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LINGUAGEM, RELAGOES ETNICO-RACIAIS E POLITICAS PUBLICAS: um dialogo entre Fanon,
Kopenawa, Albert e Peirano
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Resumo

Este ensaio tem como finalidade refletir sobre o papel assumido pela linguagem e se constitui em fator contributivo &
compreenséo das relacdes étnico-raciais e politicas publicas que envolvem grupos, histérica e socialmente, marginalizados.
Emoldurados por uma epistemologia decolonial, analisa trés obras de Franz Fanon, Davi Kopenawa e Bruce Albert e Mariza
Peirano. Ressalta que o pensamento e o dialogo entre os autores, cuja intengéo se caracteriza pela ousadia de aparente
assimetria entre figuras téo distintas, assinalam uma perspectiva que manifesta a contenda em conceber elementos de foro
comum. Nossas conclusdes apontam para as multiplas dimensdes envolvidas no processo da linguagem, revelando que,
para além de nomear, ela se encontra inimamente vinculada com relacdes de poder, bem como a necessariafocalizagéo da
discusséo de raca e racismo no campo das politicas publicas.
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LANGUAGE, ETHNIC-RACIAL RELATIONS AND PUBLIC POLICIES: a dialogue between Fanon, Kopenawa and
Albert, and Peirano

Abstract

This essay aims to reflect on the role assumed by language constitutes as a contributing factor for the understanding of
ethnic-racial relations and public policies involving groups, historically and socially, marginalized. Framed by a decolonial
epistemology, analyzes three works by Franz Fanon, DaviKopenawa and Bruce Albert and MarizaPeirano. Points out that
the thought and dialogue between the authors, whose intention is characterized by the daring of apparent asymmetry
between such distinct figures, points to a perspective that manifests the contention in conceiving elements of common fora.
Our conclusions point to the multiple dimensions involved in the language process, revealing that, in addition to naming, it is
closely linked to power relations, as well as the necessary focus on the discussion of race and racism in the field of public
policies.
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1 INTRODUGAO

As classes dominantes, em cada momento historico, tomam posse do passado cultural
para consolidar seu poder e essa apropriagdo passa pelo dominio da linguagem. Em seus efeitos
politicos a logica colonialista ndo se encerra, pois 0 caminho que segue para tal manutencédo se da
através da apreenséo do discurso colonial pelo povo colonizado, remetendo a fazer uma provocagéo
para estudos ou desenhos de politicas publicas.

Este ensaio parte da anélise e dos intercruzamentos das obras Pele negra, mascaras
brancas, Franz Fanon (2008), A queda do céu, Davi Kopenawa e Bruce Albert (2015), e Etnografia, ou
a teoria vivida, Mariza Peirano (2008). Assim, provoca-nos a refletir sobre qual o significado politico da
linguagem nas suas varias formas de enuncia¢éo?

A apropriagdo de uma linguagem assume importéncia fundamental no contexto das
relacdes de poder capitalistas que conforma subjetividades que reverberam na agenda da politica
publica. Para repensar a raca e a formagdo de subjetividades raciais através de um locus de
enunciagao que néo € o de um autor ou autora particular, mas de outro historicamente marginalizado e
ighorado, faz-se necessario observar como a linguagem utilizada pelas politicas publicas permeiam a
manutencdo de uma estrutura social que esta sedimentada em relag6es de poder moduladas por uma
logica colonial, patriarcal, sexista e racista.

Sobre seus efeitos linglisticos, reportamo-nos ao que Anibal Quijano chamou de a
colonialidade do poder (QUIJANO, 2000). Esta & um dos elementos constitutivos e especificos do
padrdo mundial de poder capitalista. “Se funda na imposicdo de uma classificagéo racial/étnica da
populagdo do mundo como pedra angular do dito padrédo de poder e opera em cada um dos planos,
ambitos e dimensdes materiais e subjetivas, da existéncia social cotidiana” (QUIJANO, 2000, p. 73).

A arquitetura da linguagem demarca identidade e que, segundo Quijano, a logica racial
(quanto mais “branco” mais humano, e vice-versa) rearticula a relagéo historica de vencedores-
vencidos e naturaliza as relagdes coloniais de dominag&oque subjugam por meio de todo seu aparato
politico, religioso, bélico e estabelecem a soberania sobre aquele povo. A linguagem assume uma
dimens&o politica na elaboragéo da concepg¢do de mundo como instrumento de emancipagéo politica.
Esses atravessamentos perfazem a formulagéo e implementacéo de politicas publicas que para por em
pratica o projeto incompleto e inconcluso da descolonizagéo se esbarra no proprio dialogo colonizado.

A transmodernidade de Enrique Dussel (2002) ou a interculturalidade de Catherine Walsh
(2009) convergem na compreensdo desse sistema de classificagéo racial e da existéncia social
cotidiana. Nas esteiras dessa discussao, Arturo Escobar (2008), ao desenvolver seu argumento sobre a

modernidade, afirma a Iimportdncia de considera-la a partr da matriz Modemidade
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Colonialidade/Descolonialidade (MCD). Para o autor, tal matriz de analise assume que a modernidade
surge concomitantemente com a chegada dos europeus na América e o inicio da exploragéo dos povos
locais. Nessa perspectiva, existe aqui uma divisao logica entre o Ocidente superior e os “outros”
inferiores, cujas culturas e conhecimentos séo tomados como subordinados. Influenciando em diversas
dimensdes da vida.

Dessa forma, e segundo Quijano (2000), a légica racial ndo compreende somente
caracteristicas fisicas, mas também se estende aos campos interpessoais e intersubjetivos da atividade
humana. Nesse sentido, as politicas publicas refletem repercussdes coloniais do racismo. Seus pilares
de sustentacéo e seus efeitos na realidade brasileira trilham um caminho que se reverberam através de
um repertério tedrico e conceitual.

Os autores com os quais este ensaio dialoga expdem que o conceito de colonialidade
transcende as especificidades do colonialismo “histérico” e ndo se extingue com a independéncia ou
com a aboligdo do escravismo. “A colonialidade é constitutiva da modernidade — ndo ha modernidade
sem colonialidade”, conforme destaca Mignolo (2017, p.2).

Diferente desta idéia, a colonialidade se refere a um padrdo de poder que emergiu como
resultado do colonialismo moderno, mas em vez de estar limitado a uma relacéo formal de
poder entre dois povos ou nagdes, se relaciona & forma como o trabalho, o conhecimento, a
autoridade e as relacdes intersubjetivas se articulam entre si através do mercado capitalista
mundial e da ideia de raca. Assim, apesar do colonialismo preceder a colonialidade, a
colonialidade sobrevive ao colonialismo. Ela se mantém viva em textos didéticos, nos
critérios para o bom trabalho académico, na cultura, no sentido comum, na auto-imagem dos
povos, nas aspiragbes dos sujeitos e em muitos outros aspectos de nossa experiéncia

moderna. Neste sentido, respiramos a colonialidade na modernidade cotidianamente.
(MALDONADO-TORRES, 2007, p. 131).

Essa elaboracdo surge na tentativa de explicar a modernidade como um processo
produzido pela experiéncia colonial, nos permitindo explicar a continuidade das formas coloniais de
dominagao, produzidas pelo sistema-mundo colonial moderno (MIGNOLO, 2017). Portanto, o mito da
modernidade se baseia, ainda que inconscientemente, na superioridade branca. Desta forma, o Estado
moderno também néo pode ser visto separadamente do colonialismo.

A dominagdo econémica do passado se sustenta no presente ainda colonialista
mantendo-se como um sistema/poder. Sendo assim, € fundamental avaliar o que o colonialismo trouxe
em termos destrutivos para todas as culturas e povos submetidos e que se revela e como a produgéo
colonial se estabelece por meio do pensar, sentir, falar e que a ela se sedimenta através das politicas
publicas que sdo construidas sobre esse paradigma. Pensar as desigualdades no sistema-mundo
capitalista moderno/colonialque sustenta a Modernidade desde sua criagdo no século XVI até os dias
atuais e faz-se necessario imergir nas consequéncias do racismo, conforme Quijano e Wallerstein
(1992). O escopo tedrico avalia as politicas publicas cujas anélises se deem através de outras
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narrativas, como a corre¢cdo do Estado e a negagéo de direitos e reconhecimento para grupos sociais
vulneraveis em razéo da racializagéo e da discriminagéo (SANTOS, 2016).

As raras politicas publicas focalizadas nas desigualdades étnico-raciais refletem a
caréncia destas destinadas a estes grupos. Assim, consideramos que a linguagem dominante,
permeada pela colonialidade de poder (QUIJANO, 2000) sobre a qual estas vém sendo historicamente
construidas requerem transformagdes radicais nas estruturas que ora mantém as hierarquias e
discriminagdes raciais.

Partimos do entendimento que as trés obras tratam da importancia da linguagem, todavia
o fazem de formas distintas. Fanon, Kopenawa e Albert elaboram, notadamente, uma critica a0 modo
que negros e indigenas sdo geralmente construidos linguisticamente e transformados em sujeitos
marginais; ao passo que Periano esta investindo em pensar no processo etnografico construido pela
linguagem. Se a autora esta preocupada com o desafio da escrita da etnografia, ja Fanon, Kapenawa e
Albert estéo denunciando um contexto no qual o branco constréi o mundo e os significados nos quais
os outros (indigenas e negros) séo pensados.

Peirano é uma intelectual preocupada com o estado da arte da antropologia. Fanon e
Kaponawa falam a partir de outros lugares, de dentro, e produzem um conhecimento organico,
engajado, biografico; mas que ndo deixa de ser reflexivo. Sendo assim, cada autor aposta na
importancia da linguagem a seu modo, seja para producéo etnogréfica, seja para denunciar/criticar o
modo que alguns grupos sdo concebidos e se concebem a partir de uma linguagem do dominador.

Concebemos que as narrativas de Kopenawa e Fanon podem ser lidas em termos de uma
luta de resisténcia e de afirmacgéo de liberdade. Resisténcia de um indigena a devastagéo de sua terra
e do seu povo e de liberdade de um negro ao dominio do homem branco. H& em ambos os
protagonistas a intenc@o em ressaltar sua historia confirmando uma imagem particular de si mesmo,
intimamente também imbricada a uma representagéo de um sujeito coletivo. Imaginagcao e memoria

constituem os alicerces das suas elaboragdes, expressadas por meio linguagem.

2 A LINGUAGEM NA CONSTITUICAO DE SIGNIFICADOS SOCIAIS E DE SUJEITOS HUMANOS
EM “PELES NEGRAS, MASCARAS BRANCAS”

Tomando como ponto de partida de analise a obra fanoniana, “Peles Negras, mascaras
brancas”, importa destacar que Lewis Gordon (2008), ao prefacia-la, destaca a importancia assumida,
no pensamento de Fanon, pela linguagem na construgéo social de significados em torno do racismo e
das relagdes de dominagéo colonial, bem como na constituicdo dos sujeitos humanos. Afinal, para

Fanon, o preto, o negro é um dito e feito pela linguagem: “os negros séo construidos como negros. [...]
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Para entender como tais construgdes ocorrem, o caminho légico & examinar a linguagem, na medida
em que é através dela que criamos e vivenciamos os significados.” (GORDON, 2008, p.15). A
linguagem é vista, desse modo,comoum recurso compartilhado que institui agentes/sujeitos e
agéncias/instituicdes que estabelece regras e comportamentos.

Segundo Fanon, “a experiéncia vivida do negro’, titulo do capitulo fundamental da obra, é
ser essencializado pela linguagem, posto designado, nomeado com palavras do branco, condenado a
dizer e se dizer em uma lingua que néo € a sua, o francés, bem como & passividade de um objeto
comentado, tanto no discurso quanto por palavras ouvidas, quando passa na rua: “olhe, um preto!”
(FANON, 2008, p. 105) ou também através de um elogio, nas situagdes, ainda que de modo sutil, &
lembrado ser ainda um negro: “no fundo vocé € um branco’ (FANON, 2008, p.50), frase dita por um
amigo francés, por ocasido de uma exposi¢ao feita por Fanon, em uma conferéncia na qual tragou um
paralelo entre poesia negra e europeia. Ou seja, para o autor, assim como as caracteristicas
fenotipicas, o status socioecondmico, a escolarizagdo, o desempenho escolar, entre outros, a lingua é
elemento fundamental dos processos de racializagéo.

Em torno dessa discusséo, é importante destacar que logo na introdugéo da obra, Fanon
discorre sobre a existéncia de uma zona de néo-ser, ou seja, “uma regido extremamente estéril e arida”
(FANON, 2008, p. 26), na qual se encontra o negro, nela fixado pelo olhar imperial do branco. Fato que
leva o autor a afirmar que “mesmo expondo-me ao ressentimento dos meus irméos de cor, direi que 0
negro ndo € um homem.” (FANON, 2008, p.26), ndo é um ser, dada que a condigdo desse ultimo é
encarnada pelo homem branco. Essa constatagéo induz o autor a concluir: “o negro quer ser branco’,
dado desejar elevar-se a condigéo do ser.

Para tal, o ndo-ser recorrera ao uso de mascaras brancas, recurso viabilizado, sobretudo,
por meio da linguagem. Afinal, “o negro antilhano seréa tanto mais branco, isto €, se aproximara mais do
homem verdadeiro, na medida em que adotar a lingua francesa.” (FANON, 2008, p. 34). Ele é
colonizadopor meio da linguagem do colonizador, que nega a sua histéria, sua cultura, sua lingua, seu
ser.

Portanto, a importancia da linguagem se revela quando compreendida em sua articulagéo
com os processos coloniais e com as formas de construgéo de subjetividades a eles inerentes, ou seja,
a linguagem entendida enquanto epistemologia eurocéntrica que produz e reproduz subjetividades e
saberes que desautoriza o0 saber e a subjetividade dos colonizados:*Quando me amam, dizem que é
apesar da cor da minha pele. Quando me detestam, se justificam dizendo que néo é pela cor da pele.
Em uma ou outra situagéo, sou prisioneiro de um circulo infernal”. (FANON, 2008, p. 109).

O dominio da lingua francesa nas coldnias antilhanas funcionaria como forma de

aproximacéo entre o negro e o mundo dos brancos, o “mundo civilizado.” Ao assimilar os valores
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culturais da metrépole, o colonizado supostamente estaria escapando do que o colonizador chamou de
‘selva”. Comunicar-se nas linguas crioulas seria uma das marcas de “selvageria.” Dessa forma, &
medida em que refuta sua negritude, seu mato, mais branco tornar-se-ia.“Falar uma lingua & assumir
um mundo, uma cultura. O antilhano que quer ser branco o sera tanto mais na medida em que tiver
assumido o instrumento cultural que € a linguagem” (FANON, 2008, p. 50).

Pode-se dizer ainda que o racismo se traduz, também, na forma pela qual o negro é
designado/nomeado em contraposi¢do ao branco.E nesse aspecto as palavras séo acionadas para
construir imagens e concepgdes distintas do ser branco e do ser negro. “O negro, o obscuro, as
sombras, as trevas, a noite, as profundezas abissais, denegrir a reputa¢do de alguém; e do outro lado:
a mirada clara da inocéncia, a pomba branca da paz, a luz ofuscante, paradisiaca”. (FANON, 2008, p.
160).

O autor, assim, nos indica que o processo colonial estruturou relagdes raciais e praticas
linguisticas, as quais alcaram certas culturas com suas respectivas linguas a condi¢cdo hegemonica.
Nas palavras de Fanon (2008, p. 34) “Todo povo colonizado — isto &, todo povo no seio do qual nasceu
um complexo de inferioridade devido ao sepultamento de sua originalidade cultural — toma posicéo
diante da linguagem da nacé&o civilizadora, isto &, da cultura metropolitana”

Por esse caminho, podemos perceber que a relagéo estabelecida entre os antilhanos e os
africanos com a lingua francesa e com o crioulo indica que a fala, mais do que um exercicio de
comunicagao que serve para relacionar palavras e coisas, possui dimensdes social, politica, historica e
cultural, as quais, na situagéo colonial, silenciaram e limitaram o negro, reduzindo-o a passividade de
uma existéncia andénima, impessoal e alienada. Nesse sentido, a lingua &, entdo, um elemento das
redes de poder instauradas nos processos coloniais de racializagdo. Usar uma ou outra lingua, falar de
uma forma ou de outra, falar melhor ou pior, equivale a ocupar ou interpelar uma posi¢&o nas relagdes
raciais. Falar francés significa- para o negro dominado, colonizado, de mascara branca, alienado como
diria Marx- ser branco, mas, ndo se sustentando linear ou causalmente essa relagéo, os artificios para
manté-la séo diversificados.

O autor descreve uma série desses artificios nas Antilhas francesas: o negro que fala
francés é visto como um quase-branco, ou, sendo o negro, € visto como quem néo sabe falar francés
por isso deve ser interpelado em patoa, ou reagindo a esta interpelacdo o negro fala o mais
padronizado francés e “sustenta 0 mundo dos brancos” (FANON, 2008 4. p. 9), ou 0 negro se nega a
falar o francés para rejeitar o mundo do branco. Essa diversificagdo tem, no entanto, apenas um fim:
“Vocé ai, fique no seu lugar!” (FANON, 2008, p. 46). Por outro lado, a lingua também é usada para
enegrecer. alguém percebido como negro néo seréa digno da lingua do branco: “Falar petit-négrea um

preto é afligi-lo, pois ele fica estigmatizado como ‘aquele-que-fala-petit-negre” (FANON, 2008, p. 45).
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Diante dessa realidade, Fanon propde como saida: fazer-se reconhecer, afirmar-se como
negro. O que implica pensar a partir de sua cultura, romper com a epistemologia eurocéntrica, ou,
como propde Anibal Quijano, com a colonialidade do poder (QUIJANO, 1997). “O branco estava
enganado, eu ndo era um primitivo, nem tampouco um meio-homem, eu pertencia a uma raga que ha
dois mil anos ja trabalhava o ouro e a prata” (FANON, 2008, p. 119).

Em facedessa constatacdo, a luta politica € uma luta de afirmacdo do que foi
invisibilizado, hierarquizado, inferiorizado, subalternizado, negado em seu valor epistémico; uma luta da
negritude, em contraposi¢ao a sua autonegacéao outrora realizada para ser aceito pelo olhar branco. E,
nesse processo, o negro reverte sua posicéo de fala, de objeto do discurso, tornando-se sujeito da sua
enunciagao: “a exploséo néo vai acontecer hoje. Ainda é muito cedo... ou tarde demais. [...]. Nao venho
armado de verdades decisivas. [...]. Entretanto, com toda a serenidade, penso que é bom que certas

coisas sejam ditas. Essas coisas, vou dizé-las, néo grita-las.” (FANON, 2008, p. 25).

2.1 A linguagem enquanto profecia xamanica e enunciacao de um sujeito historico e mitico em

“A queda do céu”

No tocante & obra “A queda do céu”, a linguagem assume o papel de profecia xaménica e
de anunciagdo de um sujeito historico e mitico. O livro é fruto de uma narrativa oral em que se
sobressai o discurso em primeira pessoa de Davi Kopenawa e constitui simultaneamente um relato de
vida, uma autoetnografia e um manifesto cosmopolitico repassados pela histéria e pelo pensamento de
um xama yanomami. Uma cosmovisdo nao eurocéntrica, néo moderna, ndo inferior, mas diferente e
contemporanea.

O livro € um enderecamento de palavras aos brancos, os napés. Seus relatos e reflexdes
permitem acessar, por sua intensidade poética e dramatica e por sua perspicacia, uma visao inédita do
malencontro historico entre os amerindios e os homens brancos. O livro, entretanto, ndo se apresenta
como uma etnobiografia ou uma autobiografia nos cénones classicos, mas antes os mescla
inextricavelmente histéria pessoal e destino coletivo: o “eu” narrador é indissociavel de um “nés” da
tradicdo, as palavras sdo de Davi, mas s&o também as vozes dos xapiris (espiritos da floresta), de
Omama (o demiurgo), dos xamas, do seu sogro Lourival que o iniciou no xamanismo e de tantos outros
componentes dos saberes, da historia e da cosmologia yanomami.

Portanto, as palavras na obra nédo séo criagdo auténoma e independente de um eu, elas
sao legadas dos ancestrais, por eles ensinadas e ficam marcadas na profundidade do pensamento. Por
meio das palavras s&o acessadas as nogdes cosmoldgicas, morais, ancestrais, bem como repassados

ensinamentos que buscam produzir efeitos no comportamento dos brancos, na medida em que “abram
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suas mentes’. E na oralidade que o xamé cultiva os saberes de Omama e dos Xapiri, e & por meio dela
que ele repassa a historia de seu povo, o destino coletivo e sua historia pessoal. Kopenawa, nesse
sentido, anuncia que existem outras linguagens, outras formas de producéo de saber que séo validas.

Para ele, mais do que ouvidas, as palavras séo sentidas, vividas, posto habitarem o ser de
cada yanomami: “Eu ndo tenho velhos livros como eles, nos quais estdo desenhadas as historias dos
meus antepassados. As palavras dos xapiri (espiritos) estédo gravadas no meu pensamento, no mais
fundo de mim. [...] Desde sempre, elas vém protegendo a floresta e seus habitantes. Agora é minha vez
de possui-las” (KOPENAWA; ALBERT, 2015, p. 65).

Entretanto, para que suas palavras pudessem ser ouvidas para além da floresta e ndo
fossem esquecidas pelos brancos, Kopenawa considerou necessario desenha-las em “peles de
imagens” na lingua dos brancos. Assim nasce a ‘A queda do céu’, de uma solicitagédo de David
Kopenawa a Bruce Albert, etnélogo, pensador de fronteira, estudioso e conhecedor dos yanomamis e
com fortes vinculos afetivos junto a esse povo, advindos de uma historia de amizade e de lutas
compartilhadas. Davi pactuou com Albert o registro do saber cosmolégico e da histéria dos yanomami
em “peles de imagem”. Intencionava que por meio de suas palavras, confiadas e traduzidas por Albert,
pudesse torna-las acessiveis a um maior numero possivel de pessoas que desconhecem o povo da
floresta, “abrindo suas mentes”, pois as ideias dos brancos sdo “obstruidas e enfumagadas™ “Entéo,
entreguei a vocé minhas palavras e lhe pedi para leva-las longe, para serem conhecidas pelos brancos,
que nédo sabem nada de nés” (KOPENAWA; ALBERT, 2015, p. 63).

Tal resultado é possivel gracas ao estabelecimento de um pacto etnogréfico, uma alianga
politica firmada entre o pesquisador com seu interlocutor indigena, convertendo-se em representante
diplomatico ou intérprete do ultimo junto a sociedade que o acossa e o0 assedia, sem, contudo, abrir
méao da singularidade da sua prépria curiosidade intelectual.

Para fal feito, € necessaria a observancia de trés imperativos basicos: fazer justica a
imaginac@o conceitual do indigena; considerar rigorosamente o contexto sociopolitico no qual a
sociedade desse ultimo esta confrontada; e, manter um olhar critico sobre o quadro da pesquisa
etnogréfica (VIVEIROS, 2015, p. 32). Trata-se, portanto, de um projeto colaborativo, um dialogo de
fronteiras e de escuta de diferengas, situado na intersegé@o de dois universos culturais, entre um xama
yanomami versado no mundo dos brancos e um etndgrafo com longa familiaridade com o de seus
anfitrides, em defesa do povo yanomami frente a devastacdo causada pelos projetos de
desenvolvimento brasileiros e das investidas de garimpeiros, produtores agricolas, agropecuaristas e
minerados sobre suas terras.

Nesse sentido, a escrita e a oralidade ndo podem ser entendidas como polos opostos ou

dicotémicos dada a intengéo da obra, que percebe na escrita a condigcéo sine qua non para se fazer
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ouvir. Dessa forma, nas palavras escritas por Albert, Kopenawa, com a sua voz, expressa e afirma a
tradicdo do seu povo, narra e denuncia de modo autobiografico a situagdo dos yanomamis,
anunciando, assim, a potencialidade de suas palavras xaménicas e sua tradicdo oral se ouvidas por
aqueles que se pretendem dominantes: “Séo essas palavras que pedi para vocé fixar nesse papel, para
da-las aos brancos que quiserem conhecer seu desenho. Quem sabe assim eles finalmente daréo
ouvidos ao que dizem os habitantes da floresta, e comegardo a pensar com mais retiddo a seu
respeito?” (KOPENAWA; ALBERT, 2015, p. 66).

Podemos afirmar, inspirados em Peirano (2008, p.06), que a obra cumpre os trés
requisitos apontados pela autora para uma boa etnografia, pois considera a comunicagdo no contexto
da situagdo; transforma para linguagem referencial escrita aquilo que foi indéxico e pragmatico na
pesquisa de campo; e, detectar, de forma analitica, a eficacia social das agdes humanas. Feito obtido
gracas ao didlogo vivo entre biogréfico de um pensador indigena com uma longa e dolorosa
experiéncia pragmatica no mundo dos brancos e um antrop6logo com uma vasta experiéncia intelectual
no mundo dos yanomamis; bem como pela escrita etnografica, a qual conseguiu comunicar ao leitor a
experiéncia do trabalho de campo.

Em todo esse processo, a linguagem assumiu papel fundamental. Davi é o narrador, séo
suas as palavras e ¢ ele o instigador do projeto. Albert é o autor da organizacéo e dos esforgos da
traducdo para tornar o pensamento e a experiéncia de Kopenawa acessiveis ao grande publico.
Portanto, as linguagens escrita e oral na obra sdo dinéamicas, permeadas e movidas por tensodes,
contraposicdes e oposi¢des entre visdes de mundo.

Ha, portanto, um embate entre a lingua fantasmatica (forasteira, estrangeira) e a
yanomami. Existe uma dificuldade de comunicagéo, a qual atravessa modos de vida distintos: “Faz
muito tempo, vocé veio viver entre nos e falava como fantasma. Aos poucos vocé foi aprendendo a
imitar minha lingua [...]. Nossos pensamentos e nossas vidas séo diferentes, porque vocé é filho dessa
outra gente que chamamos napé” (KOPENAWA, ALBERT, 2015, p. 63).

‘A queda do céu’ faz alusédo ao fim da primeira humanidade que os yanomamis prefiguram
acontecer novamente caso os napé insistam em destruir as florestas e a continuarem a cavar, como
tatus- canastras, os minérios que Omama sabiamente escondeu nas profundezas da Hutukara.
Segundo Kopenawa, Omama (o demiurgo) criou a terra, o sol, 0s rios, 0 povo yanomami e recriou uma
nova floresta (Hutukara) porque a que existia era muito fragil e o céu desabou sobre ela. Seus
habitantes foram arremessados para debaixo da terra e se tornaram vorazes ancestrais de dentes
afiados.

Para evitar que o novo céu também desabasse, Omama plantou nas profundezas da terra

imensas pegas de metal, com as quais também fixou os pés do céu. Todavia, se os brancos insistirem
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em consumir as florestas e os minérios que se encontram no interior da Hutukara, a terra ficara vazia e
devastada e os espiritos xapiris fugirédo para muito longe. Seus pais, os xamas, ficardo desamparados
e ndo poderao nos curar das epidemias. Entdo, morreremos todos, inclusive os xamas. Sem a

intervencao desses ultimos, o céu caira.

2.2 A linguagem na fusao entre etnografia e teoria em “Etnografia, ou a teoria vivida”

Tomando a contribuicdo de Peirano (2008), podemos afirmar que pensar no papel
assumido pela linguagem nas trés obras, implica elucidar e transcender nossos limites de compreenséo
em torno dessa ultima, sobretudo, os pressupostos que nos informam sobre ela, pautados em grande
medida no senso comum ocidental e em sua naturalizagdo, os quais associam a linguagem a uma
perspectiva referencial, vinculada a ideia de que sua principal tarefa é relacionar uma palavra e uma
coisa. Na contraméo de tal perspectiva, a autora entende que as palavras, mais do que nomear e
designar, indicam, reforgam, conclamam e geram situagbes as quais elas mesmas constroem e se
constroem, posto estarem umbilicalmente relacionadas a outros fenémenos sociais.

A linguagem ganha destaque na obra de Peirano (2008) na medida em que a autora
entende que toda teoria antropologica tem uma determinada concepgéo de linguagem. Razéo pela qual
se faz necessario aprofundar a compreensdo sobre ela. Pois, se, conforme nos ensina a autora, o
dialogo vivo entre pesquisador e interlocutor constitui a base do trabalho de campo e se a escrita
etnogréafica busca comunicar ao leitor de sua experiéncia e interpretacéo, a linguagem assume papel
fundamental nesse processo.

E necessario colocar no texto em palavras sequenciais frase, transformando em
paragrafos e capitulos o que foi a acéo vivida no campo. E através da linguagem que ocorre a unido
entre etnografia e teoria, cujo didlogo intimo é condi¢do fundamental & renovacéo e a sofisticagéo da
antropologia. “Contradizer, reformular, repensar, desafiar as categorias do nosso senso comum do dia
a dia [...] que experimentamos e vivemos como nossa propria cosmologia, € uma tarefa central da
etnografia” (PEIRANO, 2008, p.5).

Concebemos que a perspectiva de Peirano (2008) sobre a centralidade da linguagem na
construcéo de etnografias pode iluminar interpretagdes sobre as obras “Pele negra, mascaras brancas’
e a “A queda do céu’ trabalhadas nesse texto. Pois, os titulos, ainda que partindo de realidades,
experiéncias, distancia temporal e geografica distintas, convergem ao revelarem a amplitude das
possibilidades e das fungdes desempenhadas pela linguagem e sua relevéancia na constituigdo de
sujeitos individuais e coletivos. Sentidos politicos e cientificos se mesclam em ambas as narrativas,

permitindo entrever que tanto o negro quanto o indigena configuram-se enquanto construgcdes sociais
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forjadas pela linguagem, empregando na consecugdo desse processo argumentos cientificos,
filoséficos, religiosos e morais.

Observamos nos referidos textos o esforgo dos autores em darem sentido aos eventos
significativos de suas vidas, os quais, através de suas vozes e memoria, sdo recuperados,
ressignificados e estendidos para além de si mesmos. Em suas falas escutamos a de muitos outros
que nelas também se fazem representar. Assim, seus relatos e reflexdes constituem um efeito comunal
em que muitos participam. Conforme expde Bruce Albert: “portanto, o que ouvimos € um “eu” coletivo
tornado autoetnografo, movido pelo desejo ao mesmo tempo intelectual, estético e politico de revelar o
saber cosmologico e a historia trégica dos seus aos brancos” (KOPENAWA; ALBERT, 2015, p. 539).

Entendemos que os trés textos se aproximam ao revelarem, tal como sugerido por
Peirano (2008), inspirada em Malinowski, que a linguagem tem poder. Nesta perspectiva, nas esteiras
dos debates trazidos pela autora e a partir dos aspectos discutidos alhures, podemos afirmar que
pensar a linguagem somente enquanto fenémeno mental, ou seja, atribuir & fala apenas um unico
significado, atrelado ao seu valor proposicional pragmatico, € limitar as possibilidades dos significados
subjacentes a ela.

Afinal, como visto nos referidos trabalhos, a fala, para além de atos de referéncia ou
descricdo, € um marcador social e identitario, contendo em si atos de indexagéo, conformadores dos
limites e possibilidades da propria comunicagdo, nos quais comparecem o lugar geografico e de fala
dos sujeitos, o ouvinte, o contexto da comunicagéo, a audiéncia, dentre outros aspectos. Tais limites e
possiblidades conferem significados multiplos a linguagem, para além do verbalizado “entdo, mesmo
quando pensamos que estamos apenas trocando ideias, estamos “fazendo coisas” com as palavras”
(PEIRANO, 2008, p. 07). Palavras trazem consequéncias, realizam tarefas, produzem resultados e nao
s&o o Unico meio de comunicagéo; outros sentidos também comunicam (tato, olfato, vis&o...), trazendo

implicagbes ao processo.

3 CONCLUSAO

A dominagéo do passado perdura até os dias de hoje sedimentada pela dominagéo
econdmica, o que nos invoca a refletir sobre o que o colonialismo trouxe em termos destrutivos para
todas as culturas e povos submetidos a essa forma de sistema/poder (SANTOS, 2016, p.10). A
construcéo das identidades deve perpassar pelo reconhecimento das formas de opressao que devem
estar entrelagadas nas avaliagdes dos desdobramentos dos poderes coloniais. Conforme destaca

Fanon (2008), a linguagem patenteia uma das formas dessa opressao.
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A teoria da colonialidade do poder de Quijano traz luz da légica ao entrelagamento entre
economia, politica e cultura. Essa perspectiva ajuda a refletir sobre as novas hierarquizag6es
alicercadas em torno da exploragéo dos sujeitos racializados. Conforme destaca Veronelli e Daitch
(2021, p.87) “constroi a percepgéao dos colonizadores, entéo os colonizados séo seres ndo humanos ou
menos que humanos e, portanto, seres sem capacidade para estabelecer uma comunicagao dialogica
racional, ou seja, sem linguagem”.

Quijano avalia que a violéncia da racializagdo resultou na destruigao da subjetividade dos
povos colonizados com consequente apagamento gradativo da experiéncia e da memoéria que
possuiam de suas sociedades, no qual o etnicismo e o racismo reproduzidos no nosso contexto social
se refletem nas relagdes de poderaqui dominantes.

Isso posto, faz-se necessario fugir do que produz esses regimes de verdade significa partir
para outras formas de pensamento e, até mesmo, outras metéforas para o social,0 desenvolvimento de
novas linguagens, novos conceitos, novas ideias que possam elucidar as interfaces presentes no
sistema-mundo capitalista patriarcal moderno coloniale o lugar que ocupam as hierarquias associadas
ao género, raga, classe, sexualidade, conhecimento, espiritualidade buscando a construgdo de
diferentes formas de produgao/reproducédo do poder vigente.

O projeto de descolonizagéo requer o rompimento, pois néo interessa neste caso somente
a restituicdo ou reparag@o de conhecimentos, mas, sobretudo, o desafio de se pensar a partir das
margens, das periferias do saber, do poder e do ser (QUIJANO, 2005). Enquanto isso, “por servir aos
interesses tanto da dominag&o social como da exploragéo do trabalho baixo a hegemonia do capital, “a
‘racializagéo’ e a ‘capitalizagao’ das relagdes sociais do tal novo padrdo do poder, e o ‘eurocentrismo’
do seu controle, sdo a mesma base de nossos atuais problemas de identidade, como ‘pais’, ‘nacéo’ e
‘Estado” (WALSH, 2012, p. 07).

A construgéo de Politicas Publicas requer ouvir os que estdo nas margens para que sejam
estabelecidas as reparagdes histéricas resultantes em desigualdades que foram alicer¢adas sobre o
racismo estrutural, o apagamento das memorias a reprodugédo das violéncias. Afinal, conforme ja
demonstrado neste ensaio, a linguagemé portadora de significado, uma forma por meio da qual se
define o conteudo das relagées entre o Eu e oQutro.

Acreditamos que as obras “Pele negra, mascaras brancas” de Franz Fanon (2008), ‘A
queda do céu” de Davi Kopenawa e Bruce Albert (2015) e “Etnografia, ou a teoria vivida” de Mariza
Periano (2008) apontam as multiplas dimensdes envolvidas no processo da linguagem, revelando que,
para além de nomear, ela se encontra intimamente vinculada com relagdes de poder, construindo

realidades, conhecimentos e localizando pessoas. Afinal, conforme j& discutido neste ensaio, a
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linguagem é portadora de significados, uma forma por meio da qual se define o conteudo das relagdes
entre o Eu e o Outro.

Aspectos apontados nos textos, sobretudo, na designa¢do de posicdes sociais, na
demarcacgéo e refor¢o de identidades e visdes de mundo, nas elaboragdes epistemologicas que
valorizam e repassam saberes de determinados grupos em detrimento de outros e na forma de
comunicar a experiéncia vivida no trabalho de campo. Ainda que pese essa realidade, as obras
também anunciam a possibilidade de que essa mesma linguagem que domina e oprime também possa
ser acionada enquanto instrumento de subversao de poder, de existéncia e vivéncia de outros saberes,
de multiplas subjetividades, de diversos mundos na medida em que a palavra é retomada, reapropriada
e ressignificada por sujeitos sociais historicamente dominados, abrindo, assim, a possibilidade de
inversdes de posigdes fradicionalmente estabelecidas e quica, nos termos de Krenak (2019), de “adiar

o fim do mundo”.

REFERENCIAS

DUSSEL, Enrique. Etica da libertacdo na idade da globalizacéo e da excluséo. Trad. de Ephaim
Ferreira Alves, Jaime A. Clasen, Lucia M. E. Orth. Petrépolis: Vozes, 2002.

ESCOBAR, Arturo. Territories of Difference. Place, movements, life, redes. Durham: Duke
University Press, 2008.

FANON, Frantz. Pela negra mascaras brancas. Salvador: EDUFBA, 2008.

KOPENAWA, Davi e Bruce ALBERT. A queda do céu.Palavras de um xama yanomami. Sao Paulo:
Companhia das Letras, 2015.

KRENAK, Ailton. Ideias para adiar o fim do mundo.S&o Paulo: Companhia das Letras, 2019.

MALDONADO-TORRES, Nelson. Sobre lacolonialidaddel ser: contribuciones al desarrollo de un
concepto. In: CASTRO-GOMEZ, S.; GROSFOGUEL, R. (orgs.) El giro decolonial. Reflexiones para
una diversidad epistémica mas alladel capitalismo global. Bogota: UniversidadJaveriana-Instituto
Pensar, Universidad Central-IESCO, SiglodelHombre Editores, 2007. p. 127-167.

MIGNOLO, Walter D. Desobediéncia epistémica: a op¢ao descolonial e o significado de identidade em
politica. Cadernos de Letras da UFF — Dossié: Literatura, lingua e identidade, no 34, p. 287-324,
2008.

PEIRANO, Mariza. 2008. Etnografia, ou a teoria vivida. Pontourbe. Disponivel em:
http://journals.openedition.org/pontourbe/1890 Acesso em: 8 jun. 2021.

QUIJANO, Anibal. Colonialidaddel Poder, Cultura y Conocimientoen América Latina. Anuario

Mariateguiano. Lima: Amatua, v. 9, n. 9, 1997
616



Nadia Xavier Moreira, Nilza Rogéria de Andrade Nunes e Viviane Machado Caminha

QUIJANO, Anibal. Colonialidade do poder, eurocentrismo e América Latina. In: LANDER, Edgardo. A
colonialidade do saber, eurocentrismo e ciéncias sociais. Perspectivas Latinoamericanas.
Coleccidn Sur Sur, CLACSO, Ciudad Autonoma de Buenos Aires. Argentina, setembro 2005.

QUIJANO, Anibal; WALLERSTEIN, I. “Americanity as a concept, or the Americas in the modern world-
system”. International Social Science Journal, v. 44 n. 4, p. 549-557, 1992.

SANTOS, Gislene Aparecida dos. Interfaces Brasil/Canada. Florianépolis/Pelotas/Séo Paulo, v. 16, n.
2,2016, p. 7-26.

VERONELLI, Gabriela. Sobre a colonialidade da linguagem. Tradugéo de Silvana Daitch; Revista X, v.
16, n. 1, p. 80-100, 2021.

WALSH, Catherine. Interculturalidad y (de)colonialidad: perspectivas criticas y politicas.Joagaba, SC:
Visao Global, v. 15, n. 1-2, p. 61-74, jan-dez 2012.

WALSH, Catherine. Interculturalidade, critica e pedagogia decolonial: in-surgir, re-existir e reviver. In:

CANDAU, Vera Maria (org.). Educacao intercultural na América Latina: entre concepgdes, tensdes e
propostas. Rio de Janeiro: 7Letras, 2009.

617



