejo que es
siquiera pensar a la Naturaleza como sujeto de
derechos. Una opcién que permitiria transformar
estructuralmente una sociedad y, por qué no
decirlo, la misma civilizacion.

Los origenes constitucionales de los
Derechos de la Madre Tierra

Esa opcién ya estd en marcha desde el afio 2008.
Fue en Montecristi, un pequefio pueblo en la
costa ecuatoriana, en la provincia de Manabi,
donde se dio un paso histérico en esa direccion.
Por primera y hasta ahora Unica vez, se logré
constitucionalizar los Derechos de la Naturaleza.
Alli se elabord y aprobd una Constitucién
reconocida mundialmente también por esa
razén. Ese fue un avance trascendental, aunque
todavia impensable y todavia incomprensible e
inaceptable para muchos.

Esta decisidn emergié sobre todo desde lo
profundo del mundo de los pueblos originarios,
pero gue, sin embargo, como veremos mas
adelante, encuentra multiples entradas
adicionales. Y ese paso civilizatorio se perfila
como urgente para que la Humanidad —
atrapada en una encrucijada de crisis cada vez
mas agudas y complejas— encuentre respuestas
a los problemas que surgen por los destrozos que
ella misma provoca a la Naturaleza.

Aceptemos algo fundamental. La realidad

no se cambia solo con una Constitucion. Las
personas o la misma Naturaleza no gozan de
derechos solo por estar consagrados en un

texto constitucional (o legal), ni ganan poderes
especiales por ese mero hecho. La vigencia de
una Constitucion se hace realidad desde la lucha
politica concreta y permanente. Entonces, si

bien una Constitucién no cambia la realidad, su
conocimiento y vigencia ayudan a modelarla. Por
eso, para que su cumplimiento genere confianza,
cohesioén social e institucionalidad se precisa

una sociedad comprometida con el cambio,
empoderada de su Constituciéon, que exiga el
cumplimiento de sus derechos y garantiasy

gue acate sus obligaciones. También, desde ese
empoderamiento, la misma sociedad puede y
debe cuestionar la Constitucion y disputar su
vigencia y perfeccionamiento permanente.

Los Derechos de la Naturaleza, entonces,
no pueden ser asumidos como una simple
formalidad juridica, sino como la expresidn

1 Economista ecuatoriano. En la actualidad es abuelo, profesor universitario, conferencista y sobre todo compafiero de lucha de los
movimientos sociales. Juez del Tribunal Internacional de Derechos de la Naturaleza (desde el 2014). Ministro de Energia y Minas del
Ecuador (2007). Presidente de la Asamblea Constituyente del Ecuador (2007-2008). Autor de varios libros.

Nota: este texto sintetiza varios aportes del autor. Con el fin de plantear una lectura mas sencillay cumplir con la extension
solicitada se ha obviado la colocacién de las citas bibliograficas.
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de un proceso de permanente emancipacion,

de descolonizacion del pensamientoy de
reencuentro con las raices culturales de muchos
pueblos originarios y, por cierto, de nuestra propia
condicién de Naturaleza. Desde alli, en paralelo

a la Pachamama indigena, para resaltar esta
vertiente de aproximacion, se puede construir un
cambio civilizatorio enfocado a la sobrevivencia
humana en el planeta. Supervivencia que debe
basarse en la superacién del antropocentrismo,
inspirandose para lograrlo en visiones
biocéntricas —o incluso en posiciones carentes
de todo centro—, basadas en una ética que
acepte valores intrinsecos a la Naturalezay a

la Humanidad, y que termine con la creciente
mercantilizacion de ambas.

Asi, en Ecuador, la emergencia de estos Derechos
fue el fruto de las luchas del movimiento
indigena, tanto como de la resistencia de muchos
otros grupos de la sociedad empefiados en frenar
la destruccion de su habitat. Esta combinacion
de aproximaciones fue clave. En este sentido,

este esfuerzo por plasmar los Derechos de la
Naturaleza se inscribe en una suerte de mestizaje
juridico-cultural, que permite recuperary
potenciar muchos elementos de todas aquellas
culturas occidentales e indigenas emparentadas
por la vida. Y que encuentran en la Pachamama,
la Madre Tierra, el ambito de interpretacién de

la Naturaleza, un espacio territorial, cultural y
espiritual.

En los pueblos originarios —sin romantizarlos—
la relacion armonica y equilibrada con la
Naturaleza, su Madre, es una constante propia
de su esencia vital. Esta es una condicion del
mundo de la indigeneidad, como lo visualizaba
Anibal Quijano; un mundo que no solo habita
en los Andes y en la Amazonia. La sintonia
armonica con la Naturaleza estd presente
también en otras multiples comunidades
campesinas o en pobladores no indigenas que
defienden su territorio amenazados por diversas
actividades extractivistas, por ejemplo. Inclusive
en otros segmentos humanos en los que su
distanciamiento cotidiano con la Naturaleza

es evidente —por ejemplo, en las ciudades—,
hay también visiones y acciones en extremo
potentes que de una u otra manera bregan por

un reencuentro con la Madre Tierra. Aqui bastaria
con mencionar las respuestas y propuestas que
provienen desde los multiples ecologismos.

El largo camino de retorno al origen del
derecho

Esto es medular: las raices de los Derechos

de la Naturaleza tienen una larga historia y,
aunqgue parezcan invisibles para ciertas lecturas
prejuiciadas o simplemente superficiales,

estan profundamente insertas en el mundo
indigena. Asi, aunque los indigenas no tienen
conceptos de Naturaleza como los que existen en
“occidente”, su aporte es clave. Ellos comprenden
perfectamente que la Pachamama es su

Madre, no una mera metafora. Inclusive desde
esa perspectiva, la Madre Tierra no necesitaria
derechos especiales para que la respete y

ame. De todas maneras, es buen entender el
significado de la Naturaleza en palabras de Nina
Pacari, destacada intelectual y politica indigena
de Ecuador,

Segun la cosmovision indigena, todos los
seres de la naturaleza estan investidos de
energia que es el samaiy, en consecuencia,
son seres que tienen vida: una piedra, un rio
(agua), la montafa, el sol, las plantas, en fin,
todos los seres tienen vida y ellos también
disfrutan de una familia, de alegrias y tristezas,
al igual que el ser humano. Asi es como cada
uno de estos seres se relacionan en entre

si, al igual que con el hombre (ser humano),
con la cultura, la organizacion, la religion, la
filosofia, la arquitectura, la salud, el idioma, la
politica, la tierra, el territorio, la biodiversidad
(recursos naturales), el poder en si o el gjercicio
del poder gubernativo. En otras palabras,
podemos decir que todos somos parte de

un todo; que, no obstante ser distintos,

somos complementarios, nos necesitamos
mutuamente.

Dicho esto, para la propia Pacari,

la nocidn de que la Naturaleza tiene vida y
que se trata de un sujeto de derechos nace

en los pueblos indigenas como parte de un
todo en la relacion del ser humano-naturaleza-
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sociedad. [...] en la lucha en defensa del medio
ambiente en nuestro pais, una de las corrientes
de las organizaciones ecologistas se hace

eco del pensamiento indigenay, superando,

el mero conservacionismo o el enfoque del
desarrollo sustentable o sostenible, asumen a
la Naturaleza como un sujeto que requiere ser
tutelado en sus derechos...

Es decir, el tronco y las ramas de este gran
arbol, que emerge desde el mundo de los
pueblos originarios, se enriquecen con injertos
no indigenas. Este es un punto medular de los
Derechos de la Naturaleza en la Constitucion
de Ecuador.

Ademas, lo que hacemos por la Naturaleza lo
hacemos por nosotros mismos. El ser humano
no puede vivir al margen de la Naturaleza,
menos aun si la destruye. Somos Naturaleza,
no podemos separarnos de ella. Incluso el
Papa Francisco en su Enciclica Laudato Si’es
categdrico al respecto:

Nosotros mismos somos tierra. Nuestro propio
cuerpo esta constituido por los elementos

del planeta [...] Cuando se habla de “medio
ambiente”, se indica particularmente una
relacion, la que existe entre la naturalezay

la sociedad que la habita. Esto nos impide
entender |la naturaleza como algo separado de
Nosotros o como un mero marco de nuestra
vida. Estamos incluidos en ella, somos parte de
ella y estamos interpenetrados.

Por lo tanto, garantizar la vida de la Naturaleza es
indispensable para asegurar la vida humana. Esta
lucha de liberacién, en tanto esfuerzo politico,
empieza por reconocer que el capitalismo
destruye sus propias condiciones biofisicas de
existencia en su desesperada busqueda por
acumular bienes materiales, capital y poder.
¢Cuantos destrozos se producen y hasta justifican
en nombre de dos fantasmas: el progreso y el
desarrollo?

Es larga la lista de quienes, preocupados por
temas vitales, han tratado desde hace siglos de
entender la relacién de los seres humanos con la
Naturaleza, y que inclusive han planteado un giro

radical a la vision de su dominacidn por parte de
los seres humanos. Reconociendo que no son los
Unicos, pongamos un par de ejemplos.

El vigoroso pensamiento de Baruch de Spinoza
(1632-1677), judio sefardita de origen espafiol, es
clave al respecto. Cuando él escribia Deus sive
natura, entendia que Dios es Naturaleza, hablaba
de una Naturaleza activa: natura naturans, es
decir literalmente de una “naturaleza naturanda”;
la Naturaleza —para él— no era pasiva ni creada,
es decir no se trataba de una “naturaleza
naturada”. Su pensamiento influyé a muchas
otras personas y procesos, como Hans-Carl von
Carlowitz, quien acufié por primera vez el término
de la “sustentabilidad” en 1713, o mas tarde el
gran investigador Alexander von Humboldt.
También podriamos recordar a algunos
pensadores que, con variadas aproximaciones,
contribuyeron para que la Humanidad adquiera
la conciencia de que la Tierra es una sola —antes
de que dispongamos de las primeras fotografias
de la Tierra tomadas desde el espacio— como
fueron Nicolas Copérnico, Nikolaus von Kues o
Nicolads de Cusa (Cusanus), Johannes Kepler, John
Evelyn, Carl Nilsson Linnaeus, Johann Wolfgang
von Goethe.. ..

Algo mas cercano en el tiempo, es oportuno
mencionar el valioso aporte del jurista
Christopher Stone, considerado por algunas
personas como el “padre de los Derechos de la
Naturaleza”. Cabria anotar también los recientes
aportes juridicos desde América Latina de
Eugenio Raul Zaffaroni, Ramiro Avila Santamaria,
Agustin Grijalva o Enrique Viale, y desde Africa
del jurista sudafricano Cormac Cullinan, por
mencionar ejemplos de una lista que crece
aceleradamente. Aqui caben las —por igual—
valiosas contribuciones de Albert Schweitzer,
Godofredo Stutzin, Aldo Leopold, Peter Saladin,
Jorg Leimbacher. ... Tampoco podemos olvidar
los grandes aportes de Vandana Shiva y Eduardo
Gudynas, para mencionar apenas otro par

de nombres.

En esa linea, desde reflexiones cientificas se
podria mencionar a James Lovelock y Lynn
Margulis, asi como a Elisabet Sahtouris y José
Lutzenberger entre muchisimos otros, que
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caracterizaron ya en los afios setenta del siglo
XX a la Tierra como un superorganismo Vivo, que
merece respeto y cuidado.

Como resalta Leonardo Boff, en estas visiones
cabe reconocer las inter-retro-conexiones
transversales entre todos los seres: todo tiene
que ver con todo, en todos los puntos y en todas
las circunstancias; esa es la relacionalidad del
mundo indigena. Todas estas expresiones apenas
puntualizadas —y muchas mas que por razones
de espacio no se mencionan, entre las que
rescatamos algunas desde una vertiente literaria
como Italo Calvino— han ido preparando el
terreno para los actuales procesos de reencuentro
del ser humano con la Naturaleza.

Una tarea que parece simple, pero que es en
extremo compleja. En lugar de mantener el
divorcio entre la Naturaleza y el ser humano,
hay que propiciar su reencuentro, algo asi como
intentar atar el nudo gordiano roto por la fuerza
de una concepcidn de vida tan propiay, por
cierto, depredadora de la Modernidad. Bruno
Latour (2007, 18) nos dice que “se trata de volver
a atar el nudo gordiano atravesando, tantas
veces como haga falta, el corte que separa los
conocimientos exactos y el gjercicio del poder,
digamos la Naturaleza y la cultura”. El aporte

de Latour plantea profundos debates sobre la
division entre Naturaleza en singular y las culturas
en plural. Empalmando ambas, la politica cobra
una renovada actualidad.

En este punto es importante entender que,
siendo valiosas las aportaciones individuales

y colectivas en los ambitos del pensamiento
transformador, las relaciones emancipatorias
con la Naturaleza, entre la sociedad, géneros y
generaciones, se construyen desde practicas
sociales. Estas acciones —muchas veces de
resistencia y reexistencia— son patrimonio de
las sociedades. Y, en su relacién con el Estado e
incluso contra el Estado, deben fortalecerse para
no ser subordinadas y marginadas.

En definitiva, las relaciones de armonia con
la Naturaleza son ejercidas o demandadas
por diversos pueblos y personas desde hace
mucho tiempo. Y son también un proceso en

construccidén, que marca las pautas para asegurar
otras formas de reproduccién social, respetuosas
de la Naturaleza y de las culturas, destinadas

a formular renovadas acciones de cambioy a
crear otros imperativos de lucha, teniendo como
referencia opciones pluriversales de vida en el
horizonte.

La siempre dificil construccién de
una utopia

Una primera lectura, desde la aplicaciéon real de
los Derechos de la Naturaleza en la vida juridica
cotidiana en Ecuador, podria ser desalentadora.
Son muchas las incomprensiones en diversas
instancias y las limitaciones que se ponen para
impedir su vigencia, empezando desde los
propios gobernantes.

Sin embargo, hay cabida para el optimismo.
Paulatinamente, se consolidan una serie de
procesos que se plasman sobre |la base de

los Derechos de la Naturaleza. Este sera un
camino arduo en el pais de los Derechos de la
Naturaleza, mas aln si notamos que la vigencia
constitucional es relativamente reciente y que
esta rompiendo con visiones conservadoras, al
tiempo que estos derechos proponen salidas
civilizatorias. Solo pensemos, como lo acabamos
de destacar anteriormente, cuanto tiempo tomd
la aceptacion de los Derechos Humanos, cuyo
cumplimiento en muchas partes es mas que
deficitario.

Lo importante es que, pese a multiples
reticencias e ignorancias, estos derechos
permean en la sociedad, en las agendas de
muchos movimientos, inclusive en la academia
de forma cada vez mdas acelerada. De a poco,
estos derechos provocan mas sensibilidad social;
una sensibilizaciéon mas efectiva que los cambios
institucionales formales, cabria anotar. Su valor
pedagdgico es inocultable.

De hecho, para muchas organizaciones de la
sociedad civil, los Derechos de la Naturaleza
representan un cambio de visidn importante,
son una herramienta de trabajo, ademas de
un simbolo béasico para la transformacion.
Esto no sorprende, pues ciertos movimientos
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sociales, sobre todo indigenas y campesinos,
han defendido la Naturaleza en las luchas por
sus territorios contra las diferentes formas de
despojo desde mucho antes de la expedicidn
constitucional de estos derechos. Actualmente,
los Derechos de la Naturaleza son clave, tanto al
defender también el papel de los defensores y
las defensoras de la Pachamama criminalizadas
por sus luchas. Hablar de los Derechos de |la
Naturaleza es hablar a la vez de los derechos

de sus defensoras y defensores, es decir, de sus
Derechos Humanos.

Respecto a la justicia ecuatoriana, el
reconocimiento de los Derechos de la Naturaleza
no resolvid automaticamente el conflicto entre

la Naturaleza-objeto y la Naturaleza-sujeto.
Incluso se han registrado manipulaciones de
dichos derechos al ser enarbolados para expulsar
actividades mineras irregulares en determinados
territorios con el fin de abrir el campo a grandes
empresas mineras. La indignacién que pueden
provocar estas aberraciones no pueden
desanimarnos. Tengamos siempre presente,
como ya lo anotamos antes, que una Constituciéon
no cambia la realidad, pero si puede ayudar a
que la misma sociedad se empodere de esta
vigorosa herramienta en la construccion de los
cambios indispensables para una transformacion
civilizatoria.

El eco se expande por el mundo

A pesar de esas indudables y complejas
realidades en Ecuador, las repercusiones
internacionales de la constitucionalizacién de

los Derechos de la Naturaleza son inocultables.
Se estan dando pasos histéricos en varias
latitudes. De acuerdo a Naciones Unidas, ya son
37 los paises que han incorporado de alguna
manera esta discusién e incluso su cristalizacion
a nivel oficial e institucional: Colombia, India,
Nueva Zelanda, EE. UU., Panama, Espafa, para
mencionar apenas un grupo de paises, en los que
se ha aceptado que un rio, un lago, una selva, un
bosque o una montafa son sujeto de derechos
aungue no estén constitucionalizados. Varios
paises incluso estan discutiendo su incorporacidon
en sus constituciones, como sucede en Chile

y el Estado Libre de Baviera en Alemania. La

transicion de objeto a sujeto de la Naturaleza
ha empezado. Esta es una cuestiéon global, a
todas luces.

Entonces, si estamos ante una cuestién global,
urge impulsar a nivel de Naciones Unidas la
Declaracién Universal de los Derechos de la
Naturaleza, asi como establecer un tribunal
internacional para sancionar los delitos
ambientales contra las personas y la Naturaleza.
De hecho, ante la ausencia de los estados y de las
mismas Naciones Unidas, esa aspiracion, desde
2014, comienza a tomar fuerza con el Tribunal
Internacional de los Derechos de la Naturaleza.
Una instancia surgida de la sociedad civil, con
representantes de todos los continentes y
conformada por jueces y juezas de reconocida
autoridad ética y compromiso con la Madre
Tierra, nombrados por defensoras y defensores de
la Naturaleza de diferentes partes del mundo.

Estas vigorosas y esperanzadoras acciones para
aceptar que la Naturaleza es sujeto de derechos
contrastan con los limitados avances de las tan
promocionadas convenciones internacionales
en el seno de Naciones Unidas empefiadas en
enfrentar —discursivamente sobre todo— el
colapso climatico. Siendo pobres sus resultados,
aceptemos eso si que la discusion de los
problemas ambientales globales y las respuestas
impulsadas han contribuido a modificar
paulatinamente la forma de abordar este reto

y la visién que tienen los seres humanos sobre
la Naturaleza. El reconocimiento de Naciones
Unidas al derecho a un medio ambiente limpio,
sano y sostenible en el afo 2021, es una sefal
fuerte en ese sentido. En este campo cabria
ubicar también el Acuerdo Regional Escazu.

Algo mas audaz y prometedor se deriva de los
interesantes y cada vez mas frecuentes debates
y propuestas para introducir el delito de ecocidio,
entendido como un grave dafo duradero o
extenso a la Naturaleza, convertido en un crimen.
El delito de ecocidio conformaria un marco legal
orientado a regenerar, recuperar y proteger la
Naturaleza, y las diversidades de los territorios.
Ello supone perseguir y sancionar cualquier
hecho, accién, omisién o acto juridico que
ocasione dano irreversible, esto es, la alteracion,
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contaminacion, destruccién, modificacion, total o
parcial, leve o grave, realizada sobre la Naturaleza,
territorio, especie, o cualquier ecosistema.

Asegurar ambiente sano para la vida humana
resulta un logro importante, pero sera siempre
insuficiente si no hay un reencuentro efectivo
con la Naturaleza y sus ciclos vitales. Dichas
acciones internacionales no produciran cambios
sustantivos mientras se siga marchando dentro
de los cada vez mas estrechos margenes de

la Modernidad. Ni siquiera una Declaracién
Universal de los Derechos de la Naturaleza, que
deberia ser una meta a alcanzar con urgencia,
daria resultados inmediatos, si a partir de estos
derechos no se asume su potente mensaje de
metamorfosis civilizatoria.

Las inseparables justicia ambiental y
justicia ecolégica

Puntualicemos algunas cuestiones basicas. Los
Derechos Humanos al medio ambiente no son
iguales a los Derechos de la Naturaleza, aunque
si se complementan y potencian mutuamente.
Es decir, los derechos individuales y colectivos
de los humanos deben estar en armonia con los
derechos de otras comunidades naturales de la
Tierra. Asi, si los humanos tenemos derechos a la
vida, los ecosistemas tienen derecho a existiry a
seguir sus propios procesos vitales. La diversidad
de la vida expresada en la Naturaleza es un valor
en si mismo. Los ecosistemas tienen valores
propios que son independientes de la utilidad
para el ser humano.

En definitiva, si la Naturaleza incluye a la
Humanidad, sus derechos no estan aislados de
los Derechos Humanos, aungque tampoco se
reducen a éstos. Inversamente, los Derechos
Humanos como el derecho al trabajo, a

la vivienda o a la salud deben entenderse
también en términos ecoldgicos. Esto exige
reconceptualizar los Derechos Humanos de
forma ecoldgica profunda y transversal, mas alla
de los derechos ambientales, pues la destruccion
de la Naturaleza niega la existencia humanay, por
tanto, los Derechos Humanos serian imposibles.
Asi, la justicia ecolégica y la justicia social se
complementan: la una no es posible sin la otra.

Buscar la proteccién de la Naturaleza ignorando
lo social seria comparable a una actividad propia
de la jardineria.

De lo que se trata en primera instancia es

de establecer un sistema legal en el que los
ecosistemas y las comunidades naturales tengan
un derecho inalienable a existir y prosperar. Esto
situaria a la Naturaleza en el nivel mas alto de
valores y de importancia. Sin duda esto tendra
como efecto directo prevenir los dafios, asi

como repensar evitar e incluso prohibir muchas
actividades humanas cuyo costo ambiental es
demasiado grande. Todo ello en linea con un
proceso sinérgico que permita aumentar la
concienciay el respeto a todos aquellos derechos
gue garantizan la vida digna para humanos y no
humanos. Bien sabemos que el incumplimiento
de uno de estos derechos afecta a las condiciones
de ejercicio del resto.

Asi, los Derechos Humanos y los Derechos

de la Naturaleza, que articulan una “igualdad
biocéntrica”, aun siendo analiticamente
diferenciables, se perfeccionany conforman una
suerte de “derechos dey a la vida”. Por eso, los
Derechos de la Naturaleza, imbricados cada vez
mas con los Derechos Humanos en una suerte
de Derechos Universales de la Vida, conminan

a construir democraticamente sociedades
sustentables, a partir también de ciudadanias
colectivas y plurales pensadas también desde lo
ecoldégico. Nos obligan a exorcizar la economia
actual, repensandola desde sus raices.

Todo este largo camino tiene claros sus anhelos:
un mundo reencantado alrededor de la vida, con
didlogos y reencuentros entre seres humanos,
como individuos y comunidades, y de todos

con la Naturaleza, entendiendo que somos un
todo. Incorporar a la Naturaleza como sujeto

de derechos en una constitucidén o en una ley,
siendo un acto formalmente antropocéntrico,

si realmente se quiere que se desarrollen en

la realidad concreta, implica en esencia una
obligacién para transitar hacia visiones y practicas
biocéntricas. Ademas, defender a la Naturaleza
o Pachamama, de la cual formmamos parte, es
defendernos a nosotros mismos, entendiendo
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siempre que quien en realidad nos da el derecho
a existir es la Madre Tierra. jAqui se encuentra el
origen de todos los derechos!

Dicho esto, en medio del actual colapso
climatico y ecolégico, ya es hora de entender

a la Naturaleza como una condiciéon basica de
nuestra existenciay, por lo tanto, también como
la base de los derechos colectivos e individuales
de libertad. Asi como la libertad individual solo
puede ejercerse dentro del marco de los mismos
derechos de los demas seres humanos, la libertad
individual y colectiva solo puede ejercerse dentro
del marco de los Derechos de la Naturaleza. El
profesor aleman Klaus Bosselmann concluye
categdricamente: “sin Derechos de la Naturaleza
la libertad es una ilusién”.

En la practica legal, esto significa que a partir de
ahora ya no existe ningun derecho a explotar la
Naturaleza y mucho menos a destruirla, sino solo
un derecho a un uso ecoldégicamente sostenible.
Las leyes humanasy las acciones de los humanos,
entonces, deben estar en concordancia con las
leyes de la Naturaleza. De suerte que la vigencia
de los Derechos de la Naturaleza, tal como
sucede con todos los derechos, es el resultado de
procesos protagonizados por sujetos concretos,
sobre todo de aquellos que se encuentran

en una clara situacion de vulnerabilidad. Su
vigencia responde a las condiciones materiales
que permiten su cristalizacidn y no a un mero
reconocimiento formal en el campo juridico. Y su
proyeccioén, por lo tanto, debe superar aquellas
visiones que entienden los derechos como
compartimentos estancos, pues su incidencia
debe ser multiple, diversa, transdisciplinar.

Entender este punto demanda un giro
copernicano en todas las facetas de la vida, ya
sea en el ambito juridico, econdmico, social y
politico, pero sobre todo cultural. Los Derechos
de la Naturaleza, en suma, nos posibilitan otras
lecturas de la realidad al tiempo que nos dan
herramientas para cambiarla.
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