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RESUMO

A presente pesquisa objetiva analisar as ideologias linguisticas que atuam nas representacdes
que os interlocutores indigenas e ndo indigenas fazem da lingua hixkaryana e da lingua
portuguesa. A andlise partiu das relacdes de contato vivenciadas pelos indigenas Hixkaryana
na cidade de Nhamunda-Am e de Parintins-Am e nas suas vivéncias escolares e universitarias.
Buscando ir a fundo no entendimento dessa relagdo, apoio-me nos pressupostos tedricos das
Ideologias Linguisticas, a qual discuto nesta tese seguindo duas perspectivas de analise. A
primeira delas intenta identificar as ideias, imagens e representacdes que se tem da lingua
hixkaryana e do portugués (Silverstein, 1979; Spitulnik, 2012; Woolard, 2012). A segunda se
prop0e a revelar as relacGes de poder responsaveis pelas ideias e representacdes que se faz das
linguas e de seus falantes (Blommaerte e Verschueren, 2012; Gal, 2012; Eagleton, apud
Spitulnik, 2012; Mertz, 2012). Conto nesta pesquisa com a colaboracdo direta de 06
interlocutores da etnia Hixkaryana, sendo 04 homens e 02 mulheres. Para uma maior
compreensdo das dinamicas e relacfes estabelecidas desde a aldeia até a cidade, considero,
nesta pesquisa, as trajetdrias educacionais e universitarias dos interlocutores Hixkaryana, as
quais se iniciam, geralmente, em uma escola bilingue na aldeia, mas que assume uma
configuracdo monolingue em portugués a medida que esse aluno passa a estudar na cidade.
Nesse sentido, a construcdo das trajetorias se apoiou em parte das memorias dos sujeitos
socializadas ao longo das entrevistas e conversas informais realizadas, compreendendo 0s
sucessivos campos nos quais eles estdo inseridos. Os resultados alcancados revelam que a
presenca do Hixkaryana na cidade é marcada por representacfes negativas que disseminam o
preconceito e a desvalorizacdo da sua lingua e de seu modo de vida.

Palavras-chave: Hixkaryana. Ideologias Linguisticas. Trajetérias. Portugués como
Instrumento de Luta.



ABSTRACT

This research aims to analyze the linguistic ideologies that influence the representations that
indigenous and non-indigenous interlocutors make of the Hixkaryana language and the
Portuguese language. The analysis was based on the contact relationships experienced by the
Hixkaryana indigenous people in the cities of Nhamunda-Am and Parintins-Am and their
school and university experiences. Seeking to delve deeper into the understanding of this
relationship, | rely on the theoretical assumptions of Linguistic Ideologies, which I discuss in
this thesis following two perspectives of analysis. The first of these aims to identify the ideas,
images and representations that people have of the Hixkaryana language and Portuguese
(Silverstein, 1979; Spitulnik, 2012; Woolard, 2012). The second aims to reveal the power
relations responsible for the ideas and representations of languages and their speakers
(Blommaerte and Verschueren, 2012; Gal, 2012; Eagleton, apud Spitulnik, 2012; Mertz, 2012).
In this research, | have the direct collaboration of six interlocutors from the Hixkaryana ethnic
group, four men and two women. To better understand the dynamics and relations established
from the village to the city, in this research I consider the educational and university trajectories
of the Hixkaryana interlocutors, which generally begin in a bilingual school in the village, but
which assumes a monolingual configuration in Portuguese as the student begins to study in the
city. In this sense, the construction of the trajectories was supported in part by the subjects’
memories socialized throughout the interviews and informal conversations held, understanding
the successive fields in which they are inserted. The results achieved reveal that the presence
of the Hixkaryana in the city is marked by negative representations that spread prejudice and
the devaluation of their language and way of life.

Keywords: Hixkaryana. Linguistic Ideologies. Trajectories. Portuguese as an Instrument of
Struggle.
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INTRODUCAO

Olho para a tese de doutorado que venho construindo e vislumbro uma menina
escondida atras de sua mée que sequer sonhava um dia se tornar uma pesquisadora, que jamais
imaginava que os interlocutores indigenas responsaveis pelas reflexées aqui delineadas estavam
a sua frente vendendo seus colares de miganga e causando em mim ao mesmo tempo que um
medo, uma curiosidade. Essa foi a primeira vez que vi os Hixkaryana, fomos eu e minha mae
ao porto comprar um colar feito por eles. Vinham para a cidade em pequenos barcos e canoas
cobertas de palha. Nos dias que iam para a cidade de Nhamunda comprar mantimentos, levavam

alguns produtos artesanais para vender.

Quando me propus a pesquisar sobre os Hixkaryana, pretendia estudar o portugués
falado por eles, com a finalidade de identificar nele marcas da lingua indigena, que pudessem
comprovar se tratar de uma variedade do portugués estritamente relacionada com esse grupo
étnico, ao que alguns pesquisadores tém chamado de “portugués indigena”. Entretanto, qual foi
a minha decepcdo ao ndo encontrar durante a pesquisa de campo qualquer vestigio desse
portugués, senti-me desolada e desesperada. E agora? N&o tenho dados para a pesquisa. Tudo
0 que havia percebido € que os Hixkaryana falavam entre si em sua lingua sem se importar com
a minha presenca ali. Eu me surpreendi com isso, pois esperava encontrar indigenas com
vergonha de falar em sua lingua diante de ndo indigenas. Eu ja havia vivenciado situacdes
semelhantes com outros grupos indigenas em Manaus quando desenvolvi uma pesquisa de
iniciacdo cientifica, durante a minha graduacdo. A tendéncia, nessa situacdo, € que o indigena
evite falar na sua lingua materna como forma de se proteger dos mais diversos tipos de
preconceito. Afinal, por que os Hixkaryana conversavam téo a vontade em sua lingua? Nao
obtive a resposta para esse questionamento de imediato, mas me dei conta de que eles sempre
conversavam entre si em lingua hixkaryana em qualquer lugar da cidade, sempre foi assim,
durante todo o tempo que morei em Nhamunda ou nas minhas idas para la de férias, sempre

ouvi suas conversas, Nd0 COMO um sussurro, mas com um tom que podia ser ouvido por todos.

Levei meu desespero, minhas indagagdes e minhas revela¢des para minha orientadora,
gue me pediu calma e me sugeriu ler as teorias referentes as ideologias linguisticas, a fim de
melhor compreender as posturas, crencas e percepcdes dos Hixkaryana com relacdo a sua lingua
materna. Eis que, com essa leitura, desenhou-se um novo objeto de investigagdo, centrado néo
mais na variedade do portugués falada por esses interlocutores, mas justamente nas posturas,

crencas e percepgdes que os falantes, sejam eles indigenas ou ndo indigenas, tém com relagdo
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a sua lingua e a lingua do outro. Passei, assim, a buscar compreender as ideologias linguisticas
que se revelam nas posturas, crencas e percepcdes dos Hixkaryana com relacéo a sua lingua e
ao portugués e dos ndo indigenas com relacdo a lingua portuguesa e a lingua hixkaryana.
Acabei, entdo, por perceber que os dados do campo ndo seriam obtidos somente a partir de meu
ingresso no doutorado, mas foram obtidos durante as minhas proprias relagdes de contato com
0 povo Hixkaryana, que se iniciaram na minha infancia e ainda se mantém até os dias de hoje.
A minha trajetdria se cruzou, por diversas e repetidas vezes, com a trajetoria de alguns dos
integrantes desse coletivo indigena, durante meus varios momentos em Nhamunda, e agora,

durante a construgdo de minha tese de doutorado.

Chamo atenc¢do aqui para o fato de que um estudo pautado na apreensao das ideologias
linguisticas que subjazem das posturas, crencas e percepcdes sobre a sua propria lingua e a do
outro ndo pode ser confundido com a categoria “atitudes linguisticas”, visto que, segundo Bruno
(2023), apesar de haver uma linha ténue entre ideologias linguisticas e atitudes linguisticas, o
que as diferencia é, certamente, 0 método. Quando se estuda as atitudes linguisticas, categoria
utilizada em disciplinas como a Sociolinguistica, Educacdo e Psicologia Social, busca-se
mensurar o objeto de investigacdo por meio de questionarios, testes e entrevistas, sendo que 0s
resultados, geralmente, “[...] sdo apresentados em termos de percentagem e as entrevistas ou
observagdes sao utilizadas apenas para complementar a analise” (p. 5). Quando se estuda as
ideologias linguisticas, as quais sdo mais voltadas para pesquisas nas areas da etnografia da
fala, de linguas em contato e da Antropologia linguistica, centra-se em observar o0s
interlocutores na sua relagdo com o lugar ocupado por eles. Por conta disso, “[...] trabalhar com
a nogéo/categoria ‘ideologias linguisticas’ é pensar relagdes de poder, subjetividades e pensar

a lingua e seus falantes a partir e através de varias lentes e perspectivas” (p. 5).

1. O povo Hixkaryana

Sado poucas as informacgdes referentes a histdria e a aspectos culturais do povo
Hixkaryana. A maioria das pesquisas existentes detiveram-se no estudo da sua lingua materna,
que foi amplamente estudada por Desmond Derbyshire, o qual publicou, em inglés, uma
gramatica intitulada “Hixkaryana and Linguistic Typology” (1985). Um estudo mais
aprofundado de cunho antropolégico foi realizado, recentemente, por Lucas (2014), quando da
realizacdo de sua pesquisa de Mestrado. Atualmente, essa pesquisa foi publicada na forma de

livro sob o titulo “Antes a gente tinha vindo do jabuti: Notas etnogréficas sobre algumas
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transformagOes entre os Hixkaryana no Rio Nhamundda/AM”. Por conta da escassez de
informacdo sobre esse povo, esses livros sdo vendidos a precos exorbitantes no site da Amazon.
O primeiro custa R$ 258, 00 e o segundo R$ 711, 53. As informagdes aqui apresentadas foram
obtidas, principalmente, da dissertacdo de Lucas, do site do Instituto Socioambiental e de
algumas pesquisas, que, embora voltadas para outros povos indigenas, fazem algum tipo de

referéncia aos Hixkaryana.

Conforme descrito no site do Instituto Socioambiental — ISA (2023), da designacéo povo
Hixkaryana, na verdade, fazem parte outros povos, como: Kamarayana, Yukwarayana,
Karahawyana e Xowyana, 0s quais, atualmente, fazem parte desse coletivo de maior
importancia na regido. Os Hixkaryana vivem no Territorio Indigena Nhamunda-Mapuera,
localizado no Baixo Amazonas (microrregido pertencente aos Estados do Amazonas e do Para,
nos municipios de Faro, Oriximina e Nhamunda). A sua lingua é a hixkaryana, pertencente a
familia linguistica Karib (ISA, 2019).

A microrregido do Baixo Amazonas protagonizou, nos primordios da colonizacdo da
Amazonia (séc. XVI1), uma das relacBes de contato mais famosas retratadas em nossos livros de
histdria: a batalha entre Francisco Orellana e as Amazonas (mulheres indigenas retratadas de
forma similar as Amazonas descritas pela mitologia grega). Tal evento histérico, ocorrido na
foz do rio Nhamunda, fez e ainda faz com que muitos s6 consigam enxergar o quanto de
maravilhoso foi essa relacdo de contato, uma vez que os colonizadores tiveram a oportunidade
de conhecer as Amazonas e n6s, amazoénidas, pudemos nos orgulhar dessa nossa ancestralidade,
a qual nos define como seres fortes e guerreiros. Olhando mais a fundo, e desnaturalizando esta
forma exotizada e romantica, revela-se um mundo repleto de violéncia, exterminio, escravidao,
preconceito, imposicao religiosa, cultural e linguistica, além, é claro, da apropriagdo do

territério de varios povos indigenas.

Essas relagdes de contato foram responsaveis por grandes mudancas na vida do grupo
étnico Hixkaryana, sobrevivente e residente ainda na regido, mas que precisou se deslocar para
além das cachoeiras do Alto rio Nhamunda, um local de dificil acesso, fugindo da escravidado e
castigos fisicos praticados pelos padres catélicos que chegaram e fundaram (séc. XVII), na
aldeia desse povo, a missdo religiosa “Santa Cruz do Jamunda” (onde hoje é a cidade de Faro-
PA) (Lucas, 2014). Mais recentemente, na década de 1950, foi-lhe novamente imposta uma
relacdo de contanto com evangélicos da Sociedade Internacional Linguistica (SIL),
responsaveis por converté-los ao protestantismo e a proibir muitas de suas praticas culturais.

Recentemente, segundo Lucas (2014), algumas aldeias indigenas tém descido mais o rio,
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posicionando-se as margens do Médio e Baixo rio Nhamunda, localizacdo esta mais proxima

de Nhamunda, a sede do municipio de mesmo nome.

Na década de 1990, periodo em que eu morava em Nhamunda, presenciei 0 momento
no qual o prefeito de Nhamundé doou aos Hixkary&dna uma casa, para que pudessem ter onde
se acomodar quando estivessem na cidade. A partir de entdo, os Hixkaryana tornaram-se mais
presentes na cidade, em busca de dar sequéncia a seus estudos ou de conseguir maiores
oportunidade de trabalho. Alguns desses indigenas conseguiram obter formacdo universitaria
em Pedagogia Intercultural (Curso Especial oferecidos pela Universidade do Estado do
Amazonas — UEA). Contemporaneamente, algumas jovens Hixkaryana tém ingressado nas
universidades publicas de Parintins — Am, local onde contemplo parte de minha pesquisa de
campo. Além da interlocutora indigena participante desta pesquisa, sua irma também estuda em
uma universidade nessa cidade. Embora eu néo tenha tinha acesso a dados oficiais sobre o
quantitativo de Hixkaryana que cursam nivel superior em outros locais, soube, por meio dos
interlocutores indigenas participantes desta pesquisa, que existem, ao menos, mais trés
estudando em outros Estados: um faz o curso de Enfermagem em uma cidade no Mato Grosso
(ele também € irmdo da interlocutora participante da pesquisa), um faz Medicina em Belém e

um faz Odontologia também em Belém.

2. Os objetivos, fundamentacao tedrica e justificativa da pesquisa

Apesar do povo Hixkaryana ter perdido alguns aspectos culturais quando de suas
relacdes de contato (ver Cap. 1), chama atencdo o fato de a lingua hixkaryana ser valorizada
por esse grupo étnico, visto que indigenas falantes de hixkaryana e de portugués preferem falar
entre si em lingua hixkaryana, mesmo quando estdo presentes os ndo indigenas. Sabe-se que,
nas situacGes em que se encontram na cidade, muitos indigenas de etnias diversas evitam falar
a lingua materna por receio de serem discriminados, por isso surpreende o comportamento, a

postura e a atitude valorativa dos Hixkaryana no que se refere a sua lingua.

Mas, afinal, como € possivel essa valorizacao atribuida a lingua hixkaryana diante de
uma relacdo de contanto tdo intensa com a sociedade majoritaria e de fala portuguesa? Como
os Hixkaryana conseguiram nao se deixar influenciar pela crenca da sociedade circundante de
que a sua lingua é superior a lingua indigenas? Por que, mesmo buscando se apropriar do
portugués por meio da escolarizagdo, mantém-se firmes no uso de sua lingua materna? Como

resposta para esses questionamentos, apoio-me nas concepcdes teodricas das ldeologias
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Linguisticas, uma vez que pretendo compreender esse contato entre indigenas e nao indigenas

a partir das crencas e valores atribuidos a lingua portuguesa e a lingua hixkaryana.

Pensar as linguas em contato na perspectiva das ideologias linguisticas se configura de
extrema relevancia, haja vista que, segundo Woolard (2012, p. 19, tradugdo minha), as
ideologias linguisticas sdo “[...] as representacdes, explicitas ou implicitas, que interpretam as
relacdes entre a lingua e os seres humanos no mundo social™*. Isso significa dizer que o modo
como valoramos a nossa propria lingua e a lingua do outro é atravessado por concepcdes
ideoldgicas diversas, as quais, geralmente, sdo motivadas por interesses morais e politicos, que,
muitas das vezes, revelam-se altamente prejudiciais aos grupos minoritarios, visto que as
ideologias linguisticas sdo mobilizadas, frequentemente, com o propdésito de manutencdo de
poder e subalternizacdo de determinados grupos. Sobre isso, Spitulnik (2012) afirma que as
ideologias linguisticas agem no sentido de naturalizar e universalizar as concepgdes que se tem
das linguas e que, como qualquer processo ideoldgico, estdo intrinsicamente relacionadas as
relacdes de poder, buscando tornar legitimo o poder da classe social dominante e criando

esteredtipos de tipos de falantes e grupos sociais.

Diante disso, a presente pesquisa objetiva analisar as ideologias linguisticas que atuam
nas representacdes que os interlocutores indigenas e ndo indigenas fazem da lingua hixkaryana
e da lingua portuguesa. A analise partiu das relacfes de contato vivenciadas pelos indigenas
Hixkaryana na cidade de Nhamunda-Am e de Parintins-Am e nas suas vivéncias escolares e
universitarias. Objetiva-se, ainda, compreender as dinamicas das rela¢des entre os Hixkaryana
e algumas pessoas ndo indigenas da cidade de Nhamunda-AM e de Parintins-AM, como
professores, colegas de escola e universidade, comerciantes, amigos, vizinhos, etc.; descrever
a trajetoria de apropriagdo do portugués, desde as escolas da aldeia até 0 momento em que se
encontram nas escolas e na universidade do municipio de Nhamunda-AM e nas universidades
do municipio de Parintins-AM; discutir sobre a identidade, a diferenca e a representacao
estabelecida quando do contanto de alunos indigenas e ndo indigenas no ambiente escolar e
académico; analisar se a escola e a universidade nas quais esses indigenas estudaram
assumiram/assumem uma perspectiva intercultural que serve a estrutura social vigente
(interculturalismo funcional) ou que questiona tal estrutura (interculturalismo critico),

buscando revelar a condi¢do de subalternidade e colonialidade ainda fortemente presente em

! No original: [...] las representaciones, sean explicitas o implicitas, que interpretan la relacion entre la lengua y
los seres humanos en el mundo social.
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todo o pais; compreender a apropriacdo do portugués pelos Hixkaryana como instrumento de

luta a partir da concepc¢éo de lingua como territorio.

Refletir sobre esse universo de educacdo formal fornecido por escolas e universidades
possibilita uma discussdo em torno das expectativas que os alunos Hixkaryana criam com
relacdo ao portugués e ao ensino de escolas e universidades dos ndo indigenas. Permite-nos
uma reflexdo sobre o que significa para eles se apropriar do portugués e permite-nos também
analisar que, se estamos diante de um espaco intercultural, como essa interculturalidade é
problematizada, e se é problematizada. Skliar e Duschatzky (2000 apud Candau, 2008)
observam que, embora a diversidade esteja sendo enfrentada de trés maneiras distintas,
nenhuma delas assume, de fato, uma perspectiva cultural, visto que, num primeiro cenario, 0
outro é tratado como a fonte de todo o0 mal, ao qual é atribuido todos os esteredtipos negativos,
num segundo, o0 outro é visto como um sujeito pleno de um coletivo, ndo sendo possivel
enxerga-lo conforme suas especificidades étnicas, num terceiro momento, esse outro é sé
alguém a ser tolerado, “reconhece-se a diversidade”, mas ela ndo € questionada, ndo &
problematizada. Tais atitudes para com a diferenca, como se pode constatar, ttm o firme
propdsito de manter os povos indigenas na mesma condicdo de subalternidade que se encontram

desde o inicio da colonizacéo.

As discussdes sobre interculturalidade na escola e na universidade que fundamentam a
presente pesquisa apoiam-se, além dos autores citados anteriormente, em Walsh (2012), a qual
faz uma distin¢ao entre dois tipos de interculturalismo, um que serve aos poderes dominantes
de nossa sociedade, o interculturalismo funcional, e outro que busca romper o quadro social
vigente de exploragdo, discriminagdo e preconceito vivenciado pelas minorias étnicas. Um
ambiente escolar e universitario que ndo questiona ou problematiza as condicdes de exploragdo
e subalternidade vivenciadas por muitos dos alunos pertencentes a grupos minoritarios serve
aqueles que detém o poder e ndo age no sentido de dar condi¢cfes a essas minorias para mudar
0 quadro vigente. Assume-se um discurso do respeito ao multiculturalismo apenas para fazer
com que se acredite que todos vivenciam uma condicdo igualitaria e valorizada em nossa
sociedade. A pratica de um interculturalismo critico nesses espacos de ensino configura-se,
portanto, de extrema relevancia, haja vista que torna visivel a condicdo de desigualdade de
nossa sociedade e aponta 0s caminhos possiveis para provocar uma mudanca que beneficie os

grupos subalternizados.

No que se refere ao portugués, percebe-se que os Hixkaryana o veem como um

instrumento de luta por seus direitos, ja que se tornam capazes de ter acesso a documentos e
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informagbes importantes para o coletivo indigena. Para uma maior discussdo sobre essa
apropriacdo do portugués, assume-se uma compreensdo de lingua como territorio a partir da
nocao de territorializacdo conforme Almeida (2004, 2008), que trata a questao do territorio nao
como algo fechado e limitado, mas como areas que possuem uma expressdo identitaria. Uma
conjuncao de fatores contribui para o processo de territorializacdo, tais como “a capacidade
mobilizatoria em torno de uma politica de identidade” e o jogo de forcas protagonizado por
““agentes sociais, atraves de suas expressdes organizadas”, 0s quais “travam lutas e reivindicam
direitos face ao Estado” (Almeida, 2006, p. 88). Assim, embora o portugués tenha sido imposto
aos indigenas, foi redefinido por eles de modo a incorporar seus valores étnicos e sua identidade
coletiva, o que Ihes permitiu fazer uso dessa lingua nos momentos de mobilizacdo social e
politica. Tal perspectiva também se baseia na discussdao de processos de territorializacdo
acionada por Oliveira (1998), que defende que tais processos ndo devem ser pensados apenas
pelo viés estatal ou de forcas externas, mas processos que sao sentidos, vivenciados, atualizados
e reelaborados pelos préprios indigenas. Assim, consideramos que, quando os Hixkaryana
acionam a sua lingua materna e a lingua portuguesa como territorio, isso € resultado da atuacédo
politica dos indigenas, da atualizagdo de sua cultura ao entrar em contato com a cultura do ndo

indigena e da reafirmacéo de sua identidade.

Nas dindmicas das relagdes oportunizadas pela escola, pela universidade e nas demais
relacdes de contato estabelecidas na cidade, busca-se compreender ainda as construcdes e
representacdes de identidades a partir da discussao sobre identidade de Hall (2014) e de Silva,
T. (2014), assumindo uma perspectiva de identidades dindmicas e ndo estaticas, segundo Hall
(2014), a qual vai passando por um processo de mudanga nas varias relacfes de contanto
estabelecidas e nas varias posicdes ocupadas pelos sujeitos sociais. A compreensdo da
identidade étnica dos Hixkaryana apoia-se na concepcao de Cardoso de Oliveira (2023), o qual
observa que as atitudes de grupos minoritarios em evidenciar aspectos de sua identidade,
quando nas situacOes de contato com o grupo dominante, revela a sua busca tanto pelo
reconhecimento, quanto pelo respeito. Dentro de seu territorio, 0s grupos minoritarios ndo
necessitam mobilizar sua identidade étnica, é apenas fora de seu territorio que agem no sentido
tornar evidentes aspectos de sua lingua e cultura, agem para serem reconhecidos com o intuito

de obterem o respeito da sociedade circundante.

Assume-se também uma perspectiva de identidade que precisa ser problematizada na
escola e na universidade, segundo Silva, T. (2014), visto que, em ambientes multiculturais, as

identidades sdo representadas a partir das diferencas entre 0 eu e o outro, geralmente,
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valorizando a identidade dos grupos detentores do poder e marcando negativamente a
identidade de grupos minoritarios. Sabe-se que a marca, enquanto estigma, pode ser responsavel
pela construcdo de uma imagem negativa sobre a identidade do sujeito marcado, fazendo com
este sofra discriminagdo, preconceito e enxergue a si mesmo de forma inferiorizada. De acordo
com Goffman (2008), a sociedade estabelece o que é normal e natural, aqueles que diferem
dessa caracterizacdo de normalidade e naturalidade passam a ser vistos e tratados de uma
maneira pejorativa e parcial, sem que a sociedade reflita se a avaliacdo negativa atribuida ao

diferente se justifica de fato.

Dentro da perspectiva das ideologias linguisticas, Kulik (2012) observa que, como a
pratica linguistica é responsavel por simbolizar de maneira significativa um grupo especifico,
quando este simbolo se converte em uma marca, aquele que ndo quer ser identificado com o
grupo marcado, acaba buscando meios de evitar o comportamento verbal vinculado a esse
grupo. No caso do indigena, pode acontecer de este evitar falar na sua lingua indigena, como
tem ocorridos com indigenas de povos diversos. Embora essa situacdo praticamente ndo seja
percebida entre os Hixkaryana, alguns interlocutores indigenas disseram ter entre eles um
parente, morador da cidade de Nhamunda, que vem afirmando nédo saber mais falar a lingua
hixkaryana, situacdo que nao é aceita por eles, pois, segundo eles, esse indigena falava a lingua
“até um tempo desse” (até recentemente). A desconfianga desses interlocutores faz todo o
sentido, pois o indigena citado é um adulto de mais de 30 anos e ja desenvolveu plenamente a

sua lingua materna.

Enveredar em uma pesquisa etnografica centrada na lingua e no povo Hixkaryana é
resultado de um processo construido ainda na infancia, quando eu morava em Nhamunda, e
durante a faculdade, quando estudei as disciplinas voltadas para a Linguistica e fiz projetos de
Iniciacdo Cientifica (PIBIC) centrados nas linguas indigenas, dois desses Projetos eram
direcionados ao povo Hixkaryana. Sempre acreditei que devia contribuir cientificamente com
Nhamunda-AM, por isso concentrei minhas pesquisas, na medida do possivel, no municipio

onde nasci e na microrregido do Baixo Amazonas.

Na graduacdo, dois dos meus trés projetos de iniciacdo cientifica, viabilizados pelo
Programa Institucional de Bolsas de Iniciacdo Cientifica — PIBIC, tinham como objeto de
investigacdo a lingua hixkaryana, intitulados “A lingua Hixkaryana e seu valor funcional: um
levantamento sociolinguistico (2003)” e “Analise descritiva da lingua Hixkaryana (2004)”, 0s
quais foram orientados pela minha agora orientadora de Doutorado Dra. Ana Carla Bruno. No

Mestrado, elaborei o “Atlas dos falares do Baixo Amazonas — AFBAM (2011)”, pesquisa
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orientada pela Dra. Maria Luiza Cruz-Cardoso. O AFBAM centrou-se no registro do modo de
falar de cinco interiores do Baixo Amazonas: Nhamunda, Barreirinha, Boa Vista do Ramos,

Urucara e Sao Sebastido do Uatuma.

A reflex&o que fago hoje na presente tese ndo se apoia especificamente nas teorias
Linguistica, mas se apoia em algo mais abrangente, que é a Antropologia, haja vista que, nas
relacdes de contato entre indigenas e ndo indigenas, muitos outros fatores sdo atuantes: o social,
o politico, o religioso, o cultural, a visdo de mundo, as crencas, 0s valores, dentre outros. Por
conseguinte, as categorias analiticas acionadas nesta pesquisa seguem e discutem com a area
da Antropologia Linguistica, a qual compreende os interlocutores investigados a partir das

relacdes que estabelecem no meio social do qual fazem parte.

3. Metodologia e procedimentos de pesquisa

A compreensdo das ideologias linguisticas presentes nas relacdes de contato entre o
povo Hixkaryana e os ndo indigenas parte, antes de tudo, do entendimento de que a lingua é
uma pratica cultural. Ao assumir essa perspectiva de analise, apoio-me no arcabouco teorico da
Antropologia Linguistica, subarea da Antropologia, que, por sua natureza interdisciplinar,
dialoga com concepcdes teoricas diversas dentro das areas de Humanas e das Ciéncias Sociais,
sem, entretanto, deixar de apresentar uma identidade intelectual propria. De acordo com
Hudson (1980, apud Duranti, 2000, p. 22, tradu¢do minha), o interesse pelo uso da linguagem
ndo é a Unica coisa que diferencia a Antropologia Linguistica de outras teorias, mas,
principalmente, a “[...] visdo da linguagem como um conjunto de estratégias simbdlicas que
fazem parte do tecido social e da representagdo de mundos possiveis e reais”.? Quando do
estudo de tais representacdes, deve-se sempre atentar para o fato de que, segundo Duranti (2000,
p. 24, traducdo minha), “[...] os signos linguisticos como representa¢cdes do mundo e conexdes
com o mundo nunca sdo neutros. Por isso € que se considera neste estudo, além das
representacfes ideoldgicas da linguagem, as relacdes de poder estabelecidas entre os
Hixkaryana e a sociedade majoritaria, uma relacdo assimétrica iniciada ainda no periodo da

colonizacao.

2 No original: [...] vision del lenguaje como um conjunto de estrategias simbdlicas que formam parten del tejido
social y de la representacion individual d mundos posibles o reales.

3 No original: “[...] los signos linguisticos como representaciones del mundo y conexiones com el mundo nunca
son neutrales.
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Os nossos interlocutores neste estudo s@o compreendidos segundo a concepgdo da
Antropologia Linguistica de que os falantes/atores sociais devem ser considerados como
membros de suas comunidades, as quais caracterizam-se por ser singulares e complexas. Isto
porque toda comunidade “[...] esta articulada como um conjunto de institui¢ces sociais, e
através de uma rede de expectativas, crengas e valores morais ndo necessariamente superpostos,
mas sim entrelacados (Duranti, 2000). Essa compreensao é extremamente necessaria, uma vez
que as crencas, 0s valores e as relacBes de poder sdo essenciais na busca pela identificacao das
ideologias linguisticas que perpassam o0s varios momentos de contato ocorridos entre 0s

Hixkaryana e os ndo indigenas.

A presente pesquisa foi realizada nas cidades de Nhamunda-Am e Parintins-Am, cujos
detalhes sdo expostos na subsecdo 5 desta introducdo. Para uma maior compreensdo das
dindmicas e relacOes estabelecidas desde a aldeia até a cidade, considero, nesta pesquisa, as
trajetorias educacionais e universitarias dos interlocutores Hixkaryana, as quais se iniciam,
geralmente, em uma escola bilingue na aldeia, mas que assume uma configuracdo monolingue
em portugués a medida que esse aluno passa a estudar na cidade. O detalhamento de narrativas
recolhidas das trajetdrias escolares e universitarias dos interlocutores indigenas foi distribuido
nos capitulos e discutido a partir de categorias de analise que se revelaram pertinentes ao
propdsito da tese. A minha propria trajetoria € considerada nesta pesquisa, mas apenas as partes
que revelam algum dado relacionado ao contato estabelecido entre mim e o povo Hixkaryana,
compreendendo um periodo de mais ou menos 40 anos, Vvisto que, quando os Vi pela primeira
vez, tinha menos de 7 anos de idade*. Estudos pautados em trajetorias sdo nomeados por
Chizzotti (1991) com o termo “técnica de pesquisa qualitativa historia de vida”, a qual se
configura como um instrumento de pesquisa centrado na coleta de informacdes contidas na vida

pessoal de um ou varios agentes sociais.

Utilizou-se, nesta pesquisa, da perspectiva de trajetoria defendida por Bourdieu (1996,
p. 189), que compreende a trajetoria “como uma Série de posi¢des sucessivamente ocupadas
por um mesmo agente (ou um mesmo grupo) num espacgo que é ele proprio um devir, estando
sujeito a incessantes transformagdes”. Nesse sentido, a construgdo das trajetorias se apoiou em
parte das memorias dos sujeitos socializadas ao longo das entrevistas e conversas informais
realizadas, compreendendo 0s sucessivos campos nos quais eles estdo inseridos e o conjunto de

posi¢Oes que estes sujeitos ocupam nesse processo de apropriacdo do portugués e do

4 Ndo consigo precisar a idade exata que tinha nagquela época, mas tomo como referéncia o fato de eu ainda néo
ter ingressado na escola nesse periodo. Somente iniciei meus estudos aos 8 anos de idade.
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conhecimento ndo indigena, bem como na relacdo que vivenciaram ou vivenciam nos espagos

da escola, da universidade e nas cidades de Nhamunda e Parintins.

Quando da utilizacdo dessa técnica de investigacao, assume-se que uma vida nao ocorre
de forma linear, com os eventos seguindo uma ordem cronoldgica, portanto, ndo se buscou, na
pesquisa, saber como transcorreu efetivamente a vida dos interlocutores, mas como eles se
representaram, pois deve-se ter a clareza que, ao narrar a sua historia de vida, o interlocutor
“[...] ndo nos conta uma parte de sua historia, que escolhe os fatos de forma a nos apresentar a
imagem que ele gostaria que tivéssemos, que ele negligencia 0 que parece menor ou
desagradavel para ele, embora de grande interesse para nos” (Becker, 1986, p. 105, traducéo

minha).>

A identidade do sujeito que narra, segundo Pifia (1986), é construida na relacdo dialética
estabelecida no interior do discurso autobiografico através de dois eixos: a oposicao entre o “si
mesmo” e 0 “outro” e a oposi¢do entre “os momentos ou situagOes vivenciadas em distintos
momentos da minha propria historia”. Verifica-se, portanto, que a historia de vida € sempre
uma invencdo, o que ndo quer dizer que seja uma mentira, mas antes uma relacdo social que se
da no campo das representacdes, na qual o agente social constroi uma imagem de si mesmao.
Nessa situacdo, o pesquisador age no sentido de reinterpretar a interpretacdo do sujeito

narrativo, visto que quem conta sua historia de vida a inventa, quem ouve, a reinventa.

Tal posicionamento pode ser melhor compreendido na seguinte citacao.

Quando a vida é contada, nunca temos em nossas maos a versao verbal do que ela foi,
mas sim um ‘discurso interpretativo’ — fragmentos de fatos desenhados por uma
perspectiva peculiar, sele¢des, montagens, omissdes, encadeamentos, atribuicdes de
causalidade, etc. — cuja particularidade deve ser estruturada em torno da construcao
de uma figura que aqui denomino ‘personagem’. Em outras palavras, a histéria
constroi uma vida, inventa um percurso, - recorrendo para isso a uma diversidade de
materiais e mecanismos - e s6 em certo sentido é essa vida: extinguiu-se — e dilui-se
a cada momento — qualquer outra existéncia que ndo a do texto. Para coloca-lo de
forma pouco rigorosa: se a dimensdo autobiografica que todo romance possui €
interessante, 0 que interessa aqui ¢ a dimensdo “novelistica” de toda autobiografia
(Pifia, 1991, p. 100-102, traducéo minha).®

5 No original: [...] ne nous raconte qu'une partie de son histoire, qu'il choisit les faits de maniére a nous présenter
I'image qu'il souhaiterait que nous ayons, qu'il néglige ce qui aurait pu lui paraitre mineur ou désagréable, quoique
d'un grand intérét pour nous.

5 No original: Cuando se cuenta la vida, nunca tenemos entre manos la versién verbal de lo que ella fue, sino un
‘discurso interpretativo’ - retazos de hechos dibujados por una perspectiva peculiar, selecciones, montajes,
omisiones, encadenamientos, atribuciones de causalidad, etc. - cuya particularidad es estar estructurado en torno a
la construccion de una figura que aquf denomino ‘personaje’. En otras palabras, el relato construye una vida,
inventa un recorrido, - recurriendo para ello a una diversidad de materiales y mecanismos - y s6lo en determinado
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Segundo Bertaux (1989), existem varias maneiras de utilizar uma mesma historia de
vida, visto que ela pode cumprir varia fungdes: uma funcao exploratéria, uma funcéo analitica

e uma funcéo expressiva.

Na funcdo exploratdria, primeiramente, deve-se buscar abranger ao maximo os aspectos
da vida social dos sujeitos narrativos, pois ainda ndo se sabe o que serd revelado como
determinante. A seguir, deve-se focar em algum aspecto que parece digno de um estudo
aprofundado. J4 tendo identificado os pontos sociais relevantes, deve-se, durante as entrevistas,
ir conduzindo o agente social a falar desses pontos. A narrativa deve transcorrer de modo o
mais livre possivel, a fim de fazer emergir a representacdo mental do que ocorre na realidade
social. Essa fase na pesquisa € de suma importancia, visto que representa o inicio do campo e

permite a descoberta das linhas de forgas pertinentes.

Na funcdo analitica, faz-se a analise dos dados a partir de comparag@es dos fenémenos,
do esboco de tipologias, da passagem de ideias a hipéteses, isto €, da constru¢do de uma teoria
sobre a realidade social em estudo. Quando da analise, é possivel assumir duas perspectivas
diferenciadas, uma centrada no significado (no nivel de significados que as pessoas que contam
suas vidas desejam transmitir) e outra centrada nas relagdes socioestruturais (nas relagdes,
normas e processos que estruturam e sustentam a vida social). Esta segunda perspectiva, como
se pode verificar, vai ao encontro dos estudos realizados pela Antropologia, talvez, por isso, 0
autor a nomeie de “etnossocioldgica”. Durante a analise, almeja-se identificar, por meio de
vozes individuais, um “objeto socioldgico”, isto €, uma norma, uma obrigagdo social, um papel
a desempenhar, um processo, o efeito de um relacionamento estrutural, etc. Esse “objeto
sociologico” ndo ¢ oriundo de especulacdes abstratas, ¢ baseado ndo apenas em observagdes,
mas também na repeticdo, de uma observacdo a outra (de uma histéria de vida a outra, por
exemplo), da descricdo deste ou daquele fenémeno, de uma anedota significativa, de uma
atitude tdo vividamente expressa, de um segmento de trajetdrias de vida e de uma investigacdo
sistemdtica do que Lindesmith chamou de “casos negativos” (encontrar “casos negativos”, ou

melhor, encontrar pessoas que confirmem ou refutem o “objeto social” encontrado).

sentido es esa vida: se ha extinguido - y se diluye a cada instante - cualquier otra existencia que la del texto. Para
decirlo de una forma poco rigurosa: si es interesante la dimension autobiografica que posee toda novela, lo que
aqui interesa es la dimension ‘novelfstica’ de toda autobiografia.



25

Na fungéo expressiva, constrdi-se o discurso sociolégico, uma narrativa que, devido a
sua extensdo, geralmente, € escrita na forma de fragmentos. Mas, apesar de fragmentada, a
narrativa constitui em si mesma totalidades de significantes que permitem a interpretacéo, a
descricdo densa, dos significados das relagdes sociais. Existem, ao menos, duas formas de
elaborar a histéria de vida. A primeira, classica, consiste em se apropriar dos aspectos sociais
presentes na historia de vida e traduzi-los em discurso sociologico de modo a “apagar suas
origens”, isto €, ndo revelando os sujeitos do discurso. A segunda, realizada muito raramente,
consiste em fazer uma reescrita da narrativa, destacando aspectos socioldgicos considerados

relevantes, ou melhor, que contribuem com o conhecimento sobre o social.

Concluindo, a atitude do investigador social que se propde a utilizar a técnica de
pesquisa historia de vida muda durante a investigacédo, visto que, de inicio, ele age como um
explorador na busca por identificar um ponto relevante para a pesquisa, depois, age como um
cientista que objetiva confirmar ou refutar hipoteses, por fim, age como um escritor de textos
narrativos que intenta revelar as vozes da experiéncia humana, com a finalidade de difundir a

representacdo do social.

4. Os interlocutores participantes da pesquisa

Conto na presente pesquisa com a colaboracdo direta de 06 interlocutores da etnia
Hixkaryana, sendo 04 homens e 02 mulheres. Uma vez que buscava um perfil de pessoas com
um maior conhecimento sobre os direitos indigenas e os caminhos da luta pela conquista desses
direitos, estabeleci como critério indigenas com Nivel Superior ou estudantes universitarios.
Dentre esses interlocutores, 04 homens e 01 mulher possuem Nivel Superior em Pedagogia

Intercultural (UEA) e uma mulher ainda esta cursando a graduacéo em Direito (UEA).

Os dados obtidos nesta pesquisa contam ainda com a participacdo de 13 interlocutores
ndo indigenas com 0s quais entrei em contato ndo s6 apods o inicio da pesquisa de doutorado,
como também aquelas pessoas que se fazem presentes em minha memoria e que proferiram
alguma interpretacdo/percepc¢do sobre os Hixkaryana quando eu estava em Nhamunda, seja
morando ou de passagem. Quanto a estes Ultimos interlocutores, a sua participacao na pesquisa
ndo estava prevista, mas, ao iniciar a escrita da tese, fui atravessada por memorias
preconceituosas e estigmatizantes sobre os indigenas que me fizeram sentir um misto de
vergonha, de nausea e de incredulidade. Nao podia acreditar no que minhas memarias antigas

e as mais recentes me revelavam, eu estava escrevendo, até 0 momento, que os Hixkaryana ndo
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sofriam mais preconceito, que eram aceitos e respeitados na cidade, foi dificil para mim néo s6
aceitar essa realidade, mas, principalmente, escrever sobre ela. Lembro de ter falado isso para
a minha orientadora, ndo queria escrever sobre isso, ndo queria falar mal de meus conterraneos.
Ela, entdo, falou-me que fazer etnografia é revelar situacbes que, embora ndo sejam agradaveis,
precisam ser evidenciadas, pois a relacdo dos Hixkaryana com os ndo indigenas nao deveria ser
naturalizada. Como afirma Bourdieu (2008b, p. 9): “Como, de fato, ndo experimentar um
sentimento de inquietacdo no momento de tomar publicas conversas privadas, confidéncias
recolhidas numa relacdo de confianca que s6 se pode estabelecer na relacdo entre duas

pessoas?”.

No momento que minhas memdrias foram colocadas na tese, eu também passei a ser
uma interlocutora da pesquisa. Por conta disso, trago nesta tese, além de minhas reflexdes,
minhas impressdes, angustias, medos com relagdo aos Hixkarydna. Ao me assumir como
interlocutora e resgatar minhas memorias, olho para tras, conforme Fabian (2013, p. 118), e
permito que minhas experiéncias voltem para mim. Isso porque: “A reflexividade se baseia na
memoria, ou seja, no fato de que a localizacdo da experiéncia em nosso passado ndo €
irreversivel. Temos a habilidade de apresentar (tornar presentes) nossas experiéncias passadas
a n6és mesmos”. Essas memorias seguem uma reflexdo que compreende temporalidades, que,
apesar de distintas, mantém entre si uma estreita e significativa relacdo. A primeira
temporalidade refere-se ao periodo em que eu morava em Nhamunda (entre 1984 a 1991, dos
meus 7 anos de idade até o momento de minha mudanga para Manaus-AM); a segunda abrange
0s anos de 1992 a 2015 (minhas viagens de férias anuais para Nhamunda a fim de visitar os
meus pais); a terceira se insere no periodo anterior e compreende o0 ano de 2003 (quando realizei
minha pesquisa de iniciacdo cientificada sobre o Hixkaryana e fiz o campo em Nhamunda); a
quarta refere-se aos anos de 2016 e 2017 (quando voltei a morar em Nhamunda, pois fui
trabalhar como professora da Universidade do Estado do Amazonas, no curso de Letras
Mediado por Tecnologia); a quinta compreende os anos de 2018 e 2019 (quando voltei a morar
em Manaus e viajava nas férias para Nhamunda); a Gltima temporalidade se inicia no ano de

2020 até os dias atuais (periodo da realizacdo do meu Doutorado).

Nos meus primeiros contatos com esses indigenas, quando ainda era crianca,
disseminava-se entre nos que eles ndo eram de confianca, que eram traigoeiros, contava-se,
inclusive, um caso ou outro de algum ndo indigena que, supostamente, foi morto por eles
guando estava na aldeia, pois essa pessoa nunca mais foi vista despois de ter ido para a aldeia.

Recentemente, percebi que algumas pessoas, na cidade de Nhamunda, recusavam-se a comprar
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a farinha de mandioca produzida por indigenas. Lembro que, entre 0 ano de 2016 e 2017,
guando morei e trabalhei por I, fui aconselhada a ndo comprar farinha em determinado
comércio, pois eram “os indios que faziam a farinha”. Em outros momentos, pude perceber
também que havia um receio de usarem as mesmas roupas dos Hixkaryana, por isso evitavam
comprar em lojas onde os Hixkaryana compravam. Alguém, certa vez, disse para mim: “Nessa
loja, até tem roupa legal, mas ja pensou, eu aparecer com a roupa igual a dos cunhados”.
Cunhado é um termo usado pelos ndo indigenas para se referir aos Hixkaryana. Quando
cumprimentam os indigenas, dizem: “E ai, cunhado!”. Com isso, passam a impresséo de que
sdo solicitos e respeitosos, mas o preconceito se revela no dia a dia com determinadas atitudes

e falas pejorativas e estereotipadas.

O termo interlocutor utilizado na tese segue o entendimento de Cardoso de Oliveira
(1996) de que deve haver uma relacéo dialdgica entre entrevistador e entrevistado, fazendo com
que “[...] os horizontes semanticos em confronto — 0 do pesquisador e o do nativo — se abrem
um ao outro, de maneira a transformar um tal “confronto” num verdadeiro ‘encontro
etnografico’” (p. 20-21). Essa interlocucdo, em que € criada um espaco semantico partilhado
entre eles, sO é possivel se 0 pesquisador mantiver a habilidade de ouvir o nativo ao mesmo
tempo que também € ouvido por ele. “Trocando ideias e informagdes entre si, etnélogo e nativo,
ambos igualmente guindados a interlocutores, abrem-se a um dialogo em tudo e por tudo

superior, etnologicamente falando, a antiga relacdo pesquisador/informante” (p. 21).

5. O campo da pesquisa

O principal campo da pesquisa é a cidade de Nhamunda, local no qual se faz uma maior
reflexdo sobre as relagdes de contato entre 0os Hixkaryana e os ndo indigenas. Essas reflexdes
sdo pautadas nas memorias e dizeres sobre os indigenas, desde a década de 1980 até os dias
atuais, e na pesquisa de campo que realizei entre 2020 e 2024. Minhas idas a Nhamunda
ocorreram em novembro de 2020, entre dezembro de 2020 e janeiro de 2021, entre dezembro
de 2022 e janeiro de 2023, em junho de 2024 e em outubro de 2024. A maioria das conversas e
entrevistas que realizei foram feitas do prédio da Fundagdo Nacional dos Povos Indigenas —
Funai-Nhamundé, o qual também serve de moradia para o chefe da Funai Ardo Kurufumna e
sua familia. Percebi que esse lugar assumiu para os Hixkaryana um ponto de encontros
descontraidos e de reunifes mais serias. Durante 0s momentos que estava la, testemunhei
algumas dessas conversas e reunides. Quem primeiro me levou a esse lugar foi o Guilherme

Txehkeko, a fim de apresentar-me ao Ardo Kurufumna, que trabalhava la. Nesse dia, tive a
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oportunidade de conhecer o Narciso Kawanama e 0 Zaqueu Feya, que trabalham na escola da
aldeia Kassaua. Como o Narciso também tem residéncia fixa em Nhamunda, onde moram sua
esposa e filhos, também pude conversar com ele em sua casa. A seguir, € possivel visualizar o
prédio da FUNAI-Nhamunda.

Figura 1 — Prédio da Funai em Nhamunda (AM).
FONTE: Pesquisa de Campo, 2024.

Um outro campo da pesquisa € a cidade de Parintins, local para o qual viajei em dois
momentos. A primeira viagem ocorreu em janeiro de 2023 e a segunda, em setembro de 2024.
Durante o campo, foram realizadas conversas, entrevistas e pude acompanhar uma interlocutora
indigena nos seus momentos de estudo e interacdo na universidade. Essa experiéncia
etnografica foi realizada no CESP/UEA (Centro de Estudos Superiores de Parintins da UEA),

o0 qual pode ser visualizada na imagem a seguir.
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Figura 2 — Prédio do Centro Estudos Superiores de Parintins — CESP/UEA.
FONTE: Site Repérter Parintins, 2024.

Outros lugares constituiram o campo da pesquisa. Em Nhamunda, algumas das
conversas e entrevistas foram realizadas na prépria residéncia dos interlocutores: na casa do
Guilherme Txehkeko e Narciso Kawanama. Em Parintins, fui recebida por Milene
Mahkukurye, no Distrito Sanitario Especial Indigena — DSEI-Parintins, local onde trabalha, e

por Danila Feroye, em sua residéncia e na universidade.

Na minha primeira pesquisa de campo, que ocorreu no intervalo da primeira e segunda
onda da pandemia de Covid-19, consegui estabelecer contato com o Guilherme Txehkeko. No
dia em que fui a sua casa, apresentei-me e expliquei a finalidade de minha pesquisa, ele se
mostrou bastante solicito e concordou em participar da pesquisa, entretanto, como estava
ocupado naquele momento, combinamos de eu voltar a sua casa no dia seguinte. Cheguei a sua
casa no dia seguinte, por volta das 14 horas. Durante nossa conversa, foi possivel ndo sé obter
alguns dados para a pesquisa, como também consegui o0 compromisso dele de me apresentar a
alguns outros indigenas, mas que nao seria possivel naquele momento porque todos foram para
a aldeia a fim de se proteger de uma possivel contaminacao.
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Na segunda ida a Nhamunda a fim de realizar a pesquisa de campo, fui novamente até
a casa do Guilherme. Nesse dia, ele estava bastante ocupado, pois ele e algumas liderancas
indigenas estavam aguardando o inicio de uma reunido que ocorreria de forma on-line.
Conforme Guilherme me disse mais tarde, ele era sempre acionado pelas liderancas para atuar
como intérprete em reunides com os ndo indigenas. Por conta disso, combinamos de nos
encontrar na sede da FUNAI da cidade, onde ele aproveitaria para me apresentar ao presidente

desse orgao publico, Ardo Kurufumna.

O dia em que fui a FUNAI foi bastante produtivo, pois Guilherme acabou por ser revelar
a pessoa que intermediava o aceite dos demais interlocutores indigenas em participar de minha
pesquisa de doutorado. Ele me apresentou mais trés interlocutores indigenas que participaram
da pesquisa e que estavam no local: Ardo Kurufumna, Narciso Kawanama e Zaqueu Feya.
Estabeleci com todos uma relacdo agradavel e pude ter acesso a trajetdria escolar e universitaria
de todos. Infelizmente, essa foi a Unica conversa que tive com Zaqueu, pois ele reside na aldeia
Kassaua e nunca mais consegui encontra-lo nas minhas outras idas a Nhamunda. Com Narciso,
tive outras duas conversas em sua casa e, eventualmente, por conversas de WhatsApp. Ele
também intermediou 0 meu contato com suas filhas em Parintins. Quanto ao Ardo, conversei
com eles mais uma vez em Parintins, mas, em Nhamund4, ele pouco falou comigo quando fui
até ele na FUNALI, disse que estava muito ocupado e precisava atender as pessoas. Como a casa

dele € o proprio prédio da FUNAI, ndo ha como falar com ele fora de seu ambiente de trabalho.

Guilherme também intermediou meu contato com a Milene Mahkukurye, com a qual
conversei pessoalmente uma Unica vez, mas consegui estabelecer com ela muitas conversas via
WhatsApp. Quando fui a Parintins uma segunda vez, ela ndo estava na cidade. Houve ainda a
intermediagdo de Guilherme com outro Hixkaryana, com o qual conversei rapidamente e
combinamos de nos encontramos na FUNALI, entretanto, ele ndo compareceu. Tentamos mais

algumas vezes, mas, infelizmente, apds varias tentativas, desisti de estabelecer contato com ele.

6. Os desafios enfrentados durante a pandemia de Covid-19

Iniciei minhas aulas do doutorado em margo de 2020, tive apenas uma semana de aula
presencial, pois, ha semana seguinte, as aulas foram suspensas devido a pandemia da Covid-
19. Esse foi um dos meus momentos mais desafiadores e mais tenebrosos, alguns amigos
morreram assolados pela doenca e eu vivia numa angustia constante, temendo por mim, por

meus filhos, meu marido, meus pais, irmdos e demais membros da familia. O mundo parecia
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ter se transformado no mundo apocaliptico descrito na Biblia. Minhas posturas e a¢cGes em casa
buscavam demonstrar forca e coragem, entretanto, mais tarde fui diagnosticada com presséo
alta em decorréncia da intensificacdo de minha ansiedade. Ainda hoje me emociono ao recordar
do primeiro amazonense a morrer de Covid-19 (ele era um amigo meu e de meu marido) e de
uma reportagem que mostrava um pai tentando carregar um cilindro de oxigénio no
estacionamento do hospital onde seu filho estava internado. Este foi 0 momento da segunda
onda da pandemia em Manaus-Am, muitas pessoas morreram de parada cardiorrespiratéria,
pois ndo tinha oxigénio suficiente nos hospitais para tantos pacientes. Todos em casa fomos
contaminados, meu marido foi quem mais sentiu os sintomas. Felizmente, todos nds

conseguimos sobreviver a esse virus tdo mortal e assustador.

As sensacdes angustiantes desse periodo foram atenuadas quando, em agosto de 2020,
pude reiniciar meus estudos de forma on-line, ou melhor, “de modo remoto”, expressdo que
passou a ser utilizada nas universidades brasileiras. Embora a UFAM continuasse com suas
aulas suspensas, algumas universidades de outros estados recomegaram suas atividades, como
foi o caso da Universidade Federal do Rio de Janeiro — UFRJ. Foi justamente nesta instituicdo
que reiniciei minhas aulas do Doutorado, na Disciplina “Antropologia Historica e
Etnohistdrica”, a qual foi ministrada pelo Prof. Dr. Jodo Pacheco de Oliveira. Esse foi meu
primeiro contato com as teorias antropoldgicas e com o modo de fazer pesquisa etnografica.
Lembro que estava bem receosa, pois minha formacdo ndo é em Antropologia, mas sim em
Letras Lingua Portuguesa. As aulas eram excepcionais e as discussdes teoricas eram bem
enriquecedoras. De inicio, acreditei que ndo seria capaz de assumir uma discussao no mesmo
nivel dos demais alunos, mas, apds muitas leituras e discussdes tedricas, consegui dar inicio ao
meu entendimento sobre uma area de pesquisa que possibilita compreender o objeto de

investigacao de forma completa, ja que se detém em diversas perspectivas.

Por conta da pandemia, acabei estudando todas as disciplinas de modo remoto, tanto na
UFAM, como em outras trés universidades onde estudei disciplinas optativa: a UFRJ, a
Universidade Estadual de Campinas — UNICAMP e a Universidade Federal do Acre — UFAC.
Tal situacdo, entretanto, ndo comprometeu meus estudos, pois 0 modo como as aulas eram
conduzidas me possibilitou ampliar o0 meu conhecimento. Os professores exigiam leituras
prévias e elaboracdo de resenhas ou sinteses do conteudo a ser trabalhado em sala. Alguns
professores também exigiam que léssemos nossos textos durante a aula, para depois seguirmos
com as discussbes teodricas. No geral, todas as aulas tinham discussdes tedricas, que me

ajudaram a melhor me posicionar enquanto antrop6loga, ndo s6 de forma oral, mas também de
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forma escrita. Durante a construcdo escrita de minha tese, pude perceber o quanto eu evoluir
no meu modo de escrever sobre um fendmeno estudado, assumi a escrita de um texto mais
detalhista e reflexivo, além de conseguir, a partir de um fato observado em campo, relacionar

esse fato com uma concepcdo tedrica capaz de explicd-lo de forma mais abrangente e profunda.

Embora o mundo estivesse passando por uma situacdo extrema por conta da Covid-19,
eu me sentia satisfeita por estar estudando e adquirindo tanto conhecimento, além de poder me
dedicar mais a minha familia. Estudei com afinco, inclusive nas férias de janeiro, fiz um curso
de férias na UFAC (de modo remoto). Somente mais tarde, quando tive uma crise de pressdo
alta, é que descobri que a atitude de fazer tudo ao mesmo tempo era, na verdade, a intensificacdo
de minha ansiedade. A médica, entdo, além de passar varios remédios, recomentou que eu
desacelerasse, deixasse de realizar varias tarefas ao mesmo tempo, algo que tenho procurado
seguir desde entdo. A Covid-19 deixou muitas sequelas nas pessoas que sobreviveram. Essa é

a minha sequela.

Quanto a pesquisa de campo, precisei adiar 0 seu inicio, pois ndo era possivel ir para o
interior do Amazonas, ja que estdvamos todos em lockdown, confinados em nossa propria
residéncia e impedidos de sair de Manaus. No inicio da quarentena, 0s barcos que navegavam
para o interior ndo podiam levar passageiros, apenas mantimentos. Entretanto, tdo logo
liberaram a circulagdo de pessoas, parti com meu marido e meus filhos para Nhamunda para
ver meus pais e fazer minha pesquisa de campo em novembro de 2020. Vivi & um momento
de normalidade, meus pais estavam recuperados de covid e todos acreditavamos que a pandemia
havia acabado. Nesse momento, a pesquisa de campo foi feita apenas com um interlocutor
indigena, pois os demais haviam ido para a aldeia, a fim de se proteger do virus. Esse
interlocutor, inclusive, contou-me que seu pai havia falecido em decorréncia do virus (na
primeira onda) e que ele, sequer, pdde participar do enterro, pois seu pai havia morrido na
aldeia. Nesse periodo da pandemia, o protocolo médico era de que os mortos deveriam ser
queimados e ninguém poderia participar do enterro, nem mesmo os familiares. Retornei a
Nhamunda para fazer mais uma pesquisa de campo entre dezembro de 2020 e janeiro de 2021,
momento em que realizei a pesquisa com os demais interlocutores indigenas. Ao voltar para
Manaus, parecia que a Covid-19 estava assumindo uma configuragdo menos devastadora, por
isso as aulas das escolas e universidades retomaram de modo presencial, mas com alguns
cuidados que buscavam evitar aglomeracdo e a proliferacdo do virus. O PPGAS continuou com
suas aulas remotas, mas ja estudava a possibilidade do retorno presencial. Entretanto, antes que

isso acontecesse, fomos tomados pela segunda onda da covid em Manaus, ocorrida em meados
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de janeiro de 2021. Acredito que este foi 0 momento em que o virus assumiu a sua configuragdo
mais mortal, pois, devido a uma mutacdo sofrida pelo virus SARS-CoV-2, os afetados pela
doenga eram acometidos, principalmente, por uma parada cardiorrespiratoria, em decorréncia
da falta de oxigénio no sangue. Mais pessoas passaram a precisar de oxigénio medicinal, mas
os hospitais ndo tinham a quantidade suficiente para tantos pacientes contaminados com essa
nova variagao do virus. Em 14 de janeiro de 2021, logo de manhd, todos os jornais noticiavam
sobre a falta de oxigénio nos hospitais, a morte de muitos pacientes e o desespero das familias
tentando comprar cilindro de oxigénio. Retomamos o lockdown e o medo nos assolou
novamente. Lembro que precisava entregar um trabalho para a Prof. Dra. Sheila Elias de
Oliveira, com quem fazia uma disciplina optativa na UNICAMP, mas a visao de um pai com o
cilindro de oxigénio nas costas, as filas de pessoas tentando comprar oxigénio, o anincio de
tantas mortes ocorridas na madrugada, blogueou-me, tirou meu animo, minhas forcas, nada
mais importava, nem minha aprovagdo na disciplina. Por conta dessa situacdo, nao refiz o
trabalho conforme a orientacdo da professora, um trabalho de duas laudas que s6 exigia a
correcdo de trés palavras. Quatro dias depois, consegui me recompor e enviei um e-mail a
professora solicitando a ela que aceitasse a entrega atrasada de meu trabalho, expliquei-lhe o
que estava passando e ela aceitou recebé-lo, visto que compreendia a situagcdo vivida em
Manaus na segunda onda da pandemia. Disse que, mesmo ndo morando la, também ela tinha

sido afetada pela situacéo.

Passado esse periodo pandémico, consegui ir a campo mais vezes a fim de obter os

dados necessarios para a minha tese de Doutorado.

7. Estrutura da tese

A presente tese esta estruturada em quatro capitulos, nos quais ndo houve uma distin¢éo
entre teoria, analise dos dados e resultado final, pois cada um dos capitulos foi organizado de

modo a permitir um didlogo entre as teorias e 0s dados etnograficos obtidos em campo.

No capitulo 1, intitulado “O povo Hixkaryana e suas relacGes de contato”, houve uma
subdivisdo em cinco subse¢des: 1- Os primeiros contatos interétnicos, 2- A Sociedade
Internacional de Linguistica (SIL), a Miss&o Novas Tribos do Brasil (MNTB) e a evangelizacao
dos Hixkaryana, 3- A ressignificacdo dos Hixkaryana a partir do contato com Derbyshire, 4-
Identidade, diferenca e representacdo e 5- Mudancas atuais advindas do contato com nao

indigenas. Nesse capitulo, fez-se um aprofundamento teorico referente ao povo Hixkaryana,
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sua lingua, cultura, identidade e como se deu as suas relacdes de contado, desde 0 momento da

colonizacao até os dias atuais.

No capitulo 2, intitulado “Linguas em contato: o hixkaryana e o portugués”, houve uma
subdivisdo em trés subsegOes: 1- Multilinguismo na aldeia e bilinguismo na cidade, 2- O
portugués como territdrio e instrumento de luta e 3- Politicas linguisticas. Nesse capitulo, faz-
se uma panoram sobre a lingua Hixkaryana e a familia linguistica Karib, contextualiza-se 0s
espacos multilingues e bilingues ocupados pelos Hixkaryana e discute-se como o portugués se

configura como territdrio e instrumento de luta.

No capitulo 3, intitulado “O processo de escolarizacdo e de formagao superior: da aldeia
a cidade”, houve uma subdivisdo em cinco subsec@es: 1- Trajetoria escolar e universitaria dos
homens e das mulheres hixkaryana, 2- Uma mulher hixkaryana na universidade, 3- A escola
bilingue e intercultural, 4- Interculturalidade na escola da cidade e 5- O espaco da universidade.
Nesse capitulo, detém-se em melhor compreender a trajetéria escolar e universitaria,
considerando-se a condicdo de bilinguismo e interculturalidade vivenciada pelos interlocutores
indigenas, além de adentrar nas varias situacdes de contatos a que sdo expostos na escola e na

universidade.

O capitulo 4, intitulado “Ideologias linguisticas nas relagdes de contato”, discute o ponto
central desta pesquisa, que s&o as ideologias linguistas subjacentes das relagdes de contato entre
os Hixkaryana e os ndo indigenas estabelecidas na escola, na universidade e nas cidades de
Nhamunda e Parintins. Este capitulo foi subdividido em cinco secdes: 1- As ideias e
representacdes da lingua hixkaryana e do portugués, 2- As relacdes de poder responsaveis pelas
ideologias linguisticas, 3- As ideologias linguisticas e a crenca na superioridade da lingua do
colonizador, 4- As ideologias linguisticas a servigo de estratégias nacionalistas e 5- A relacdo
entre as ideologias linguisticas e 0s sujeitos marcados socialmente. Neste capitulo, séo
analisadas como as ideologias referentes a lingua hixkaryana e ao portugués atuam da relacéo
entre os interlocutores indigenas e ndo indigenas. Reflentido ndo apenas na perspectiva de
imagem e representacdo que se tem de ambas as linguas, mas também como, por tras de atitudes
e acdes, atuam as relacdes de poder entre os favorecidos socialmente e 0s grupos

subalternizados.
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CAPITULO 1 - O povo Hixkaryana e suas relagdes de contato

1. Os primeiros contatos interétnicos

O grupo étnico Hixkaryana vive no Territorio Indigena Nhamunda-Mapuera, o qual estd
localizado no Baixo Amazonas (microrregido pertencente aos Estados do Amazonas e do Par3,
nos municipios de Faro, Oriximind e Nhamunda). Esse Territorio Indigena recebeu esse nome
devido aos rios presentes nessa regido: o Nhamunda, afluente da margem esquerda do rio
Amazonas, e o rio Mapuera, afluente do rio Trombetas. Essa é uma regido de dificil acesso
devido a presenca de diversas cachoeiras. Para se chegar, por exemplo, em Kassaud (principal
aldeia do local), parte do trajeto é de barco e outra parte de canoa. Em determinado momento,
€ necessario sair da canoa e seguir empurrando-a, pois as pedras comprometem a navegacéao.
Segundo a Comissdo Pro-indio de S&o Paulo (2024), esse territorio foi homologado no ano de
1989 e possui 1.049.520,0000 ha. O T.l. Nhamunda-Mapuera pode ser visualizado no mapa a

sequir.

Trombetas-Mopuera

Katawranc-Tunayana

Nhamuade-Mopuera

Figura 3 — Mapa do T.l. Nhamunda-Mapuera
FONTE: Comissdo Pré-indio de Sdo Paulo, 2024.

Durante sua pesquisa de Mestrado, Lucas (2014) constatou a existéncia de 13 aldeias do
povo Hixkaryana, sendo que 11 se localizam as margens dos rios Nhamunda e 02 as margens
do rio Jatapu. Das onze aldeias existentes no rio Nhamunda, 05 estdo dentro da T.I. Nhamunda-
Mapuera e as demais concentram-se em area ainda ndo demarcada no médio e baixo rio

Nhamunda. As duas aldeias no rio Jatapu também se encontram em area sem demarcacao.
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De acordo com o0s dados coletados pela Secretaria de Saude Indigena — SESAI em
30/06/2024, a populacédo do T.l. Nhamunda-Mapuera € de cerca de 2.486 pessoas, distribuidas
em 29 aldeias, sendo que 18 dessas aldeias sdo de responsabilidade do Distrito Sanitario
Especial Indigena — DSEI/Guama-Tocantins e 11 sdo de responsabilidade do Distrito Sanitario
Especial Indigena — DSEI/Parintins. As aldeias do DSEI/Guama-Tocantins localizam-se no
municipio de Oriximina (PA), enquanto 9 das 11 aldeias do DSEI/Parintins localizam-se no
municipio de Nhamunda (AM) e as outras 2 localizam-se no municipio de Faro (PA). As 11
aldeias situadas as margens do rio Nhamunda apresentam a seguinte distribuicdo populacional:
Kassaua (317 pessoas), Cafezal (54 pessoas), Cupitba (30 pessoas), Riozinho (141 pessoas),
Cachoeira Porteira (80 pessoas), Matrinxd (33 pessoas), Jutai (32 pessoas), Belontra (27
pessoas), Torre (20 pessoas), Gavido (14 pessoas) e Novo Bananal (14 pessoas). Totalizando,

portando, 762 pessoas.

A seguir, tem-se 0 mapa das aldeias Hixkaryana localizadas no Rio Nhamunda
apresentado por Lucas (2014, p. 28-29). Verifica-se neste mapa que ndo consta 0 nome Novo
Bananal, mas sim 0 nome Areia. No mapa, é possivel verificar a presenca de dois circulos. 1-
“o circulo com interrogacdes indica a regido em que € registrada a presenca de indios isolados™;
2- “0 outro circulo” indica “o limite sul da proposta elaborada pelo GT da FUNAI [...] para a
demarcacdo da regido compreendida, a oeste, pelo rio Nhamund4, estendendo-se, a leste, até o

territorio kahyana, no rio Kaxpakuro”.

Figura 4 — Mapa das aldeias Hixkaryana no Rio Nhamunda
FONTE: Lucas, 2014.
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Os primeiros contatos com os indigenas de Nhamunda e adjacéncias datam do século
XVI, quando do suposto contato, na foz do rio Nhamunda, da expedicdo comandada por
Francisco Orellana com as guerreiras Amazonas ou, na lingua indigena, Icamiabas, segundo
relatos do entéo cronista da expedicdo Frei Gaspar de Carvajal. De acordo com Mata (1967), a
existéncia das Amazonas até pode gerar ddvidas, entretanto, ndo se pode questionar que a
batalha entre os tripulantes da expedicdo de Francisco Orellana e a tribo de Nhamunda tenha,

de fato, ocorrido, conforme descrito a seguir.

Do encontro, todavia, dos comandos de Francisco Orellana com as amerindias de
cabelos longos, ndo subsiste 0 menor equivoco. Hordas somente de elementos do sexo
feminino — o que pode ser uma suposicao — ou silvicolas iguais aos que pervagam por
toda a hinterlandia, evidente é que o combate se trava, com a ferocidade dos idos
coloniais. Assegura cunho de veracidade a tais acontecimentos o préprio frei Gaspar
de Carvajal, cuja obra tem resistido & acdo demolidora do tempo (Mata, 1967, p. 27).

Ja no século XVII, conforme Figueiredo e Folha (1977), tem-se registro da fundacéo da
missdo religiosa “Santa Cruz do Jamunda”, situada na atual cidade de Faro (PA), cuja
localizagdo é as margens do rio Nhamund4, no lado oposto a sede do municipio de Nhamunda.
Na imagem a seguir, pode-se visualizar a proximidade entre a cidade de Nhamunda (AM), ilha

em destaque na foto, e a cidade de Faro (PA), regido ao fundo, na parte direita da foto.

Figura 5 — Vista area das cidades de Nhamunda (a frente) e Faro (ao fundo a direita)
FONTE: Nick Joander, 2019.
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Segundo o indigena hixkaryana Txekeryefu, participante da pesquisa de Lucas (2014),
os Hixkaryana, embora tenham resistido aos invasores de sua aldeia com flechas e bordunas,
conforme relato a seguir, precisaram abandonar sua aldeia, pois nao resistiram ao armamento
dos portugueses, que eram espingardas e bombas. Pode-se perceber ainda nesse relato que a
ilha de Nhamunda, onde hoje é a sede do municipio, era o lugar onde os indigenas costumavam
cacar veado e cotia. No historico do municipio, inclusive, consta que um dos primeiros nomes

da sede era Ilha das Cotias.

Antigamente, havia muita gente em Faro. La tinha uma aldeia grande. Os indios
cacavam na ilha em frente a Faro, onde hoje é a cidade de Nhamunda. Matavam veado
e cotia quando o rio enchia. Naquela época ndo tinha espingarda. Eles usavam apenas
flecha e borduna (watkma), que era feita com um pau e uma cordinha amarrada para
prender no punho. Era essa a arma usada para se defender dos inimigos, todos usavam
a borduna. Eles ficaram I& por muito tempo, nem sei 0 quanto. Um dia, 0s portugueses
chegaram, e trouxeram com eles os padres. Eles trabalhavam juntos, e vieram para
fazer o mal. Eles eram waha (inimigos). Eram waha porque vieram para tomar posse
das terras dos indios. Os indios lutavam com eles com flechas e bordunas, mas eles
respondiam com bombas (Lucas, 2014, p. 52-53).

Com a finalidade de fugir do contato e da violéncia porque passavam com 0s invasores
ndo indigenas, os indigenas da regido do rio Nhamunda se refugiaram para além das cachoeiras
localizadas no alto rio Nhamunda, onde hoje esté localizado o T.I. Nhamunda-Mapuera. S6
recentemente € que voltaram a morar em locais mais proximos da sede do municipio. Como ja
mencionado, a designacdo Nhamunda-Mapuera deve-se ao fato de, na area demarcada,
existirem os rios Nhamunda e Mapuera, aquele afluente da margem esquerda do rio Amazonas
e este principal tributario do rio Trombetas. O rio Nhamunda, também conhecido como
Jamunda ou Camuri, divide os Estados do Pard e do Amazonas. No curso superior (alto rio
Nhamundd), onde moram os Hixkaryana, existem varias cachoeiras. Nos demais cursos, o rio
Nhamunda apresenta-se plano. Durante o seu trajeto rio abaixo, existem inimeras ilhas. E nesse
trecho que estéa situada a sede do municipio, a ilha de Nhamunda. A seguir é possivel visualizar

uma das cachoeiras proximas ao Kassaud, principal comunidade indigena desse territdrio.
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Figura 6 — Canhoeira préxima a aldeia Kassaua.
FONTE: Rede Social Facebook Nhamunda para o Mundo, 2020.

Jamunda, Yamunda ou Nhamunda é um rio que desperta bastante interesse ndo sé por
ele ser o limite entre os estados do Amazonas e do Para, mas também por sua importancia
historica relacionada ao encontro da expedicdo de Francisco Orellana com as Amazonas
(mulheres indigenas), ocorrido na foz do rio Nhamunda. O encontro com essas mulheres é algo
que ainda persiste no imaginario da populagéo local. Como sabemos, depois de alguns anos, o

termo Amazonas passou a nomear o principal rio da regido e o préprio Estado do Amazonas.

Trés cidades proximas ao T.l. Nhamunda-Mapuera fazem parte da trajetéria dos
Hixkaryana: Faro — PA, Nhamunda — AM e Parintins — AM. A cidade de Faro € o local onde
no século XVII estabeleceu-se a Missdo Catdlica Santa Cruz do Jamund&. De acordo com o
IBGE (2022), esse municipio possui uma populagdo de 8.728 habitantes e sua extensdo
territorial é de 11.771,669 kmz2. Segundo Araujo (2020), o municipio foi criado pelo Capitéo
General Fernando da Costa de Ataide Teive em 27 de dezembro de 1768. No ano de 1991, o
municipio de Faro foi desmembrado com a finalidade de ceder parte de seu territorio ao entdo
criado municipio de Terra Santa — AM. Um fato histérico importante ocorreu em 1830,
momento no qual a cidade foi atacada por cabanos. Como consequéncia, em 27 de mar¢o de

1836, a Camara Legislativa foi obrigada a reconhecer a autoridade sobre o municipio de



40

Eduardo Angelim, presidente do Movimento da Cabanagem. Abaixo, é possivel visualizar a

parte frontal da sede do municipio, a cidade de Faro.

Figura 7 — Cidade de Faro (PA).
FONTE: Pesquisa de Campo, 2024.

A economia de Faro deve-se, em sua maioria, ao funcionalismo publico, mas ha ainda
a presenca de comércios varejistas e atacadistas, de pequenas indudstrias (serraria, carpintaria,
etc.), de esporadicos eventos (Festa do Padroeiro, Aniversario da Cidade, Festival de Verdo,
etc.), extrativismo vegetal, criacdo de gados, dentre outros. No que se refere a infraestrutura, a
sede do municipio possui servigos de saneamento bésico, correios, telefonia fixa e movel,
energia elétrica, internet, transporte fluvial, banco, hotéis, restaurantes, clubes, escolas de
ensino regular, etc. E pratica comum entre os farenses comprar produtos ou fazer uso de
servi¢os na cidade vizinha de Nhamunda. Atualmente, devido & facilidade de transportes
fluviais, alguns moradores de Faro deslocam-se diariamente para Nhamunda com a finalidade

de trabalhar, ao final do dia, retornam para a sua cidade (Pesquisa de Campo, 2021).

Como ja mencionado nesta subsecdo, os Hixkaryana fugiram de Faro ainda no século
XVII, quando 14 era estabelecida a Missdo Religiosa Santa Cruz do Jamunda. Devido ao fato
de sofrerem muitos castigos fisicos, fixaram moradia no alto rio Nhamunda, local de dificil
acesso devido a presenca de muitas cachoeiras. Atualmente, embora em menor quantidade com
relacdo a Nhamunda, segundo alguns interlocutores indigenas participantes desta pesquisa,

algumas familias passaram a fixar residéncia novamente nessa cidade.
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Nhamunda, segundo Albuquerque e Marinho (1999), s6 passou a ser elevado a condicéo
de municipio em meados do século XX, passando a ser desmembrado do municipio de
Parintins. Beltrdo (1998) afirma que, apds esse desmembramento, a llha das Cotias passa a ser
oficialmente reconhecida, no dia 31 de janeiro de 1956, como municipio autbnomo de
Nhamunda. De acordo com o IGBE (2022), sua populagdo é de cerca de 20.136 pessoas, 0S
quais estdo distribuidos numa area territorial de 14.107,040 kmz2. A seguir, é possivel visualizar

a parte frontal da cidade.

Figura 8 — Cidade de Nhamunda (AM).
FONTE: Acervo pessoal, 2009.

Embora o municipio de Nhamunda possua uma maior representatividade econémica e
esteja melhor assistido quanto a oferta de servicos publicos, sua economia, como ocorre em
Faro, é altamente dependente de empregos publicos, oferecidos, em sua maioria, pela prefeitura
e pela Secretaria de Educacdo e Desporto Escolar (Seduc-Am). Ha também o comércio
varejista, hotéis, restaurantes, clubes, etc. A movimentacdo da economia deve-se, ainda, a
realizacdo de festas anuais, como as Festas da Padroeira e do Padroeiro, A Festa da Pesca ao
Tucunaré e a Festa Agropecuéaria. Com relacdo a infraestrutura, a cidade possui servigos de

fornecimento de saneamento basico, energia elétrica, telefonia fixa e celular, servigos de
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internet, hospital, correio, lotérica, banco, delegacia, escolas de nivel fundamental e médio,
escola técnica e profissionalizante (Centro de Educacdo Tecnoldgica do Amazonas) e, em
alguns momentos, sdo oferecidos cursos de Nivel Superior pela UEA. Alguns polos de
faculdades particulares também tém oferecido cursos de Nivel Superior na cidade no formato
EAD, como a Uniasselvi e a FAMETRO. O acesso a cidade € possivel por meio de transporte

fluvial (barcos e lanchas expresso) (Pesquisa de Campo, 2021).

A cidade de Parintins ¢é a cidade polo do Baixo Amazonas, sendo, portanto, dentre as
trés aqui mencionadas, a que apresenta melhores condicBes no que se refere a infraestrutura, ao
oferecimento de servicos e aos aspectos econdmicos. Como cidade polo, ¢é a cidade que recebe
as maiores verbas do Estado a serem investidas em Educacédo, Saude e Seguranga, contribuindo
para desafogar o atendimento da capital Manaus, ja que Parintins consegue atender as maiores
demandas dos municipios circundantes. Conforme o IBGE (2022), 0 municipio possui 96.372
habitantes e sua extensdo territorio compreende 5.956,047km2. Abaixo, é possivel visualizar a

cidade de Parintins.

Figura 9 — Cidade de Parintins (AM).
FONTE: CNN Brasil, 2009.
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Segundo Beltrdo (1998), por conta de uma viagem exploratéria ordenada pela coroa
Portuguesa, em 1796, o Capitdo José Pedro Cordovil, juntamente com escravos e agregados,
fixou residéncia na ilha Tupinambarana, assim conhecida porque residiam no local,
principalmente, indigenas da etnia Tupinamba. Estabeleceu-se no lugar, em 1803, a
missdo religiosa Vila Nova da Rainha. A partir de entdo, novas designagdes foram atribuidas
ao hoje municipio de Parintins: Freguesia de Nossa Senhora do Carmo de Tupinambarana
(1833) e Vila Bela da Imperatriz (1852). Foi justamente com o nome Vila Bela Beatriz que essa
regido foi oficializada como municipio, mais especificamente no dia 15 de outubro de 1852.
Somente em 25 de dezembro de 1880 é que passou a se chamar Parintins, em homenagem aos

indigenas Parintins ou Parintintins, antigos habitantes do local.

A cidade concentra importantes servi¢os publicos e comerciais que também sdo
procurados pela populagdo rural e por moradores de municipios vizinhos, como bancos
(Bradesco, Santander, Caixa e Banco do Brasil), os principais tribunais de justica, defensoria
publica, agéncias do INSS, da Receita Federal e do Detran-Am, universidades publicas (UFAM
e UEA), escolas publicas e particulares (Escola Sesc), escolas técnicas e profissionalizantes
(Centro de Educacéo Tecnologica do Amazonas — CETAM e Instituto Federal do Amazonas —
IFAM), faculdades particulares, delegacia, transporte fluvial (barcos e lanchas expresso),
Aeroporto (Empresa Azul, com voos semanais regulares), comércios varejistas e atacadistas,
hotéis, restaurantes, clubes, etc. A cidade possui algumas das maiores lojas de porte regional
ou nacional, como a Bemol, TV Lar, Americanas, Boticario, dentre outras. Parintins destaca-se
economicamente, no comércio, na inddstria, na agricultura, na pecuaria e no turismo. A cidade
é conhecida internacionalmente pelo Festival Folclérico de Parintins, o qual movimenta a

economia de todo Estado do Amazonas (Pesquisa de Campo, 2021).

A ida dos Hixkaryana para Parintins tem 0 mesmo propdésito dos demais habitantes do
Baixo Amazonas, como a busca pela formacdo escolar e universitaria, por oportunidades de
emprego e melhores condi¢des de vida. A cidade, que em seu Festival Folclérico concentra a
maior parte do espetaculo a cultura dos povos indigenas, atualmente, segundo Danila Feroye e
Guilherme Txehkeko, costuma tratar bem os indigenas. Antigamente, entretanto, ha cerca de
30 anos, segundo um interlocutor ndo indigena de Parintins, disseminava-se entre as criangas
um medo com relagdo aos indigenas. Ele conta que havia na cidade a Casa do indio e era
aconselhado por seus pais a tomar cuidado quando passasse por la, diziam a ele o seguinte:
“Cuidado, os indios podem te flechar!”. Ele conta ainda que havia uma expressdo que se

utilizava bastante para se referir aos indigenas, como: “Tu parece mura!”. Falava-se isso para
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as pessoas timidas, querendo dizer “Tu parece indio!”. Esse interlocutor diz ndo perceber mais

esse tipo de preconceito hoje na cidade.

Conforme Danila Feroye e Guilherme Txehkeko, nessa cidade, eles se sentiram, em suas
palavras, “acolhidos” por indigenas de outras etnias e também por ndo indigenas. Guilherme
relata que, quando estudou em uma escola em Parintins foi bem tratado por colegas e
professores, inclusive foi uma professora que fez e pagou sua inscricdo no vestibular para
Pedagogia Intercultural. Em Parintins, diz ndo ter sofrido preconceito por ser indigena. Danila
também relata que foi bem tratada por colegas e professores quando estudou na UFAM de
Parintins. A propria instituigdo, segundo ela, “foi bem acolhedora”, pois além de uma bolsa de
estudo, ela ainda conseguiu uma moradia na casa do estudante. Como se pode perceber, a ideia
de acolhimento de ambos esta relacionada ao tratamento dispensado a eles, que é um tratamento
de respeito e cuidado, visto que foram ajudados por pessoas ou pela propria instituicdo e

sentiram que ndo sofriam preconceito étnico.

Algumas toadas dos bois Caprichoso e Garantido, principais atracBes do Festival
Folclorico de Parintins, fazem referéncia ao Povo Hixkaryana, o qual também foi representado,
no passado, por um grupo de dancarinos ndo indigenas de Nhamundd chamado de “Tribo
indigena Hixkarydna”, que se apresentava no Festival durante o Ritual Indigena, um dos
momentos mais importantes da apresentacdo dos bois-bumbéa Caprichoso e Garantido. Deve-se
considerar, entretanto, que, com mais tempo e com mais interlocutores, as narrativas poderiam
ser outras, isto &, as experiéncias entre estes dois interlocutores podem néo refletir ou retratar a
real relacdo entre os indigenas e ndo indigenas em Parintins. Mesmo que as toadas de ambos 0s
bois acionem etnias indigenas, sabemos que tais relacGes de contanto sempre foram (ou sdo)

carregadas de estigma.

2. A Sociedade Internacional de Linguistica (SIL), a Missdo Novas Tribos do

Brasil (MNTB) e a evangelizacéo dos Hixkaryana

A presenca de missionarios evangélicos entre os Hixkarydna culminou, dentre outras
coisas, na conversdo desse povo ao protestantismo. O primeiro grupo evangélico a fazer contato
foi a Sociedade Internacional de Linguistica (SIL), em 1959, momento em que Desmond
Derbyshire passou a residir no T.l. Nhamunda-Mapuera. Sua permanéncia no local se estendeu
até 1975, mas continuou realizando visitas ao Kassawa até 1988. No ano de 1980, a Missdo

Novas Tribos do Brasil passou a atuar na area (Lucas, 2017). Durante o tempo em que estava
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no territdrio indigena, Desmond estudou a lingua hixkaryana, traduziu o Novo Testamento para
a lingua hixkaryana, converteu os indigenas ao protestantismo e proibiu algumas préaticas
culturais, como a realizacéo de rituais de cura, a crengca em espiritos da floresta, o uso de bebida
fermentada e a poligamia. Movido pela crenca de que os indigenas viviam em pecado,
direcionou suas proibigdes aos rituais e, principalmente, a figura do pajé.

Segundo os interlocutores indigenas participantes desta pesquisa, ndo existe mais a
figura do pajé entre os Hixkaryana. Lucas (2014), entretanto, durante sua pesquisa de campo,
relata que existe a figura do benzedor, que é procurado pelos indigenas assim que ficam doentes,
somente se ndo obtiverem a cura é que procuram o posto de satde. Durante as praticas de cura,
segundo Milene Mahkukurye, o benzedor Hixkaryana fala em lingua indigena, apesar de ser
falante de portugués, demonstrando, com isso, que, apesar das imposicdes religiosas, nesse
contexto, a lingua hixkaryana conseguiu manter seu dominio. De acordo com Capredon (2018,
p. 115), os benzedores também se mantiveram em muitas comunidades Baniwa (no Alto Rio
Negro), até mesmo nas evangelicas. Essa autora acredita que talvez a manutencdo dessa
atividade tenha ocorrido devido a “[...] discricdo desses especialistas rituais, que tendem a
minimizar os seus conhecimentos afirmando que curam sO ‘as doengas que ndo sdo muito
graves’[...]”, além de costumarem “[...] realizar sessdes terapéuticas apenas para seus parentes

préximos, no espaco doméstico”.

Wright (1996) relata, em estudos realizado com os Baniwa, que Sophie Muller,
missionaria da Missdo Novas Tribos — MNT responsavel pela converséo religiosa desse povo,
ordenou que 0s pajés jogassem as pedras dos xamas no rio, sob a justificativa de terem sido elas
dadas pelo demdnio, o qual dava autoridade ao pajé de fazer bruxarias. Um dos participantes
da pesquisa realizada por esse antropdlogo conta que “‘Costumava haver muitos xamés no
Aiary, mas foi Sofia que ordenou-lhes a pegarem suas maracas e pedras e joga-las no rio’” (p.
392-393). O ataque as praticas xamanicas ocorria também de forma verbal e por escrito, como
nas cangdes escritas e distribuidas em panfletos. Uma dessas cangdes continha os seguintes
dizeres: “Brasil € contra alcool / Tabaco ¢ um pecado, / O pajé é mentiroso / O pajé ¢ do diabo”

(p. 393).

O uso de pedras no ritual de cura era pratica comum também entre os pajés Hixkaryana,
pois, segundo Lucas (2017, p. 114), antes da presenca dos missionarios do SIL, quando alguém
adoecia, atribuia-se a enfermidade a acdo de um morto. Para que esse doente restabelecesse sua
salide, era necessario ir até o lugar em que o corpo havia sido queimado e retirar do cadaver um

pequeno 0sso. O pajé, o yaskomo, ia até a floresta, juntava varias pedras e, junto com 0 0sso do
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morto, esquentavam-nas bastante. Jogava-se agua nas pedras e nos 0ssos quentes, 0 que fazia
gerar uma fumaca. Essa fumaca era respirada pelo adoentado e em pouco tempo ele estava
curado. Atualmente, algumas familias fazem uso de uma versdo mais reduzida de um ritual de
cura, o chamado akmotxekatxo, o qual consiste em colocar uma lata cheia de lenha em brasas
embaixo da rede do doente. O yaskomo tinha a capacidade de se comunicar com 0s espiritos,
de fazer viagens oniricas e era capaz “[...] tanto de curar quanto de fazer mal a outras pessoas

por meio de feiticos”.

De acordo com Capredon (2018, p 114), no que se refere aos Baniwa,

[...] as principais mudancas exigidas por Sophie Muller eram relativas a pajelanca. A
pregadora, que, como muitos outros missionarios (catélicos ou protestantes),
associava as atividades rituais indigenas a cultos demoniacos, condenou tudo o que
estava relacionado com o xamanismo. Diabolizou as figuras da cosmologia baniwa,
ordenou aos xamas que jogassem seus instrumentos no rio [...] e interditou o tabaco e
0 parica — duas substancias usadas pelos pajés. Conseguiu também impedir o consumo
de bebidas alcodlicas, em particular do caxiri (bebida de mandioca fermentada), um
componente indispensavel das festividades indigenas regionais. Perante esta ofensiva,
a pajelanca perdeu pouco a pouco terreno. Muitos especialistas rituais abandonaram
suas fungdes [...].

Como podemos depreender dessa citacdo, a tendéncia entre os evangélicos, na busca
por converter os indigenas, € atacar as suas crencas, acusando-as de serem de ordem demoniaca.
Sua acdo é tdo intensa que acabam, com isso, banindo aspectos importantes da cultura indigena,
visto que a pajelanca, antes da conversdo religiosa, configurava-se como uma atividade
altamente relacionada com os demais aspectos da vida social, como, por exemplo, as “[...]
representacdes cosmologicas, um amplo corpus de narrativas mitoldgicas, saberes botanicos e
ecologicos, ritos de passagem, rezas e dangas, rituais de cura, etc., que saturam a maioria das
dimensdes da existéncia” (Caprenon, 2018, p. 112). Além das proibi¢Ges direcionadas aos
Xamas, 0s missionarios que atuam nas comunidades indigenas interferem em outras relacGes
sociais. No que se refere ao povo Hixkaryana, Lucas (2017) relata que Desmond, a partir do
momento que dominou a lingua hixkaryana, “[...] comecgou a apontar aquilo que considerava
pecado, como a poligamia, a ingestdo de bebida fermentada e as relagcdes sexuais fora do

casamento (algumas das quais aconteciam nos periodos de festas)”.

Proibi¢des similares foram impostas aos Baniwa, conforme Wright (1996), os quais
deveriam deixar de lado suas tradi¢des culturais: ““[...] habitacbes comunais, festivais de dancas

e instrumentos musicais, tabaco, xamanismo, caxiri, tudo dos ancestrais deveria ser ‘deixado
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para tras’” (p. 379). Esse povo indigena ainda recebeu a seguinte orientacdo de Sofia Muller:
““‘deixem tudo de seus av0s para tras. Entdo obedecam as seguintes regras: ndo fumar ou beber,
pois eles enfraquecem o corpo; ndo matar outras pessoas, ou roubar suas coisas. E ndo ter sexo,
pois € melhor ficar solteiro.”” (p. 400). Monticelli (2022, p. 8) relata que os Taurepang, que
vivem ao norte de Roraima, quando do contato com missionérios adventista, sofreram esse
mesmo tipo de proibigbes. O reverendo A. W. Cott e sua esposa, nos 6 anos de trabalho
missionario junto a esse povo, fundou igrejas, proibiu 0 xamanismo, “[...] 0 consumo de tabaco,
de bebidas alcodlicas e de determinados animais de caga tradicionalmente consumidos (como
anta, paca, cotia e queixada, classificados como ‘impuros’ pela doutrina adventista)”.

Uma forma bastante eficaz de acabar com a crenca no pajé era fornecer um atendimento
médico aos indigenas, assim, ao T.l. Nhamunda-Mapuera, similar ao que ocorreu em outros
territérios indigenas nos quais o SIL atuou, eram enviados casais, sendo atribuida a mulher a
responsabilidade por esses atendimentos e pela administracdo de remédios e vacinas. Cabia,
entdo a Grace, esposa de Desmond, cuidar da saude dos Hixkaryana, fornecendo-lhes os
remedios e vacinas necessarios (Lucas, 2017). Entre os Palikur, que vivem na regido do Uaca
(AP), a atuagdo dos missionarios ocorreu de maneira similar, visto que Diana, esposa de Harold
Gree, ocupava muito de seu tempo nos cuidados dos doentes. Agindo dessa maneira, segundo
Capiberipe (2001, p. 155), por conta do ““[...] razoavel sucesso devido aos fortes efeitos da
alopatia, 0s missionarios comegaram pouco a pouco a minar a credibilidade na eficacia do xama
e das praticas xamanicas”. Sophie Muller, quando atuou junto aos Baniwa, de acordo com
Wright (1996, p. 366), demonstra claramente em seu livrete “Beyond Civilization”, publicado
em 1952, que a atuacdo de missionario médico poderia, certamente, “[...] expulsar das

atividades rapidamente os curandeiros daquelas tribos”.

No que se refere as mudancas relacionadas aos casamentos poligdmicos, Lucas (2017)
verificou que atuacdo do SIL entre os Hixkaryana resultou no fim da poligamia, a qual, antes
da chegada desses missionarios e da conversdo ao protestantismo, “[...] era uma pratica
corriqueira entre os Hixkaryana. Um homem podia casar-se com duas ou mais mulheres sem
gerar conflito entre seus familiares (p. 38). S&o poucos 0s casais que ainda mantém esse tipo de
casamento, visto ser ele condenado pelos Hixkaryana agora convertidos ao protestantismo. Um
dos casos citados pela pesquisadora é “[...] o de Mohta que, tendo ido viver em Kassawa na
década de 1960, resolveu casar-se com Xuwarye (ex-esposa de Wanawa, que havia falecido),
mesmo j& estando unido a Mexewu” (p.38-39). Houve também mudangas relacionadas as

moradias comunais do passado, nas quais os Hixkarydna moravam juntos. Atualmente, cada
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familia nuclear mora em casas separadas. As casas comunais, 0 maya, apesar de ainda existirem,

deixaram de ser local de moradia e passaram a ser espacos de reunides e eventos festivos.

A atuacdo de missionarios junto aos Hixkaryana continuou, mesmo apés a saida de
Desmond da aldeia Kassaua, j& com os missionarios da Missdo Novas Tribos do Brasil —
MNTB, os quais passaram a atuar entre esses indigenas a partir dos anos 1980, sendo, segundo
Lucas (2017, p. 68), “[...] responsaveis pela educacéo e a alfabetizacao de criancas e adultos da
aldeia, elaborando alguns materiais na lingua nativa sobre animais, plantas e higiene pessoal”.
O MNTB tem se empenhado tanto em aprender a lingua hixkaryana a fim de traduzir o Velho
Testamento, quanto em “[...] compreender a cultura e a organizagdo social dos Hixkaryana,

sendo instruidos em ‘Antropologia Intercultural’ pela propria organizacdo proselitista”.

Compreender a lingua e a cultura sdo considerados essenciais pelo MNT para 0 sucesso
da conversdo religiosa, por isso, de acordo com Silva, J. (2016, p. 50), a MNTB, versdo
brasileira da norte-americana New Tribes Missions - MNT, que foi fundada em 1953, oportuniza
a seus missionarios uma formacao em Linguistica e em Antropologia, 0 que permite “[...] ao
missionario entender tais povos e transmitir a mensagem do evangelho no codigo dos nativos”.
Para uma melhor preparacdo a vida na aldeia, os alunos participam de um acampamento em
uma éarea de floresta uma vez por ano, com a finalidade de preparé-lo para a sobrevivéncia na
selva. O aluno é ainda submetido a um estégio, “[...] visitando um funcionario da Missdo ¢

auxiliando-o por mais ou menos uma semana”.

No site oficial da MNTB (2024), € informado que o curso ocorre em duas etapas e em
lugares distintos, sendo a primeira etapa realizada em Jacutinga — MG, no Instituto Biblico
Peniel, e a segunda realizada em Goiania — GO, no Centro de Treinamento Missionario
Shekinah — CTMS. Na primeira etapa, chamada de teoldgica, o aluno estuda por 3 anos e
participa de um estagio, o qual € chamado de transcultural. Na segunda etapa, chamada de
missiolégica, o aluno estuda por um periodo de 1 ano e meio e passa a ter aulas voltadas mais
para a pratica, “[...] com énfase em antropologia, linguistica, nogdes gerais de enfermagem,
primeiros socorros, instalagdes de painel solar, elétrica, hidraulica e manutencdo e pilotagem
de barcos a motor”. O aluno ainda faz “[...] 2 estagios — um acampamento e um estagio
linguistico”. No site (novastribosdobrasil.org, 2014), ha ainda a informacdo quanto as

exigéncias para ser aluno nessas escolas:

1. Ter seguranca da salvacdo pela fé em Cristo Jesus;
2. Desejo de fazer Cristo conhecido em todos os lugares;
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3. Busca por uma vida piedosa e carater cristdo aprovado;

4. Estar em comunh&o com sua igreja local, estando debaixo da sua lideranga;

5. Estar livre de dividas;

6. Estar de acordo com a declaragdo de fé da MNTB;

7. Ter concluido o Ensino Médio;

8. Para estudar em nosso Centro de Treinamento Missionario Shekinah é também
obrigatdrio ter curso teoldgico completo de no minimo 2 anos.

Capiberipe (2001), com relacdo a formacédo dos missionarios do SIL, observa que, para
esses missionarios, traduzir a biblia para a lingua indigena é uma vida, visto que, ao total, ha
uma dedicacdo de cerca de 15 a 20 anos. Eles estudam Linguistica, Antropologia, Cultura e
Teologia, além de realizarem cursos de sobrevivéncia na selva. No caso de Harold e Diana
Green, que atuaram junto aos Palikur, esse curso de sobrevivéncia ocorreu na provincia de
Chiapas, no México, durante 3 meses. O tempo de campo desses missionarios, entretanto, “[...]
foi abreviado para 12 anos em fungdo de uma proibicdo da entrada de missionarios linguistas
em areas indigenas no ultimo triénio da década de 1970 pelo governo federal” (p. 150). Desses
12 anos em que se dedicaram a MNTB, “[...] foram cerca de trés anos e meio em campo, 0
restante na base do SIL em Belém, onde trabalhavam com informantes hospedados em sua casa
[...], e nos Estados Unidos” (p. 151).

Como se pode constatar, a formagdo que os missionarios recebem lhes prepara para
atuarem em diversas frentes, as quais ndo sé lhes da condicdo de converter o indigena ao
protestantismo, como também de convencé-los a abandonar alguns aspectos de sua cultura. O
primeiro passo € aprender a lingua, pois, a partir dela, serd possivel traduzir a biblia e “pregar
a palavra de Deus”. A formacdo em conhecimentos de enfermagem é um outro ponto a seu
favor, visto que, com ele, serd possivel tornar a sua estadia na aldeia necesséria, considerando

a falta de atendimento médico nas areas indigenas brasileiras.

3. A ressignificacdo dos Hixkaryana a partir do contato com Derbyshire

As relacdes de contanto estabelecidas entre o colonizador e o colonizado culminaram
num choque entre culturas, que, muitas vezes, devido a imposicdo da cultura europeia, resultou
na eliminacgdo de algumas praticas culturais dos varios povos conquistados. Nesse embate entre
culturas, também ocorreram dois outros tipos de situacdo: ou foram preservados os aspectos
culturais dos povos conquistados, ou tais aspectos sofreram um processo de ressignificacéo.
Sahlins (1985; 2008), a partir da analise de contato entre europeus e havaianos, argumenta que,

no processo de ressignificacdo, as categorias culturais dos nativos passaram a adquirir novos
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valores funcionais, causando mudangas também na sua estrutura simbdlica. Tais mudancas, ao

contrario do que muitos acreditam, ndo enfraquece sua cultura, mas a fortalece.

Foi 0 que aconteceu, por exemplo, segundo Sahlins (1985; 2008), com os havaianos no
contanto com 0s europeus, Visto que as estruturas simbdlicas desses nativos foram relidas,
ressignificadas a partir de um evento histérico: a chegada do Capitdo Cook, colonizador inglés.
Embora esse evento pudesse ser compreendido pelos havaianos como algo nunca visto ou
vivenciado, esse povo inseriu 0 evento em uma categoria preexistente na cultura havaiana, uma
vez que a presenca do capitdo Cook foi compreendida como a chegada de um Deus, um ser de
natureza divina que havia irrompido do céu além do horizonte, abarcando o mesmo valor

atribuido aos chefes do Havai.

Sahlins (2008, p. 26) afirma que:

Quando o capitdo Cook velejou para dentro da baia de Kealakekua, no Havai, em 17
de janeiro de 1779, os havaianos ndo assumiram o fato como aquilo que ele
“realmente” era. “Agora os nossos 0ssos viverdo”, teriam eles dito, “nosso ‘aumakua
[espirito ancestral] retornou”. Ou, caso se duvide dessa traducdo, os registros
contemporaneos ndo deixam ddvidas que foi assim que os havaianos receberam
ritualmente o famoso navegador.

Seguindo essa perspectiva, Sahlins (1985) parte do entendimento de que a cultura
funciona como uma sintese de estabilidade e mudanca, de passado e presente, de diacronia e
sincronia. Com o processo de ressignificacdo, ocorre uma mudanga prética, a qual é responsavel
pela reproducdo cultural. Por conta disso, a aparicdo do estrangeiro foi incluida nos préprios
termos mitopraticos do povo havaiano. Em contraponto as concep¢fes da antropologia
estrutural, que defende que a mudanca ocorre apenas no plano da superficie, ndo afetando,
portanto, a estrutura das organizacdes sociais, Sahlins (1985) acredita que, se as relacGes entre
as categorias mudam, a estrutura simbdlica também muda, pois essa estrutura depende do

mundo que Ihe faz referéncia, dos sujeitos envolvidos, ou melhor, da agéncia desses sujeitos.

H& de se considerar, entretanto, que, quando do processo de ressignificagdo, as
estruturas simbolicas sofrem uma mudanca ao mesmo tempo que mantém a sua forma, pois,
embora o0s nativos fagam uma nova leitura de algum aspecto de sua cultura, fazem-na a partir
de uma categoria preexistente. Dentro dessas concepgOes tedricas de Sahlins (1985; 2008),
busco no presente capitulo refletir sobre a relagdo de contato experienciada pelos Hixkaryana a

partir do evento histérico: a chegada de Desmond Derbyshire no atual T.I. Nhamunda-Mapuera.
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A presenca do SIL entre esse grupo étnico foi responsavel por mudangas significativas no seu
modo de vida, visto que, ap6s a chegada dos missionarios protestantes e da conversdo ao
Cristianismo, foram proibidos alguns aspectos da cultura desse povo, como: a poligamia, a
ingestdo de bebida fermentada, as relag@es sexuais fora do casamento, a figura do pajé, os rituais
de cura e a crenca em espiritos da floresta.

Quando da traducdo do Novo Testamento para a lingua hixkaryana, Derbyshire utilizou-
se do termo Worokyamo para se referir a Satands, termo criado por ele a partir da gramatica da
lingua hixkaryana, mas que ndo fazia parte na realidade linguistica desse povo. Para melhor
compreenderem o0 que seria 0 Satanas, esse coletivo ressignificou essa entidade como tudo
aquilo que lhe podia fazer mal. Geralmente, ao se referirem a Satanas, os indigenas também
usam o termo onokna, que pode ser traduzido como “espirito” (no sentido de algo sobrenatural).
Também chamam de onokna os animais predadores, como a cobra grande e, principalmente, a
onga (esta é inimiga desde o mito de origem). Um dos espiritos da floresta bastante conhecido
é a yana. Acredita-se que ela vive no mundo subterraneo (no fundo do rio) e coloca em risco as

pessoas, em especial criangas (Lucas, 2014).

Ao relacionarmos esse processo de ressignificacdo com as concepgdes de Sahlins (1985;
2008), verificamos que os Hixkarydna compreenderam o que seria 0 Satanas a partir de um
aspecto preexistente em sua cultura, isto é, a crenca em espiritos malignos que vivem na floresta
e Nnos rios e que podem causas diversos maleficios ao seu povo. Deve-se considerar que o ser
Satanas compreendido pelos Hixkaryana ndo corresponde ao real significado que se pretendia
atribuir, tem-se apenas uma compreensdo aproximada de seu significado, pois, como argumenta
Sahlins (p. 185), “[...] as realidades empiricas em todas as suas particularidades jamais poderao

corresponder aos mitos [...]".

Também se pode constatar um processo de ressignificacdo no que se refere a antiga
moradia da aldeia: a maloca coletiva. Antes do contato dos Hixkaryana com Derbyshire, era
esse o tipo de moradia nas aldeias. Local onde provavelmente moravam uma familia extensa,
organizada por nudcleos e composta por sogro, esposa, filhas casadas, genros e filhos solteiros.
Depois do contato, entretanto, 0s parentes passaram a morar em casas separadas. Atualmente,
a maloca coletiva ainda se faz presente nas aldeias, mas deixou de ser um lugar de moradia e
passou a ser um lugar de festejos e reunides coletivas: as festas cristds do Natal e da Pascoa, as
reunides da Fundacéo Nacional dos Povos Indigenas — FUNAI, da Secretaria Especial de Satde
Indigena — SESAI, da SEDUC, etc.
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Nas aldeias antigas, os Hixkaryana relatam que a casa comunal, de nhome namno,
possuia um telhado de palha bastante alto e paredes de estacas de madeira em forma circular,

arquitetura parecida com o maya atual, cf. figura a seguir (Lucas, 2014).
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Figura 10 — Maya da aldeia Riozinho
FONTE: Lucas, 2014.

A presenca evangeélica no T.I. Nhamunda-Mapuera e a conversdo ao Cristianismo pode
dar uma falsa impressdo de que o grupo étnico Hixkaryana perdeu tragos culturais téo
significativos que a sua identidade indigena pode estar ameacada. Entretanto, em pesquisa de
campo, foi possivel perceber o qudo forte € a sua consciéncia de coletivo indigena, que
reconhece a sua prépria identidade e que vé a si mesmo como diferente das pessoas ndo
indigenas. Uma das perguntas que fiz durante algumas de nossas conversas foi “se eles
acreditavam que o parente que deixava de falar a lingua hixkaryana deixava de ser indigena”,
como resposta obtive a informagdo unanime que ‘“ndo, que continuava sendo indigena”. Pode-
se supor, por tanto, que entre os Hixkaryana e os ndo indigenas, mesmo com um contato tao
intenso entre ambos, foram mantidas fronteiras interétnicas, nos moldes das concepcfes de
Barth (1998): “[...] as fronteiras persistem apesar do fluxo de pessoas que as atravessam (p.
188)”. E ainda: “A interagdao em um sistema social [...] ndo leva a seu desaparecimento por
mudanca e aculturacdo; as diferencas culturais podem permanecer apesar do contato interétnico

e da interdependéncia de grupos (p. 188)”.

A ressignificagdo em situacGes de contato ndo é exclusiva do povo Hixkaryana,

obviamente, pois muitos outros povos fizeram releituras a partir de aspectos preexistentes em



53

sua cultura. E o que se percebe, no México, por exemplo, no que se refere ao simbolo nacional
mexicano: a Virgem de Guadalupe. Segundo Wolf (1958), ha uma grande similaridade entre o
simbolo cristdo do colonizador, a Virgem de Guadalupe, e 0 simbolo da deusa local, Tonantzin.
A basilica da Virgem de Guadalupe, santa padroeira do México, recebe anualmente centenas
de milhares de peregrinos. Essa basilica esta localiza na colina de Tepeyac, local onde Juan
Diego, um indigena cristianizado diz ter visto a santa pela primeira vez. Acontece que também
nesse local, antes da colonizacdo espanhola, havia um templo religioso onde os indigenas da
regido j& prestavam homenagem a Tonantizin, deusa da terra e da fertilidade, que, assim como
a Virgem de Guadalupe, era associada a lua. Embora existam muitas outras igrejas de Nossa
Senhora de Guadalupe no México, o intenso fluxo de peregrinos, mesmo de terras longinguas,
concentra-se na basilica de Tepeyac. Entre os indigenas, quando da ida a basilica da Virgem de
Guadalupe, ¢ comum dizerem que “vao a Tonantizin ou festejam Tonantizin” (p. 35). O autor
argumenta que “ndo devemos esquecer que a conquista espanhola significou ndo s6 a derrota
militar, mas também a derrota dos antigos deuses e o declinio do antigo ritual. A aparicao de

Guadalupe a um plebeu indigena, representa, portanto, em certo nivel, o retorno de Tonatinzin
(p. 37)".

Recentemente, com a pandemia da Covid-19, que também atingiu as aldeias, foi
constatado esse processo de ressignificacdo entre os Guarani e Kaiowa de Mato Grosso do Sul.
Segundo Johnson e Faria (2020), os Guarani e Kaiowa acreditavam que estavam vivendo um
tempo de catastrofe, como quando os morcegos mbopi recoypy devoraram o sol e a lua. Para
eles, 0 virus seria 0 mba etiré, isto €, o dono da doenca que ninguém vé e que sé pode ser
combatido a base de banho de remédio da floresta feito pelo xama, visto que a doenga se
propagou porque nao houve negocia¢do com os donos das espécies. Os autores afirmam que 0s
primeiros casos de covid entre os Guarani e Kaiowa, no Mato Grosso do Sul, surgiram a partir
das empresas de agroneg6cio que continuaram suas atividades mesmo com a proliferacdo da
doenca, situacdo esta que, para os indigenas, representou mais um caso de destruicdo de habitats
protagonizada pelo agronegdcio presente na regido. Antes da apari¢do publica do coronavirus
(a0 menos um més antes), Johnson e Faria (2020) relatam uma profecia feita pelo nhanderu
(rezador, xamd) Seu Tito, duas semanas ap0s o ataque quimico sofrido por esse povo, quando
da retoma de Guyraroka, em fevereiro de 2020: “Logo vai chegar doenca e acabar com tudo.
Vai varrer a soja, o milho, o gado... tudo vai acabar. Nao vai sobrar ninguém. Nem indigena

nem karai (ndo indigena)” (p. 44).
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Como se pode constatar, sempre que um povo OU uma pessoa que pensa por meio de
uma tradicdo cultural entra em contato com outros conhecimentos ha leituras cruzadas,
ressignificacdes, traducdes e interpretacdes. E isso ndo é raro, ao contrario, ocorre todo o tempo
e continuamente. A partir das relagdes de contato, ndo ha ideias inatas nem isoladas por povo
ou etnia, 0 que existe € um universo de comunicac¢des em fluxo. Ou, nas palavras de Bourdieu
(2004), ha diferentes pontos de vista que travam uma luta simbolica pelo direito de representar
o mundo e, que, no final das contas, sdo todos responsaveis pela construcdo dessa
representatividade.

4. ldentidade, diferenca e representacao

Por volta da década de 1980, quando eu ainda era crianga e morava em Nhamunda (sede
do municipio de Nhamunda-AM), era comum a presenca de indigenas que iam até a cidade
vender colares de miganga e comprar mantimentos. Como ndo tinham residéncia na cidade,
moravam no proprio barco, o qual era velho, de madeira ndo pintada e coberto de palha. Era
comum entre as pessoas adultas e idosas da cidade dizer que ndo se podia confiar nos indigenas,
por isso lembro que sentia muito medo deles, mas ficava encantada com os colares que faziam.
Eram colares muito disputados pelas mulheres da cidade, minha mae nem usava o seu, guardava
e dizia para ndo pegarmos, parecia ser uma preciosidade. Na década de 1990, talvez porque 0s
politicos perceberam que os Hixkaryana representavam muitos votos, foi-lhes doada uma casa
(parecia um galpdo) para que morassem gquando estivessem em Nhamunda (sede do municipio).
Esta casa fica na frente da cidade e as margens do rio, o que facilita suas chegadas e partidas.

E possivel visualizar essa casa na imagem a seguir:

Figura 11 — Casa dos Hixkarydna em Nhamunda-Am.
FONTE: Pesquisa de Campo, 2024.
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Lembro que muitas pessoas ndo gostaram disso e proferiam frases do tipo “Eita, que
agora ¢ que eles ndo vao mais sair daqui mesmo, deram uma casa pra eles”. Constantemente,
reclamavam do mal cheiro que vinha da casa. O cheiro era, na verdade, de peixe salmourado
cozido e sem tempero. O peixe salmourado também é comum entre os ribeirinhos, que, em
época de escassez de peixe e por ndo terem geladeira, salgam o peixe a fim de preservar sua
carne. Entretanto, como os indigenas ndo colocavam tempero no seu cozimento, a comida
acabava exalando um cheiro ndo muito agradavel. Segundo uma moradora nao indigena da
cidade, logo que deram essa casa aos indigenas, percebeu que muitos moradores ficaram
receosos € nao aprovavam a ideia desses indigenas morarem na cidade e, “ainda mais, na frente
da cidade”, mas percebe que, agora, ja ha uma aceitacdo da presenga deles. Afirma que essa
atitude era puro preconceito, pois nunca ocorreu de os Hixkaryana brigarem ou ofenderem as

pessoas.

Resgatando aqui a énfase dada nessa fala “ainda mais na frente da cidade”, percebe-se
um incébmodo maior por parte dos moradores em decorréncia de essa casa se localizar na rua da
frente da cidade. Wagley (1957), durante sua etnografia realizada em uma comunidade do
Baixo Amazonas, constatou que havia uma relacdo entre as classes sociais da cidade e a rua nas
quais os moradores residem. As casas da rua da frente da cidade eram ocupas por uma classe
superior, enquanto na ultima rua moravam 0s pertencentes a classe mais baixa. Em Itu,
pseuddnimo da cidade de Gurupa (PA), o antrop6logo observou que o0s moradores
compreendiam que a rua Primeira era destinada a pessoas da classe mais alta, tanto que |4
localizavam-se a prefeitura, a igreja, a delegacia, o correio, a escola, a casa do prefeito, a casa
do delegado, a casa dos professores e a casa dos comerciantes. A cidade de Nhamunda também
seguiu essa organizacdo durante muito tempo, como se pode perceber na localizagdo na rua da
frente dos prédios da prefeitura, do correio, da igreja, da casa dos padres, da casa das freiras e
de dois grandes comércios hoje falidos. Antigamente, havia nessa rua o Unico colégio da cidade,
a camara municipal e a casa dos professores (pessoas de outras regifes contratadas para

trabalhar na escola).

A ideia de a rua da frente ser destinada as pessoas de maior prestigio social parece ainda
estar imbricada na concepcao dos moradores, 0s quais veem os indigenas como pertencentes a
classe mais baixa, por isso ndo merecedores de ter sua casa na frente da cidade. Na rua da frente,
também estd localizada a principal praca da cidade, que, como fica proxima da casa dos
indigenas, é bastante frequentada por eles. Recentemente, ha menos de 10 anos, foi construida

uma nova praca, ainda na rua da frente, mas distante da casa dos indigenas. Essa praca passou
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a ser mais frequentada pelos moradores locais e tem recebido reparos constantes, enquanto a
outra praca carece de cuidados diversos, visto que ela demonstra estar em completo abandono,
pois, durante muito tempo, manteve-se mal iluminada, com a pintura descascada, paisagismo
descuidados, playgrounds de ferro quebrados e pondo em risco a seguranca das criancas. Talvez
o0 descuido do poder publico com essa praca e a falta de cobranca da populacdo para que a praga

receba a reforma necessaria se deva ao fato de ela agora ser frequentada pelos Hixkaryana.

A seguir, é possivel visualizar a Praga Nossa Senhora de Assuncao.

Figura 12 — Praga Nossa Senhora da Assuncao.
FONTE: Pesquisa de Campo, 2024.

A Praca Nossa Senhora da Assuncdo fica localizada em frente da Igreja de Nossa
Senhora da Assuncéo, padroeira de Nhamunda. Por muitos anos, ela foi considerada o cartdo
postal da cidade. Todos que iam visitar a cidade costumavam passear na praga e tirar uma foto
a fim de registrar o momento. Antes da Festa da Padroeira, que ocorre sempre no més de agosto,

a praca passava por uma reforma. O monumento localizado ao centro da praca e que sustenta a
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imagem da santa é chamado por todos de “globo™, visto que nele, antigamente, era pintado o
Mapa Mundi, com destaque para a localizacdo do municipio de Nhamunda. Ao redor desse
globo, havia um chafariz com iluminacdo colorida. A praca também tinha muitas flores
coloridas, que eram cuidadas por um jardineiro funcionario da prefeitura. Como se pode ver
nas imagens, as areas de terra da praga apresentam algumas poucas areas com grama e 0S
balancos dos brinquedos estdo quebrados. Ja € possivel perceber que a praca recebeu alguma
pintura, mas, atualmente, ela ndo é mais tdo frequentada pela populacéo da cidade, que prefere
ir a outra praca mais bem cuidada e onde sdo oferecidos servigos de lanches diversos. Até
mesmo a decoracdo de Natal passou a ser feita na praga, cujo nome é Centro de Lazer Marino
Pandolfo.

A seguir, é possivel visualizar o Centro de Lazer Marino Pandolfo.

Figura 13 — Centro de Lazer Marino Pandolfo.
FONTE: Pesquisa de Campo, 2024.
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Como se pode observar nas imagens acima, o Centro de Lazer Marino Pandolfo é bem
mais cuidado e apresenta toda uma estrutura que propicia o lazer. Ele faz parte de uma area
mais ampla que contém o letreiro da cidade “Eu amo Nhamunda” e de uma orla com lanche,
banheiros e quadra de areia. O parapeito dessa orla é de vidro temperado e sua arborizacdo
compreende arvores regionais e algumas palmeiras. O centro de lazer, em sim, possui um
playground com brinquedos de plastico, bancos de braca, academia ao ar livre, palco para
eventos e alguns quiosques para vendas de artesanato. O local também é bastante iluminado,
inclusive a quadra de areia possui refletores. Essa area da cidade, que fica na rua da frente, mas
distante da outra praca, é hoje o point dos finais de semana e de alguns eventos comemorativos.
Ela costuma receber um cuidado frequente quanto a pintura, a arborizacdo, a iluminacao e a
reparos. A outra praca, por outro lado, embora tenha recebido pintura, ndo recebe reparos ha
algum tempo, pois os bancos de cimento estdo gastos e os bancos de madeira estdo com algumas
ripas quebradas.

A seguir, pode-se visualizar a localizacdo da casa dos Hixkaryana na frente da cidade.
Deve-se considerar, entretanto, que em Nhamunda, considera-se a rua da frente, a rua em se
localiza essa casa e a rua do lado direito da imagem, pois quando as embarcacfes chegam na
cidade vém contornando esse lado da ilha até o porto da cidade que fica na mesma rua da casa

dos Hixkaryana.
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Figura 14 — Localizagdo da casa dos Hixkaryana em Nhamunda-Am.
FONTE: Adaptado do Google Maps, 2024.

Atualmente, percebe-se que os moradores ndo indigenas de Nhamunda procuram
demonstrar uma naturalidade com rela¢do a presenca indigena na cidade, entretanto, sob essa
aparente tolerancia, o preconceito e a discriminagéo se revelam em dizeres sobre os indigenas,
como “ndo confie em indio, eles sdo traigoeiros”, “ndo sei como alguém pode ficar com uma
india, indio fede, ele pode tomar o banho que for, mas fica sempre com aquele cheiro de indio”,
dentre outros termos estereotipados. Os ndo indigenas conversam com os indigenas buscando
ndo lhes ofender, tentam passar a imagem de que os tratam de uma maneira respeitosa, mas,

inevitavelmente, acabam externando na sua fala uma visdo pejorativa e estigmatizante sobre o
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indigena. Uma aparente tolerancia para com o indigena é percebida no fato de os homens da
cidade ja jogarem futebol com os Hixkaryana no campo de terra da Igreja Catdlica chamado
Beira-Rio (antes havia um dia especifico para os indigenas jogarem, a fim de ndo se misturar
com o0s ndo indigenas), de algumas pessoas manterem com os indigenas uma relacdo de
amizade, como vizinhos, colegas de escola ou de trabalho, além de ja haver casamentos
interétnicos na cidade de Nhamunda-Am. Essa relagdo assumiu uma nova configuracédo porque
os Hixkaryana tornaram-se mais presentes na cidade, onde buscam formacdo escolar,

oportunidades de emprego e melhor qualidade de vida.

A seguir, é possivel visualizar o campo de terra Beira-Rio e a cidade de Faro ao fundo,

do outro lado do rio Nhamunda.

Figura 15 — Parte do campo de terra Beira-Rio com a cidade de Faro-PA ao fundo.
FONTE: Pesquisa de Campo, 2024.

No lado oposto do Beira-Rio, esta o prédio da Funai-Nhamunda e, na sequéncia,

localiza-se a casa dos Hixkaryana, conforme figura a seguir.
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Figura 16 — Parte do campo de terra Beira-Rio com vista para o prédio da Funai-Nhamundéa e a casa dos
Hixkaryana.

FONTE: Pesquisa de Campo, 2024.

A presenca do Hixkaryana na cidade, revela-se, assim, marcada por representacoes
negativas que disseminam o preconceito e a desvalorizacdo da sua identidade, da sua historia e
de seu modo de vida. O ndo indigena, apesar dos muitos anos de contato, ndo consegue ver que
esse povo contribui significativamente para a propria histéria do municipio e diversidade
linguistica e cultural. Tal atitude deixa evidente que a imagem sobre o indigena criada no
periodo da colonizacdo ainda se faz presente em nossa sociedade, uma sociedade que, embora
descendente de indigenas, perpetua com suas acGes e dizeres o olhar preconceituoso do
conquistador europeu. De a cordo com Silva, T. (2014), entender os seres como distintos entre
si, valorizar essa diversidade e problematiza-la, configuram-se como condi¢do essencial para a
eliminacdo de qualquer tipo de discriminacdo. Apesar de, atualmente, questdes relacionadas ao
multiculturalismo e a diferenca estarem presentes na teoria educacional critica e nas pedagogias
oficiais, faz-se necessario inserir, nessas discussdes, uma teoria da identidade e da diferenca,

uma vez que apenas uma postura de tolerdncia para com a diferenga ndo da conta de discutir
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questdes complexas como essas. E preciso problematizar os conceitos de identidade e diferenca,

procurando reconhecer as implicagdes politicas que tais conceitos carregam consigo.

Silva, T. (2014) argumenta ainda que identidade e diferenca sdo inseparaveis e
constitutivas, pois, a0 mesmo tempo em que a definicdo da minha identidade s6 é possivel a
partir da relacdo com outra identidade diferente da minha, a defini¢cdo da identidade do outro
também depende da relacdo desse outro diferente com a minha identidade. Verifica-se, assim,
uma estreita dependéncia entre identidade e diferenca, visto que, quando afirmo, por exemplo,
a minha identidade “sou brasileiro”, estou apenas proferindo parte de uma extensa cadeia de
negacdes de outras identidades. Ou seja, deixei de proferir uma identidade que ndo é minha:
“ndo sou argentino”, “ndo sou chinés” e assim por diante. Isto significa que a identidade
depende, para existir, de algo que, embora esteja fora dela, fornece condicdes para que ela
exista. Também as afirmacGes de diferenca precisam ser definidas em sua relacdo com as
afirmacdes de identidade, uma vez que, ao afirmar o que o outro é, eu acabo por afirmar que
ele ndo € o que eu sou, isto €, ao dizer que o outro € “chinés”, eu estou afirmando que “ele nao

¢ brasileiro”.

Tal relacdo entre identidade e diferenca, entretanto, ndo € um elemento da natureza, mas
sdo criacdes sociais e culturais, a sua representacdo s6 é possivel por meio do sistema de
significacdo no qual adquirem sentido. E mais, € por meio de atos de fala que a identidade e a
diferenca sdo efetivamente nomeadas. O modo como eu me vejo ou como Vejo o outro torna-
se visivel por meio de diversos signos (um texto escrito, expressdes orais, pinturas, fotografias,
filmes, etc.) construidos de forma arbitraria por aqueles que detém o poder. E essa a concepcio

sobre representacdo exposta a seguir.

[...] a representacdo é concebida unicamente em sua dimenséo de significante, isto €,
como sistemas de signos, como pura marca material. A representacdo expressa-se por
meio de uma pintura, de uma fotografia, de um filme, de um texto, de uma expresséo
oral. A representacdo ndo é, nessa concepcao, nunca, representacdo mental e interior.
A representacgdo €, aqui, sempre marca ou trago visivel, exterior.

[...] a representacdo ndo aloja a presenca do “real” ou do significado. A representagdo
ndo é simplesmente um meio transparente de expressdo de algum suposto referente.
Em vez disso, a representagdo é, como qualquer sistema de significacdo, uma forma
de atribui¢éo de sentido. Como tal, a representacdo é um sistema linguistico e cultural:
arbitrario, indeterminado e estreitamente ligado a relacdes de poder (Silva, T., 2014,
p. 90-91).

Como se pode depreender do trecho acima, o ato de representar a identidade e a

diferenca nunca é inocente, esta sempre vinculado a situacdes de poder. Aqueles que tém o
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poder de representar “nds” e “eles” jamais definirdo a si proprios como inferiores aos outros
(“eles”), ao contrario, elegem a sua propria identidade como norma, uma identidade que se
apropria de todas as caracteristicas positivas possiveis, restando as demais identidades apenas
uma caracterizacdo negativa. Nesse processo, acaba-se por disseminar uma concepcdo de
mundo que exclui o outro diferente, o que, como consequéncia, faz com que 0s grupos cuja

identidade é preterida ndo tenham o mesmo acesso privilegiado aos bens sociais.

Hall (2014, p. 109) assume esta mesma concep¢ao ao afirmar que, ao contrario do que
muitos postulam, a construcdo das identidades ndo é neutra, as identidades, na verdade,
“emergem no interior do jogo de modalidades especificas de poder e sdo, assim, mais o produto
da marcacao da diferenca e da exclusdo do que o signo de uma unidade idéntica, naturalmente
constituida [...]”. Essa relacdo preconceituosa vivenciada pelos Hixkaryana em Nhamunda
revela que o grupo de maior poder, 0s ndo indigenas, constroi uma identidade propria que se
coloca como superior ao povo Hixkaryana, acreditando que o seu modo de vida deve servir de
referéncia aos demais. Percebe-se isso quando se negam a permitir que um indigena faca parte
de seu grupo na escola, quando se recusam a fazer amizade com eles, quando dizem e olham
para o indigena externando todo o seu preconceito. Situacdes estas sofridas por Guilherme
Txehkeko e Danila Feroye, o que serd melhor discutido na subsecéo 4, do capitulo 3.

Podemos ainda compreender essas concepcdes de identidade, diferenca e representagéo
no modo como o Hixkaryana é visto em Nhamunda. A representacdo que se faz do Hixkaryana
revela-se no olhar pejorativo sobre esse povo. A sua identidade, na concepg¢éo do nao indigena,
é inferior, visto que esse povo apresenta diferencas de lingua, de cultura e de aparéncia fisica
n&o valorizadas socialmente. Embora muitos nhamundaenses apresentem tracos indigenas, eles
se negam a aceitar similaridade fisicas com os Hixkaryana. Um exemplo é o caso da cor
vermelha, que foi uma das cores de roupa usadas por esses indigenas quando iam a Nhamunda
fazer compras. Para ir a cidade, antigamente, eles iam sempre com a mesma vestimenta de
roupa nas cores vermelha e/ou azul, mas a cor que ficou marcada foi a vermelha, pois, ainda
hoje, quando um nao indigena estd usando a roupa vermelha, ¢ comum escutarmos “parece

indio pra gostar de vermelho”.

De acordo com Silva, T. (2004, p. 81-82):

Podemos dizer que onde existe diferenciagdo — ou seja, identidade e diferenca — ai
esta presente o poder. A diferenciacdo é o processo central pelo qual a identidade e a
diferenca sdo produzidas. H4, entretanto, uma série de outros processos que traduzem
essa diferenciacdo ou que com ela guardam uma estreita relacdo. S8o outras tantas
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marcas da presenga do poder: incluir/excluir (“estes pertencem, aqueles ndo”);

9,

demarcar fronteiras (“nés” e “eles”); classificar (“bons e maus”; “puros e impuros”;

99, <

“desenvolvidos e primitivos”; “racionais e irracionais”); normalizar (“nds somos
normais; eles sdo anormais”).

A construcdo da identidade e da diferenca a partir da diferenciacdo é um processo no
qual um se coloca como superior ao outro, conforme citacdo anterior, e as marcar desse poder
sdo perceptiveis em uma sociedade que exclui o outro, que classifica quem é bom ou mau, etc.
Na perspectiva da presente pesquisa, como evidenciado até 0 momento, 0s outros sdo 0s grupos
indigenas, cuja representacdo atribuida a eles parece ter-se mantido desde a colonizacéo
portuguesa. No periodo da colonizacéo, disseminava-se uma concepgao eurocéntrica do mundo,
Visto que se proclamava ser o conquistador europeu a representacdo de um padrao de perfeicéo,
tanto fisico quanto cultural. Infelizmente, tais atitudes de exclusdo e classificacdo ainda
permanecem vivas na atualidade. Sao notorios os grandes desafios enfrentados hoje pelos povos
indigenas, em decorréncia da discriminag&o e do preconceito. E o caso, por exemplo, do acesso

a direitos sociais elementares como: moradia, salde, educag&o, trabalho, dentre outros.

Mesmo quando o indigena se encontra em um ambiente escolar e passa pelos desafios
comuns a todos os alunos, indigenas ou ndo indigenas, acaba vivenciando situacdes em gue sua
capacidade e subestimada. Espera-se que ele fracasse, mas, no caso de alcancar 0 sucesso,
admira-se de seus feitos, olhando para isso como algo inacreditavel. E o que se percebe no
relato de um professor ndo indigena que ministrou aula para os interlocutores indigenas dessa
pesquisa na Escola Técnica (Jurua Estrada, Nhamunda-Am), foi possivel reconhecer em sua
fala que ele tem sobre o indigena uma imagem infantilizada, visto que se viu admirado do
desempenho dos alunos indigenas nas atividades, considerou que eles conseguiam
“compreender direitinho as explicagdes” e que faziam as atividades da maneira correta. Ele
disse que procurava dar atencéo a eles, explicar bem o contetdo a fim de ajuda-los a realmente
aprender o conteudo. Embora bem-intencionado, percebe-se no falar do professor a mesma
visdo que o Estado tem dos indigenas, que eles ndo conseguem sozinhos, precisam de ajudas
extremas, dai a justificativa para que eles figuem sob a tutela do Estado.

De acordo com Souza Lima (2012), desde os primérdios da colonizacao brasileira, 0s
indigenas tém sido vistos como “destituidos de capacidades plenas necessarias a vida civica”
(p.784), o que serviu para justificar o poder de tutela exercido sobre eles, visto que demandavam
¢ ainda “demandam uma protecdo especial pelo seu carater sempre tomado como ‘infantil’,

‘puro’, ‘selvagem’” (p.785). Como podemos perceber, € esse olhar que os alunos indigenas
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receberam do professor, o qual acreditava serem eles fracos e frageis, tal qual uma crianga, e,
por isso, deveriam ser protegidos. Nos momentos em que mostraram ser capazes de fazer as
atividades, receberam um olhar admirado, tal qual um pai quando se encanta com o desempenho
de seu filho. Esse olhar de cima, infelizmente, faz parte de muitas das relagcdes de contato

experienciadas pelos indigenas na escola e na universidade.

Oliveira (2016, p. 325) observa que:

A tutela é uma forma de dominacgéo marcada pelo exercicio da mediacdo e ancorada
no paradoxo de ser dirigida por principios contraditérios que envolvem sempre
aspectos de protecdo e de repressdo, acionados alternativamente ou de forma
combinada segundo os diferentes contextos e os distintos interlocutores.

Verifica-se, assim, conforme citacdo acima, que sob o discurso de protecdo, o Estado
vem justificando muitos dos crimes cometidos contra os povos indigenas. Ao mesmo tempo
que os indigenas sdo colocados sob a protecdo do Estado, sob a roupagem de beneficios sociais,
sdo duramente repreendidos quando questionam ou reivindicam seus direitos. Além disso, com
a finalidade de convencer a sociedade em geral a se posicionar a favor dos governantes,
dissemina-se uma imagem desfavoravel do indigena. Oliveira (2016) relata que, entre 1554 e
1558, quando da implementacdo das primeiras missdes religiosas, os militares queimaram em
torno de 180 aldeias dos Tupinamba e executaram alguns lideres. Para justificar essas
atrocidades, disseminaram uma falsa imagem de que eles eram “‘rebeldes’ e ‘traidores’, e,
assim, anonimamente, entraram para a histdria nacional” (p. 326). Tais imagens ainda hoje sdo

atribuidas aos povos indigenas.

Segundo Oliveira (2016, p. 347), ha uma troca assimétrica entre o tutelado e o Estado,
visto que este se reveste do poder ndo s6 de falar, mas também de agir em nome dos povos
indigenas. Anula-se “toda acdo ou expressao publica do tutelado, escamoteando por completo
qualquer iniciativa (agency) que ndo seja subscrita pelo seu tutor”. Além disso, oculta-se as
atuagdes e narrativas indigenas, “sendo-lhe negada, sistematicamente e por principio, a
permissdo e até a possibilidade de falar”. As versdes historicas disseminadas por aqueles que
detém o poder sobre o tutelado caracterizam o indigena da pior maneira possivel, de modo a

deixa-lo desacreditado e estereotipado sob a imagem de incapaz, bruto, traicoeiro, etc.

Apesar desse cendrio tdo excludente e preconceituoso, os Hixkaryana participantes desta
pesquisa afirmam ter orgulho de sua identidade indigena, que, para eles, representa a sua

cultura, a sua lingua e a sua historia. 1sso é bem perceptivel no fato de usarem alguns elementos
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diacriticos de sua cultura (como cocar, colares e brincos de sementes e penas) e de falarem a
sua lingua materna entre si, mesmo quando se faz presente alguma pessoa ndo indigena. Durante
0S meus momentos de conversa com 0s participantes indigenas da pesquisa, pude observar o
quanto valorizam a sua origem e 0 seu povo. Essa valorizacdo sugere que hé neles um empenho
em tornar visivel a sua presenca na cidade, situagdo que vai ao encontro do entendimento sobre

identidade étnica proposto por Cardoso de Oliveira (2023).

Cardoso de Oliveira (2023), seguindo a concepcao de Cohen (1974), compreende que a
identidade étnica é acionada nas situacdes em que determinado grupo étnico se encontra fora
de seu territdério e em contato com outro(s) grupo(s). Os Hixkaryana, por exemplo, ndo
necessitam acionar sua identidade quando estdo ndo aldeia, mas a acionam quando se encontram
na cidade em contato com os ndo indigenas, visto que querem ser reconhecidos como
pertencentes ao povo Hixkaryadna. Ter a sua identidade étnica reconhecida significa ser
respeitado publicamente 1- “[...] pela identidade inconfundivel de cada individuo [...]” € 2- “[...]
por suas formas de acgdo, praticas e visdes peculiares [...]” (Habermas, apud Cardoso de
Oliveira, 2023, p. 36-37).

Partindo dessas duas concepcdes de respeito, Cardoso de Oliveira (2023, p. 37)
compreende que ter a sua identidade étnica reconhecida significa ter respeitada tanto a sua
identidade “[...] - particularmente a étnica — [...]”, quanto a sua “[...] cultura, na medida em que
esta, de um modo ou de outro, venha a simbolizar [..]” a sua identidade étnica. Na busca por
reconhecimento, grupos étnicos como os Lapdes (nativos da regido da Lap6nia) que vivem na
Noruega tém buscado tornar evidente seu idioma, suas vestimentas e demais aspectos de sua
cultura como uma forma de fortalecer a sua identidade étnica. A mesma situacdo pode estar
acontecendo com os Hixkaryana, visto que estes demonstram na cidade uma valorizagdo de sua
lingua e de sua cultura. Cardoso de Oliveira (2023) considera que a busca pelo reconhecimento
no Brasil, atualmente, é consequéncia do Movimento Indigena ocorrido a partir de 1970,
momento no qual os indigenas e suas liderancas passaram a reivindicar o reconhecimento por

sua identidade e sua cultura.

De acordo com Cardoso de Oliveira (2023), € possivel identificar trés modelos de
reconhecimento identitario voltados para a busca de respeitos proprio, 0s quais séo discutidos
pelo autor a partir de trés situacdes vivenciadas por alguns indigenas. Para exemplificar o
primeiro modelo, o autor conta o caso de um indigena que se sentiu bastante honrado em ter o
etndlogo Cardoso de Oliveira em sua casa, 0 qual era visto como o representante da classe

dominante. Esse indigena lhe disse que muitos ndo queriam ir a sua festa, a festa de “bugre”,
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por isso ele estava feliz com a sua presenca. Tal atitude revela que o indigena se via, assim,
reconhecido e respeitado. Para exemplificar o segundo modelo, ele conta o caso de um indigena
que estava sendo acusado de roubo e havia sido revistado por dois homens que o acusavam. O
indigena argumentava que, embora indigena, ndo era cachorro para ser pego na estrada e
revistado. Outro indigena, entretanto, que assistia ao ocorrido, proferiu: ““NGs Somos mesmos
quase cachorros...”” (p. 46). Aqui se percebe a condicdo lamentavel a que muitos indigenas sdo

submetidos e o desrespeito com que séo tratados.

Para exemplificar o terceiro modelo, Cardoso de Oliveira (2023) se apropria de um
relato de um funcionario do SPI sobre uma indigena que havia encontrado vindo de S&o Paulo
para Aquidauana (MS). Ela estava bem arrumada, com os cabelos escovados e unhas pintadas.
Como ela tinha tracos indigenas, ele perguntou se ela conhecia uma aldeia indigena localizada
préximo da estrada de ferro. Ela, no entanto, negou que conhecesse, disse, até mesmo, que
nunca havia estado na regido antes, ela, na verdade, era de Sdo Paulo e estava viajando de férias.
Esse Gltimo caso revela uma manipulagdo da identidade étnica no sentido de disfarca-la para

obter um “ganho social ou um aumento da taxa de respeito” (p.47).

Deve-se considerar que, assim como ocorreu com outros povos, possivelmente a
identidade étnica Hixkarydna nem sempre assumiu essa postura valorativa, visto que as
situacOes de preconceito com as quais se deparam na cidade costumam fazer com que muitos
passem a ter vergonha de ser indigena, como relatado por Ji Manha “[...] hoje eu tenho orgulho
de dizer que sou indigena [..]. Mas quando eu era crianca, principalmente na escola
fundamental, eu ndo falava que era india, porque todo mundo discriminava indigena. (Estacio,
2011, p. 123). Foram necessarios muitos anos de mobilizacdo, intensificados a partir dos
Movimentos Indigenas, para que 0s povos originarios mudassem a concepgao sobre si mesmos

e passassem a lutar pelo respeito e reconhecimento de toda sociedade.

O fato de usarem alguns assessorios indigenas e falarem a lingua hixkaryana na cidade
também pode ser pensado na perspectiva de resisténcia do cotidiano de Scott (1985), o qual, ao
se voltar ao estudo do campesinato, constatou que as classes subordinadas recorrem a
estratégias de resisténcia que ndo se pautam no confronto direto e simbdlico contra as
autoridades, mas sim num confronto implicito capaz de lhes garantir a conquista de direitos,
como o reconhecimento e o respeito ao povo Hixkaryana, por exemplo. Esses tipos de
resisténcia, acredita o tedrico, as vezes, demonstram ser bem mais eficazes a longo prazo.

Vaérias das a¢Bes do campesinato, como invasao, sabotagem, roubo, dentre outros, impediam 0s
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integrantes das classes dominantes de atingirem totalmente seus objetivos de exploragdo contra

0S grupos subalternizados.

Howard (2002) parte desse mesmo entendimento ao estudar a relacdo de trocas entre os
Waiwai e 0s ndo indigenas. Segundo essa tedrica, “[...] os Waiwai usaram a linguagem ritual
das trocas como instrumento para domesticar esses visitantes ‘selvagens’ e enigmaticos, e ao
mesmo tempo para capturar algo de seus saberes exéticos ¢ ameagadores” (p. 18). Assim, ao
exercer algum poder simbolico e material sobre 0s ndo indigenas, esse coletivo indigena assume
uma forma de resisténcia que objetiva reafirmar a existéncia dos Waiwai, mesmo com as muitas
“[...] tentativas do colonizador de reinventar o mundo social do colonizado” (p. 20). Pode-se
considerar, assim, que a atitude dos Hixkaryana em falar a sua lingua em dominios publicos na
cidade de Nhamunda é um ato de resisténcia que torna visivel um grupo étnico, que, na maioria

das vezes, é invisibilizado e silenciado pela sociedade majoritaria de ndo indigenas.

Assume-se, por conseguinte, nesta pesquisa, uma concepcao de identidade em constante
mudanca, segundo Hall (2014). Para esse tedrico, a identidade vem assumindo um novo
significado. Ela ndo é mais concebida como um ndcleo estavel do eu que ndo sofre qualquer
mudanca ao longo da histdria, nem mais aquele eu coletivo que se esconde dentro de um povo
(de muitos outros eus), o qual é responsavel por fixar uma unidade cultural capaz de sobrepor
a toda e qualquer diferenca. Ao contrério, as identidades s&o construidas por meio da diferenca
e passam por um constante processo de mudanca, uma vez que a constituicdo de uma identidade
é formada a partir da relagdo com o outro diferente — “eu sou o que ele ndo €” — e a partir da
posicao de sujeito que se vai assumindo em decorréncia das mudancas globais, nacionais, locais

Ou pessoais.

Como discutido nas sessdes anteriores deste capitulo, os Hixkaryana passaram por
varias situacdes de contato, as quais, possivelmente, foram fundamentais no processo de
construcdo de identidades. Certamente que, antes do contato com os evangélicos do SIL, as
identidades eram outras, o olhar que o indigena tinha sobre si mesmo, seu povo e sua cultura
foram ressignificados ao ponto de as identidades sofrerem algum tipo de mudanga. A partir do
momento que os indigenas foram para a cidade para estudar, mais experiéncias contribuiram
para uma nova mudanca. Atualmente, por exemplo, tem havido algumas acfes por parte da
prefeita que contribuem para que o povo Hixkaryana se sinta mais valorizado na cidade de
Nhamunda. Ela ou alguma pessoa pertencente a sua administracao tem ido mais vezes a aldeia

participar de algum evento ou participar de alguma cerimdnia de inauguragdo ou entrega de
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reforma de um prédio publico. Tornou-se comum o registro de fotos da prefeita com alguns

representantes desse povo na rede social da prefeitura.

Em 2023, foi organizada até mesmo uma exposicao de fotos dobre os Hixkaryana e,
quando da realizacdo de festas organizadas pela prefeitura, é disponibilizado a esses indigenas
um stand para vendas de seus artesanatos. Ainda nesse ano, realizou-se na cidade a | Feira de
Artesanato Indigena. Também tem ocorrido de os Hixkaryana apresentarem algumas de suas
dancas nas festas organizadas pelas escolas na Quadra Poliesportiva da cidade. E claro que
essas acdes, por serem conduzidas por uma prefeita, levantam desconfiancas quanto as suas
reais intengdes, pois, como dito no inicio desta subsecdo, os Hixkaryana representam muitos
votos e podem fazer a diferenca em uma eleicéo, entretanto, é fato que a presenca mais ativa e
constante desses indigenas na cidade contribui para que eles se sintam mais valorizados
socialmente. Um indicio de que a razdo por tras desse aparente respeito e valorizacdo do povo
Hixkaryana deve ser o interesse eleitoreiro é que a praca que frequentam na cidade continua em
total abandono e a casa que lhes foi doada na década de 1980 ndo recebeu nenhuma melhoria
desde entdo. Continua apresentando a mesma estrutura do momento em que foi recebida, ela é
feita de madeira e o piso ndo tem qualquer tipo de revestimento. Ao que parece, muitos
Hixkaryana tém olhado além da aparente valorizacdo por parte da governante municipal, visto
que, segundo Danila Feroye, o seu povo esta bem divido quanto a que candidata votar na eleicdo

deste ano. Uma parte apoia a atual prefeita e a outra apoia a candidata da oposicéo.

5. Mudancas atuais advindas do contato com néo indigenas

Conforme dados obtidos em campo (2021), o sistema de parentesco dos Hixkaryéana é
do tipo classificatorio, o qual ndo é determinado por relagdes de consanguinidade, mas sim pela
posicdo do parente com relacdo ao pai, a mée e a geracdo de descendéncia. O sistema de
descendéncia é bilateral, ou seja, a descendéncia e/ou transmissdo de direitos e obrigacdes é
tracada pela linha paterna e pela linha materna. O casamento preferencial entre esse povo é o
de primos cruzados bilaterais, isto €, casa-se com 0s primos cruzados, o0s quais podem ser filhos
do irmdo da mée ou filhos da irma do pai. N&o se pode casar com os primos paralelos, que sao
os filhos do irmao do pai e os filhos da irma da mée. Esses primos sdo proibidos porque sao

considerados irméos e sdo filhos de tios que assumem a configuracéo de pai e mée.

Pode-se melhor compreender as possibilidades de casamento entre os Hixkaryana no

sistema a sequir:
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Tio Méae Mae Tia

Figura 17 — Sistema de parentesco dos Hixkaryana e o casamento de primos cruzados bilaterais
FONTE: De autoria prépria, 2023.

Na genealogia acima, os circulos representam a mulher e os triangulos representam o
homem. O Ego, filho que tomamos como referéncia e é representado pela figura de um tridngulo
cinza, possui um casal de irméo, filhos do mesmo pai e da mesma mae. Esse Ego possui um tio
e uma tia por parte de pai e um tio e uma tia por parte de mae. Os tios e tias possuem um casal
de filhos cada. O Ego pode estabelecer casamento apenas com seus primos cruzados,
representados pelos circulos e triangulos verdes. Os demais primos colaterais assumem a

configuracdo de irmdos (circulos e triangulos amarelos) com os quais o casamento é proibido.

Em pesquisa de campo, foi possivel perceber que houve uma quebra desse sistema
matrimonial com trés dos interlocutores (um homem e duas mulheres), visto que estabeleceram
casamento com nao indigenas. Embora seus filhos possam pertencer tanto a etnia do pai quanto
ao da mae, afirmam que seus filhos sdo Hixkaryana e, por conta disso, deram a eles um segundo
nome indigena. De acordo com Lucas (2014), o segundo nome atribuido a crianca é retirado da
3% geracdo anterior ao pai ou a mée, que seriam os av0s e avos tanto da parte do pai quanto da
mée. Essa postura em fortalecer o ser indigena na crianca fruto de casamentos entre mulheres
indigenas e homens nado indigenas foi também constatado por Lasmar (2008) entre as mulheres
indigenas residentes em Sdo Gabriel da Cachoeira, as quais, contrariando a tradicdo entre os
indigenas do rio Uaupés de que o nome cerimonial (a alma da crianga) é transmitido pelo pai
indigena, atribuem um nome a crianca proveniente do sib do avé materno, o que faz com que a
crianca pertenca a etnia da mée. Isso porque o pai ndo indigena fica impossibilitado de dar um
nome cerimonial ao seu filho. Assim, as mées recorrem a um outro pai, o avé indigena materno

da crianca.
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H4, ainda, uma mudanca bastante significativa no que se refere as mulheres Hixkaryana.
Segundo a tradi¢do do povo, elas devem se casar aos 18 anos. No caso de estarem estudando
em Nhamunda (sede do municipio), assim que terminam o Ensino Médio, devem voltar para a
aldeia e se casar com seu primo cruzado. No entanto, as duas interlocutoras desta pesquisa,
seguiram seus estudos, uma delas cursou Pedagogia Intercultural na cidade de Nhamunda
(curso superior oferecido pela UEA) e a outra seguiu seus estudos em Parintins no CESP/UEA.
Além disso, essas duas mulheres se casaram com um homem ndo indigena, deixando, com isso,

de seguir a tradi¢do de constituirem casamento com o seu primo cruzado.

Guilherme conta que recebeu incentivo das liderancas indigenas em seguir seus estudos
na cidade, os quais organizaram sua ida e Ihes deram orientacdes sobre os perigos da cidade.
Segundo ele, era pratica comum as liderancas observarem os meninos, se percebiam que ele
tinha interesse nos estudos, ajudavam-nos no seu encaminhamento para a escola da cidade. No
que se refere as mulheres Hixkaryana, Milene Mahkukurye conta que elas ndo sdo incentivadas
a seguir com seus estudos, que ha, até mesmo, uma proibicdo. Dentre as justificativas da falta
de incentivo € o receio que as jovens mulheres engravidassem antes de constituirem casamento.

Quanto a isso, Milene diz o seguinte:

A gente ndo Vveé esses pais deixarem as filhas (estudar), s6 os homens. Eles tém medo
de, assim, elas engravidar e... essas coisas... [...] Primeiro, tinham assim muito
preconceito que eu engravidasse... fora do casamento, assim... por isso que eles nao
deixam, ndo... tem as regras, né... Agora ja tem muita mulher estudando na cidade
(Milene Muhkukurye, 2023).

Possivelmente, essas mulheres somente conseguiram cursar o Nivel Superior porque
moravam na ilha de Nhamunda desde crianca, onde as pressdes de seu povo sdo menos intensas.
Milene Mahkukurye e Danila Feroye, como sera mais detalhado no capitulo 3, tém um ponto
em comum na sua trajetoria, tiveram que se mudar ainda crianca para Nhamunda com toda a
familia, pois o pai foi assumir um cargo publico na cidade. Desde esse momento, elas ficaram
na cidade até a idade adulta. Apesar das proibi¢cGes com relacdo aos estudos, é possivel perceber
na fala transcrita acima que, atualmente, a presenca de mulheres estudando até o Ensino Médio

ja é algo mais frequente.

Fazer uma faculdade é algo surpreende para a mulher Hixkaryana, pois, segundo uma
das interlocutoras, o seu povo exige que as mulheres sejam obedientes ao marido e, além de
ndo poderem cursar uma faculdade, percebe que nédo lhes dao espaco profissional, uma vez que

apenas 0s homens assumem 0s cargos de chefia e elas ndo séo tdo atuantes nas assembleias e
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reunides. Danila Feroye relata que, quando cursava Administracdo (desistiu desse curso para
iniciar o curso de Direito na UEA), tentou fazer estagio na Funai de Parintins, entregou seu
curriculo e foi la algumas vezes, mas eles ndo quiseram contrata-la, ela acredita que néo a
quiseram 14 por ela ser mulher, pois somente os homens indigenas trabalham naquele local. As
mulheres indigenas participantes desta pesquisa identificam claramente que lhes é negada a
ocupacdo de cargos mais relevantes socialmente, entretanto, embora ndo tenham ainda
organizado um movimento feminista hixkaryana, ja ha um certo questionamento quanto a esse
comportamento, visto que elas ndo se enxergam como inferiores aos homens de seu grupo

étnico, percebendo-se capazes tanto quanto eles.

Alves (2019), em sua dissertacdo de Mestrado, constatou que tem ocorrido uma
mudanca significativa no que se refere as mulheres indigenas, pois elas tém ocupado o territdrio
universidade e tém-se assumido como protagonistas em espacos sociais antes s6 ocupados por
homens e mulheres ndo indigenas ou por homens indigenas, o que, por conseguinte, deu-lhes a
visibilidade e o reconhecimento de sua capacidade de “mobilizacdo e negociagdo tanto na
politica interna em associages, reunides e instituicdes nas aldeias como também na politica
nacional”, ¢ o caso, por exemplo de Sonia Guajajara (atual Ministra dos Povos Indigenas do

Brasil) e Joénia Wapichana (Primeira mulher indigena a ser eleita Deputada Federal).

Verifica-se, entretanto, que, como no caso das mulheres Hixkaryana, é necessario ainda
entender sua participacdo no movimento das mulheres indigenas nos Gltimos anos. Em relacéo
as minhas interlocutoras indigenas, o que ha é apenas a consciéncia de que seu povo nao
incentiva as mulheres a estudar, pois estas devem casar, cuidar da casa, do marido e dos filhos.
Percebe-se isso em alguns comentarios, como os de Danila Feroye sobre o ndo incentivo ao
estudo: “mas o nosso problema é que [...] os proprios Hixkaryana ndo aceitam alguém (a
mulher) formado [...]; e sobre a imagem que se tem da mulher entre o povo Hixkaryéana: “E a
mulher é sempre vista como debaixo do homem [...], ndo pode estudar, tem que ficar cuidando
do marido, do filho [...]”". Mas ja ha um indicio de que essa situacio esteja mudando, pois, na
minha ultima conversa com Danila, ela disse que algumas pessoas de seu povo tém afirmado
que sentem orgulho de ela estar estudando Direito. Possivelmente, essa aprovacao se deva ao
fato de ela estar estudando em um curso altamente prestigiado e que possibilita que 0s
Hixkaryana se fortalecam na luta por suas demandas sociais, uma vez que terdo uma advogada

conhecedora da realidade de seu povo.

7 Este comentario foi feito quando Danila ainda ndo havia iniciado seu curso de Direito. Ela havia desistido do
curso de Administracéo para ingressar no curso de Direito, mas aguardava o inicio das aulas.
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CAPITULO 2 - Linguas em contato: o hixkaryana e o portugués

1. Multilinguismo na aldeia e bilinguismo na cidade

Os interlocutores indigenas participantes desta pesquisa apresentam, em sua maioria,
duas ou mais linguas em seu repertério linguistico, visto que, além do hixkaryana, fala-se e/ou
entende-se uma das seguintes linguas: hixkaryana, waiwai, katxuyana, tiry0, portugués,
espanhol e inglés. O cenério representado por esses dados revela que o povo Hixkaryana
vivencia, no T. I. Nhamund&-Mapuera, uma situacdo de multilinguismo, j& que sdo muitas as
linguas presentes nesse lugar. Entretanto, quando esses indigenas se encontram na cidade,
prevalece o uso de apenas duas linguas: o hixkaryana e o portugués. Tais situacdes demonstram

uma vivéncia multilingue na aldeia e uma vivéncia bilingue na cidade.

A reflexdo que se segue neste capitulo apoia-se no arcabouco tedrico do bilinguismo
tanto numa perspectiva individual, quanto numa perspectiva social. 1sso para que se possa
compreender a relacdo dos interlocutores indigenas com a sua lingua materna e com a lingua
portuguesa. Ao estudar o bilinguismo individual, De Heredia (1989) constatou que este pode
se apresentar no falante de modo ativo ou passivo, isto é, alguns individuos sdo capazes de
compreender e falar nas duas linguas que fazem parte de seu repertério linguistico, outros,
entretanto, embora compreendam ambas as linguas, s6 conseguem se expressar em uma delas.
No primeiro caso, temos um bilinguismo ativo e, no segundo caso, temos um bilinguismo
passivo. A presenca de um bilinguismo passivo ocorre, segundo a tedrica, por duas razdes:
1- dificuldade em se expressar em uma das linguas; ou 2- atitude de desvaloriza¢do com relacdo
a uma das linguas. E importante refletir sobre esses tipos de bilinguismo porque, nas situacées
de linguas em contato, a tendéncia é que ocorra a desvalorizacao da lingua de menor prestigio
social, que, no contexto em analise, seria a lingua indigena. Uma das a¢6es que evidenciam essa
desvalorizacdo € o indigena se negar a falar sua lingua materna, mesmo que consiga se

expressar nela.

A compreensdo do bilinguismo no contexto social apoia-se nas concepcdes tedricas de
Fishman (1971), o qual observa que o bilinguismo em determinado grupo social pode apresentar
uma estabilidade (bilinguismo estavel) ou ndo (bilinguismo néo estavel). Numa comunidade de
fala na qual o bilinguismo é estavel, os falantes conseguem delimitar as fronteiras entre os
dominios da lingua materna e os dominios da segunda lingua. Ou seja, fala-se a lingua materna

em determinas situacOes e a segunda lingua em outras, por exemplo, num ambiente familiar,
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um falante pode utilizar-se de sua lingua materna e, num ambiente escolar, utilizar-se de sua
segunda lingua, estabelecendo, assim, valores sociais e funcionais diferenciados para cada
lingua, ndo permitindo a substituicdo de uma lingua por outra. Isso possibilita a estabilidade

desse bilinguismo, uma vez que ambas as linguas conseguem manter seus proprios dominios.

Caso ndo se consiga estabelecer os dominios especificos de cada uma das linguas, a
comunidade de fala apresentard um bilinguismo néo estavel. Tal situacdo ocorre porque, no
decorrer do contato entre duas comunidades de fala, a lingua de menor prestigio acaba perdendo
0s seus dominios de uso para a lingua de maior prestigio social. Ou seja, os falantes nao
conseguiram manter uma diferenciacdo social e funcional das linguas que compbem seu
repertorio linguistico. Num cenario em que a lingua materna é a lingua indigena e a segunda
lingua é a lingua portuguesa, a tendéncia é que, geralmente, a lingua indigena seja a de menor
prestigio e acabe perdendo os seus dominios de uso para a lingua mais valorada socialmente,

que, no contexto em analise, é a lingua portuguesa.

Como jéa discutido no capitulo anterior, os Hixkaryana tém conseguido manter bem
estabelecidos os dominios de uso da lingua hixkaryana e do portugués quando estdo na aldeia
e quando estdo na cidade, sendo seu multi ou bilinguismo do tipo estavel, conforme Fishman.
Na cidade, onde o uso do portugués € mais intenso, assumem uma atitude valorativa com
relacdo a sua lingua materna, fazendo questdo de transmiti-la a seus filhos, além de usé-la
guando encontram com outros membros de seu grupo. Essa situacdo costuma ser diferente para
muitos povos indigenas que moram na cidade, visto que, neste espaco, costumam enfrentar
muitos desafios que dificultam a manutencdo da lingua indigena, como o preconceito e a
imposicdo linguistica e cultural da sociedade majoritaria. A pressdo é tdo intensa que alguns

indigenas acabam abandonando sua lingua e suas praticas culturais.

Pode-se melhor visualizar o repertério linguistico e as situacdes de multilinguismo e
bilinguismo dos Hixkaryana nas genealogias a seguir. Para a compreensdao da genealogia,
considere que a forma A se refere ao género masculino e a forma O se refere ao feminino.
A forma que recebe 0 nome EGO ¢é o interlocutor indigena participante desta pesquisa. As
genealogias foram construidas sempre considerando até duas geracdes antes da geracdo do
EGO. Ha uma legenda evidenciando o repertorio linguistico do EGO e dos integrantes de sua
familia. A ultima genealogias apresenta EGO 1 e EGO 2, pois h4, nesse caso, dois interlocutores

indigenas da mesma familia que participaram desta pesquisa.
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MILENE
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Figura 18 — Genealogia do repertorio linguistico dos agentes sociais indigenas Zaqueu, Ardo, Guilherme e Milene

FONTE: Pesquisa de Campo, 2022.
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Conforme os dados acima, quase todos os interlocutores indigenas participantes da
pesquisa (EGO) sdo multilingues (5 pessoas) e, dentre as linguas que falam, estdo o hixkaryana
e 0 portugués. Todos os EGO, que séo pais e maes, transmitiram ou estdo transmitindo ambas
as linguas para seus filhos. Percebe-se que, com exce¢do da familia de Zaqueu, o portugués
passou a fazer parte das familias desde a 12 geracdo. No caso de Zaqueu, o portugués foi inserido
na familia a partir dele especificamente (32 geracao), visto que sua esposa, embora bilingue em
hixkaryana e waiwai, ndo fala portugués. Percebe-se, ainda, nessa familia, que todos os

integrantes da 12 e 22 geracdo falam apenas a lingua hixkaryéna.

A auséncia do portugués no repertério linguisticos de todas as familias é mais frequente
entre as mulheres da 1?2, 22 e 32 geracdo da familia de Zaqueu, da 12 e 22 geracdo da familia de
Guilherme, da 12 geracdo da familia de Milene e da 12 e 22 geracdo da familia de Narciso e
Danila (EGO 1 e EGO 2, respectivamente). Dentre essas mulheres, também se percebe que a
maioria € monolingue em hixkaryana: as mulheres integrantes da 12 e 22 geracdo da familia de
Zaqueu e da familia de Guilherme e da 12 geracdo da familia de Narciso e Danila. Algumas
mulheres, apesar de ndo falarem o portugués, apresentam bilinguismo em hixkaryana e waiwai:
a mulher da 32 geracao da familia de Zaqueu, as mulheres da 12 geracdo da familia de Milene e
uma mulher da 22 geracdo da familia de Narciso e Danila. H& ainda trés ndo indigenas falantes
de portugués: a esposa do Guilherme (3? geragéo), o esposo da Milene (32 geragdo) e 0 esposo

da Danila (42 geracéo).

Pode-se constatar, portanto, que ha um bilinguismo ativo e estavel no que se refere a
lingua hixkaryana e a lingua portuguesa faladas pelo EGO e por seus filhos em todas as familias
analisadas. Isso porque essas linguas sdo compreendidas e faladas e os dominios de uso de cada
uma delas sdo bem estabelecidos por seus falantes. O portugués é acionado na cidade em
reparticdes publicas (escola, banco, secretarias municipais ou estaduais, prefeitura, etc.) e
privadas (supermercados, lojas, etc.). O hixkaryana é acionado na aldeia e, quando estdo na
cidade, utilizam-no em espagos diversos nas situagdes em que encontram com outro integrante
do povo Hixkaryana. Entretanto, percebe-se que alguns dos membros da familia apresentam
um uso passivo do portugués, pois apenas compreendem essa lingua. E o caso de duas mulheres
da familia de Ardo (22 e 32 geracdo) e um homem (22 geracdo) e uma mulher (32 geracdo) da
familia de Narciso e Danila. Deve-se considerar que essas pessoas ndo sao moradores da cidade,

mas sim da aldeia, local onde se utiliza, na maior parte do tempo, o hixkaryana.

Deve-se atentar para o fato de que as linguas indigenas que fazem parte do repertério

linguistico dos interlocutores indigenas em estudo e de seus familiares pertencem a familia
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linguistica Karib. De acordo com Meira (2006), as linguas Karib sdo faladas no Brasil, na
Colébmbia, na Venezuela, no Suriname, na Guiana e na Guiana Francesa. Segundo Rodrigues
(1986), o maior numero de linguas faladas em territdrio brasileiro concentra-se ao norte do rio
Amazonas, no Amapa, no norte do Para, em Roraima e no Amazonas (entre os rios Nhamunda
e Negro). Linguas Karib também s&o faladas ao sul do rio Amazonas (ao longo do rio Xingu).
Além do hixkaryana, atualmente, sdo ainda faladas as seguintes linguas dessa familia
linguistica: Akuriyo, Arara, Apalai, Bakairi, Ikpeng, Karinya, Karihona, Kapong, Katxuyana,
Kuikuro, Makuxi, Mapoyo, Pemong, Panare, Tiry6, Yawarana, Ye’kwana, Yukpa, Waimiri-
Atroari, Waiwai e Wayana (MEIRA, 2006).

As linguas pertencentes a familia linguistica Karib se caracterizam por apresentam entre
si grandes semelhancas. Exponho a seguir um quadro comparativo com palavras das quatro
linguas indigenas que fazem parte do repertorio linguistico dos Hixkaryana anteriormente
analisados. Para a elaboragédo do quadro, recorri a dados fornecido por Rodrigues (1986), Meira
(2006) e pelo aplicativo Dicionario Wai Wai Portugués (desenvolvido pelo projeto de extensédo
“Wai Wai Tapota: tradugdo, conhecimento e interculturalidade” da Universidade Federal do

Oeste do Para — Ufopa).

Hixkaryana Waiwai Katxuyana Tiryé Portugués
tuna tuuna Tuna tuna Agua
tuna tuuna Konoho konopo chuva

Quadro 1 — Semelhancas entre linguas Karib.
FONTE: De autoria prépria, 2022.

Um fato que chama a atencdo em todas as familias dos interlocutores indigenas € que,
embora as geracOes anteriores, incluindo a do EGO, caracterizem-se por manterem mais de
duas linguas em seu repertorio linguistico, sendo, portanto, multilingues, a geragdo mais recente
fala apenas duas linguas, sendo, assim, bilingues em Hixkaryana e Portugués. Certamente que
é benéfico para o povo a manutencdo de sua lingua materna, mas preocupa o fato de essa
geracdo mudar drasticamente algo que é bastante comum nas geragfes anteriores, as quais
fazem uso de varias linguas porque interagem na aldeia com povos indigenas diversos, como

0s Waiwai, os Katxuyéana e os Tiry0.



79

2. O portugués como territorio e instrumento de luta

Uma das imposi¢Ges colonialistas mais perceptiveis entre os povos indigenas do Brasil
€ 0 uso do portugués entre os povos conquistados. Embora alguns grupos indigenas, como 0s
Hixkaryana, tenham conseguido manter tanto o portugués quanto a sua lingua materna no seu
repertério linguistico, muitos outros grupos acabaram perdendo a lingua de seus ancestrais e
passaram a Se comunicar apenas em portugués. Apesar de a lingua do colonizador carregar
consigo o rango da violéncia do contato e do silenciamento das linguas indigenas, atualmente,
segundo Gorete Neto (2012), povos indigenas diversos tém buscado aprender o portugués como
uma maneira de usa-lo na luta por seus direitos. A lingua do colonizador passou a se configurar,
entdo, como uma lingua instrumento, arma, ferramenta na busca pelo acesso aos mais diversos

beneficios sociais.

Desse modo, com a finalidade de aprender o portugués, muitos indigenas tém migrado
para as escolas da cidade, onde acreditam obter melhores condigdes de aprendizagem. Tal
situacdo pode ser percebida entre os Ticuna, moradores da cidade, cuja motivagao que os levou
a sair da aldeia para estudar nas escolas da cidade, segundo Paladino (2006), foi o desejo de
“[...] ‘aprender o portugués’, como forma de alcangar uma melhoria social” (p. 111). Para esses
indigenas, o estudo € “[...] o meio mais seguro de chegar ao nivel alcangado pelo ‘brancos’,
tanto no que se refere a posse de conhecimentos e bens materiais, quanto as funcdes e aos cargos

destacados que ocupam” (p. 112).

O mesmo ocorre com 0s Hixkaryana interlocutores desta pesquisa, 0s quais, além da
escolarizacdo na cidade, tém buscado se apropriar dos conhecimentos viabilizados pela
Universidade. A importancia atribuida a escola da cidade pode ser verificada no seguinte relato
de Guilherme Txehkeko, o qual rememora 0 momento em que decidiu continuar com seus

estudos na cidade.

Meu irmdo, na época, ele ja trabalhava como professor [...] no Jurud Estrada, ele
conversou comigo, né: Olha, Guilherme, [...] como a escola ndo ta tendo bom aqui,
os professores também, a gente ndo temo estudo, ndo tem um ensino superior, ele ja
falava, né, em ensino superior, entdo a gente tem que seguir, assim, da nossa familia
vocé tem que, eh, ser transferido pra Nhamunda [...]. Eu vou conseguir a sua estadia
em Nhamunda, como eu t6, naquela época ele recebia um salério, né. E ai conversou
comigo [...] (Guilherme Hixkaryana, 2019).
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Na fala do irmdo de Guilherme, que também é professor, é possivel constatar que ele
via na cidade a possibilidade de uma melhor aprendizagem escolar, além da oportunidade de

ingressar em uma universidade.

Uma vez que a lingua portuguesa é reconhecida pelos povos indigenas como um
instrumento de luta, pode-se pensar no portugués utilizado pelos indigenas como um territério,
haja vista que, segundo Oliveira (2002), o processo de territorializacdo experienciado pelos
indigenas pode ser entendido, ao mesmo tempo, como resultado da atuacdo politica dos povos
subjugados e como uma atualizacdo de sua cultura e reafirmacéo de sua identidade. No processo
de territorializacéo, os indigenas, ao interagirem com outros atores e culturas, vivenciam e
reelaboraram aspectos das outras culturas segundo seus proprios valores e interesses. Diante
disso, “[...] a definigdo de territoério ¢ um momento essencial para que os indigenas se instituam
como comunidade politica, construam uma identidade coletiva como singularizadora,
estabelecam modos de sociabilidade e selecionem elementos de cultura que qualificam como

efetivamente ‘seus’” (Oliveira, 1998).

Seguindo uma perspectiva similar, Almeida (2004) compreende o processo de
territorializacéo entre os indigenas como um movimento social e politico que incorpora fatores
étnicos na autodefinicdo coletiva e que envolve a capacidade mobilizatéria na luta e
reivindicagdo de seus direitos, promovendo, assim, uma ruptura na visdo colonialista
homogeneizante, que, historicamente, é responsavel por apagar as diferencas e as diversidades
culturais. O portugués enquanto territorio é transformado num instrumento de mobilizagdo

pelos povos indigenas.

Jodas (2019), em sua tese de doutorado, relata o caso de uma indigena do povo
Pankararu, formada em Geografia, que, durante sua participacdo da | Semana dos Estudantes
Indigenas da Universidade Federal de Sao Carlos (UFSCar), chamou atencéo para o fato de que
a luta pelos direitos dos povos indigenas “também € com a caneta, se apropriando e entendendo
como funcionam as leis” (p. 190). Isso significa que reivindicar direitos no dominio de fala dos
ndo indigenas, implica necessariamente se apropriar da lingua portuguesa, a fim ndo s6 de
compreender seus textos normativos, como também de ser capaz de escrever as instancias do

poder responsaveis por reconhecer direitos legitimados constitucionalmente.

A importéncia atribuida a aprendizagem da lingua portuguesa também é percebida entre
os Tikuna, segundo Paladino (2006), visto que, para esse povo, essa lingua é utilizada como
“ferramenta de reivindicacdo e luta politica” (p. 100). Em uma reunido realizada com alguns

professores dessa etnia, a pesquisadora obteve alguns depoimentos que revelam que o portugués
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possibilita o dialogo com autoridades e demais ndo indigenas, impede que os indigenas sejam
manipulados e explorados por ndo indigenas e possibilita que, na modalidade escrita da lingua,
seja possivel aos indigenas expor suas demandas as autoridades e governantes da esfera

municipal e da estadual.

Segundo Paes (2002), embora se considere relevante o uso da lingua materna na escola
indigena, o povo indigena Paresi de Tangara da Serra (MT) tem defendido a necessidade de
aprenderem o portugués na sua forma oral e escrita, a qual € vista como uma ferramenta que
oportuniza negociacdes com a sociedade circundante, tendo acesso, assim, “aos bens materiais
e sociais que todo cidaddo brasileiro tem por direito” (p. 58). A autora observa que: “Se no
passado historico, a luta dos indigenas brasileiros fazia-se empunhando armas, atualmente os
Paresi entendem que a sua principal arma ¢ o dominio da lingua portuguesa” (p. 59). Eles
acreditam que o dominio do portugués dar-lhes-a& acesso aos documentos que estabelecem
direitos aos povos indigenas, 0 que, como consequéncia, evitara que continuem a ser enganados

por ndo indigenas.

E importante ressaltar que os povos acima ndo querem o portugués em detrimento de
sua lingua materna, mas a reivindicam para si a fim de utiliza-la como instrumento de luta. E
comum entre esses povos a disseminagdo entre 0s mais jovens da ideia de que a lingua
portuguesa deve servir a todo o povo. Guilherme Txehkeko conta que a lideranca de sua aldeia
conversou com ele antes de ajuda-lo a seguir com seus estudos na cidade, disseram-no que ele
depois precisaria contribuir com seu povo, entdo, atualmente, ele participa de reunides como
intérprete, traduz os documentos legais que podem prejudicar ou ajudar 0 seu povo e escreve
documentos direcionados a autoridades, como oficio, requerimento, carta, dentre outros. Ele
defende que nenhum indigena deve pensar que a sua formacdo no Nivel Superior é uma
conquista apenas sua, pois eles ndo lutaram sozinhos, eles, na verdade, ocuparam os espacos da
universidade gracgas ao apoio de sua base, de seu povo, por isso todos devem retribuir e ajudar
0 seu povo gquando este clama por ajuda. “Todos devem se apoiar na luta pelos direitos do povo

Hixkaryana”.

3. Politicas linguisticas

Mesmo sendo o Brasil um pais plurilingue, durante muitos anos foram instituidas
politicas linguisticas oficiais que reconheciam apenas o portugués como a lingua falada no pais.

Em decorréncia disso, perpetuou-se a crenca de que somos um pais monolingue,
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invisibilizando, portanto, as linguas dos muitos povos indigenas e dos imigrantes oriundos de
paises diversos. SO muito recentemente, a partir da Constituicdo de 1988, é que as demais
linguas faladas no Brasil passaram a ser reconhecidas pelas politicas linguisticas estabelecidas
oficialmente. Para uma maior compreenséo do que vem a ser politica linguistica, atenho-me as
concepgoes tedricas de Calvet (2002; 2007) e de Spolsky (2004; 2009; 2016).

Calvet (2002; 2007) parte de duas defini¢cGes essenciais para se compreender 0 que seria
politica linguistica. A primeira delas define politica linguistica como as escolhas conscientes
que se faz quando do uso da lingua, sendo esse uso relacionado a vida social. A segunda
definicdo refere-se ao planejamento linguistico, compreendido como a implementacéo, de fato,
de uma politica linguistica. Enquanto a politica linguistica pode ser elaborada por todos os
grupos sociais, somente o Estado tem o poder e 0s meios necessarios de alcangar o estagio do
planejamento linguistico. Numa perspectiva de politica linguistica voltada para uma
comunidade de fala plurilingue, podem ocorrer, segundo esse tedrico, duas situaces: uma

gestdo in vivo e uma gestéo in vitro.

A gestdo in vivo ocorre nas praticas de linguagem vivenciadas na vida social. A escolha
sobre que lingua ou que variedade da lingua usar € estabelecida socialmente conforme a
necessidade de comunicacao de seus falantes. Isso é bastante perceptivel no Iéxico das linguas
quando surgem novas realidades a serem nomeadas: “Todo dia, em todas as linguas do mundo,
aparecem novas palavras para designar coisas (objetos ou conceitos) que a lingua ndo designava
antes” (Calvet, 2002, p. 135). Quando dessas situacOes, os falantes criam novas palavras por
meio de uma neologia espontanea ou de empréstimos linguisticos, como o ocorrido, segundo
esse tedrico, nas linguas africanas, no periodo colonial, que precisaram criar palavras para
nomear objetos ou conceitos importados, como tecnologias (carro, trem, avido, etc.), estruturas
(administracéo, hospital, etc.) ou funcdes (oficial, médico, governador, etc.). A gestdo in vitro,
segundo Calvet (2002), séo a¢des gestadas por aqueles que detém o poder em uma sociedade.
Parte-se de uma imposicdo de uso da lingua que, muitas vezes, se choca com as reais
necessidades dos falantes, como € o caso da imposi¢cdo de uma lingua nacional de origem

estrangeira num pais que apresenta diversas linguas locais.

Spolsky (2016), por sua vez, compreende a politica linguistica como formada por trés
componentes que, embora independentes, sdo interligados entre si: as préaticas linguisticas, as
crengas sobre linguagem e a gestdo linguistica. As préticas linguisticas referem-se ao
comportamento linguistico dos falantes e as escolhas que eles fazem quanto ao uso de

determinada lingua, no caso do falante ser bilingue ou plurilingue, ou quanto ao uso de uma
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variedade da mesma lingua. Tais comportamentos e escolhas “constituem politicas na medida
em que sdo regulares e previsiveis” (p. 35). As crencas sobre a linguagem referem-se aos
valores atribuidos tanto as variedades linguisticas quanto as linguas presentes em determinada
sociedade. O valor atribuido pode ser ou ndo de prestigio, depende da relacdo que os falantes

estabelecem com as variedades ou linguas pertencentes a sua realidade linguistica.

A gestdo linguistica ¢ “[...] o esfor¢o observavel e explicito realizado por alguém ou
algum grupo que tem ou afirma ter autoridade sobre os participantes de um dominio para
modificar suas praticas ou crencas” (Spolsky, 2016, p.36). Esse esfor¢o é bastante perceptivel
em agOes governamentais que, por meio de determinacgdes legais, estabelecem uma variedade
ou lingua a ser utilizada em espacos de instrucéo, em reparti¢ces pablicas, em situaces formais
e de prestigio social, estigmatizando, com isso, as demais linguas faladas na sociedade. A gestao
linguistica também pode ser exercida por familia de imigrantes ou de minorias étnicas que
buscam manter sua lingua materna viva entre seus descendentes. O empenho em manter sua

lingua viva revela o valor positivo atribuido ao seu grupo de pertencimento.

Relacionando ambos os autores, podemos constatar que a politica linguistica ndo é
apenas exercida pelo estado, mas também por todos os membros de uma sociedade.
Observamos ainda que, embora todos 0s membros da sociedade possam fazer escolhas quanto
aos usos linguisticos, sdo as a¢des dos detentores do poder que atingem com maior abrangéncia
0s objetivos estabelecidos para a variedade ou lingua que elegem como a variedade padrao ou
como a lingua oficial. Por conta desse poder € que no Brasil vigorou por muitos anos a ideia de
uma lingua Unica, o portugués, e como que um apagamento das linguas indigenas existentes em
nosso territério. Observamos também, segundo a teoria de Spolsky (2004; 2009; 2016), que as
escolhas feitas quanto aos usos linguisticos estdo estritamente relacionadas com os valores
atribuidos a todas as variedades ou linguas que fazem parte da realidade linguistica dos falantes,
sejam estes integrantes de uma minoria étnica ou pertencentes aos grupos de poder dentro de

determinada sociedade.

Entretanto, valorizar positivamente uma lingua indigena néo € algo facil, tendo em vista

0 poder exercido pela lingua oficial. Isso porque, segundo Bourdieu (2008a, p. 53):

[..] a troca linguistica é também uma troca econdmica, que se estabelece em
determinada relacdo de forca simbolica entre um produtor, detentor de certo capital
linguistico, e um consumidor (ou um mercado), e que € feita para proporcionar certo
lucro material ou simbélico.
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Nas situacdes de linguas em contato, sendo uma das linguas a do colonizador e a outra
a lingua indigena, temos de um lado o detentor de um capital linguistico, conforme expresso
anteriormente por Bourdieu, capaz de impor a lingua oficial como a unica legitima, e de outro
lado os demais grupos a quem essa lingua sera imposta. Essa imposicao € possivel gragas a
constituicdo de um mercado linguistico responsavel por oferecer um produto, um bem
simbolico, que é a lingua oficial, vista como aquela que propicia uma posicao social de prestigio
e um alcance a bens materiais, isto &, um lucro material ou simbolico. Esse mercado também
age no sentido de fazer parecer que a lingua indigena ndo possui 0s mesmos atributos da lingua

oficial, sendo tratada, até mesmo, como inferior.

Para que a ideia de superioridade da lingua do colonizador se mantenha, nessa relacédo
de dominacdo simbolica, é necessario, segundo Bourdieu (2008a), “[...] todo um conjunto de
instituicdes e de mecanismos especificos cujo aspecto mais superficial se manifesta justamente
através de uma politica propriamente linguistica” (p. 37), que tem por propoésito a valorizagao
da lingua dominante, e através da pressdo exercida por aqueles que detém o poder na sociedade.
Desse modo, o uso da lingua oficial é obrigatério “[...] em ocasides e espacos oficiais (escolas,
entidades publicas, instituices politicas etc.) (p. 32), o que obriga o povo indigena a querer
aprender a lingua do colonizador se quiser ter acesso aos bens simbélicos oportunizados por
ela. No processo de legitimacdo dessa lingua oficial, conta-se com o apoio significativo da
escola, dos gramaticos e dos professores, responsaveis por impor san¢des e censuras especificas
ao desempenho linguistico de falantes que ndo falam a lingua portuguesa ou ndo conseguem

falar em conformidade com o padréo de lingua oficial exigido.

Uma das primeiras politicas linguisticas aplicadas no Brasil ocorreu durante o periodo
colonial, quando da implementac&o do Diretdrio dos indios, que tinha por finalidade marcar o
poder de Portugal sobre a coldnia, negar a existéncia das linguas indigenas e eleger o portugués
como lingua oficial. De acordo com Afonso (2014, p. 6), o Diretério dos Indios “pode ser
considerado a primeira politica declarada, elaborada para o territério brasileiro, que ajudou a
demarcar o status da lingua portuguesa e a negar as linguas faladas na col6nia”. Por meio desse
documento, no ano de 1755, Marqués de Pombal, ministro de Portugal, proibiu o uso de
qualquer lingua indigena e instituiu a lingua portuguesa como a lingua a ser falada por todos e
como a lingua a ser aprendida nas escolas. O encontro entre o conquistador europeu e o indigena
ocorreu de forma bastante danosa para os povos conquistados, visto que foi um encontro “[...]

desigual, de imposi¢do de uma lingua e de subtracdo da outra. Um encontro no qual prevalece
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a lingua da coroa, impondo-se de forma arbitraria, por meio da proibi¢do ¢ da violéncia”
(Afonso, 2014, p. 7).

A partir do século XX, segundo Souza e Soares (2014, p. 109), algumas politicas
linguisticas aplicadas no Brasil assumiram uma postura contra o silenciamento das linguas
indigenas, como a Constitui¢do de 1988, a qual “[...] se assenta no multilinguismo e na
manuten¢do e fortalecimento das linguas minoritarias”. Na Constitui¢do, ¢ estabelecido, no
paragrafo 2° do Artigo 210, que, embora o ensino fundamental deva ser ministrado em lingua
portuguesa, também é assegurado as comunidades indigenas “[...] a utilizacdo de suas linguas
maternas e processos proprios de aprendizagem” (Brasil, 1988). Assim, a partir desse
documento, abriu-se caminho “[...] para que novas regulamentacGes, leis, pardmetros,
referenciais, enfim, um aparato legal pudesse ser constituido, dando condic¢Ges adequadas para

0 cumprimento dos direitos sociais a educacdo” (Afonso, 2014, p.8).

Como desdobramento desse tratamento dado & educagdo escolar indigena, em 1991,
por meio da Portaria Interministerial n°® 559/91, o Ministério da Educacdo — MEC €é que assume
a responsabilidade por essa modalidade de ensino, antes de responsabilidade da Fundacéo
Nacional do indio — FUNAI®, Em cada Estado, foram criados, entdo, Nucleos de Educacio
Indigena, Coordenacdo Geral de Apoio as Escolas Indigenas e o Comité Escolar Indigena. Este
Gltimo, formado por antropologos, linguistas e técnicos de diversos 6rgaos do governo, foi

crucial na definicao das politicas nacional de educacao escolar indigena (Afonso, 2014).

A partir da Constituicdo de 1988, novas politicas linguisticas sdo declaradas, como a
Lei de Diretrizes e Bases da Educacdo — LDB (Lei 9.394/96). A LDB, que foi promulgada em
1996 e reafirmou o estabelecido na Constituicdo no que se refere ao uso da lingua indigena nas
escolas indigenas juntamente com o portugués. Essa lei trouxe contribui¢des significativas ndo
apenas relacionada as politicas linguisticas voltadas para os indigenas, como também permitiu
que a escola passasse a aderir a um ensino que considerasse as peculiaridades de cada povo
indigena, valorizando a sua lingua, historia e ciéncias (Afonso, 2014). Estabelece-se, assim,
que: “[...] o Sistema de Ensino da Unido, com a colaboracao das agéncias federais de fomento
a cultura e de assisténcia aos indios, desenvolvera programas integrados de ensino e pesquisa,
para oferta de educacgéo escolar bilingue e intercultural aos povos indigenas [...]” (Brasil, 1996,
Art. 78).

8 Atualmente, a sigla FUNAI passou a significar Fundagdo Nacional dos Povos Indigenas.
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Na sequéncia, alguns documentos foram criados com 0 objetivo de contribuir com a
implementacdo desse lei, como o Referencial Curricular Nacional para as Escolas Indigenas —
RCNEI (1998), que tem por proposito orientar as praticas pedagogicas realizadas nas escolas
indigena e orientar na construgdo de uma curriculo escolar intercultural, e as Diretrizes
Curriculares Nacionais para a Educacéo Escolar Indigena (DCNEI, Resolugdo CEB n° 3, de 10
de novembro de 1999), responsaveis por criar mecanismo efetivos que permitem a
implementacdo de uma escola que considera as especificidades linguisticas e culturais de cada
povo indigena. Essa resolucdo foi responsdvel por criar a categoria escola indigena, que,
segundo Afonso (2014, p. 14): “[...] vem marcar a identidade dos cidaddos brasileiros indios,
assegurando o direito a uma educacdo que lhes garanta melhores condicdes de aprendizagem,
com uma educacgdo em lingua materna, bilingue e intercultural, como ja preceituava as leis que

antecederam as diretrizes.

Como podemos constatar, politicas linguisticas que buscam beneficiar os povos
indigenas permitem o reconhecimento e a valorizacdo das linguas indigenas que, como
sabemos, apesar de reconhecida na Constituicdo de 1988 e demais documentos citados
anteriormente, ainda sofrem situacdes de desvalorizacdo pela sociedade majoritaria de nédo
indigenas. Os valores negativos recebidos pelas linguas dos povos originarios e seus falantes
deve-se & relacdo desigual estabelecida com o portugués, o qual se mantém, desde a

colonizacao, como simbolo de prestigio e ascensdo social.

Recentemente, os povos indigenas do Brasil tém reivindicado politicas linguisticas que
vao além do espaco escolar, ou seja, que considerem a diversidade de linguas indigenas em
todos 0s outros espagos sociais, haja vista que politicas de estado restritas “[...] ao ambito da
educacéo escolar [...]” ndo sdo suficientes “[...] para frear o processo de extingdo/silenciamento
das linguas indigenas” (Carta de Belém, 2022, p.3). Tal reivindicagdo ocorreu, segundo Gorete
Neto (2022, p. 2), como resposta a Década das Linguas Indigenas (IDIL 2022-2032),
estabelecida pela Organizagdo das Nagdes Unidas para a Educacgéo, a Ciéncia e a Cultura —
UNESCO. Essa agédo tem por objetivo “[...] chamar a ateng@o para o processo de perda das
linguas indigenas e para a necessidade de se pensar em acgdes para proteger, revitalizar e

promover estas linguas”.

Com a finalidade de alcancar esses objetivos, foi criado um documento intitulado
PLANO DE ACAO PARA A DECADA INTERNACIONAL DAS LINGUAS INDIGENAS
NO BRASIL (2022). De acordo com esse documento, “ele é resultado da articulagdo dos povos

indigenas e da construcdo coletiva e colaborativa entre organizac6es indigenas, indigenistas,
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governamentais, institui¢c@es cientificas e demais militantes indigenas” (p.1). Para tanto, foram
criados dois grupos de trabalho: o GT de Linguas Indigenas e o GT do Portugués dos Povos
Indigenas do Brasil. Destaca-se aqui o tratamento dado ao portugués falado por indigenas, visto
que este é percebido como uma variagdo linguistica que compreende tanto aspectos do
portugués quanto aspectos das diversas linguas indigenas faladas no Brasil. Nesse documento,
o Portugués Indigena é caracterizado como “[...] uma lingua de relag6es intra e interculturais,
constituida pelo portugués e pelas quase duzentas diferentes linguas dos povos indigenas do
Brasil” (p. 7). Por conta disso, argumenta-se, no Plano de acéo, que essa variedade do portugués
“[...] tem o direito ao reconhecimento, conforme previsto na politica do INDL [Inventério
Nacional da Diversidade Linguistica], e a todas as acdes de promocao e fomento destinadas as

demais linguas brasileiras” (p.7).

O Grupo de Trabalho voltado para as linguas indigenas possue 0s seguintes objetivos:
1- Propor e implementar iniciativas e acdes de valorizacéo e pelo reconhecimento das linguas
indigenas em todos os ambitos da cultura, da educacédo, da ciéncia, da tecnologia e socio-
politicos, em todos os niveis, do local ao nacional; 2- Propor, formular e conduzir programas
de fortalecimento e de revitalizacédo de linguas indigenas em perigo; 3- Reconhecer e promover
as politicas linguisticas indigenas; 4- Estabelecer didlogos com instituicdes para promocao de
politicas linguisticas indigenas; 5- Propor bases legais para criagdo, regulamentacdo e
implementacdo de politicas linguisticas; 6- Propor e promover acdes para ampliacdo dos
espacos institucionais e ambitos de reconhecimento das linguas indigenas, incluindo ac¢des de
formacao de intérpretes e tradutores para garantia de direitos linguisticos dos povos indigenas;
7- Fortalecer as linhas de financiamento de produg&o e publicacdo de materiais didaticos, fisicos

e digitais, de interesse dos povos indigenas.

O Grupo de Trabalho voltado para o Portugués dos Povos Indigenas do Brasil apresenta
0s seguintes objetivos: 1- Fortalecer e ampliar as linhas de financiamento para documentacao
do portugués indigena; 2- Registrar, mapear e sistematizar a diversidade de praticas
sociolinguisticas do portugués indigena; 3- Gerar dados sobre a relevancia do portugués
indigena para suas memorias, historias e identidades; 4- Documentar a percep¢do e a
representacdo que os povos indigenas tém sobre o dominio/uso do portugués; 5- Impulsionar
acOes para legitimacao e reconhecimento da dignidade e da respeitabilidade do portugués falado
e escrito pelos povos indigenas em diferentes comunidades, instituicdes e organizagdes
indigenas e ndo indigenas; 5- Promover o reconhecimento da dignidade e da respeitabilidade

do portugués falado e escrito pelos povos indigenas em instituicdes de ensino de diferentes
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niveis de educacdo; 6- Dar visibilidade a pesquisadores indigenas independentes; 7- Criar 0
Termo de Referéncia do portugués indigena; 8- Promover a sensibilizacdo e a valorizacdo do
portugués indigena a partir da oralidade; 9- Incentivar o desenvolvimento de estudos sobre o
portugués indigena; 10- Priorizar o didlogo com as organizagdes indigenas e 0s povos que

representam, com o intuito de promover o portugués indigena.

Mais uma vez os indigenas assumem o protagonismo na luta por politicas linguisticas
voltadas para as linguas indigenas, similar ao que ocorreu antes do estabelecimento da
Constituicao de 1988, quando os Movimento Indigenas agiram em prol da educacao bilingue e
intercultural. Apés muitas mobilizacBes, conseguiram ter seus direitos assegurados pela
Constituicdo brasileira, a qual deu as condi¢des legais necessarias as demais conquistas

alcancadas pelos povos originarios.
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CAPITULO 3 — O processo de escolarizacdo e de formagdo superior: da
aldeia a cidade

1. Trajetoria escolar e universitaria dos homens e das mulheres hixkaryana

Neste capitulo, sdo apresentadas as trajetdrias dos interlocutores indigenas participantes
desta pesquisa no que se refere as suas experiéncias no ensino formal desde a escola até a
universidade. Com a finalidade de ndo ser repetitiva, concentro aqui as informacdes referentes
ao percurso escolar e universitario dos interlocutores indigenas. Um aprofundamento referente
as suas vivéncias, crencas e percepgdes foi distribuido nos demais capitulos. Apenas no tépico
2, que trata da vivéncia atual de Danila Feroye na universidade, discute-se um pouco mais sobre
o lugar no qual ela se posicionou atualmente, um lugar de Nivel Superior que lhe permite a
apropriacdo do conhecimento ndo indigena e pode lhe dar as condi¢cdes necessarias para lutar

pelos direitos do seu povo.

Alguns desses interlocutores iniciaram sua vida escolar na aldeia e outros iniciaram na
cidade de Nhamunda ou no Jurua Estrada (zona rural de Nhamunda). O ingresso ao Nivel
Superior ocorreu, para alguns, em Nhamunda (sede), e para outros na universidade estadual ou
federal de Parintins-Am. A seguir, pode-se visualizar a paisagem etnografica da trajetoria dos
Hixkaryana na busca pela educacdo formal de ensino regular e de ensino superior, trajetéria

que se inicia na aldeia (T.I. Nhamunda-Mapuera) e segue para Nhamunda e Parintins.
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Figura 19 — Mapa do Baixo Amazonas retratando a trajetoria escolar e universitaria dos Hixkaryana
FONTE: Google (adaptado) (2020).

Segue-se agora com a trajetoria relatada pelos homens e pelas mulheres Hixkaryana

participantes da presente pesquisa.

1.1 Ardo Kurufumna

Ardo Kurufumna, nasceu em 1975, na aldeia Kassawa, no T.l. Nhamunda-Mapuera. Ele
é casado com uma mulher da mesma etnia e tem com ela 07 filhos (04 meninos e 03 meninas).
Ardo sé iniciou seus estudos aos 24 anos em 1999, em uma Escola Técnica, localizada no Jurué
Estrada (zona rural de Nhamunda-Am). O propdsito da escola era ensinar técnicas agricolas aos
seus alunos, além de contetidos comuns a outras escolas. A dificuldade maior para esses alunos
indigenas era o portugués, seja porque ndo sabiam nada da lingua, como Ardo, seja porque 0
portugués estudado na aldeia ndo se mostrava suficiente para compreenderem 0 que 0S
professores ndo indigenas falavam. A fim de permitir um maior acesso aos conteudos por parte
dos indigenas, a escola disponibilizava um intérprete Hixkaryana que falava o portugués e o
hixkaryana. O estudo nessa escola durou apenas 2 anos, momento no qual cursou o0 4° e 0 5°
ano dos anos iniciais do Ensino Fundamental.
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Em 2003, ele se mudou para a sede do municipio a fim de seguir com os estudos, como
ja estava bem acima da idade escolar, ingressou no Supletivo do Ensino Fundamental Il e no
Supletivo do Ensino Médio. Concluiu o Ensino Médio no final de 2004, aos 29 anos. Em 2009,
iniciou seus estudos no Nivel Superior, no curso de Pedagogia Intercultural da Universidade do
Estado do Amazonas — UEA. O curso ocorria em Nhamunda por meio de um sistema IPTV
(formato de curso ministrado em estadio em Manaus e assistido via TV na cidade de

Nhamunda-AM com auxilio de um professor presencial). Formou-se no ano de 2015.

Atualmente, mora em Nhamunda (sede) e € Coordenador da Fundacdo Nacional dos
Povos Indigenas, polo Nhamunda-Am.

1.2 Narciso Kawnama

Narciso Kawnama também nasceu na aldeia Kassawa em 1980, ele é casado com uma
mulher Hixkaryana e tem 07 filhos (03 meninos e 04 meninas). Iniciou seus estudos nessa
aldeia, cuja escola assumia a configuracdo de ensino bilingue em lingua materna e em
portugués. As aulas eram ministradas por professores indigenas que contavam com uma cartilha
produzida pelo inglés Desmond Derbyshire. O estudo desenvolvido na aldeia, segundo ele e
outros interlocutores indigenas que participaram da presente pesquisa, nao era organizado para
fins de progressao em série, ndo havia diario escolar ou boletim, por isso eles estudavam durante

anos sempre 0 mesmo conteudo, Narciso, por exemplo, estudou por 7 anos (dos 11 aos 18 anos).

Narciso seguiu com os estudos no mesmo tempo e lugar de Aréo, foram colegas de aula
na escola e na universidade. Estudou 0 4° e 0 5° Ano do Ensino Fundamental na Escola Técnica
do Jurua-Estrada (Nhamunda-Am), de 1999 a 2000, e fez Supletivo do Ensino Fundamental |1
e do Ensino Medio na sede do Municipio, entre os anos de 2003 e 2004. Seguiu com o Nivel
Superior em 2009 e conclui em 2015, cursando Pedagogia Intercultural via sistema IPTV da
UEA em Nhamunda.

Antes de iniciar a faculdade, Narciso ja trabalhava e morava na sede do municipio com
a esposa e filhos. Uma das interlocutoras participantes desta pesquisa € sua filha, Danila Feroye.
Além dela, mais 02 filhos de Narciso fazem faculdade, um filho cursa Enfermagem no Mato
Grosso e uma filha cursa Servico Social no Instituto de Ciéncias Sociais, Educagédo e Zootecnia
da Universidade Federal do Amazonas — ICSEZ/UFAM, em Parintins.
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Atualmente, Narciso exerce a fungdo de professor na Escola Estadual Governador
Eduardo Braga, na aldeia Kassaua, mas mantém sua residéncia também em Nhamunda, onde

moram sua esposa e alguns filhos, transitando, com frequéncia, entre a aldeia e a cidade.

1.3 Zaqueu Feya

Zaqueu Feya ¢é o Cacique Geral do povo Hixkaryana. Ele nasceu no ano de 1984 na
aldeia Kassaua, é casado com uma mulher de mesma etnia e possui 03 filhos (01 menino e 02
meninas). Zaqueu iniciou seus estudos na escola da aldeia aos 11 anos, manteve-se estudando
I4 até os 14 anos. A partir dai, ele seguiu a mesma trajetéria de estudos de Narciso Kawanama
e Ardo Kurufumna, ou seja, estudou o0 4° e 0 5° ano numa escola técnica na zona rural de
Nhamunda-Am, entre 1999 e 2000, e fez o Supletivo do Fundamental 1l e do Ensino Médio na
cidade de Nhamunda, entre 2003 e 2004. Cursou Pedagogia Intercultural oferecido pela UEA
em Nhamunda via sistema IPTV, entre os anos de 2009 e 2015, que foi 0 mesmo curso de Nivel
Superior realizado por Narciso, Ardo, Guilherme e Milene.

Atualmente, Zaqueu reside na aldeia Kassaua, onde, além de exercer as funcdes de

cacique, atua como professor da escola local.

1.4 Guilherme Txehkeko

Guilherme Txehkeko nasceu no ano de 1984, na aldeia Kassawa. E filho de pai e mae
Hixkaryana e possui 7 irmdos. Seu pai faleceu no ano de 2020, vitima da Covid-19, num dos
momentos mais intensos da pandemia. Guilherme é pai de um menino e esposo de uma mulher
ndo indigena originaria de Nhamunda. Guilherme Txehkeko iniciou sua vida escolar aos 9 anos
de idade na aldeia Kassawd, em 1993. Sabendo de seu interesse em estudar, o irmdo de
Guilherme, que era professor no Jurud, um interior do municipio de Nhamunda, perguntou se
ele gostaria de estudar na sede do municipio, a fim de ter uma melhor formacéo e, para, a partir
da conclusdo do ensino regular, seguir com o estudo de um curso superior. Caso quisesse, ele
organizaria a sua estadia e matricula em uma escola na cidade, além de Ihe ajudar

financeiramente. Guilherme, entdo, aceitou a ajuda de seu irmao e mudou-se para Nhamunda.

Assim, em 1998, aos 14 anos de idade, Guilherme iniciou o0s seus estudos em
Nhamunda. Ele foi, entdo, matriculado no 6° ano e estudou até o 9° ano. No que se refere a esse

periodo de sua vida, Guilherme relata ter tido muitas dificuldades para compreender os assuntos
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em portugués, principalmente em leitura, interpretacdo e producdo de textos. Isso porque,
diferentemente da aldeia, na cidade, o ensino era apenas em lingua portuguesa e, embora ele ja
tivesse um pouco de conhecimento dessa lingua, ela ndo assumia uma fungdo comunicativa na
sua aldeia de origem, visto que, no Kassaw4, ele se comunicava com os demais moradores em

hixkaryana.

Em 2003, Guilherme mudou-se para Parintins-Am, a fim de estudar o Ensino Médio.
Nesse periodo, diz ndo ter mais tido tanta dificuldade com as disciplinas ou com a lingua
portuguesa. Quando concluiu o Ensino Médio, em 2008, uma professora da escola o chamou
para conversar e perguntou-lhe se ele tinha interesse em fazer um curso superior, momento em
que lhe informou sobre a existéncia de cotas para indigena oferecidas pelas universidades.
Guilherme disse ter interesse e a professora, entdo, ajudou-0 como a inscricdo e 0 pagamento

da taxa.

A professora conversou comigo, né, [...] olha, Guilherme, agora que vocé ja terminou
seu estudo, o que voceé esta pensando em fazer daqui pra futuramente? Porque existe
0 ensino superior também e vocés tém direito de participar na cota indigena, entéo
[...], vocé ndo pode parar por aqui, vocé tem que seguir seu estudo, pegar graduacao,
pegar o pds, pega mestrado, pega doutorado, assim vocé vai [...] (Guilherme
Hixkaryana, 2019).

Guilherme, entéo, passou no vestibular da Universidade Estadual do Amazonas (UEA)
e iniciou seus estudos no curso de Pedagogia Intercultural, em 2009, fornecido pela UEA via
sistema IPTV em Nhamunda. Em 2014, passou a trabalhar na Prefeitura Municipal de
Nhamunda como Coordenador de Assuntos Indigenas. Em 2017, fez um curso técnico de

Enfermagem no Centro Tecnolégico do Amazonas (CETAM).

Atualmente, Guilherme Txehkeko exerce o cargo de Vereador no Municipio de
Nhamunda, desde o ano de 2021.

1.5 Milene Mahkukurye

Milene nasceu na aldeia Kassaua no ano de 1989. Ela é casada com um homem ndo
indigena e tem 02 filhos (um menino e uma menina). Em 2002, quando ela tinha 12 anos de
idade, ela e toda a sua familia migraram para a cidade de Nhamunda em decorréncia de o pai
ter ido assumir um cargo publico. Embora ela tenha iniciado seus estudos na escola da aldeia,

quando foi transferida para a escola em Nhamunda, ingressou ainda na 12 série do Ensino



94

Fundamental | aos 12 anos de idade. Ela conta que foi somente quando passou a estudar em
Nhamunda que ela aprendeu o portugués, apesar de ter estudado anteriormente na escola
bilingue da aldeia. Por conta disso, tinha muita dificuldade em fazer as tarefas, s6 conseguiu
falar melhor o portugués a partir do 5° ano. Afirma que sentia muita vergonha nesse periodo
inicial e, por isso, sempre andava junto ao seu irmao, de 7 anos, que também estudava em sua

turma.

Considerando que ja estava com 16 anos quando terminou 0s anos iniciais do
fundamental, estudou, em 2006, o Ensino Fundamental I na modalidade Educacao de Jovens
e Adultos (EJA) e concluiu o Ensino Médio em 2009 aos 20 anos. Milene também cursou
Pedagogia Interétnica via sistema IPTV da UEA, entre os anos de 2009 e 2015. Ela era a Unica
mulher Hixkaryana da turma e, ainda hoje, é a tnica mulher de seu povo a ter o Nivel Superior

Completo.

Atualmente, Milene Mahkukurye mora em Parintins-Am e exerce a fungao de Secretéria

no Distrito Sanitario Especial Indigena — DSEI/Parintins.

1.6 Danila Feroye

Danila nasceu em 2000 na aldeia Kassaua e é casada com um homem n&o indigena com
o0 qual tem uma filha. Quando ainda era crianca, ela e sua familia migraram para a cidade pelo
fato de seu pai ter conseguido um emprego em Nhamunda. Iniciou seus estudos em uma escola
municipal aos 7 anos de idade, em 2007, momento no qual aprendeu a falar o portugués. Em
Nhamunda, estudou do 1° Ano do Ensino Fundamental | até o Ensino Médio. Ela relata que
tinha bastante dificuldade em portugués e que somente no 7° ano compreendia e falava melhor
o idioma. O Ensino Médio, que se iniciou em 2015 e terminou em 2017, ela cursou em uma
escola publica de Ensino Integral. No periodo da manha, estudava o contedo exigido para este
nivel escolar e, a tarde, fazia um curso preparatorio para os vestibulares, o que lhe deu suporte
necessario para realizar os exames para o Sistema de Ingresso Seriado da UEA (SIS) e o
Processo Seletivo Continuo da UFAM (PSC). Acabou passando no PSC da UFAM o para o

curso de Administracdo, cujas aulas seriam em Parintins.

Danila se mudou para Parintins em 2019 a fim de iniciar seus estudos na universidade.
Ela relata que até o 3° periodo experienciou muitos momentos de aprendizagem, estabeleceu
relacBes com os colegas, que se preocupavam em ajuda-la quando ela tinha dificuldade com o

assunto, ndo porque a lingua portuguesa fosse um empecilho, pois ela domina bem o portugués,
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mas com relagdo aos assuntos do curso superior. Tudo isso, entretanto, foi suspenso por conta
da Pandemia da Covid-19, pois ela ficou sem estudar no ano de 2019, s6 retornou em 2020 e se
estendeu até meados de 2021 de modo remoto (on-line). Os estudos presenciais s6 retornaram
no segundo semestre de 2021. Em 2022, ela decidiu fazer um outro vestibular para Direito,
oferecido pelo CESP/UEA via sistema IPTV, no qual acabou passando. Como néo € possivel
gue ela se mantenha matriculada em dois cursos em instituicdes publicas, desistiu formalmente

do curso de Administracdo e matriculou-se no curso de Direito.

Atualmente, Danila Feroye estd cursando o 4° periodo de Direito no Centro de Estudos
Superiores de Parintins — CESP/UEA.

2. Uma mulher hixkaryana na universidade

Nesta subsecdo, pretendia relatar um pouco da experiéncia universitaria de duas
mulheres Hixkarydna no Centro de Estudos Superiores de Parintins (Cesp/UEA),
acompanhando seu dia a dia por um curto periodo nesse espaco universitario. Entretanto, so
consegui acompanhar uma delas, a Danila Feroye. Infelizmente, devido a muitos desencontros,

ndo consegui que a irma de Danila participasse desta pesquisa.

Fui para Parintins numa lancha expresso. Sai de Manaus as 5h da madrugada de uma
quarta-feira e cheguei em Parintins por volta das 14h desse mesmo dia. E possivel ver a seguir

0 registro do momento em que chegava em Parintins.

Figura 20 — Registro fotogréafico de minha chegada em Parintins - AM.
FONTE: Pesquisa de Campo, 2024.
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Como discutido nos capitulos anteriores, a presenca de mulheres Hixkarydna na
universidade ndo é algo tdo comum, visto que elas séo proibidas de seguir seus estudos devido
a exigéncia de se casarem com seu primo cruzado aos 18 anos. Por esta razéo, a etnografia de
duas mulheres Hixkarydna na universidade se mostrava para mim de grande importancia
antropoldgica, pois ndo se observa ideologias linguisticas e demais relagdes de contato a partir
de questionarios, mas sim a partir do que as pessoas fazem, como elas se veem e sdo vistas pelo
outro e como acionam seu repertorio linguistico no cotidiano. Assim, o0 espaco da universidade

se configura como um excelente l6cus de observacao.

Antes de me deslocar para la, embora ja houvesse combinado com elas a minha ida para
observa-las na universidade quando fiz a minha primeira pesquisa de campo em Parintins, liguei
novamente para acertamos a minha ida, a fim de evitar desencontros, pois, na minha primeira
pesquisa de campo em Parintins, em 2021, ndo consegui falar com a irma de Danila. Combinei
tudo com ela antes de ir, confirmei se ela estaria na cidade, entretanto, durante a minha estada
1a, ela continuou suas férias na aldeia, apesar das suas aulas na universidade ja terem reiniciado.
Desse modo, ndo consegui realizar a pesquisa com ela, mas, posteriormente, por telefone,

combinamos que, na minha proxima ida a Parintins, poderiamos fazer a pesquisa.

Apesar de eu ter acertado com elas que as observaria na universidade, minha intencao
era acompanha-las em outros espacos, o que solicitaria a elas quando a minha viagem estivesse
mais proxima. Entretando, na conversar com elas uns dois dias antes na viagem, elas se
mostraram relutantes até mesmo de eu acompanha-las durante as suas aulas. A Danila me disse
que ndo tinha muito o que observar, pois ndo havia interacdo na sua aula, visto que eles s6
assistem a TV, além disso, ndo havia apresentacdo de trabalhos, apenas provas de mdltipla
escolha ou discursivas. A irma de Danila falou-me que sé estava cursando uma disciplina e que
quase ndo havia aula. Insisti e ela acabou revelando que estudava apenas a disciplina de Estagio
dois dias na semana, segunda-feira e sexta-feira. Acabamos combinando que eu assistiria com
ela a aula de sexta-feira. Por conta disso, resolvi desistir da ideia de acompanha-las em outros

espacos e detive-me apenas nas suas aulas na universidade.

Como ainda nao havia nem mesmo coletado a trajetdria escolar e universitaria da irma
de Danila, combinei encontrar-me com ela na quinta-feira, o que ela concordou. No entanto,
assim que se aproximou o horario de nosso encontro, ela desmarcou alegando que estava muito
ocupada. Falei a ela que podiamos, entdo, conversar na sexta-feira, na faculdade mesmo, ap6s
a observacgdo que faria na sala de aula dela. Ela concordou. Entretando, apds as 12h, enviei a

ela uma mensagem perguntando o nimero de sua sala de aula. Ela respondeu que nao sabia. Eu
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perguntei se ela estava na faculdade, que eu iria para la espera-la, mas ela respondeu que nao.
Insisti mais um pouco e ela parou de responder as minhas mensagens. Passando das 14:30 ela
enviou uma mensagem dizendo que ndo daria para participar da pesquisa, pois ela iria viajar as
15h. Eu, entfo, disse-lhe: “E, ndo vai dar para vocé participar da pesquisa mesmo. Boa

viagem!”.

Foi assim que a descricdo relatada a seguir acabou centrando-se apenas em uma

interlocutora Hixkaryana e somente no espaco da universidade.

PRIMEIRO DIA:

Meu reencontro com Danila ocorreu poucas horas antes do inicio de sua aula no Centro
de Estudos Superiores de Parintins — CESP/UEA, a qual se inicia as 18:30. Eu estava sentado
em uma cadeira proxima a porta de sua sala de aula. Ela foi até mim, perguntou como eu estava
e foi logo me dizendo se ndo sabia se a professora j& havia chegado. Eu respondi que estava
bem e disse a ela que a professora ainda ndo havia chegado. Em seguida, perguntei como ela
estava e como se sentia agora cursando Direito. Ela respondeu que estava muito bem e que ja
estava no 4° periodo do curso. O curso de Direito em questdo segue o sistema de ensino Mediado
por Tecnologia, também conhecido como Sistema IPTV. Nesse tipo de ensino, as aulas séo
ministradas, geralmente, por dois professores no Estadio da UEA em Manaus. As aulas sdo ao
vivo, transmitidas via internet e visualizada pelos alunos através de uma Smart Tv. Abaixo, é

possivel ver o CESP/UEA no horéario noturno.
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Figura 21 — Vista noturna do Centro de Estudos Superiores de Parintins — CESP/UEA.
FONTE: Pesquisa de Campo, 2024.

Fui antes do inicio das aulas a fim de solicitar a professora que me permitisse participar
das aulas. No aguardo da chegada da professora, Danila e eu ficamos conversando sobre sua
experiéncia no curso de Direito. Segundo seu relato, estava muito feliz com o curso, percebeu
que o curso tinha tudo a ver com ela. Lembrado que antes ela cursou Administragdo no Instituto
de Ciéncias Sociais, Educacao e Zootecnia ICSEZ/UFAM, o qual desistiu para iniciar seu curso

de Direito atual.

Danila contou-me que iniciou um estdgio em sua area na semana na qual nos
encontramos. Ela estava estagiando no Férum de Justica de Parintins e estava muito empolgada,
14 ela tinha um computador e fazia o registro dos processos criminais, futuramente iria aprender
a registrar os casos de conciliacdo. Naquele momento, ela disse estar com certa dificuldade em
conciliar o estdgio com os estudos, pois ela trabalhava muito e ainda precisava estudar o
contetido da disciplina. Nesse dia, por exemplo, ela tinha uma prova de Direito Constitucional,
0 que tornou o dia bastante desgastante. Ela atribuiu essa dificuldade ao estranhamento dessa

nova situacao, acredita que a adaptacao ocorrera logo e ela ndo sentira mais essa dificuldade.
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Sua determinacdo é tanta, que ela ja decidiu que pretende ser juiza, sabe que terd que estudar
muito, mas j& estd determinada a seguir com seus objetivos. Eu disse a ela que ja havia
percebido nela essa afinidade com a area do Direito, pois, quando conversamos em 2021, ela
se mostrou uma pessoa questionadora das condi¢des de seu povo, opinando com clareza sobre

os direitos dos povos indigenas.

Durante essa nossa conversa, todos os colegas de Danila que chegavam a
cumprimentavam, alguns se aproximavam e perguntavam como estava sendo o estagio, ao que
ela respondia que “é muito puxado, mas que ¢ muito bom”. Nesse momento, era possivel ver o
orgulho e a satisfacdo no seu semblante. Naquele contexto, foi possivel também perceber
aparentemente a boa relacdo estabelecida entre ela e seus colegas de turma, que a
cumprimentavam com respeito e demostravam ter, de fato, com ela, uma relacdo de amizade.
Perguntei a ela sobre isso, se ela era bem tratada por seus colegas. Ela afirmou que sim,
inclusive que um grupo de mulheres jovens que estava proximo a nds eram suas amigas, “suas

amigonas”.

Quando a professora chegou, apresentei-me, falei sobre a minha pesquisa e solicitei
permissdo para participar por trés dias da aula dela. Ela foi bem receptiva e concordou que eu
participasse das aulas. Disse ainda que Danila era uma de suas melhores alunas, muito estudiosa
e participativa. A professora, entdo, convidou-me a entrar na sala para me apresentar a turma,
que, também, recepcionou-me muito bem. Apresentei-me e disse que estava fazendo minha
pesquisa de Doutorado sobre o povo Hixkaryana e que a Danila era uma das minhas
interlocutoras que faziam parte da pesquisa. Olhei para Danila e percebi que ela estava
orgulhosa, esperava que ela acabasse revelando uma certa vergonha, mas, ao contrario, ela
estava orgulhosa por ser indigena, por ser Hixkaryana. Enquanto seus colegas sorriam, olhavam
para ela e soltavam um “Ai, Danila!”. Apos a apresentagdo, eu me despedi de todos para que

pudessem fazer a prova de Direito Constitucional.

SEGUNDO DIA:

No segundo dia de observacéo, Danila chegou, mas apresentava uma certa preocupacao.
N&o pude saber 0 que a preocupava até que a professora avisou a turma que entregaria as provas
no intervalo, momento em que todos demonstraram um certo desconforto, sugerindo que a
maioria suspeitava ndo ter tido um bom desempenho na prova. A aula, por sua vez, transcorreu

de forma tranquila, dois professores ministravam a aula via TV e os alunos acompanhavam com
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a apostila impressa ou virtual (por meio do celular). Uma vez ou outra, os professores
esclareciam as duvidas dos alunos de outros municipios que enviavam seus questionamentos
via chat. A fim de dar um ar descontraido a aula, eles contavam algum fato curioso relacionado
ou ndo com o conteudo. Mais tarde, em conversa com a Danila, ela me disse que os professores
fugiam um pouco do assunto, mas ela considerava que eles explicavam bem o assunto. De fato,
os professores detinham-se bastante num determinado assunto, explorando-o bem, buscando
fazer com que os alunos o entendessem. A seguir, € possivel visualizar a organizacdo de uma
sala de aula cujo curso segue com o sistema IPTV. Ha a presenca de alunos, de um/uma
professor/a presencial e de professores ministrando a aula de um estidio da UEA, que é

transmitido via tv para todos os municipios que oferecem o curso.

Figura 22 — Vista da sala de aula do curso de Direito Mediado por Tecnologia do CESP/UEA.
FONTE: Pesquisa de Campo, 2024.
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Enfim, chegou o intervalo e 0 momento de a professora entregar as provas. Ela foi logo
informando que apenas um aluno conseguiu a nota maxima e que o desempenho da maioria ndo
foi tdo bom quanto da prova anterior. Conforme ela entregava as provas, percebia-se um ar
pesado entre os alunos, pois muitos deles obtiveram uma nota abaixo da média. Logo apds as
entregas, Danila veio conversar comigo, dizendo que conseguiu a média, que é 6,0, mas que ela
costuma tirar notas maiores, na Gltima prova, por exemplo, tirou 9,0. Ela disse que o estagio a
atrapalhou, pois ela ndo pdde se dedicar tanto ao estudo dessa prova. Eu a aconselhei a passar
para o Forum os dias que ela tem prova, assim ela serd liberada nesses dias. Ela disse que sabe
que tem esse direito, mas, como havia muito trabalho nesse dia, ela ndo quis solicitar a
liberacdo, entretanto, devido a esse desempenho dela na prova, ela iria solicitar a sua liberacdo
para as proximas provas. O sistema IPTV de ensino é conduzido por meio de modulos, o que
exige que as avaliagdes tenham um intervalo muito reduzido entre uma e outra. Ela e outros
alunos me disseram que fazem sempre trés provas por modulo e que isso 0s sobrecarrega,

principalmente no caso de alunos que também trabalham.

Continuando nossa conversa, perguntei como estava sua filha e se ela ja estava falando
hixkaryana, ela respondeu que estava bem e que a menina, ja com 5 anos, falava em hixkaryana
com a avo, pois a avé quase ndo fala portugués. Perguntei se ela tinha ido recentemente a aldeia
e ela respondeu que ndo, mas que iria para Nhamunda na eleigdo para votar. Falei a ela que vi
no Facebook que o pai dela esta apoiando a atual prefeita e ela disse que da familia deles, apenas
0 pai € a mée apoiavam a prefeita, que ela, os irméos e os tios apoiavam a outra candidata. Eu,
entdo, disse a ela que, devido as muitas postagens da prefeita com os Hixkaryana, acreditei que
eles todos a estavam apoiando, mas Danila disse que ndo, que o0 povo, na verdade, estava muito

dividido, muitos ndo apoiavam a atuacdo da atual prefeita.

A aula retornou e Danila voltou a ocupar o seu lugar a fim de prestar atencdo as
explicagdes dos professores. Ao final da aula, caminhamos até a saida da faculdade e cada uma

seguiu seu caminho.

TERCEIRO DIA:

No meu ultimo dia vivenciando com Danila um pouco de sua experiéncia na faculdade,
cheguei la e a havia apenas seis alunos. A professora e a Danila ainda ndo haviam chegado. Um
dos alunos me disse que, provavelmente, poucos alunos compareceriam naquele dia, pois, como

no dia seguinte (sdbado de manhd) haveria uma prova, a maioria dos alunos costumava faltar a
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fim de se preparar melhor para a prova. Desconfiei que, talvez, a Danila também faltasse, mas

ela chegou um pouco antes da aula iniciar.

Durante a aula, quase nao se consegue obter dados etnograficos, visto que ndo ha espaco
para interacdo entre professores e alunos, segue-se uma rotina de apenas acompanhar o que é
falado e exposto no slide pelos professores, alguns alunos apenas ouvem, outros acompanham
com a sua apostila fisica ou virtual e poucos alunos fazem anotacdes. O momento em que
conseguia dados sobre minha interlocutora indigena sé ocorria mesmo no intervalo e,
particularmente nesse dia, considero que foram muito importantes para a minha pesquisa, pois
pude inserir Danila em algumas discussdes referentes a temas apresentados na tese, como as
relacdes de contato dos Hixkaryana com os cristdos catolicos e evangélicos e o preconceito

sofrido por esse grupo étnico.

A seguir, é possivel ver o lugar de maior interacdo dos colegas de faculdade. E uma

praga arborizada, com bancos de cimento e algumas luminarias envoltas de cesto de palha.

Figura 23 — Vista noturna da praga do Centro de Estudos Superiores de Parintins — CESP/UEA.
FONTE: Pesquisa de Campo, 2024.
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Assim que a professora anunciou o intervalo, Danila foi até mim e disse que dia de
sexta-feira costumava ter poucos alunos na aula, por conta da prova de sabado, que ela sé ndo
faltou porque ja havia faltado na sexta anterior, mas que, apés a aula, ainda iria estudar um
pouco mais para a prova, pois queria recuperar sua nota. A seguir, disse-me que iria merendar
com suas colegas la fora. Apos ela ter saido, também sai, mas me posicionei em outro banco, a
fim de observar esse seu momento com os demais estudantes. Vi uma Danila muito a vontade
entre eles, percebia-se uma atmosfera de amizade e respeito, enquanto comiam o lanche,
conversavam e riam bastante. Mais tarde, a maioria dos académicos voltaram para a sala e ficou
apenas a Danila e mais 3 mogas e um rapaz. Eles, entdo, comecaram a me chamara para ir 14

com eles, o que acabei fazendo.

Ao me aproximar, a conversa iniciou com uma das alunas dizendo que adorava fazer
pesquisa, que sentia falta disso no curso de Direito, que antes ela fazia o curso de Histéria e que
I& participou de vérios projetos: Pibid (Programa Institucional de Bolsas de Iniciacdo a
Docéncia), Residéncia Pedagdgica e projeto de Extensdo. Nesse momento, Danila interrompeu
para dizer que “aconteceu com ela o que aconteceu comigo, ela teve que abandonar o curso que
fazia para ingressar na faculdade de direito”. A moga seguiu dizendo que 0 que mais gostava
era de visitar os sitios arqueoldgicos, como os cemitérios dos japoneses na Vila Amazonia
(comunidade da zona rural de Parintins habitada por imigrantes japoneses) e 0S muitos
cemitérios indigenas. Segundo ela, ha muita terra preta onde foi construido o aeroporto, mas
ndo existe uma preocupacdo dos governantes em preservar esses sitios. Ela contou que muitas
urnas dos japoneses e dos sateré-mawé foram destruidas por vandalos. Uma outra aluna
observou que o0s japoneses de Parintins ndo preservaram nada da sua cultura, s6 mesmo o
cemitério, nem parece que sao japoneses. Eu, entdo, falei que isso deve ter acontecido porque,
durante a Segunda Guerra Mundial, todos os japoneses foram perseguidos em todos 0s paises
que eram contra 0s paises que formavam o Eixo (Alemanha, Italia e Japdo). Muitos japoneses
e descendentes, com medo, acabaram tentando esconder a sua origem, deixando de praticar
alguns aspectos de sua cultura, com o tempo, suas tradi¢des culturais foram esquecidas pelas

proximas geracdes.

Continuei dizendo que 0 mesmo aconteceu com muitos povos indigenas, que, por medo
de sofrerem agressdes fisicas e preconceitos, pararam de falar a lingua e praticar alguns aspectos
de sua cultura. Nesse momento, Danila falou: “sim, nds sofremos muito preconceito”. Falei
ainda que, inclusive, na minha tese, relato um pouco sobre alguns indigenas que dizem que nao

se assumiam indigenas, tinham medo de sofrerem preconceito, somente depois que fizeram
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parte de algum movimento indigena é que perceberam que ser indigena é motivo de orgulho,
por isso hoje eles ndo tém vergonha de falar sua lingua e de se assumir indigena. Perguntei a
eles se ja haviam estudado no Direito Constitucional sobre os direitos dos povos indigenas. Eles
disseram que ndo. Falei a eles sobre alguns dos direitos e perguntei: “Vocé€s acham que os
direitos dos indigenas foram colocados na Constituicdo de 1988 assim do nada, por que nossos
governantes eram bonzinhos e decidiram pensar nos indigenas? Nao. Fizeram isso porque antes
ocorreram muitas mobilizacbes do Movimento Indigenas, que passou a reivindicar seus
direitos”. Segui dizendo que gracas a essas mobilizagdes que hoje mais indigenas tém se

assumido como indigena e lutado por seus direitos.

Disse também que existem até casos de povos indigenas no Nordeste que esconderam
que sdo indigenas por tanto tempo, que, agora que estdo se assumindo indigena, estdo tendo
dificuldade de fazer com que as pessoas acreditem que eles sejam realmente indigenas. Eles,
entretanto, esconderam-se porque sofreram muita violéncia fisica por parte do conquistador
europeu. A fim de relacionar com minha pesquisa e trazer a Danila para a conversa, falei a eles
gue 0 mesmo aconteceu com os Hixkaryana, que moravam onde hoje é Faro e, como a ida dos
padres para la, eles se deslocaram para além das cachoeiras, queriam fugir dos padres que
batiam muito neles. Até mesmo Nhamunda era territorio deles, eles moravam em Faro e
cacavam cotia em Nhamund&. Durante um tempo, disse a elas, Nhamunda era chamada de Ilha
das Cotias. Danila, entdo, disse que seu pai contava isso, que tudo era dos Hixkaryana, que 0s

padres maltratavam, entdo o seu povo fugiu para longe, l& para as cachoeiras.

Uma das colegas disse, entdo, para Danila: “por isso que fiquei sem acreditar quando
vocé falou que era evangélica, porque, queira ou ndo, quando eles vao pra aldeia acabam um
pouco com a cultura”. Ela respondeu, “sim, a gente perdeu muito da nossa cultura”. Eu olhei
para a Danila e disse: “E o que a gente falou naquela outra vez que conversamos, que aquela
situacdo de proibirem vocés mulheres de estudar ndo da pra saber se é da cultura do povo
Hixkaryana ou é da religido, pois a Biblia proibe muitas coisas para as mulheres. Essa mesma
colega lembrou que Danila havia contado que as mulheres Hixkaryana ndo podiam fazer
faculdade, que tinham que voltar para a aldeia para se casar, que quando ela contou isso, “ficou
sem acreditar”. Danila falou: “sim, temos que Vvoltar e temos que casar quando a gente faz 18

anos”.

Danila continuou a conversa dizendo que agora que sabem que ela faz faculdade de
Direito, andam dizendo na aldeia que contam com ela para voltar para la para contribuir com o

seu conhecimento. Uma de suas colegas disse que ndo acreditava que ela voltaria a morar la.
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Eu disse que ela ndo precisa voltar para contribuir com seu povo, pois pode atuar como
advogada de seu povo quando eles precisarem. Esse € um modo de contribuir. Uma outra colega
disse que lembra que, no primeiro dia de aula, Danila disse que a faculdade de Direito serviria

para ajudar o seu povo.

Voltamos para a sala de aula e, quando ela terminou, agradeci a Danila, a professora e

aos demais alunos pela receptividade. A seguir, eu me despedi de todos.

3. A escola bilingue e intercultural

Uma escola bilingue e intercultural € uma conquista recente entre os indigenas, Vvisto
que sua implementag&o s6 ocorreu a partir da segunda metade do século XX com a promulgagao
do Estatuto do Indio de 1973 e, mais tarde, da promulgacio da Constituicio de 1988, a qual
estabeleceu que a escola indigena deveria assumir uma perspectiva especifica e diferenciada de
ensino, considerando-se 0s aspectos bilingues e culturais dos diversos povos indigenas
existentes em nosso pais. Entretanto, apesar dessa conquista, alguns povos ainda néo
conseguiram que as escolas de suas aldeias atuem, de fato, de maneira bilingue e intercultural.
Séo diversos os empecilhos, como: a falta de professores indigenas que dominem ao mesmo
tempo a lingua indigena e a lingua portuguesa, poucos professores indigenas com o Nivel
Superior, a falta de material didatico especifico para uma escola bilingue e intercultural, além
de problemas comuns enfrentados pelas escolas publicas brasileira, como estrutura fisica
precaria, falta de professores e demais funcionarios, de material didatico e de expediente ou até
mesmo a presenca de professores nao indigenas desconhecedores da lingua e cultura indigena

da aldeia onde trabalham, dentre outros.

O inicio do processo de educacdo bilingue no Brasil iniciou-se quando a FUNAI
contratou o SIL, apds o Estatuto do Indio de 1973 estabelecer que o ensino nas aldeias deveria
ser em lingua indigena. De acordo com Ferreira (2001), o ensino bilingue assumido pelos
missionarios do SIL dava a credibilidade cientifica e compromissada com a diversidade
linguistica e cultural dos povos indigenas, visto que esta missao religiosa possuia, até aquele
momento, o reconhecimento por parte dos intelectuais latino-americanos (México, Peru e
Brasil). Além disso, o0 modelo de ensino bicultural do SIL agiria no sentido de integrar o
indigena a sociedade dominante, “[...] uma vez que os valores da sociedade ocidental seriam
traduzidos nas linguas nativas e expressos de modo a se adequar as concepcdes indigenas (p.

77). A atuacdo do SIL nessas escolas, entretanto, foi suspensa em definitivo na década de 1990,
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visto que, segundo Gorete Neto (2022), constatou-se que essa missdo religiosa, na verdade,
objetivava ““[...] traduzir a Biblia e converter os indigenas ao cristianismo, ao invés de construir

escolas que respeitassem a realidade indigena” (p. 216).

O ensino bilingue conduzido pelo SIL no T.I. Nhamunda-Mapuera teve inicio no ano
de 1950 entre os Waiwai, habitantes do lado paraense desse Territdrio, cujas aldeias localizam-
se, em sua maioria, as margens do rio Mapuera. Cancio (2017) afirma que a educacéo escolar
foi introduzida por uma missdo religiosa comanda por Desmond Derbyshire do SIL. Antes,
porém, 0s missionarios descreveram a lingua waiwai e somente depois passaram a ensina-la
aos indigenas. Nesse processo, traduziram a Biblia (o Antigo Testamento) para a lingua
indigena, visto que tinham o propdsito de converter os indigenas ao protestantismo. Dona Irene,
missionaria responsavel pela alfabetizacdo, ministrava a aula apenas em lingua waiwai, o0 que
configurava a escola como monolingue em lingua indigena. O processo de ensino durava até a
42 série do Ensino Fundamental (atual 5° ano), entretanto, no caso dos alunos que alcangavam
esta Ultima série, acabavam estudando essa mesma série nos anos seguintes. Apos algumas
reivindicagcdes, os Waiwai conseguiram que as aulas também contemplassem a lingua
portuguesa. Atualmente, a escola indigena nessa regido, apesar dos problemas pedagdgicos e
administrativos enfrentados, assumiu uma configuracdo bilingue e intercultural, com a
alfabetizacdo em waiwai até o 5° ano do Ensino Fundamental | e com o ensino do portugués

como segunda lingua do 6° ao 9° do Ensino Fundamental I1.

No lado amazonense desse territorio, a regido do Nhamunda, a escola também foi
iniciada por Desmond Derbyshire, que contactou o povo Hixkaryana em 1959. Ha registro da
producdo de uma cartilha em lingua hixkaryana no ano de 1961 (SIL, apud Barros, 1993, p.
406). Essa cartilha é ainda hoje usada para a alfabetizacdo em lingua materna. Segundo relatos
dos 04 interlocutores indigenas participantes desta pesquisa que estudaram na aldeia Kassaua,
0 processo de alfabetizacdo dos Hixkaryana foi similar ao dos Waiwai, pois estudavam em
lingua Hixkaryana até a 4° série e, quando alcancavam esta Ultima, continuavam repetindo 0s

estudos nesta série.

Por essa razéo, embora oficialmente a escola do Kassaua tenha sido reconhecida como
bilingue, Ardo, Zaqueu, Guilherme e Narciso reconhecem que sé aprenderam a lingua
portuguesa quando foram estudar na escola técnica do Jurua-Estrada (zona rural de Nhamunda-
Am). Mas um melhor entendimento da lingua s6 ocorreu mesmo quando passaram a morar e a
estudar em Nhamundé (sede do municipio). No que se refere a Milene, que estudou na aldeia e

depois na cidade de Nhamunda, ela também afirma que sé aprendeu portugués quando passou
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a estudar na cidade. Esses indigenas relatam, inclusive, que a dificuldade na lingua foi um dos
grandes desafios enfrentados na escola dos nao indigenas. Atualmente, ja se tem um estudo em
lingua portuguesa como segunda lingua na aldeia, que inicia a partir do 6° ano do Ensino

Fundamental e segue até o Ensino Médio.

No que se refere ao ensino praticado pelo SIL, Barros (1993, p. 409-410) observa que:

A prética educativa do SIL no Brasil esteve mais voltada aos cursos de ‘Literatura
Indigena’, forma encontrada para difundir a escrita em lingua indigena, além de
preparar alguns indios para a funcdo de ajudantes de tradugdo. O direcionamento dos
cursos de Literatura Indigena para a formacdo de auxiliares em traducéo biblica se
encontra no tipo de programa seguido.

Como se pode verificar, fazendo uso do espaco da escola, foi possivel ao SIL estudar as
linguas waiwai e hixkaryana e preparar os indigenas para auxiliar os missionarios na traducéo
da Biblia. De posse da tradu¢do do Velho Testamento para o waiwai e 0 Novo Testamento para
0 hixkaryana, esses missionarios conseguiram converter quase a totalidade da populacdo
indigena desse territdrio. Por conta dessa conversao, os Hixkaryana deixaram de lado algumas

de suas praticas culturais, vistas como pecados por esses missionarios.

Para uma melhor compreensdo do ensino bilingue adotado nas escolas em territorio
indigena desde o inicio de sua implementacdo, vamos considera-lo a partir de trés modelos
segundo Hornberger (1991, apud Mello, 2010): o bilinguismo transicional, o bilinguismo de
manutencéo e o bilinguismo de enriquecimento. O modelo transicional foi o assumido pelo SIL
ao implementar a escola bilingue em terras indigenas brasileiras, visto que este modelo faz uso
da lingua minoritaria como meio de instrucdo inicial e a ser suplantada posteriormente pela
lingua majoritaria. As criancas sao alfabetizadas na lingua minoritaria até que consigam
transitar para a lingua majoritaria e, com isso, possam ser integrados as crencas, aos valores e

aos aspectos culturais da sociedade dominante.

Sobre esse modelo de bilinguismo transicional, D’angelis (2003, p. 40) afirma que sob
a aparente valorizacdo da lingua, ha, na verdade, uma desvalorizacdo das linguas maternas,

conforme a transcri¢ao a seguir:

E um grande erro ou uma grande ingenuidade (ou uma grande mentira, quando é uma
alegacdo do SIL) pensar que esse tipo de programa valoriza a lingua indigena so
porque ela é usada na escola, nas séries iniciais, inclusive para a alfabetiza¢do. De
verdade, programas de bilinguismo transicional desvalorizam as linguas maternas,
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porque a crianca compreende claramente que se sua lingua sé serve para falar em casa,
mas ndo serve para aprender nada! Tudo o que é interessante, e tudo 0 que existe para
se ler, estd em Portugués (grifo do autor).

O modelo de bilinguismo de manutencdo € o que se percebe hoje na escola indigena do
Kassaua, pois, apesar de algumas dificuldades fisicas e pedagdgicas enfrentadas pela escola, ha
uma prética de ensino voltada para manutencédo da lingua hixkaryana e para a aprendizagem da
lingua portuguesa como segunda lingua. Os Hixkary&na, como ja demonstrado em capitulos
anteriores, valorizam a sua lingua e fazem uso dela ndo sé na aldeia, mas também na cidade.
Além disso, reconhecem que precisam também aprender o portugués a fim de que possam se
apropriar dos mesmos bens e direitos adquiridos pela sociedade majoritaria. Esse modelo, além
de agir no sentido de manter a lingua minoritaria, busca a “[...] reafirmacdo da identidade
cultural e dos direitos civis dos grupos minoritarios na sociedade nacional” (Mello, 2010, p.

130).

O modelo de bilinguismo de enriquecimento ndo ocorre no Brasil, visto que nesse
modelo intenta-se adicionar uma lingua minoritaria tanto para 0s grupos minoritarios quanto
para 0s majoritarios. O objetivo é “[...] elevar o status da lingua minoritaria no contexto da
escola e da comunidade, ao mesmo tempo em que estabelece uma politica multilingue de fato”
(Freeman, apud Mello, 2010, p.131). Refletindo aqui sobre o falante bilingue, sabemos que, em
n0osso pais, a maioria da populacdo ndo indigena ¢ monolingue em portugués e nao tem interesse
em se apropriar de qualquer lingua indigena, visto que os indigenas e as linguas que falam séo

marcados negativamente, sendo visto como inferiores pela sociedade majoritaria.

Afonso (2014, p. 15) considera que a Resolucdo CEB n° 3, de 10 de novembro de 1999,
que fixa as Diretrizes Nacionais para o funcionamento das escolas indigenas, € responsavel por
criar a “[...] carreira propria do magistério indigena e concurso publico diferenciado para
ingresso na carreira”, o que foi de fundamental importancia na constituicdo de uma escola
bilingue e intercultural, visto que sdo os professores da etnia da comunidade que melhor
possuem os conhecimentos referentes a realidade indigena. S&o eles que, de fato, compreendem
seus costumes, sua lingua e sua historia. Considerando que os professores precisavam de uma
formacgdo que os preparasse adequadamente para atuar numa escola com essa proposta de
ensino, a resolucdo estabeleceu as diretrizes para a criacdo de cursos de formacdo para
professores indigenas, o que, como consequéncia, culminou na criagdo de cursos de Nivel

Superior pensados para esse publico e na elevacdo do nimero de indigenas nas universidades
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brasileiras. No caso dos Hixkaryana, foi justamente um curso de licenciatura intercultural

indigena que Ihes oportunizou seu primeiro acesso ao Nivel Superior.

D’Angelis (2003) argumenta que, nesse desafio da escola indigena bilingue e
intercultural, o professor indigena assume uma posicdo muito dificil, pois, embora busque
oportunizar aos alunos um dialogo entre culturas e fazer com que eles valorizem o seu povo,
sabe que é a cultura do ndo indigena que lhes dara as maiores e melhores oportunidades.
Somando-se a isso ha algumas deficiéncias nos cursos de formacdo que ndo ddo conta de
preparar o professor para uma escola bilingue e intercultural, pois desconsidera-se que, mesmo
nas situacdes nas quais o professor € bilingue, ele precisa ndo sé de uma formacéo pedagdgica
que considere a especificidade da escola indigena, como também necessita desenvolver
habilidades para o ensino, visto que atuardo “[...] em realidades em que estdo envolvidos
conflitos de culturas, de sociedades e até de identidades, o0 que exige, nesse caso, alguma coisa

além na sua formagao” (p.35).

Silva e Bassani (2017, p. 17) evidenciam, por meio do relato do professor indigena Paulo
Kavopi (etnia Kura-Bakairi) exposto a seguir, a necessidade de uma formacdo pedagogica
centrada no dialogo entre culturas e no bilinguismo e que dé bases teorias e metodologicas ao
professor indigena, pois, mesmo que o professor seja da etnia da comunidade, fale a lingua e
vivencie aquele meio cultural, ainda assim, necessita de um curso de formacéao que lhe prepare

para essa escola diferenciada.

Atualmente para que nossa escola melhore acredito que precisamos melhorar nossa
pratica pedagégica, precisamos ensinar do nosso jeito, nosso proprio sistema,
falando de nossos animais, alfabeto porque é a base. Falta muito recurso para a
gente conseguir trabalhar assim em nossa sala de aula, por isso, precisamos nos
esforcar mais. Temos uma dificuldade muito grande em dar aula em nossa lingua, falo
pela minha prépria experiéncia porque levei muito tempo para entender isso. N0sso0s
professores precisam conhecer melhor a nossa lingua para poder ensinar na sala
de aula, ndo é porque somos falantes que sabemos dar aula em nossa lingua.
(grifo meu).

Pensando na melhoria nos cursos de formacao de professores indigenas, D’Angelis
(2003) sugere que a formacdo seja pautada no conhecimento linguistico, mais especificamente
sobre a estrutura da lingua, a variagdo e a mudanca linguistica e 0s usos sociais da lingua
materna e da lingua portuguesa, tanto na forma oral, quanto na forma escrita. O professor
precisa também de uma formacdo que Ihe permita ensinar linguas, compreender o que €

bilinguismo e saber como ministrar um ensino bilingue, como ensinar o portugués como
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segunda lingua. A formacdo deve ainda apresentar métodos de ensino que permitam ao
professor abordar outros conhecimentos (ciéncias, matematica, geografia e historia) a partir da
perspectiva indigena. Como a escola da aldeia se vé envolvida num embate cultural, pode-se,
durante os cursos de formagdo, buscar o apoio da antropologia, ndo de uma antropologia de
gabinete universitario, mas sim de uma antropologia aplicada, visto que “[...] se exige mais do
que ‘bom conhecimento’ das sociedades interagentes: ¢ preciso um profundo conhecimento

delas e uma atitude pedagdgica e politica apropriada” (p. 38).

Embora muitos povos indigenas saibam que os professores de suas escolas precisam de
cursos de formacdo que contemplem os objetivos da escola indigena e solicitem esses cursos as
secretarias de educacdo e demais instancias administrativas, poucos Sdo 0S povos gue Sdo
atendidos quanto a sua solicitacdo. Para agravar ainda mais a situacdo, a maioria das escolas
ndo possui material didatico especifico, o que faz com que os alunos indigenas recebam um
ensino pautado na lingua e nos conhecimentos da sociedade majoritaria. E o que Matos (2020)
percebeu ocorrer com o0 povo Javaé, habitantes da Ilha do Bananal (TO), que, por ndo ter
material especifico para os estudantes indigenas, o ensino acaba por ocorrer de forma
descontextualizada, “[...] visto que tais livros retratam uma realidade bem distante daquela
vivenciada pelas comunidades indigenas, dificultando, assim, a aprendizagem e aplicabilidade

dos conhecimentos adquiridos” (p. 14).

Os Hixkaryana passam por uma situacédo similar na aldeia Kassaua com o Ensino Médio
mediado por Tecnologia. Lucas (2014, p. 81) observou que os contetdos ministrados pelos
professores do Centro de Midias da Seduc-Am ndo tém muita relacdo com a realidade dos
alunos indigenas, tendo como agravante o fato de ndo “[...] fazerem diferenciacgao entre o ensino
dirigido as comunidades rurais e as indigenas”. Somando-se a isso, ha a ainda a situacdo dos
professores indigenas ndo dominarem o “[...] portugués a ponto de compreenderem o que esta
sendo ensinado no estadio de gravagdo”. Possivelmente, essa compreenséo torna-se mais dificil
porque o conteddo ministrado contempla uma realidade bem distante da vivenciada na

comunidade.

Para que a interculturalidade ocorra, € necessario ao professor ndo s6 o conhecimento
de ambas as culturas, a indigena e a ndo indigena, mas também o conhecimento tedrico e
metodoldgico que Ihe permita tanto um didlogo entre culturas, conforme Candau (2016), quanto
o0 desenvolvimento do senso critico no aluno, conforme Walsh (2021). O espaco da sala de aula
que propicia o didlogo e instiga a criticidade faz com que o aluno valorize e respeite as

diferencas culturais, ao mesmo tempo que questiona as relagdes de poder da sociedade. Assim,
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um aluno indigena, reconhecendo-se numa condicéo de subalternidade, consegue buscar meios
de lutar por seus direitos e transformar a sua realidade. A escola intercultural almejada pelos
povos indigenas, apesar dos muitos desafios enfrentados, ja € uma realidade vivenciada em

algumas comunidades indigenas, como € o caso dos Kambeba e Tapirabé.

Fonseca (2018), em pesquisa realizada com os Kambeba de uma escola municipal da
Barreira da Missdo, Comunidade Betel, no Municipio de Tefé-AM, constatou que 0s
professores indigenas tém se empenhado em introduzir, em suas aulas, alguns elementos
culturais desse povo, apesar de a escola ndo receber 0 apoio necessario para que o0s professores
possam aplicar métodos de ensino intercultural voltados para essa escola. Além da falta de
recursos estruturais e de material pedagdgico, os professores ndo recebem uma capacitacédo
especifica para um ensino bilingue e intercultural. Soma-se a isso o fato de atuarem na escola
professores ndo indigenas que ministram aula sem considerar a especificidade cultural dos

Kambeba, pois ndo possuem uma formacdo voltada para atuar em escolas indigenas.

Durante as aulas, os professores indigenas buscam implementar uma interculturalidade
que, segundo Fonseca (2018), nio assume uma perspectiva critica, mas apenas funcional®, visto
gue ndo instigam no aluno a reflexdo e os questionamentos sobre a condi¢do social assimétrica
vivida pelos povos indigenas. Entretanto, j4 hd um caminho para a interculturalidade, pois 0s
professores apoiam-se na cultura indigenas para ensinar os contetdos escolares, como o
grafismo, a musica, a danca, a pintura corporal, atividades com objetos do cotidiano indigena e
a revitalizacdo da lingua materna. Como os Kambeba dessa comunidade perderam a lingua,
fazem questdo de ter um professor bilingue, que ministra aula para os alunos (de segunda-feira
a quinta-feira) e para toda a comunidade (na sexta feira). Esse professor é quem ensina, além
da lingua kambeba, sobre a danca, os rituais da menina moca, a historia do povo, as pinturas
corporais e as formas de expressdo através do grafismo. Os demais professores auxiliam na
construcdo e fortalecimentos da lingua e desses aspectos culturais trabalhados pelo professor

bilingue durante as aulas.

Quanto aos Tapirapé (habitantes da regido da serra do Urubu Branco, no Mato Grosso),
Paula (1999, p. 88) compreende que a interculturalidade na escola da comunidade néo se reduz
a seguir um “[...] modelo que prioriza ora os conhecimentos acumulados pela sociedade
ocidental, ora os conhecimentos produzidos pelas sociedades indigenas [...]”. A escola Tapirapé

assume a configuracdo de um espaco que viabiliza a reflexdo sobre a vida do proprio povo,

% Na proxima subsecdo, sera discutida com mais profundidade a diferenca entre interculturalidade funcional e
interculturalidade critica.
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considerando-se as contradigdes “[...] presentes nas relagdes entre as diferentes sociedades]...]”.
A escola para esse povo € vista como algo capaz de fornecer instrumentos na luta pela terra e
pelos demais direitos. Na escola, por exemplo, € possivel aprender a decifrar os mapas que séo
apresentados aos indigenas por técnicos da Funai e fazendeiros quando se discute sobre os

limites da area indigena.

A comunidade defende que o conhecimento Tapirapé deve estar presente em sala de
aula, a fim de se evitar a destruicdo dos aspectos culturais que sustentam a sua identidade étnica.
Para tanto, nas aulas, os professores, que sdo todos indigenas, partem de temas relacionados a
algo vivenciado pela crianca, seguindo o método de ensino a partir de temas geradores,
conforme o método de ensino de Paulo Freire. Paula (1999, p. 87) apresenta algumas aulas
trabalhadas pelos professores a partir dos seguintes temas: a cacada de porcao, os filhotes de
marimbondo, a onga e os peixes. Tais temas recebem intensa participacdo dos alunos por meio
de dramatizacdo, pesquisa, organizacdo de graficos e tabelas, montagem de cartaz, desenhos,
pinturas, audicdo de historias, masicas, dentre outros. Ha ainda, durante algumas aulas, a
presenca de um indigena idoso contanto histérias tradicionais. Verifica-se nessa escola,
portanto, que: “O que acontece na sala de aula ndo estd desvinculado do que esta acontecendo

na vida da comunidade”.

Sao acbes pedagogicas como as relatadas anteriormente que tém possibilitado nas
aldeias a implementacdo de uma escola indigena bilingue e intercultural, apesar do pouco apoio
recebido das instituicdes publicas responsaveis pela educacdo. De acordo com Matos (2020, p.
11), apesar de assegurada em nossas legislacdes, a educacdo escolar voltada aos povos
indigenas esta longe de se tornar aquela capaz de proporcionar aos estudantes indigenas “a
preservacao e a vivéncia de suas respectivas culturas e o acesso aos conhecimentos cientificos
da sociedade envolvente, que os permitam interagir com essa sociedade e se posicionarem de
forma mais igualitaria”. Resta a cada comunidade indigena, portanto, lutar diariamente para
que as legislacbes sejam cumpridas e suas escolas assumam, de fato, uma configuracéo bilingue

e intercultural.

4. Interculturalidade na escola da cidade

Com discutido nos capitulos anteriores, ja é assegurado ao indigena o direito a ter, na
aldeia, uma escola indigena intercultural e bilingue. E, mesmo com relagdo as escolas nédo

indigenas, o governo defende, como estabelecido nos Pardmetros Curriculares Nacionais —
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PCN, a necessidade e urgéncia da instituicdo escolar contemplar contetidos que valorizem as
caracteristicas étnicas e culturais dos diferentes grupos sociais, a fim de permitir ao aluno
reconhecer o Brasil em toda a sua complexidade. Entretanto, quando o indigena passa a
frequentar a escola da cidade, segundo Candau (2016), € recebido, na maioria das vezes, como
um problema que ndo se pode ou nado se quer enfrentar, isto é, ou a escola ndo consegue assumir
uma postura que traga para a discussao as questdes de identidade, diferenca e representacao, ou
ela, simplesmente, prefere ndo adentrar em um terreno critico e transformador, capaz de mudar

0s status quo de um mundo que oprime, exclui e classifica.

Embora, como informado no capitulo 2, os Hixkaryana, atualmente, possam estudar na
aldeia até o Ensino Fundamental Il de forma presencial e o Ensino Médio via sistema IPTV,
alguns buscam uma maior qualidade de ensino na cidade, por isso, muitos ainda migram para
Nhamunda a fim de seguir com seus estudos. No ambiente escolar da cidade, deparam-se com
uma lingua e um modo de vida que difere muito do seu, algumas vezes conseguem encontrar
apoio em professores e colegas, outras vezes encontram preconceito e discriminacdo. Danila
Feroye, indigena Hixkaryana interlocutora desta pesquisa, foi uma dessa criancas que chegou
a escola ndo indigena e se deparou com o preconceito por parte de outras criancas, percebia isso
no modo que olhavam para ela, na falta de interesse delas em fazer amizade com ela e em alguns
outros comportamentos ofensivos. Embora os professores tenham-lhe direcionado todo um
cuidado e atencdo, ndo agiram no sentido de conscientizar os alunos nao indigenas sobre o
respeito a diferencga fisica, linguistica e cultural do povo Hixkaryana. Danila conta que foram
necessarios 7 anos de assimilacdo do portugués para que ela fizesse parar as atitudes
preconceituosas, pois ela passou responder a qualquer uma dessas atitudes. Ela afirma que o
preconceito (a0 menos o velado) s6 acabou quando ela comegou a se “defender, a ndo ficar

calada”.

Como se pode perceber, essa escola em Nhamunda ndo assumiu esse encontro de
culturas como, nas palavras de Candau (2016), um desafio pedagdgico a ser solucionado. Essa
tedrica argumenta que o contato entre culturas é uma realidade nas escolas e precisa ser
assumido como um desafio pedagogico que precisa de solucdo. Isso porque uma escola que se
configura como um ambiente hostil para o indigena pode fazer com que esse aluno se depare
com dificuldades acentuadas de socializa¢cdo com os demais colegas, acabe por ndo assimilar o
contetudo como deveria, sofra com o preconceito por ser indigena, dentre outras situacées. No
relato a seguir, de uma estudante indigena Kadiwéu e Terena, apresentado na pesquisa de

Mestrado de Farias (2014), é possivel constatar os grandes desafios enfrentados pelo indigena
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na escola ndo indigena: preconceito interétnico, falta de empatia da professora e a préatica de

um processo de ensino-aprendizagem que desconsidera e desprestigia o outro.

Confesso que foi muito dificil estudar em uma escola de ndo indigenas. Nesse periodo,
ndo consegui fazer nenhuma amizade na escola, nem mesmo fora dela, com criangas
de minha idade, acredito que pelo fato de ser indigena, pois havia uma grande rejeicéo
por parte das pessoas ndo indigenas.

Estudar na escola ndo indigena, ainda crianca, foi muito sofrido em diversos aspectos,
social, econdmico e principalmente psicoldgico. Durante esse periodo, sofri muitos
preconceitos na escola ndo indigena, a maioria das vezes partindo da minha prépria
professora, de sala de aula, ela sempre dizia “como que indio ndo sabe nada mesmo”,
referindo-se a mim, porque eu ndo conseguia acompanhar os contetidos. Ela explicava
os contelidos rapido demais e, quando eu tinha a coragem de perguntar alguma coisa
referente ao conteldo, ela sempre dizia que eu ndo prestava atencéo (Farias, 2014, p.
152).

Percebe-se nesse relato, que, diferentemente de Danila, essa estudante Kadiwéu e
Terena néo teve, sequer, 0 apoio da professora, sofreu preconceito por parte dela que, inclusive,
incentivava a todos naquela sala a ter a mesma visdo pejorativa sobre o indigena ao dizer em
sala “como que indio ndo sabe nada mesmo”. Guilherme Txehkeko, indigena Hixkaryana, relata
que, quando foi estudar na sede do municipio de Nhamunda-Am, seus colegas de aula,
frequentemente, recusavam-se a formar grupo com ele para a realizagdo de trabalhos. A
professora, entdo, intermediava esses conflitos, sempre esclarecendo a todos a necessidade de
apoiar e respeitar o colega. Guilherme, ao rememorar esta situacdo, primeiramente a justifica
dizendo que seus colegas podem ter agido assim porque ele era muito timido, quase ndo falava
com ninguém, depois, entretanto, reconhece que essa era uma atitude de preconceito por ele ser
indigena, a qual era comum ndo s6 na escola, mas também na cidade. Verifica-se, entdo, que a
escola inclusiva e aberta a diferenca, a interculturalidade estd longe de existir. Embora,
comumente, as escolas realizem eventos e projetos culturais, nas quais os alunos apresentem a
historia, a lingua e a cultura de povos diversos ou afirmem que o indigena contribuiu
significativamente com o Brasil, ainda assim, o espago escolar, por ndo problematizar a

interculturalidade, dissemina e perpetua a discriminacao e o preconceito.

No caso de Zaqueu Feya e Narciso Kawanama, que estudaram na Escola Técnica do
Jurud Estrada (zona rural de Nhamunda-Am), dizem n&o ter sofrido preconceito. A razdo para
isso deve ser o fato de, apesar da proximidade desse interior com a sede do municipio, a maioria
de seus alunos serem indigenas, que foram inseridos num projeto escolar que visava formar

técnicos agricolas, com a clara intencdo governamental de integrar o indigena aos ideais



115

nacionalistas, fornecendo-lhes uma profissao e inculcando neles o interesse pelo trabalho nos
moldes da sociedade ndo indigena, ou melhor, das concepcdes capitalistas. Quando seguiram
com seus estudos em Nhamunda, fazendo um curso supletivo de Nivel Médio, que durou apenas
um ano, afirmam ndo ter sofrido preconceito. Situacdo que mudou quando ingressaram na
universidade e foram agredidos verbalmente pela propria professora, situacdo que sera melhor

detalhada no capitulo 4.

De acordo com Skliar e Duschatzky (2000 apud CANDAU, 2008), a diversidade tem
sido enfrentada de trés maneiras distintas, mas nenhuma delas assume uma perspectiva cultural,
visto que apenas assumem 0s seguintes imaginarios sociais referentes a alteridade: 1- O outro
como fonte de todo 0 mal; 2- O outro como sujeito pleno de um grupo cultural; 3- O outro como

alguém a tolerar.

Na primeira perspectiva apresentada por esses autores, “o outro como fonte de todo o
mal”, tem-se uma visdo binaria e dicotdbmica sobre o outro. De um lado, no lado do eu,
posicionam-se 0s bons, os verdadeiros, 0s auténticos, os civilizados, os cultos, os defensores da
liberdade e da paz. No outro lado estdo os “outros”, vistos como maus, falsos, barbaros,
ignorantes e terroristas. Estes ultimos acabam passando por todo um processo de eliminacgéo,
neutralizacio, silenciamento, dominacao ou subjugac&o. E o que ocorre, por exemplo, quando
se atribui o fracasso escolar a caracteristicas sociais ou étnicas dos alunos. Percebemos isso

justamente no caso da professora que afirma que “indio ndo sabe nada mesmo”.

Na segunda perspectiva, “o outro como sujeito pleno de um grupo cultural”, ndo se
reconhece as diferencas étnicas, a cultura é vista como algo homogéneo, que ndo merece ser
problematizado. Tal perspectiva é assumida por muitas escolas ao reduzir as discussfes
culturais a aspectos folcloricos e a festejos escolares. Ao contrario do que muitos acreditam, o
fato de se realizar eventos folcloricos na escola ndo significa que exista um respeito e
valorizacdo da diferenca, pois as caracteristicas culturais de cada grupo indigena ndo séo
reveladas, ndo se conhece as suas especificidades étnicas e culturais, o que é evidenciado na
escola é uma representacdo falsa, fantasiosa, espetaculosa e folclorica dos povos que ja

habitavam o Brasil muito antes da colonizacéo portuguesa.

Na terceira perspectiva, “o outro como alguém a tolerar”, reconhece-se a diferenca sem
incitar, no entanto, a tomada de posicdo em relacdo a valores presentes na cultura
contemporanea, ou seja, evita-se polemizar ou questionar a ordem vigente, assumindo apenas
uma postura conciliadora com as diferencas étnicas e culturais. Essa atitude conciliadora e de

tolerancia nada mais é do que os ideais (neo)liberais propagados pelo sistema capitalista, o qual,
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sob o aparente reconhecimento e respeito da diversidade étnica, intenta manter 0s
subalternizados conformados com a sua situacdo, ja que estdo alheios ao fato de que a sua
situacdo de desigualdade se deve as atuacdes do sistema capitalista, cuja acdo é, na verdade,
apenas pautada pelo interesse mercadoldgico. Também é possivel perceber esse comportamento
guando a professora impde aos demais alunos que aceitem o Guilherme no grupo, dizendo que
ele merece respeito, sem problematizar o porqué de deixarem de assumir um comportamento

preconceituoso.

Os indigenas estdo na escola do “branco”, ndo se pode mais ignorar isso, deve-se Sim
enfrentar esse desafio de forma coletiva, ou seja, todos aqueles envolvidos no processo
pedagdgico precisam buscar uma solucdo que permita ao aluno indigena ndo s6 apropriar-se da
lingua, do conhecimento e do modo de vida dos “brancos”, mas também valorizar a sua propria
identidade, o seu eu que, ao mesmo tempo em que difere, em alguns aspectos, do ndo indigena,
0 aproxima do seu grupo étnico. A escola precisa assumir uma perspectiva de educacdo que
propicie o dialogo entre culturas, uma educacao intercultural, que, segundo Candau (2016),

assume a diferenca como riqueza, haja vista que:

[...] Promove processos sistematicos de didlogo entre diversos sujeitos — individuais
e coletivos —, saberes e préaticas na perspectiva da afirmacdo da justica — social,
econdmica, cognitiva e cultural —, assim como da construcdo de relagfes igualitarias
entre grupos socioculturais e da democratizacdo da sociedade, através de politicas que
articulam direitos da igualdade e da diferenca (Candau, 2016, p. 808-809).

Embora esse didlogo entre culturas ndo tenha ocorrido com a abrangéncia necesséria,
foi possivel constatar a sua presenca na atuagao de uma professora em uma escola na cidade de
Nhamunda, a qual relata que, certa vez, ao receber uns alunos indigenas no Ensino Fundamental
I, decidiu organizar um projeto com a finalidade de se conhecer mais sobre os Hixkaryana,
assim, alguns alunos indigenas cantaram na sua lingua, contaram um pouco de sua cultura e
falaram um pouco sobre algumas expressdes de sua lingua. Esse evento, segundo a professora,
foi muito proveitoso, pois 0s alunos ndo indigenas gostaram muito de saber mais sobre 0s seus
colegas indigenas. Possivelmente, foi uma acdo importante também para os Hixkaryana, os
quais, nesse processo de apropriacdo do portugués e do conhecimento ndo indigena, sdo

incentivados a valorizar a sua lingua, cultura e identidade.

Infelizmente, essa ndo é uma pratica comum, a maior parte dos alunos ndo indigenas

conclui o Ensino Médio sem nunca ter compreendido quem sdo os Hixkaryana, os quais acabam



117

sendo imaginados como pessoas tdo diferentes que ndo se pode ter com eles uma relacdo de
amizade e respeito. Uma acdo pedagdgica como essa da a oportunidade de os alunos nédo
indigenas terem acesso a uma outra imagem sobre o povo Hixkaryana, pois, antes desse
momento, tudo o que podem ter ouvido foram comentarios pejorativos sobre esses indigenas.
Atitudes como essa, para ter o alcance e o resultado necessarios, precisam ser assumidas por
muito mais do que uma professora, como defende Candau (2016), devem ser assumidas por
todo o coletivo pedagogico, todos nas escolas devem ter o compromisso com uma pedagogia
intercultural, a qual contribui para um diélogo entre culturas e possibilita que enxerguemos a

diferenca como riqueza.

Para Walsh (2012), entretanto, o interculturalismo deve assumir uma postura que vai
além de um diadlogo entre culturas, pois somente assim poderemos romper com o quadro vigente
e promover todo um processo de decolonizagdo. A autora argumenta que, apesar da evidente
diversidade étnica e cultural, ainda vivenciamos em nossa sociedade situagdes de racializacao,
inferiorizacdo e desumanizacdo de uma parcela expressiva da populacdo. Embora tenha-se
tornado comum, em todas as esferas, o0 tema interculturalismo, € necessario que se compreenda
que dele se servem concepgdes distintas: uma que serve a estrutura social vigente
(interculturalismo funcional) e outra que busca questionar tal estrutura (interculturalismo
critico), haja vista que intenta revelar a condicdo de subalternidade e colonialidade ainda

fortemente presente em todo o pais.

Segundo essa autora, vivemos dentro do sistema mundial capitalista, que se esconde
atras de um discurso liberal multiculturalista. Sabemos que o sistema capitalista parte de
padrdes de poder baseados na exclusdo, nega¢do, subordinacédo e controle, entdo ndo é possivel
pensar que, com o reconhecimento da diversidade e promocdo de sua inclusdo, o projeto
hegemonico colonialista seja dissolvido. Atualmente, tudo o que se busca € a continuidade dos
projetos globais, os quais estdo ligados aos projetos de neoliberalizagdo e necessidades de
mercado. Esse puablico multicultural revelou-se um mercado substancial para o sistema
econdmico vigente em nosso pais, por isso propagam um falso discurso de reconhecimento e

respeito a diferenca que convence uma grande parcela da populacéo.

Diante disso, afirma Walsh (2012), temos vivido, na verdade, uma interculturalidade
funcional, visto que esta funciona a servico dos ideais capitalistas. Nesse sentido,
reconhecimento e respeito pela diversidade nada mais é do que uma nova estratégia de
dominagdo que, por meio da retdrica discursiva do multiculturalismo, ofusca a diferenca e

mantém a populacdo numa condicéo de subalternidade e colonialidade, pois ndo se aponta para
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a criagdo de mais igualdade, mas sim para o controle do conflito étnico e para a conservacgao de
estabilidade social. Incluem sim os grupos historicamente excluido, mas apenas com o intuito
de impulsionar os imperativos econdémicos (neo)liberais da acumulacdo capitalista. A
perspectiva intercultural funcionalista, mesmo disseminando um discurso de convivéncia e
tolerancia, néo se interessa em problematizar a desigualdade socia e cultural, agindo, portanto,
como uma nova estratégia de dominacdo e colonialidade. Essa interculturalidade funcional

seria, entdo, uma nova légica multicultural do capitalismo global, compreendido como:

[...] uma l6gica que reconhece a diferenga, sustentando sua producdo e administragao
dentro da ordem nacional, neutralizando-a e esvaziando-a de seu significado efetivo
e tornando-a funcional nesta ordem, expandindo os ditames do neoliberalismo e do
sistema-mundo (WALSH, 2012, p. 64, traducdo minha).*°

Walsh (2021) propGe que se faca uso de uma interculturalidade critica e que esta deve
ser utilizada como ferramenta pedagdgica, uma vez que ela questiona continuamente a
racializacdo, a subalternizacdo, a inferiorizacdo e seus padrdes de poder, além de visibilizar
diferentes formas de ser, viver e saber. A autora compreende, conforme citagdo a seguir, que
uma pedagogia pautada na interculturalidade critica possibilita uma transformacéo na realidade
social, fazendo com que grupos subalternizados ajam no sentido de desfazer as amarras dos

resquicios do colonialismo presentes em nossa sociedade.

Como projeto politico, social, epistémico e ético, a interculturalidade critica expressa
e exige uma pedagogia, e uma aposta e pratica pedagdgica, que reencena a diferenga
em termos relacionais, com seu vinculo histérico-politico-social e de poder, para
construir e afirmar diferentes processos, préticas e condi¢cBes. Desta forma, a
pedagogia se estende além do sistema educacional, do ensino e transmissdo do
conhecimento, e como um processo e pratica sociopolitica produtiva e transformadora
com base em realidades, subjetividades, histérias e lutas do povo, vividas em um
mundo governado pela estruturacdo colonial (Walsh, 2021, p. 13-14, traducdo
minha).!

19 No original: [...] una légica que reconoce la diferencia, sustentando su produccién y administracion dentro del
orden nacional, neutralizandola e vaciandola de su significado efectivo, y volviéndola funcional a este orden y, a
la vez, a la expansion del neoliberalismo y los dictdmenes del sistema-mundo.

11 No original: Como proyecto politico, social, epistémico y ético, la interculturalidad critica expresa y exija una
pedagogia, y una apuesta y practica pedagdgica que retoman la diferencia en términos relacionales, con su vinculo
histérico-politico-social y de poder, para construir y afirmar procesos, practicas y condiciones distintos. De esta
manera, la pedagogia se entiende més alla del sistema educativo, de la ensefianza y transmision de saber, y como
proceso y préactica sociopolitico productivo y transformativo asentado en las realidades, subjetividades, historias
y luchas de la gente, vividas en un mundo regido por la estructuracion colonial.
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Verifica-se, portanto, que, no caso dos povos indigenas, a apropriacdo dos
conhecimentos ndo indigenas e da lingua portuguesa viabilizada pelas escolas e universidades
pode ser um caminho para o interculturalismo critico defendido por Walsh (2012). Entretanto,
trés dos homens Hixkaryana participantes dessa pesquisa foram unanimes em afirmar que sua
postura politica e consciéncia quanto a necessidade de luta pelos direitos dos povos indigenas
sO ocorreu apods terem concluido a universidade, visto que passaram a participar do movimento
indigena, de reunides e assembleias que discutiam direitos e mobilizagdes. O indigena Zaqueu
Feya, que além de professor, é o Cacique Geral, afirma que sempre teve essa consciéncia sobre
o direito dos povos indigenas, que sempre foi bastante atuante na aldeia e que nao foram a
escola ou a universidade as responsaveis pela sua postura critica diante dos direitos do seu povo.
Constata-se, assim, que nem a escola, nem a universidade, assumiram uma perspectiva

intercultural critica na vida desses interlocutores indigenas.

A interculturalidade critica, segundo a autora, busca o desenvolvimento e a cria¢do de
entendimentos e condi¢Bes que ndo sé articulam o didlogo de diferencas dentro de um quadro
de legitimidade, dignidade, igualdade, equidade e respeito, como também incentivam a criacao
de “outros” modos de pensar, ser, aprender, ensinar, sonhar e viver. Diante disso, tanto a
interculturalidade critica, quanto a decolonialidade configuram-se como projetos, processos e
lutas que sdo tecidos conceitual e pedagogicamente, incentivando a forga, iniciativa ético-moral
e agéncia que questionam, interrompem, agitam, rearmam e constroem. Agindo dessa maneira,

a escola estaria fazendo uso do que a autora chama de “pedagogia decolonial”.

5. O espaco da universidade

A busca pela escolarizagéo tem se intensificado entre os indigenas do Brasil, os quais
veem, na escola formal, uma oportunidade de se apropriar da lingua portuguesa e dos
conhecimentos dos ndo indigenas a fim torna-los instrumentos na luta pelos direitos dos povos
indigenas. Diante disso, atualmente, ja é bastante expressiva a presenca de homens e mulheres
indigenas ndo apenas nas escolas do ensino regular, mas também nas universidades, com cursos
voltados tanto para as areas de Licenciatura, quando para as demais areas do conhecimento.
Tornou-se comum entre os indigenas o uso de expressdes como “ocupagdo” e “territorio” para
se referir a presenca de académicos indigenas nas universidades, as quais sao um espaco de

poder antes s6 acessivel a ndo indigenas.
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Segundo Jodas (2019, p. 182), o termo ocupar, tradicionalmente utilizado pelo
Movimento dos Trabalhadores Rurais Sem Terra — MST e pelo Movimento dos Trabalhadores
Sem Teto — MTST no sentido de se apropriar de terrenos ou moradias nos quais ndo reside
ninguém, passou a ser assumido como uma categoria que representa o ato de se apropriar do
espaco da universidade, sendo que essa ocupacdo ndo é apenas fisica, é também mental e
espiritual, visto que os povos indigenas ““[...] ocupam espagos universitarios, como € o caso das
mesas redondas, apresentacoes e debates de trabalho e ocupam os espagos da universidade com
as cores, as penas, as masicas e 0s passos indigenas”. Alves (2019) observa que a universidade
vem assumindo para o indigena a configuracdo de um territério reivindicado, sendo
compreendida “[...] como um importante espaco de empoderamento, meio de socializagdo, de
construcdo de narrativas, de producdo e veiculacdo do conhecimento cientifico [...]” (p. 60). O
conhecimento viabilizado pela universidade assume, entdo, uma configuragcdo politica, “...]
para entre outras coisas ampliar os conhecimentos sobre o mundo e se instrumentalizar na luta
frente ao Estado e suas politicas de desenvolvimento que oprime e violenta os direitos dos povos

indigenas” (p. 59).

O interesse por uma formacao universitaria se intensificou entre os indigenas a partir do
momento em que nossas legislacdes estabeleceram que as escolas indigenas deveriam praticar
um método de ensino diferenciado (bilingue e intercultural) e reconheceram a categoria
“professor indigena”. Assim, de inicio, 0 interesse no ensino superior centrou-se nos cursos de
licenciatura, a fim de suprir a necessidade de professores indigenas nas escolas da aldeia.
Depois, passou-se a buscar uma formagdo em cursos diversos, com o0 objetivo de alcangcar um
numero expressivo de profissionais que pudessem defender a causa indigenas, principalmente
nas situacbes de maior demanda, como na area da saude, do direito, da assisténcia social, da
antropologia, dentre outras. De acordo com alguns indigenas Hixkaryana interlocutores desta
pesquisa, ter um diploma de Nivel Superior ndo representa apenas um beneficio individual, mas
também coletivo, haja vista que uma das motivacdes que os levaram a ingressar na universidade
foi o interesse em utilizar o conhecimento adquirido na luta pela conquista ou manutencdo dos
direitos de seu povo. Outros motivos se somam a esse, como 0 interesse em aprender o

portugués e o acesso a melhores empregos.

Mesmo com o apoio da Constituicdo de 1988 e com os documentos legais que se
seguiram, 0 acesso a um curso superior por parte dos indigenas s6 péde ser melhor usufruido a
partir de algumas ac¢Ges governamentais mais incisivas. A primeira delas foi, segundo Alves

(2019), o Programa de Reestruturacdo e Expansdo das Universidades Federais — REUNI,
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implantado no ano de 2003. Com essa politica publica, houve uma expansdo de universidades
publicas federais, além da implantacdo de novos campi no interior dos Estados brasileiros, o
que acabou por oportunizar um maior acesso ao ensino superior de pessoas moradoras do
interior que ndo possuiam condigdes financeiras de custear sua estadia numa grande cidade.
Devido ao REUNI, entre os anos de 2003 e 2014, mais que duplicou o nimero de campi no
Brasil, como se pode verificar no grafico a seguir da Secretaria de Educacdo Superior — SESu
(2003/2014) apresentado por Alves (2019, p. 61), o qual demonstra que de 100 campi em 2003,

passou-se para mais de 200 em 2014. Tendo atingido o nimero de 250 campi no ano de 2020.
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Gréfico Unico — Numero de campi de universidades federais ao longo dos anos.
FONTE: Alves, 2019.

Uma outra politica publica responsavel pelo aumento na presenca indigenas nas
universidades brasileiras foi 0 Programa Universidade para Todos — PROUNI, desenvolvido
em 2004 e instituido em 2005 pela Lei n® 11.096/2005. Esse programa tinha por objetivo
oferecer bolsas de estudo integral ou parcial em faculdades particulares aqueles que ainda ndo
possuiam nivel superior e que pertenciam a familias de baixa renda, além de conceder reserva
de vagas a pessoas com deficiéncia e a pessoas autodeclaradas indigenas e negras. Segundo
Doebber (2017, p. 102), 0 PROUNI “[...] também tem sido, desde 2004, uma importante porta
de entrada, em dmbito nacional, para estudantes indigenas em InstituicGes de Ensino Superior
privadas”. Nesse mesmo ano de 2004, em resposta a necessidade de professores indigenas nas
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escolas da aldeia, houve a criagdo do Programa de Formacgao Superior e Licenciaturas Indigenas

— PROLIND, o qual passou a vigorar em 2005.

O PROLIND objetivava formar professores indigenas em cursos de Nivel Superior
voltados para a especificidade exigida pelas escolas indigenas, isto é, voltados para o
bilinguismo e a interculturalidade. Assim, foram criadas as chamadas Licenciaturas
Interculturais Indigenas em diversas universidades publicas, as quais “[...] se caracterizam por
possuirem curriculos especificos que, a0 mesmo tempo, agregam os saberes tradicionais
indigenas e dialogam com os saberes académicos” (Doebber, 2017, p. 103). Segundo
Nascimento (2017, p. 64), desde a sua criagdo, 0 PROLIND publicou quatro editais, em 2005,
2008, 2009 e 2013, sendo os cursos de licenciatura intercultural desenvolvidos em 14
universidades federais, 5 universidades estaduais e 2 institutos federais de educacéo, ciéncia e

tecnologia.

No que se refere ao Estado do Amazonas, conforme quadro a seguir, trés instituicdes
tém desenvolvido cursos de licenciatura intercultural em parceria com o PROLIND: a
Universidade Federal do Amazonas — UFAM, a Universidade do Estado do Amazonas — UEA
e o Instituto Federal do Amazonas — IFAM. Para que as Institui¢cdes de Ensino Superior — IES
sejam contempladas com o programa, precisam se encaixar em um ou mais dos trés eixos
tematicos. O Eixo | é voltado para a implantagdo de cursos e o Eixo Il para o desenvolvimento
de cursos ja criados, ambos devem receber também apoio da rede estadual de ensino. O Eixo

I11, por sua vez, é voltado para a elaboracao de projetos de Cursos de Licenciaturas.

Editais Eixos IES Povos
Eixo | — Implantagdo e manutencdo de
Cursos de Licenciaturas especificas para a Ticuna
formacao de professores indigenas em nivel )
superior UEA Kaixama
(Ocorrem em parceria com as redes de Kambeba

educacéo basica publica do Estado).

2005 [ Eixo Il — Desenvolvimento de Cursos de
Licenciaturas Interculturais para a formacao
de professores que atuam nas escolas

indigenas em nivel superior UFAM-
g p o FACED Mura
(Refere-se aos cursos ja criados e que

ocorrem em parceria com as redes de
educacdo basica pablica do Estado).
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Eixo Il — Desenvolvimento de Cursos de )

2008 Licenciaturas Interculturais para a formagdo | UFAM- | Satere
de professores que atuam nas escolas | FACED | Munduruku
indigenas em nivel superior
Eixo | — Implantacgdo e desenvolvimento de Tukano
Cursos de Licenciaturas Interculturais para | UFAM- Bani

< o . aniwa

formacéo de professores indigenas em nivel | ICHL

2009 | superior Falantes do Nheengatu
(Ocorrem em parceria com as redes de .
educacdo basica publica do Estado). IFAM Povos do Rio Negro
Eixo I — Implantacédo e desenvolvimento de
Cursos de Licenciaturas e de Pedagogia

2013 Interculturais para formacdo de professores | yraM- | Saterée
indigenas em nivel superior ICHL yanomami
(Ocorrem em parceria com as redes de
educacao basica publica do Estado).

Quadro 2 — Implantacdo e desenvolvimento de licenciatura intercultural no Amazonas por meio do PROLIND.
FONTE: Adaptado de Nascimento, 2017.

Com base nos dados expostos acima, observa-se que a UFAM e a UEA foram
contempladas com o PROLIND desde o seu primeiro edital, enquanto o IFAM foi contemplado
no terceiro edital, langado no ano de 2009. Incialmente, considerando esses quatro editais, as
trés instituicdes amazonenses atenderam aos povos Ticuna, Kaixama, Kambeba, Mura, Satere,
Munduruku, Tukano, Baniwa e Yanomami. Além de um grupo amplo de indigenas falantes de
Nheengatu e um outro grupo também amplo de indigenas do Alto Rio Negro. Deve-se atentar
para o fato de que a UFAM oferece os cursos de Licenciatura Indigenas por meio de duas
unidades académicas, a Faculdade de Educac¢do — FACED e o Instituto de Ciéncias Humanas e
Letras — ICHL. Este Gltimo passou a receber uma nova designacdo: Instituto de Filosofia,

Ciéncias Humanas e Sociais — IFCHS.

Segundo Menezes et al (2021), a FACED oferece 14 cursos de Licenciatura Intercultural
de forma modular/regular em 7 municipios, enquanto o IFCHS oferece 9 em 4 municipios. De
acordo com Estécio (2011), além das licenciaturas interculturais em parceria com 0 PROLIND,
a UEA ainda desenvolve o curso de Pedagogia Intercultural Indigena, que foi ofertado pela
primeira vez em 2009 e tinha como publico professores indigenas e nao indigenas. O curso foi
ofertado em 52 municipios do Amazonas de forma modular presencial via sistema IPTV. Os

académicos estudavam durante os recessos escolares de janeiro, fevereiro e julho. Foi
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exatamente esse curso que oportunizou ao povo Hixkaryana um primeiro acesso ao Nivel

Superior.

O aumento do numero de indigenas nas universidades foi mais intenso a partir das
reservas de vagas disponibilizadas por legislacGes estaduais, pelas proprias universidades e,
principalmente, pela Lei n® 12.711, de 29 de agosto de 2012, a chamada Lei de Cotas. Menezes
et al (2011) observa que as Acdes Afirmativas, implementadas no Brasil como politicas
publicas, foram uma consequéncia de movimento sociais protagonizados por grupos diversos,
como: negros, indigenas, mulheres, pessoas com deficiéncia, dentre outras minorias. Todos se
uniram na busca ndo sé do reconhecimento identitario, como também da conquista de direitos
sociais. Segundo Estacio (2011), uma das primeiras iniciativas em prol da reserva de vagas em
universidades, em nivel estadual, foi a Lei Estadual n® 3.524, de 28 de dezembro de 2020, a
qual estabelecia que as universidades publicas do Estado do Rio de Janeiro deveriam reservar
50% das vagas a estudantes que tenham cursado todo o ensino regular nas escolas publicas do

Estado, tanto da rede municipal, quanto da rede estadual.

Embora as cotas a que se refere essa lei sejam de cunho social, constata-se que ela acaba
por beneficiar os grupos tradicionalmente excluidos de nossa sociedade, haja vista que o0s
estudantes de escolas publicas sdo, em sua maioria, pertencentes a grupos étnicos
desfavorecidos. No cenario amazonense, quando da criagdo da Universidade do Estado do
Amazonas, também foi assegura reserva de vagas de 50% para alunos que estudaram o Ensino
Médio em escolas publicas do Estado. As cotas éetnicas voltadas especificamente para 0s povos
indigenas foram implementadas na instituicdo em 2005, sendo que o percentual de vagas
reservadas é calculado por curso e seguindo a orientacao expressa no artigo 5°: “[...] no minimo
igual ao percentual da popula¢do indigena na composicdo da populacdo amazonense, para
serem preenchidas exclusivamente por candidatos pertencentes as etnias indigenas localizadas

no Estado do Amazonas.” (Amazonas, 2004).

A partir da Lei de Cotas, houve um crescimento ainda mais expressivo de indigenas nas
universidades brasileiras. A Lei n°® 12.711/12 promove a reserva de vagas de 50% nas
universidades e institutos federais a estudantes que estudaram integralmente o Ensino Médio
em escola publica, sendo que a metade desse percentual € destinado a estudantes integrantes de
familias com renda igual ou inferior a 1,5 salario minimo. Esse percentual é dividido
proporcionalmente entre pessoas autodeclaradas pretas, pardas, indigenas e pessoas com
deficiéncia) (Brasil, 2012). Apds alteragdes da lei ocorridas em 2023 (Lei 14.723/23), foram
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incluidas pessoas quilombolas, a renda maxima passou a ser um salario minimo e passou a ser

aplicada também para 0 acesso aos cursos de pos-graduacdo stricto sensu (Brasil, 2023).

No ano de 2013, conforme Freire (2017), a UFAM deu inicio a aplicacdo da Lei de
Cotas, ofertando 12,5% no Processo Seletivo Unificado — SISU/ENEM e no Processo Seletivo
Continuo — PSC. Esse percentual aumentou gradativamente a cada ano, atingindo, em 2016, a
reserva de vagas de 50% estabelecida pela lei. De acordo com o Grupo de Estudos
Multidisciplinares de A¢des Afirmativas — GEMAA (apud Freitas et al, 2022), havia reserva
de vagas especificamente para indigenas, no ano de 2019, em 30 universidades estaduais, sendo
21 por meio de lei estadual e 9 por meio de politica propria, e 67 universidades federais, sendo

44 por meio da Lei 12.711/12 e 23 por meio de politica propria.

Menezes et al (2021) apresentam a tabela a seguir, a qual evidencia o quantitativo
significativo de indigenas matriculados no ensino superior de 2015 a 2019 nas cinco regides
brasileiras, a partir de dados obtidos no Instituto Nacional de Estudos e Pesquisas Educacionais
Anisio Teixeira — INEP. Os autores observam que, embora tenha havido uma queda no numero

de matriculas em 2019, o aumento foi bem expressivo entre 0s anos de 2015 e 2018.

Numero de educandos indigenas matriculados
Regides no ensino superior nos Gltimos 5 anos

2015 2016 2017 2018 2019

Norte 8.315 12.747 | 15.509 | 14.573 | 13.970
Nordeste 9.307 19.360 | 21.673 | 21.583 | 20.068
Sudeste 9.272 10.681 |12.703 | 13.302 | 13.289
Sul 1.974 2.354 2.624 3.151 3.621

Centro-Oeste 3.279 3.884 4.241 5.096 5.305

Brasil 34.162 | 51.042 | 58.767 |59.723 | 56.257

Tabela Unica— Numero de matricula de educandos indigenas no ensino superior por regides no Brasil
FONTE: Menezes et al, 2021.
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Pode-se verificar também nos dados expostos na tabela que a queda no nimero de
matriculas ndo ocorreu nas regides Sul e Centro-Oeste e, nos casos de queda, ela foi maior nas
regibes Norte e Nordeste. Apesar disso, € possivel constatar que a presenca indigena nas
universidades aumentou bastante no pais, pois, de 34.162 no ano de 2015, atingiu-se, em 2018,
0 quantitativo de 59.723 estudantes matriculados, mesmo com a queda de matriculas no ano de
2019, ainda houve 56.257 matriculas. Bergamaschi et al (apud Menezes et al, 2021) observam
que a intensificacdo do acesso de indigenas na universidade tem relagdo com a maior demanda

de alunos e com 0 aumento de escolas nas areas indigenas.

Apesar desse cenario favoravel aos povos indigenas, os académicos ainda precisam
enfrentar desafios pontuais, como o preconceito e as dificuldades em assimilar as
especificidades da linguagem académica e custear sua permanéncia na universidade. O
preconceito, muitas vezes, é tdo intenso que alguns indigenas, segundo pesquisa realizada com
académicos indigenas da UEA (Estacio, 2011, p. 123), passam a negar a sua propria identidade,
é 0 caso de Wagca, que relata o seguinte: “Eu j& tive medo de dizer que era indio, ndo me
aceitava, devido o preconceito” (p. 123). Panapand, também participante da pesquisa, observa
que “[...] a gente quando vem morar aqui, na cidade, & muito discriminado. Principalmente,
porque as pessoas acham que n6s ndo temos 0s mesmos direitos que elas tém, sé pelo fato de

sermos indigenas”.

A linguagem académica, que é um desafio para muitos académicos nao indigenas,
alcanca uma dimens&o ainda maior para os indigenas que tém o portugués como segunda lingua.
Doebber (2017, p. 205), em pesquisa realizada com estudantes indigenas da Universidade
Federal do Rio Grande do Sul — UFRGS, apresenta algumas entrevistas que evidenciam essa
dificuldade. A académica Ana Julia conta que “[...] no primeiro semestre teve dificuldade na
disciplina de escrita académica, pois ndo entendia aquela linguagem e até agora nao sabe como
passou”. Sandra, outra académica indigena, afirma ter tido a impressdo até mesmo que a
linguagem falada pelo professor ndo era o portugués: “[...] além dos professores falarem
portugués, as vezes falam uma outra linguagem, usam palavras dificeis que ndo sei o que

significa, tinha que ter um dicionario junto”.

Essa situacdo também é relatada pelos Hixkaryana, Guilherme Txehkeko, por exemplo,
conta que, durante o primeiro periodo, enfrentou algumas dificuldades referentes a elaboracédo
dos trabalhos académicos, as quais foram sanadas gracas a ajuda de alguns colegas da etnia
Sateré-Mawé. Somente a partir do seguinte periodo, passou a conseguir elaborar projetos e

demais trabalhos, além de ter melhor afinidade com as Normas da ABNT. Tais dificuldades na
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linguagem académica, afirma Doebber (2017), deve-se ao fato de ela se aproximar bastante da
linguagem cientifica e da lingua culta urbana, além do fato de ser mais centrada na escrita do
que na oralidade. Considerando que esses académicos sdo oriundos de povos que
desenvolveram uma linguagem mais pautada na oralidade, a apropriacdo da linguagem

académica pelos estudantes indigenas é algo ainda mais desafiador.

Permanecer na universidade é outra luta enfrentada pelo indigena, uma vez que se
manter na cidade exige custos com moradia, alimentacdo, material didatico/pedagdgico e
transporte. Uma das participantes da pesquisa, Danila Feroye, conta que sem os auxilios
financeiros e de moradia fornecidos pela universidade ndo conseguiria seguir com seus estudos
em Parintins-Am. A palavra que inicia o relato de Danila sobre sua vivéncia em Parintins é de
acolhimento. A partir do momento que chegou na cidade em 2018, ainda com 17 anos, conta
que se sentiu acolhida pelos professores, pelos colegas de turma e pela universidade, pois
recebeu uma bolsa-auxilio e ainda conseguiu se alojar na Casa dos Estudantes, o que lhe ajudou

bastante, visto que ndo possuia 0s recursos financeiros necessarios para se manter na cidade.

Embora a maioria dos beneficios financeiros disponibilizados pelas universidades ndo
sejam especificamente direcionados aos indigenas, este grupo é contemplado por também se
encontrar na situacdo de vulnerabilidade socioecondmica. Segundo Freire (2017), os
académicos da UFAM, por exemplo, sdo contemplados com trés tipos de beneficios “Bolsa
Académica” (concedida mediante participacdo em projetos de pesquisa, ensino, extensdo e
inovagao), “Auxilio Moradia” (concede-se um alojamento na Casa do Estudante a alunos nédo
residentes na cidade de localizacdo da universidade) e “Bolsa Permanéncia” (concedida a
alunos matriculados nas unidades académicas do interior do estado). Além desses beneficios,
de acordo com Menezes et al (2021), ha ainda “Bolsa Trabalho” e “Restaurante Universitario
— RU”. A UEA, também comprometida com o0 acesso e permanéncia de estudantes na
universidade, informa em seu site oficial (2024) que disponibiliza “Casa do Estudante”
(moradia estudantil), “Auxilio Transporte”, “Auxilio Material” (didatico/pedagogico), “Auxilio

Socioeconémico”, “Alimentacdo” (restaurante universitario) e “Auxilio Creche”.

As conquistas universitarias alcancadas pelos indigenas contribuiram para que cada
povo indigena pudesse ter profissionais ndo apenas na educacdo, mas em outras areas do
conhecimento, o que tem permitido melhores resultados quando da luta pela causa indigena. O
Nivel Superior também tem possibilitado que mais indigenas ocupem cargos publicos que antes
eram ocupados apenas por ndo indigenas. Dentre os participantes da presente pesquisa com

Nivel Superior, dois deles sdo professores, um exerce a funcdo de Coordenador da Fundacgéo
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Nacional dos Povos Indigenas — Funai-Nhamunda, um é Vereador em Nhamunda e uma é
Secretaria Administrativa no Distrito Sanitario Especial Indigena — DSEI-Parintins. Com isso,
esses profissionais Hixkaryana e os pertencentes a outros povos indigenas tém conseguido
proporcionar a si préprios e a seus familiares uma maior qualidade de vida, além de fazerem
uso de seu conhecimento profissional em beneficio de seu povo, como na luta pelo direito a

terra, a saude, a educacdo, dentre outros.
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CAPITULO 4 — Ideologias linguisticas nas relaces de contato

Enxergar a lingua do outro como um som sem significado e sem valor deixa bem
evidente a imagem de superioridade que assumo sobre minha propria lingua. Assumo que a
minha lingua tem funcionalidade social, enquanto a lingua do outro ndo passa de um som
inaudivel. Foi o que um dos interlocutores indigenas relatou ter acontecido com um de seus
colegas de faculdade, também Hixkaryana, durante uma das aulas do curso de Pedagogia
Intercultural, cursada por eles na cidade de Nhamunda. A professora imitou 0 modo de falar
desse colega e chamou a sua atengdo para que falasse direito, “que parasse com esse
nhenhenhém”. Esse colega ainda ndo dominava bem o portugués, por isso falou em hixkaryana,
mas, mesmo assim, a professora o0 acusou de estar debochando dela ao falar de modo

incompreensivel.

Esse entendimento da professora de que o académico em questdo debochava dela ao
falar em sua lingua indigena, é importante frisar, foi assim interpretado em outras duas situacdes
experienciadas por indigenas e ndo indigenas na cidade de Nhamunda-Am. Na primeira
situacdo, uma interlocutora indigena participante da pesquisa conta que, hos momentos nos
quais conversa com outros indigenas em publico, percebe, algumas vezes, um incomodo dos
ndo indigenas por acreditarem que os indigenas, ao falarem entre si em hixkaryana, estéo
falando mal deles. Na segunda situacdo, uma interlocutora ndo indigena relata que, certa vez,
estava no atendimento do hospital com sua mée e havia duas mulheres indigenas conversando
em lingua indigena, sua mée quis ir embora, pois acreditava que estavam falando mal dela. A
questdo é: sera que os ndo indigenas agiriam dessa mesma maneira se a lingua falada fosse uma
lingua prestigiada socialmente, como o inglés, por exemplo, e o seu falante fosse um homem
branco europeu? A resposta, certamente, seria ndo, visto que a lingua inglesa e os seus falantes

nativos sdo altamente prestigiados no Brasil.

A relacdo de contato entre os falantes da lingua portuguesa e da lingua hixkaryana ja
ocorre hé anos, segundo registros historicos, desde o século XV1I, mas, mesmo decorrido tanto
tempo, tal relacdo ainda é atravessada pela discriminacdo, pelo preconceito e pela visao
estereotipada que se tem do povo Hixkaryana e de sua lingua materna. Buscando ir a fundo no
entendimento dessa relacdo, apoio-me nos pressupostos tedricos das ldeologias Linguisticas,
que discuto nesta tese seguindo duas perspectivas de analise. A primeira delas intenta identificar

as ideias, imagens e representacdes que se tem da lingua hixkaryana e do portugués (Silverstein,
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1979; Spitulnik, 2012; Woolard, 2012). A segunda se propde a revelar as relacbes de poder
responsaveis pelas ideias e representacdes que se faz das linguas e de seus falantes (Blommaerte
e Verschueren, 2012; Gal, 2012; Eagleton, apud Spitulnik, 2012; Mertz, 2012).

1. As ideias e representacdes da lingua hixkaryana e do portugués

Nessa primeira perspectiva, aproprio-me de alguns conceitos de ideologias linguisticas
essenciais na analise. Para Woolard (2012), ideologias linguisticas configuram-se como
representacOes, implicitas ou explicitas, as quais sdo responsaveis por interpretar a relacao
estabelecida entre lingua e sociedade. Silverstein (1979, p. 193, traducdo minha) compreende
que ideologias linguisticas sdo um conjunto de crengas que 0s usuarios tém da linguagem, tais
crengas sdo “articuladas pelos usuarios como uma racionalizagdo ou justificacdo da estrutura e
uso da linguagem percebida”?. Spitulnik (2012, p. 213, tradugdo minha), apresentando um
conceito mais amplo, considera que “as ideologias linguisticas podem ser ideias, concepgdes
culturais, processos de construcdo de significado, avaliagdes implicitas e comentarios
explicitos”*® que se faz sobre a relacdo lingua/sociedade, abrangendo também os interesses

politicos e morais que estao por tras dessa relacao.

Retomando os casos narrados no inicio deste capitulo, podemos perceber que as
representacdes, as crencas, as ideias ou avaliagBes feitas pelos ndo indigena com relagdo a
lingua hixkaryéana sdo extremamente preconceituosas e estigmatizantes, ndo se fala abertamente
sobre como veem a lingua, mas, implicitamente, ela ¢ imaginada como um “nhenhenhém?”,
como um zunido, algo incompreensivel. Ela é ainda uma lingua que incomoda, que, quando
ouvida, da a impressdo de ser usada para deboche, os indigenas parecem ndo ter o direito de
usar sua propria lingua em publico, parece que ela ndo tem o mesmo uso significativo que o
portugués, que é o de estabelecer comunicacdo. Apesar desse cenario tdo desfavoravel a lingua
hixkaryana, os seus falantes assumem uma postura de valorizacdo, visto que, conforme relatos
e minha prdpria experiéncia na cidade de Nhamunda, os Hixkaryéana falam entre si a sua lingua
materna em publico, diante de ndo indigenas. Sentem-se & vontade em usa-la em qualquer

situacdo comunicativa.

12 No original: [...] articulated by the users as a rationalization or justification of perceived language structure
and use.

13 No original: [...] las ideologias linguisticas pueden ser ideas, concepciones culturales, processos de construccion
de significado, evaluaciones implicitas e comentarios explicitos [...].
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Embora eu tenha percebido que, com exce¢do de Guilherme Txehkeko e Danila Feroye,
os demais interlocutores indigenas apresentam alguma dificuldade na compreensao e pronincia
do Portugués, ndo acredito que seja essa a razdo de falarem a lingua Hixkaryana entre si na
cidade, pois, nesse dominio, hd uma tendéncia entre muitos indigenas de preferirem falar em
portugués, mesmo que nao o dominem totalmente. Essa atitude tem por finalidade mascarar a
sua etnicidade, pois, ao falar em lingua indigenas, acaba por se revelar indigena. Quando
conversei com alguns interlocutores indigenas, por exemplo, na Funai/Nhamunda, eles
costumavam pedir, em alguns momentos, para 0 Guilherme traduzir para eles em hixkaryana.
Ao conversar com Narciso Kawanama em sua casa, ele enviava mensagem para 0 grupo de

WhatsApp de sua familia, os quais traduziam para ele também em hixkaryana.

Durante a pesquisa de campo, todos os interlocutores indigenas afirmaram que
consideram sua lingua mais bonita do que o portugués e a consideram como a representagao de
sua identidade. Um outro fator que corrobora essa valorizacdo entre os Hixkaryana é que
passam a sua lingua para seus filhos, mesmo quando seu conjuge ndo é indigena ou quando
moram na cidade, situa¢do na qual alguns indigenas de etnias diversas, por medo de serem
discriminados, acabam evitando passar a lingua indigena aos filhos, a fim de ajuda-los a ndo
serem reconhecidos como indigena e a serem aceitos socialmente. Embora os Hixkaryana
incentivem seus filhos a também falar o portugués, com a intencéo de fazé-los se apropriar dos
conhecimentos, bens e direitos dos ndo indigenas, consideram importante que eles mantenham
a sua lingua, pois, por meio dela, mantém viva a sua identidade e podem ter acesso ao

conhecimento de seus antepassados, de seu povo.

Ha& de se considerar, entretanto, que os filhos dos interlocutores indigenas que moram
na cidade e sdo casados com ndo indigenas estdo ainda no processo inicial de desenvolvimento
da fala, pois tém entre 2 e 5 anos. O que pude perceber, nas duas vezes em que conversei com
0 Guilherme e seu filho de 5 anos estava presente, é que ele falava com o filho apenas em
portugués. Em um segundo campo realizado em Parintins, a Danila me contou que sua filha,
agora com 5 anos, conversa com a avé em Hixkaryana, até porque a avo ndo tem tanta facilidade
em falar em portugués. Como foram breves os momentos de observagdo, somente quando essas
criancas estiverem mais velhas é que sera possivel verificar se, de fato, elas mantiveram a lingua

hixkaryana no seu repertorio linguistico.
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2. As relactes de poder responsaveis pelas ideologias linguisticas

Na segunda perspectiva de analise, busca-se problematizar a origem das imagens
construidas sobre a lingua. Seré que tais imagens sao naturalmente construidas ou outras forcas
atuam no sentido de nos convencer que o0 portugués é superior a qualquer que seja a lingua
indigena? De acordo com Gal (2012), o significado social atribuido as formas de comunicacéo
ndo € natural, mas sim fruto de uma construcéo cultural, de uma ideologia linguistica que esta
a servigo de um discurso dominante, daqueles que detém o poder. Acredita-se que elas sejam
naturais porque o discurso dominante age no sentido de naturalizar, essencializar, universalizar

as representacdes sobre as linguas e seus falantes.

Eagleton (apud SPITULNIK, 2012, p. 214, traducdo minha), seguindo esse mesmo
posicionamento, afirma que “como sucede com outros tipos de ideologias, as ideologias
linguisticas tendem a ser naturalizantes e universalizantes, disfarcando a sua prépria produgéo
e seus lacos intimos e muitas vezes estratégicos com o poder, o interesse e a criacdo de valor
cultural”**. Ainda segundo Gal (2012, p. 423, traducio minha), quando a lingua € interpretada
mediante uma ideologia linguistica a servi¢o do poder, essa lingua “chega a ser vista como uma
evidéncia das qualidades morais, intelectuais e estéticas dos falantes*®, justificando, assim, as

ideias positivas sobre essa lingua.

Como ja discutido anteriormente, a lingua hixkaryana é avaliada pelos ndo indigenas
em Nhamunda de forma pejorativa, discriminatoria e preconceituosa, tratam-na como
desagradavel e ndo consideram que ela assume a mesma fungdo comunicativa que a lingua
portuguesa. Entretanto, a lingua hixkaryana apresenta tudo o que a lingua portuguesa possui:
uma estrutura fonético-fonoldgica, semantico-lexical e morfossintatica, além de apresentar uma
funcdo comunicativa condizente com a necessidade de uso de seus falantes. Aqueles que a
avaliam de forma negativa, obviamente, ndo sabem disso (nem se interessam em saber), mas
agem como se fossem especialistas no assunto e pudessem afirmar com toda seguranca que a

lingua em questao ndo passa de um “nhenhenhém”.

Compreendendo que as linguas indigenas apresentam a mesma capacidade de se
comunicar por meio da linguagem que as demais lingua ndo indigenas, Rodrigues (1986, p. 17)

afirma que:

4 No original: [...] al igual que sucede con otras clases de ideologias, las ideologias linglisticas tienden a ser
naturalizantes y universalizantes, al ocultar las condiciones de sua propia produccion y sus intimos, y a menudo
estratégicos, lazos com el poder, el interés y la creacion de valor cultural.

15 No original: [...] llegan a ser vista como uma evidencia de las cualidades morales, intelectuales y estéticas de los
hablantes.
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Como todas as demais, as linguas dos povos indigenas do Brasil sdo inteiramente
adequadas a plena expressao individual e social no meio fisico e social em que
tradicionalmente tém vivido esses povos. Embora diferentes, elas compartilham do
que todas as quase seis mil linguas do mundo tém em comum: sdo manifestacfes da
mesma capacidade de comunicar-se pela linguagem. Essa capacidade é uma qualidade
desenvolvida pela espécie humana e se caracteriza por principios e propriedades que,
presentes em todo homem, facultam a qualquer crianga desenvolver o dominio de
qualquer lingua, sempre que exposta ao contato com falantes dessa lingua. Da mesma
forma, permitem a qualquer adulto, com maior ou menor esforgo, aprender linguas
diferentes da sua propria.

Percebe-se, assim, que nada na lingua hixkaryéna justifica a desvalorizagdo sofrida por
ela, o que fica evidente € que outras forcas sdo responsaveis pela crenca na inferioridade dessa
lingua, as quais estdo a servico de uma parte dominante de nossa sociedade, interessada em
continuar no poder e manter 0s povos originarios na mesma condicdo de subalternidade a que

foram submetidos desde o inicio da colonizag&o.

A desvalorizacao atribuida a lingua hixkaryana por parte dos ndo indigenas deve-se ao
fato de que o olhar pejorativo ndo é apenas para a lingua hixkaryana, mas para todo o grupo
falante dessa lingua. Isso porque, de acordo com Bruno (2023), a lingua tem corpo, um corpo
que incomoda por sua aparéncia, por apresentar uma caracterizagdo fisica tipica de um grupo
estigmatizado, como os indigenas, por exemplo. Esse corpo/aparéncia, quando avaliado
negativamente, carrega consigo tudo aquilo que os nao indigenas condenam em uma pessoa.
Em Nhamunda, como podemos constatar, o corpo/aparéncia dos Hixkaryana € visto por muitos

como violento, traigoeiro, fedorento, dentre outros esteredtipos.

3. As ideologias linguisticas e a crenca na superioridade da lingua do
colonizador

Em determinado momento do processo de colonizagdo do Brasil, os portugueses
decidiram que os indigenas ndo deviam mais falar a sua lingua materna, se quisessem se
comunicar, precisariam fazer uso do portugués, lingua oficial do Brasil. Segundo Pontes Filho
(2000), no século XVIII, durante o reinado portugués de D. José e sob 0 governo de Sebastido
José de Carvalho e Melo (o Marqués de Pombal), tanto 0 uso quanto o ensino da lingua

portuguesa tornaram-se obrigatorios e foi proibido o ensino de outro idioma, inclusive do
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nheengatu ou lingua geral amazonica, a qual era utilizada como lingua franca nos séculos XVII
e XVIIS,

Tal acdo, que tinha por objetivo legitimar o poder lusitano sobre a col6nia, acabou
contribuindo para a disseminacdo de uma ideologia linguistica que difunde a crenca na
superioridade da lingua portuguesa e na inferioridade das linguas indigenas e que cria
esteredtipos ndo s sobre as linguas indigenas, mas também sobre os falantes dessas linguas.

Quanto a isso, Spitulnik (2012, p. 214) argumenta que:

E importante enfatizar que as ideologias linguisticas e os processos de valoragio
linguistica nunca sdo exclusivamente sobre a lingua. As ideologias linguisticas tém a
ver, entre outras muitas coisas, com a construcao e a legitimacgao do poder, a produgéo
de relagOes sociais de igualdade e diferenca e a criagdo de esteredtipos culturais de
tipos de falantes e grupos sociais.

De acordo com a referida teorica, a valoragdo atribuida a lingua ndo se centra nela
somente, mas alcanca dimensfes mais complexas, sendo altamente nociva aqueles que nao
detém o poder. Trazendo essa reflexdo para a realidade dos povos indigenas, constatamos o
quanto as ideologias linguisticas favoraveis a classe dominante foram e sdo danosas, visto que,
como é de conhecimento de todos, muitos povos indigenas perderam a sua lingua e, por conta
disso, ndo conseguem recuperar muito da sua histéria e da sua cultura. Mesmo 0s que
conseguiram manter a sua lingua, como os Hixkaryana, quando nas situac@es de contato com

0s ndo indigenas, sdo marcados e estereotipados socialmente.

E 0 que se percebe num caso ocorrido nos dois primeiros periodos do Curso de Letras
Mediado por Tecnologia oferecido entre 2015 e 2018 em Nhamunda pela UEA. O professor
conta que havia uma aluna Hixkaryana que acabou desistindo por questdes de saide. Embora a
causa de sua desisténcia ndo tenha sido o fato de ela ser indigena, segundo esse professor, ela
vivenciava situacdes dificeis com os demais colegas, pois em todas as aulas eram realizadas
atividades em grupo que precisavam ser compartilhadas com os demais municipios via webcam.
Acontece que ninguém queria fazer trabalho com ela sob a alega¢do de que “ela ndo falava
direito o portugués”. Até mesmo questionavam ao professor por que ele atribuia notas acima

da média para ela, ja que ela também “ndo escrevia direito o portugués”.

16 A Lingua Geral Amazonica ou Nheengatu é uma lingua indigena pertencente ao tronco Tupi (familia Tupi-
Guarani). Ela foi constituida a partir do contato entre o Tupi antigo, a lingua portuguesa e outras linguas indigenas.
Tornou-se uma lingua franca para contato com 0s europeus ou mesmo com outros povos indigenas durante o
processo de colonizagdo portuguesa na Amazonia, no inicio do século XVII (WEBINDIGENA, 2023).


https://pt.wikipedia.org/wiki/L%C3%ADnguas_ind%C3%ADgenas_da_Am%C3%A9rica
https://pt.wikipedia.org/wiki/L%C3%ADnguas_tupi-guaranis
https://pt.wikipedia.org/wiki/L%C3%ADnguas_tupi-guaranis
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Quando essa aluna faltou a aula, o professor aproveitou para conversar com a turma
sobre tais situacfes. Comecou perguntando a eles como eles se sentiriam se fossem até a aldeia
dessa aluna, onde todos falam hixkaryana, e tentassem se fazer entender pelos Hixkaryana e
eles néo se esforcassem para compreendé-los. Disse a eles, entdo, que deviam se colocar no
lugar da colega e parar de se negar a fazer trabalho com ela. Quanto ao fato de ela receber boas
notas, ele disse que, embora o portugués dela fosse dificil de compreender, ele buscava perceber
nas respostas das avaliacfes algo que demonstrasse o0 conhecimento dela sobre o assunto. Como
se pode perceber, ndo basta falar portugués para que o indigena seja aceito socialmente, é
necessario que ele fale o portugués padrao. Tanto é assim, que é algo comum em nosso pais o
esteredtipo criado em torno do portugués falado pelos indigenas no seguinte dizer: “Nao € para
mim fazer, cara palida”, ¢ “Para eu fazer”. Com isso, afirma-se que quem fala “para mim fazer”
reproduz a “lingua de indio” (o de cara palida), como se muitos ndo indigenas falantes do
portugués dominassem a lingua padrdo e também ndo falassem dessa forma, ou seja, um

portugués ndo padrao.

Blommaert e Verschueren (2012) afirmam que a lingua, devido ao seu carater distintivo,
atua como elemento de diferenciacdo de grupos sociais e como um meio de oprimir e
discriminar as diferencas interétnicas em contextos nas quais essas diferengas ndo sao toleradas.
Gal (2012, p. 410-411, traducdo minha) observa que algumas das imagens sobre a lingua ndo
predominam no meio social apenas porque sdo produzidas ou mantidas pelos grupos
dominantes, mas também porque “suas avaliagdes sdo reconhecidas e aceitas dentro da
realidade vivida (ainda que parcialmente constituida) por grupos mais amplamente distribuidos
na escala social”!’. Ou seja, as ideologias linguisticas responsaveis pela representacéo
estereotipada de determinada lingua vigoram numa sociedade porque sdo aceitas também pelos
grupos ndo dominantes da sociedade. Mas, afinal como € que se consegue essa aceitacao

generalizada?

Para responder a essa questdo, faz-se necessario recorrer aos pressupostos teoricos de
Althusser (1992) sobre os Aparelhos ideoldgicos do Estado (AIE), os quais sao compreendidos
como “um certo numero de realidades que se apresentam ao observador imediato sob a forma
de institui¢Ges distinta e especializadas (p. 43)”. Tem-se, assim, 0s seguintes AlE: o religioso
(o sistema das diferentes igrejas), o escolar (o sistema das diferentes escolas, publicas e

particulares), o familiar, o juridico, o politico (o sistema politico de que fazem parte 0s

17 No original: [...] sus evaluaciones son reconhecidas y aceptadas dentro de la realidade vivida (aunque
parcialmente constituida) por grupos mas ampliamente distribuidos en la escala social.



136

diferentes partidos), o sindical, o da informacdo (imprensa, radio-televisdo, etc.) e o cultural

(Letras, Belas Artes, desporto, etc.).

O que caracteriza os AIE é que, embora eles disseminem as ideologias da classe
dominante de uma sociedade, ndo se reduzem apenas as instituicGes publicas, mas abrangem
também as institui¢des privadas. Um outro fator relevante é que eles funcionam, mais
massivamente, pela ideologia, ao contrario dos Aparelhos Repressivos de Estado (o Governo,
a Administracdo, o Exército, a Policia, os Tribunais, as Prisdes, etc.), instituicbes publicas que,
embora também tenham um cunho ideoldgico, funcionam muito mais pela violéncia e pela
repressdo. Uma vez que a classe dominante detém o poder de Estado, ela acaba por dispor dos
AlE e, por meio deles, disseminam as ideias, crencas, valores e representacfes que desejam que
todos se apropriem. Entdo, como os AIE fazem parte de nosso meio social, torna-se quase
impossivel fugir de suas ideias pré-concebidas sobre os povos indigenas e sua lingua materna.
Mertz (2012, p. 196, tradugdo minha), num estudo realizado nas faculdades de direito, constatou
que, sob o aparente ensino do conteddo disciplinar, transmite-se uma visao de mundo em
beneficio da classe dominante, visto que, durante as aulas: “As mensagens mais profundas sobre
como opera 0 mundo, sobre que tipo de conhecimento € valorizado socialmente e sobre quem
pode falar e de que forma, subjazem ao contetido explicito de qualquer licao”8. Algo similar,
possivelmente, acontece na escola, haja vista ser ela, também, um Aparelho Ideolégico de
Estado.

Apesar de ja ser recorrente um discurso voltado para uma escola intercultural, que
propicie um dialogo entre culturas e o respeito as diferencas étnicas, na cidade de Nhamunda,
a escola tem se revelado uma disseminadora da ideologia dominante, pois dificilmente a
presenca dos indigenas na escola é valorizada por alunos e professores, ndo se aproveita essa
presenca para evidenciar a todos um pouco sobre a cultura, a lingua e a historia do povo
Hixkaryana. Os indigenas na escola, segundo as concepcdes de Skliar e Duschatzky (2000 apud
Candau, 2008) ora sdo tolerados, ora sdo vistos sob a perspectiva do folclore, ora séo
reconhecidos como a fonte de todo o mal, 0 que evidencia que sua presenca nao €, sequer,
problematizada. A escola decidiu, ao que parece, ignorar que os Hixkaryana moram na regiao
bem antes de Nhamunda se tornar oficialmente um municipio. A ilha, onde é a sede do
municipio, ja foi o lugar onde eles cacavam cotia e veado, hoje a sua presenca no local é vista

como invasora.

18 No original: Los mensajes mas profundos sobre como opera el mundo, sobre qué tipo de conocimiento se valora
socialmente y sobre quién puede hablar y de qué forma, subyacen al contenido explicito de cualquier leccion.
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Embora tenhamos um caso de uma professora em Nhamundéa que propiciou um didlogo
entre culturas ao organizar um projeto para que seus alunos indigenas recém-chegados a escola
pudessem mostrar um pouco de sua lingua, histéria e cultura, constata-se que, no geral, a escola
nesse municipio, acaba contribuindo para a perpetuacdo de uma ideologia que serve ao grupo
dominante da nossa sociedade, visto que a populacdo, em sua maioria, ndo vé que a lingua
hixkaryana possui a mesma funcdo comunicativa do portugués. Tanto é assim, que so se sabe
de um ndo indigena na cidade que fala hixkaryana, o restante da populacdo néo se interessa em
aprender nenhuma palavra. Ndo ha na cidade nenhum registro da lingua em 6rgéos publicos ou
em placas informativas. Isso parece ter um claro proposito de apagar a presenca dos Hixkaryana

no municipio.

4. As ideologias linguisticas a servico de estratégias nacionalistas

A ideologia linguistica que propaga a superioridade da lingua portuguesa deve-se muito
de sua difusdo aos ideais nacionalistas que assolaram o seculo XIX, de acordo com Gal (2012),
e que tendiam a fabricar a relacdo uma lingua/ uma nacéo, difundindo a ideia de que essa relacdo
era necessaria, natural e evidente. Na Franca, por exemplo, elegeu-se a lingua francesa como
aquela que deveria ser falada no seu territério, subordinando as demais linguas faladas no
territorio francés por ndo serem tdo bem-dotadas. Como justificativa para a superioridade do
francés, reafirmaram as qualidades estéticas dessa lingua e sua clareza excepcional, além de
considerarem-na simples, precisa, adequada ao referencial e capaz de garantir a circulacdo de
um discurso racional. Como se pode depreender, apenas a lingua do conquistador, segundo o
préprio conquistador, apresenta as qualidades estéticas e comunicativas para ser eleita a lingua
da nac&o, similar ao que houve no Brasil com o portugués, lingua imposta aos povos originarios,

como se estes ja ndo tivessem a sua propria lingua.

Com a finalidade de fortalecer a lingua oficial, segundo Bourdieu (2008a), o Estado cria
todas as condi¢des necessaria para que ela seja aceita e se torne a norma a ser seguida por todos
o0s habitantes da nacdo, por meio “de seu corpo de juristas (os gramaticos) e de seus agentes de
imposicdo e de controle (os professores), investidos do poder de submeter universalmente ao
exame € a sancao juridica do titulo escolar o desempenho lingiiistico dos sujeitos falantes”, e
por meio de sua obrigatoriedade “em ocasides e espagos oficiais (escolas, entidades publicas,
institui¢des politicas etc.)”. Por conta disso, cabe ao povo Hixkaryéana ingressar na escola para

aprender o portugués e, de posso dele, ocupar os espagos sociais e conquistar beneficios sé
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alcancados pelos falantes da lingua portuguesa. 1sso ndo significa, felizmente, a perda de sua
lingua, pois todos os interlocutores Hixkaryana que participaram da presente pesquisa dizem
ser a sua lingua materna a representacao de sua identidade, revelando uma crenca contraria a
sociedade de ndo indigenas de Nhamund4, querem aprender o portugués, mas tém muito

claramente a consciéncia de que devem manter a sua lingua viva, a sua identidade indigena.

Talvez a explicacdo para a valorizacdo de sua lingua se deva ao fato de terem se
deslocado para além das cachoeiras quando os padres catdlicos chegaram a sua aldeia, fugindo
assim de uma imposicdo da lingua portuguesa, e de Derbyshire, ao converté-los ao
protestantismo, ter traduzido o Novo Testamento para a lingua hixkarydna. Embora,
evidentemente, a um custo cultural extremamente danoso a esse povo, visto que deixaram de
praticar alguns rituais e, apesar de cantarem mausicas em sua lingua materna, muitas letras séo

voltadas para a tematica crista.

5. A relacdo entre as ideologias linguisticas e 0s sujeitos marcados

socialmente

Apesar desse cenario favoravel a lingua hixkaryana, foi relatado por trés dos
interlocutores Hixkaryana o caso de um indigena, j& adulto (possui mais de 30 anos), que afirma
ndo mais saber falar a lingua hixkaryana. O assunto surgiu quando perguntei a eles se
consideravam indigena quem ndo fala a lingua materna, todos afirmaram que consideram
indigena e relataram o caso desse Hixkaryana, que cresceu com eles, conheciam os pais dele,
que sempre falou a lingua materna e, recentemente, passou a dizer que acha que esqueceu a
lingua, ndo sabe mais como falar. O indigena em questdo mora na cidade e foi colega deles de
faculdade. Eu ja vi esse indigena na cidade, entdo percebi que ele tem investido mais na sua

~ 9

aparéncia, faz o estilo “garotdo”, rapaz musculoso, frequentador de academia.

Talvez seu proposito seja se desvincular da imagem de indigena, por isso mudou a
aparéncia, o estilo e deixou de falar a lingua. Segundo Kulick (2012, p. 134, tradu¢do minha),
por meio das praticas linguisticas, um grupo pode ser simbolizado de maneira significativa,
entretanto, “uma vez que este vinculo simbdlico se converte em uma marca, evitar o tipo de
comportamento verbal que se vé como marca indexal do grupo se torna importante para aqueles

que ndo querem ser identificados com ele””*°. E 0 que, supostamente, esta acontecendo com esse

19 No original: Una vez que este vinculo simbdlico se convierte em uma marca, evitar el tipo de comportamento
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indigena, ao deixar de falar a lingua hixkaryana, acredita que ndos serd mais visto como
indigena. Goffman (1985, p. 25), afirma que, quando um individuo passa a representar um
papel, implicitamente espera que todos acreditem naquilo que é desempenhado: “Pede-Ihes para
acreditarem que 0 personagem que veem no momento possuem os atributos que aparenta
possuir, que o papel que representa tera as consequéncias implicitamente pretendidas por ele e
que, de um modo geral, as coisas sdo o que aparentam ser”. Entretanto, na cidade, tanto

indigenas, como ndo indigenas, ndo deixam de enxerga-lo como indigena.

Ocorre que os Hixkaryana sdo marcados, sofrendo, por conta disso, preconceito e
discriminagdo, a maioria continua firme na valorizagdo de seu povo e sua lingua, mas é
compreensivel que um ou outro acabe ndo querendo ser reconhecido como indigena e decida
tentar mudar sua aparéncia e deixar de falar a lingua. No que se refere a marca enquanto
estigma, Goffman (1985) observa que o estigma é construido baseado no que a sociedade
estabelece como normal, aquele que foge a essa normalidade acaba sendo rotulado como
anormal, como alguém que ndo representa esse ideal de sociedade. Como consequéncia, 0S
sujeitos estigmatizados sdo avaliados de forma negativa e ndo aceitos por essa sociedade. No
caso dos indigenas, o estigma é estendido a todo o povo e tudo o que ele representa, sua

aparéncia fisica, seu modo de vida, sua lingua, tudo nele é valorado negativamente.

Segundo Bruno (2019, p. 121), ocorre que os indigenas que moram na cidade vivenciam
situacOes de estigmatizacdo de sua lingua e de seu corpo, por isso muitos acabam buscando se
ajustar as formas de falar e de se portar dos moradores ndo indigenas a fim de sair da condi¢do
de desigualdade que lhe é imposta por conta de seu pertencimento a um grupo marcado
socialmente. Para que consigam mudar sua condicao social, ou seja, possam ser aceitos pelos
ndo indigenas, “[...] é necessario que o corpo ¢ a lingua sejam ‘aprimorados’, pois 0s estigmas
que eles carregam s@o multiplos e permeados por questdes de autoridade, resisténcia, identidade
e distancia social”. O uso ou ndo da lingua indigena revelam suas “[...] estratégias de inclusao
e/ou exclusdo”. Entretanto, no caso de alguns grupos, como o0s Hixkaryéna, aceita-se
parcialmente o que é majoritariamente valorado como superior, mas ndo se deixa de também
valorizar aquilo que representa o seu povo. E o caso da lingua portuguesa e da lingua indigena,
apropriam-se daquela para se beneficiar do que ela propicia (acesso ao conhecimento, a bens
fisicos, trabalhos, etc.) e, ainda assim, continuam a fazer uso da lingua indigena em todos os

lugares cujo interlocutor € um Hixkaryana falante da lingua.

verbal que se ve como marca indexal del grupo se vuelve importante para quienes no quieren ser identificados
com él.
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CONSIDERACOES FINAIS

As reflexdes aqui delineadas foram responsaveis por resgatar memorias que ha muito
tempo ndo eram acionadas por mim. Estudar os Hixkaryana sempre foi um desejo cultivado
desde que ingressei na universidade, entretanto, ndo esperava que, ao pesquisa-los, acabaria por
me inserir na discussao, uma vez que nossas trajetdrias se cruzaram em varios momentos. Como
uma interlocutora nesta pesquisa, situo-me na condi¢do de ndo indigena e moradora da cidade
de Nhamunda, que iniciou sua relacdo de contato com os Hixkaryana ainda na infancia. Minhas
memorias e os dados obtidos em pesquisa de campo revelam que a relacdo de contato dos

Hixkaryana com os ndo indigenas da cidade ainda é marcada por conflitos e estigmas.

Mesmo que na cidade, atualmente, seja algo comum os casamentos interétnicos e 0s
Hixkaryana estejam mais presentes na cidade, inclusive mantendo residéncia fixa na cidade,
algumas atitudes e manifestacbes direcionados a este povo trazem a tona preconceitos
exaustivamente disseminados em nosso pais contra todos os povos indigenas. Dizer que nao se
pode confiar no indigena, ter medo dele, desvalorizar sua lingua e cultura sdo evidéncias de
como esse preconceito se perpetuou entre os ndo indigenas de Nhamunda. Por outro lado,
percebe-se que esse coletivo, quando esta na cidade, age no sentido de obter o reconhecimento
de sua identidade étnica nas situacdes em que ndo apenas fala a sua lingua, mas também usa
alguns elementos diacriticos de sua cultura que tornam evidente o seu pertencimento ao grupo

étnico Hixkaryana.

Pesquisar sobre as ideologias linguisticas que subjazem dessas relacdes de contato entre
os Hixkaryana e os ndo indigenas foi algo construido a partir da minha primeira ida a campo,
momento no qual percebi que os dados obtidos tornaram impossivel seguir com o objeto de
estudo que eu me propus inicialmente. Minha intencdo, quando dei inicio ao Doutorado, era
investigar o portugués étnico dos Hixkaryana, encontrar nesse portugués vestigios da lingua
indigena. Acabei ndo encontrando esses dados no campo, mas encontrei outros que me

permitiram seguir com o objeto de estudo assumido agora na tese.

Passei, entdo, a estudar o uso da lingua Hixkaryana na cidade de Nhamunda, visto que
percebi que os Hixkaryana a acionavam em todos 0s espacos da cidade, mesmo na presenca de
ndo indigenas. Como os interlocutores indigenas, quando estdo na cidade, sdo bilingues em
hixkarydna e portugués e estdo inseridos em um contexto ndo indigena, o uso da lingua
portuguesa também foi alvo de investigacdo. Tal estudo foi conduzido a partir dos pressupostos

teoricos das Ideologias Linguisticas, centrado tanto nas imagens, crencas e representacfes que
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se faz da lingua, como também nas relagbes de poder responsaveis por estabelecer a

superioridade ou inferioridade de uma lingua sobre a outra.

Percebeu-se, durante este estudo, que, na perspectiva dos Hixkaryana, a sua lingua é
mais bonita do que o portugués, que preferem fazer uso dela nos varios dominios sociais e que
ela é a representacio de sua identidade étnica. E comum ouvir os Hixkaryana falarem a sua
lingua materna na cidade de Nhamunda. Eles estdo sempre falando entre si em sua propria
lingua, s6 fazem uso do portugués quando precisam se comunicar com 0s nao indigenas. Além
disso, os 3 interlocutores indigenas casados com ndo indigenas (um morador de Nhamunda e

duas moradoras de Parintins) procuram passar a sua lingua materna para seus filhos.

Na perspectiva do ndo indigena, € o portugués que é visto como a lingua de prestigio
social, enquanto a lingua hixkaryana € vista como uma lingua inferior. Algumas situacoes,
como o caso da professora que considerou ser a lingua falada por seu aluno desse grupo étnico
um “nhenhenhém” e 0 caso de alguns moradores ndo indigenas da cidade acreditarem que 0s
Hixkaryana estdo falando mal deles quando conversam entre si em lingua indigena, evidenciam
que a lingua hixkaryana é vista pelos ndo indigenas como um zunido, como se ela ndo tivesse
qualquer fungdo comunicativa ou que ela costuma ser utilizada pelos indigenas com o proposito

de debochar dos ndo indigenas.

Os interlocutores indigenas reconhecem que 0 portugués é necessario para 0 Seu povo,
pois por meio dele é possivel alcancar bens, direitos e ocupar cargos melhores, mas conseguem
ter a clareza que também a lingua indigena tem a sua importancia, sendo utilizada por eles em
qualquer espaco social. Conforme as atitudes dos Hixkaryana com relacdo a lingua hixkaryana
e ao portugués, constata-se que a lingua materna é extremamente valorada, sendo vista como a
representacdo de sua identidade e responsavel por repassar aos mais jovens o conhecimento e

0s aspectos culturais do povo Hixkaryana.

Constata-se, ainda, que o portugués assume a configuracdo de um territorio e de um
instrumento de luta. E um territorio porque, embora imposto aos Hixkaryana, essa lingua foi
redefinida por eles segundo seus valores e sua identidade étnica. E um instrumento de luta
porque é utilizado como uma a arma na luta pela conquista ou manutencdo de direitos. Os
interlocutores pesquisados tém plena consciéncia de que precisam dominar o portugués para se
apropriar do conhecimento dos ndo indigenas, visto que somente assim serdo capazes de obter
alguns beneficios para o seu povo, como bens materiais, educacdo, emprego, salde, moradia,

dentre outros.
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E visivel que se trava na cidade de Nhamunda uma relagio de poder entre a lingua
portuguesa e a lingua hixkaryana, que se estende a concep¢do que se tém de indigenas e ndo
indigenas. H& uma tendéncia na cidade de julgar como inferior a lingua indigena e superior a
lingua portuguesa, caracterizando, assim, a atuagdo de um mercado linguistico, conforme
Bourdieu, visto que se ofereceu a lingua oficial como um produto, como um bem simbodlico,
que permite aqueles que dominam a lingua portuguesa uma posicao prestigiada na sociedade,
restando aos falantes da lingua hixkaryana serem avaliados de forma negativa, visto que nao se

considera que essa lingua apresente 0os mesmos atributos da lingua oficial.

Verifica-se, assim, que esses sujeitos indigenas sdo marcados negativamente, sendo, por
conseguinte, vitimas de preconceito e discriminacdo. Tais atitudes revelam uma relacdo de
poder assimétrica que, se ndo fosse a atitude valorativa dos Hixkaryana com relacdo a sua
lingua, a sua historia e ao seu modo de vida, seria responsavel por ameacar tanto a manutencdo
da lingua hixkaryana, quanto a atitude de pertencimento ao seu grupo étnico. E admiravel que
consigam manter essa atitude, pois muitos indigenas, devido ao preconceito que sofrem na
cidade, acabam deixando de falar a sua lingua e repassa-la a seus filhos, visto que receiam que

eles também sofram preconceito por serem indigenas.

Por meio das trajetdrias educacionais e universitarias, foi possivel constatar que 0s
interlocutores indigenas consideram essencial a apropriacdo do portugués e do conhecimento
dos ndo indigenas, acreditando, com isso, que terdo mais oportunidades pessoais e profissionais,
além de poderem utilizar esses conhecimentos em beneficio de seu povo. Os 5 interlocutores
indigenas participantes desta pesquisa a primeiro alcancarem o Nivel Superior passaram por
uma experiéncia escolar bastante precaria, pois, embora a escola da aldeia fosse reconhecida
como bilingue e intercultural, o ensino era apenas em lingua hixkaryana e ndo existia a
progressao por série, estudava-se a mesma cartilha em lingua materna todos os anos em que se
mantinham na escola. A maioria desses interlocutores, permaneceram na escola por, no minimo,

4 anos e sO conseguiram progredir com seus estudos quando passaram a estudar na cidade.

Similar ao ocorridos com os demais povos indigenas no Brasil, os primeiros a cursarem
o Nivel Superior foram beneficiados pelo Programa de Formacdo Superior e Licenciaturas
Indigenas — PROLIND. Embora este programa tenha sido criado em 2005, os Hixkaryana so
foram contemplados no ano de 2017, quando a Universidade do Estado do Amazonas — UEA
ofereceu o curso de Licenciatura Intercultural mediado por Tecnologia, o qual foi transmitido

em uma sala de aula de uma escola municipal localizada na cidade de Nhamunda. Dentre os
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alunos, estava Milene Mahkukurye, a Gnica mulher Hixkaryana da turma e a Unica, até o

momento, a ter uma formacéo de Nivel Superior.

O PROLIND tornou-se necessario em decorréncia de nossas legislacdes passarem a
estabelecer que as escolas indigenas deveriam seguir um método de ensino bilingue e
intercultural e que os professores precisariam ser indigenas, uma vez que sdo conhecedores da
lingua e da cultura de seu povo. Posteriormente, alguns integrantes desse grupo étnico passaram
a estudar em universidades em Parintins e em outras cidades brasileiras, buscando a formacéo

em areas diversas.

Como podemos perceber, também os Hixkaryana tém ocupado o espaco da
universidade, apropriando-se desse territdrio, o qual se configura como um espaco de poder
capaz de lhes instrumentalizar na luta por seus direitos individuais e coletivos. Possivelmente,
a partir de sua formacdo no Nivel Superior, esse grupo étnico podera se fortalecer ainda mais
contra o preconceito e a discriminacdo da sociedade majoritéria, além de conseguirem ocupar

outros espacos, que, geralmente, sdo destinados apenas aos nao indigenas.
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Anexo 1 — Termo de Consentimento Livre Esclarecido

TERMO DE CONSENTIMENTO

Declaramos para os devidos fins que se fizer necessario que estamos cientes e de acordo com
o0 projeto “OS HIXKARYANA: IDEOLOGIAS LINGUISTICAS, RELACOES DE CONTATO E
TRAJETORIAS ESCOLARES E UNIVERSITARIAS” desenvolvido pela pesquisadora e aluna de
Doutorado do Programa de Pds-Graduacdo em Antropologia Social (PPGAS) da Universidade Federal
do Amazonas (UFAM), Roseanny Melo de Brito.

Projeto este que pretende:

a) Analisar as ideologias linguisticas que atuam nas representacfes que os interlocutores
indigenas e ndo indigenas fazem da lingua hixkaryana e da lingua portuguesa. A analise
partira das relagcbes de contato vivenciadas pelos indigenas Hixkarydna na cidade de
Nhamunda-Am e de Parintins-Am e nas suas vivéncias escolares e universitarias.

b) Compreender as dindmicas das relacdes entre os Hixkarydna e algumas pessoas nédo
indigenas da cidade de Nhamunda-AM e de Parintins-AM, como professores, colegas de
escola e universidade, comerciantes, amigos, vizinhos, etc.

c) Descrever a trajetoria de apropriacdo do portugués, desde as escolas da aldeia até o
momento em que se encontram nas escolas e na universidade do municipio de Nhamunda-
AM e nas universidades do municipio de Parintins-AM.

d) Discutir sobre a identidade, a diferenca e a representagéo estabelecida quando do contanto
de alunos indigenas e ndo indigenas no ambiente escolar e académico.

e) Analisar se a escola e a universidade nas quais esses indigenas estudaram
assumiram/assumem uma perspectiva intercultural que serve a estrutura social vigente
(interculturalismo funcional) ou que questiona tal estrutura (interculturalismo critico),
buscando revelar a condicéo de subalternidade e colonialidade ainda fortemente presente
em todo o pais.

f) Compreender a apropriacdo do portugués pelos Hixkarydna como instrumento de luta a
partir da concepcdo de lingua como territério.

Se vocé quiser, sua privacidade sera preservada com a mudanga de seu nome ¢ outros identificadores
pessoais. (Por exemplo, caso vocé nao queira que seu nome verdadeiro apareca, vocé pode escolher um
nome para aparecer nas suas falas).

Contatos
Se vocé tiver duvidas sobre este projeto ou seu tratamento como participante, vocé pode contactar-me
por e-mail no enderego <roseannybrito@hotmail.com> e por celular (92) 99229-3135.



mailto:roseannybrito@hotmail.com
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AUTORIZACAO

Eu li 0 documento de Informagao/Consentimento, a natureza da pesquisa foi explicada, e eu estou dando
meu consentimento para participar. Todas as minhas perguntas foram respondidas e as minhas davidas
tiradas. Informo ainda que uma cépia deste documento foi dado para mim.

Assinatura do participante Data

Pesquisadora responséavel Data

Nhamund4a, AM Junho de 2024
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Anexo 2 — Entrevista

1)
2)
3)
4)
5)
6)
7)
8)
9)
10)
11)

12)

13)

14)

15)
16)
17)
18)
19)
20)
21)
22)
23)

CONVERSA COM OS INTERLOCUTORES

Relate sua vivéncia desde a escola na aldeia e/ou na cidade até a universidade.

Qual a sua concepgéo de escola?

Qual a sua concepc¢ao de universidade?

Vocé pratica alguma religido?

Qual a importancia da sua lingua indigena para vocé?

Qual a importancia da lingua portuguesa para vocé?

Por gque é importante falar, manter a lingua indigena?

O que acontece quando o parente indigena deixa de usar, falar a sua lingua?

Vocé acha que ele perde a identidade indigena (deixa de ser indigena...)?

Por que voceé quis seguir seus estudos na escola e na universidade?

Vocé acredita que a apropriacdo da lingua portuguesa, de forma oral e escrita, permite que
VOCé tenha acesso a espacos nao indigenas?

Depois que vocé se formou na universidade, que contribui¢bes os conhecimentos
adquiridos na lingua portuguesa deram ao seu povo?

Vocé compreendia bem as explicacdes dos professores falantes de portugués durante as
aulas na escola?

Vocé compreendia bem as explicacBes dos professores falantes de portugués durante as
aulas na universidade?

Como foi a sua relagdo com os alunos ndo indigenas na escola e na universidade?

Como foi a sua relagdo com professores na escola e na universidade?

Vocé repetiu de ano na escola?

Por gque vocé acha que seus colegas conseguiram passar e Vocé ndo?

Vocé reprovou em alguma disciplina na universidade?

Por gue vocé acha que seus colegas conseguiram passar e Vocé ndo?

Que situacdo marcou a sua vida durante o processo escolar?

Que situacdo marcou a sua vida durante a universidade?

Qual a sua relacdo com os ndo indigenas no seu trabalho?

24) Qual a sua relacdo com os ndo indigenas da cidade onde vocé mora?



Anexo 3 — Questionario

QUESTIONARIO
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DADOS PESSOAIS

01 | Nome: 02 | Idade:
03 | Naturalidade:
05 | Local onde reside: 04 | Telefone:
06 | Situagéo Civil: 07 | Nome do/da esposo/a:
08 | Formacéo:
09 | Atuacdo profissional atual:
10 | Quantidade de irméos: 11 | Quantidade de filhos:
Quantidade de irmas: Quantidade de filhas:
FORMAQAO ESCOLAR E UNIVERSITARIA
12 | Escola(s) onde estudou e ano:
13 | Universidade(s) onde estudou e ano:
14 | Escolaridade do/a esposo/a:
INFORMAQC)ES SOBRE A ETNIA
15 | Sua etnia: 16 | Etnia do avd paterno:
17 | Etnia da esposa: 18 | Etnia da avo paterna:
19 | Etnia do(s) filhos: 20 | Etnia do(s) irmaos:
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21 | Etnia do pai: 22 | Etnia do av0 paterno:
23 | Etnia da mae: 24 | Etnia da avo materna:
RELIGIAO

25 | Sua religido: 26 | Religido do avo paterno:
27 | Religido da esposa: 28 | Religido da avo paterna:
29 | Religido dos filhos: 30 | Religido dos irmaos:

31 | Religido do pai: 32 | Religido do avo paterno:
33 | Religido da mae: 34 | Religido da avé materna:

USO DA LINGUA

Repertorio Linguistico

35

Qual/quais lingua(s) vocé fala?

36

Qual/quais lingua(s) seu/sua esposo/a fala?

37

Qual/quais lingua(s) seu(s)/sua(s) filho(s)/filha(s) fala(m)?

38

Qual/quais lingua(s) seu pai fala?

39

Qual/quais lingua(s) sua mée fala?

40

Qual/quais lingua(s) seu(s)/sua(s) irmédos/irméas falam?
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41

Qual/quais lingua(s) seu avo paterno fala?

42

Qual/quais lingua(s) sua avo paterna fala?

43

Qual/quais lingua(s) seu avd paterno fala?

44

Qual/quais lingua(s) sua avo materna fala?

Ideologias Linguisticas

45

Que lingua vocé usa em casa?

46

Em que lingua fala com seus/suas filho(s)/filha(s)?

47

(No caso de falar mais de uma lingua) Que lingua usa mais com seus/suas filho(s)/filha(s)? O

portugués ou a lingua indigena?

48

Em que lingua fala com seu/sua esposo/a?

49

(No caso de falar mais de uma lingua) Que lingua usa mais com seu/sua esposo/a?

50

Que lingua vocé usa para falar com seus parentes? Quando? Para falar sobre o qué?

51

Fala a lingua indigena quando esté fora de casa? Onde? Com quem? Sobre o qué?
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52

Fala a lingua portuguesa quando esta fora de casa? Onde? Com quem? Sobre o qué?

53

Com guem vocé aprendeu o portugués e quando?

54

Nas situacdes de mobilizagdes indigenas junto aos ndo indigenas, vocé costumar intermediar as
discussbes para o seu povo por meio de oralidade e/ou escritas oficiais em lingua portuguesa? Em

caso positivo, descreva algumas situagoes.

55

Vocé prefere falar em portugués ou em sua lingua indigena?

56

Qual lingua acha mais importante e bonita? O portugués ou a sua lingua indigena? Por qué?

57

Vocé ja enfrentou algum problema por usar a lingua indigena em alguma situacdo? Em caso positivo,

descreva essa situagao.
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58

Vocé acha importante que seus/suas filho(s)/filha(s) aprenda(m) a lingua indigena? Por qué?

59

Vocé gostaria que seus/suas filho(s)/filha(s) aprendesse(m) na escola a ler e a escrever na sua lingua

indigena?

60

Vocé considera importante falar e escrever em portugués? Por qué?

PROCESSO MIGRATORIO

61

Quais razGes, motivos ou crencas o levaram a migrar de sua aldeia para a cidade?

62

Vocé sofreu algum tipo de dificuldade, preconceito (ou estigma) em alguma das cidades nas quais

morou? Quais?

63

Cidade(s) onde estudou o ensino regular e tempo de estadia:

64

Cidade(s) onde estudou o ensino superior e tempo de estadia:
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Anexo 4 — Carta de Belém das linguas dos povos indigenas do Brasil

o200,
((. .)) 20222032 | DECADA INTERNACIONAL DAS
Linguas Indigenas
© -
. ~ it
CARTA DE BELEM DAS LINGUAS DOS POVOS INDIGENAS DO BRASIL (2°

SEMINARIO INTERNACIONAL - VIVA LINGUA VIVA)

Os povos indigenas, os lideres, os governantes e organizagdes governamentais e
ndo-governamentais do mundo estdo sendo convocados pela UNESCO para se unirem na
Década Internacional das Linguas Indigenas (2022-2032) em prol da manutengdo, do
fortalecimento, da vitalizagao, da revitalizagao, da retomada das linguas indigenas, como
alternativa para frear o desequilibrio global que impacta diretamente a vida dos seres vivos
do planeta.

Destacamos, com relacdo a esse desequilibrio global, o processo acelerado de
extingdo, desaparecimento, adormecimento das linguas e, especialmente, das linguas
indigenas no século XXI. Todos esses fatores estdo diretamente relacionados com a vida no
planeta. A cada arvore queimada, a cada rio polufdo, a cada solo destruido, a crise climatica
global se intensifica.

Diante desse momento preocupante, os povos indigenas sabem que as linguas
indigenas fazem parte da espiritualidade e da vida da Mae Terra, e que constituem o mesmo
corpo: o corpo da nossa grande Mae Terra.

Diante das ameacas as culturas e linguas indigenas, precisamos incorporar a luta em
defesa das linguas indigenas a luta em defesa e demarcagdo dos nossos territérios
origindrios, pois as linguas indigenas nao estdo dissociadas do territério, da espiritualidade,
do bem-estar de seus falantes; as linguas indigenas s&o a memédria do nosso povo, que guia
€ nos orienta através de nossos ancestrais; as linguas indigenas expressam conhecimentos
milenares, resisténcia, histéria e nossas culturas ancestrais.

O Grupo de Trabalho Nacional para a Década Internacional das Linguas Indigenas,
33 povos indigenas, liderangas, ancidos, especialistas, linguistas, além de instituigbes
apoiadoras, parceiros, organizagoes Iindigenas, entidades governamentais e
naogovernamentais reunidos no 2° Seminario Internacional Viva Lingua Viva, organizado
pela Universidade Federal do Para, Museu Paraense Emilio Goeldi e Associagao Brasileira
de Linguistica, realizado na cidade de Belém (PA) entre os dias 22 a 25 de novembro de
2022, reivindicam acdes junto ao Ministério dos Povos Y

() S s




Indigenas com base nas legislagdes vigentes que amparam e garantem a promoc¢&o das
linguas indigenas. Reconhecemos que & fundamental partirmos do que ja esta disposto nos
artigos e nos documentos oficiais do Brasil que dispdes sobre as dimensdes linguisticas dos
povos indigenas, bem como os documentos oficiais da Unesco, citadas abaixo:

Artigos da OIT 169:
Artigo 2.

1. Os governos deverao assumir a responsabilidade de desenvolver, com a participagao dos
povos interessados, uma agao coordenada e sistematica com vistas a proteger os direitos
desses povos e a garantir o respeito pela sua integridade;

Artigo 28.

3. Deverao ser adotadas disposigbes para se preservar as linguas indigenas dos povos
interessados e promover o desenvolvimento e pratica das mesmas,

A Lei 9394/96 Sobre o direito a educagao diferenciada;
Artigo 231 da Constituigao Federal 1988 que discorre sobre:

O direito a lingua, tendo em vista as distintas dimensdes cosmoldgicas de cada povo e a
necessidade da presenca da lingua indigena em todos os dmbitos da vida das comunidades
indigenas para a promogao da paz, da justica e do bem viver dos povos indigenas;

Deve-se garantir o atendimento adequado aos povos indigenas no ambito da saude, da
justica, da sua economia. Bem como a plena comunicagao com os ancidos na sua lingua
para a garantia da saude, dos saberes, do aprendizado do mundo e a promoc¢ao do bem
viver.

O Atlas das linguas em perigo (UNESCO, 2010), que aponta para a necessidade de uma
atenc¢ao especifica, com estratégias e metodologias de ensino e aprendizagem de linguas
que fortalecam a transmissao intergeracional pensada para além da sala de aula ou do
espaco escolar.

A Década Internacional das Linguas Indigenas, com apoio da UNESCO e outras
organizagdes nacionais e internacionais.

O Plano de Agdo Global para a Década Internacional de Linguas Indigenas (UNESCO,
2022);

«» presg
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O Plano de Agdo Nacional para a Década de Linguas Indigenas (BRASILIA, 2021);

Nesse sentido, nossas consideragdes e reivindicagdes se norteiam a partir de trés
eixos: a inexisténcia de politicas linguisticas para a diversidade das linguas indigenas por
parte do estado brasileiro, cujo tratamento das linguas indigenas, historicamente, tem ficado
restrito ao ambito da educacao escolar indigena, o que nao € suficiente para frear o processo
de extingdo/silenciamento das linguas indigenas; a necessidade de politicas de Estado para
as linguas e ensino de linguas indigenas; o apoio das instituigdes, organizag¢des indigenas,
liderangas, ancidos, associagbes, federagbes é fundamental para a promogéo das linguas
indigenas para além das comunidades.

REIVINDICAMOS a

+ Criagdo do Departamento de Politicas Linguisticas dentro do Ministério dos
Povos Indigenas para a promogdo das linguas indigenas, com equipe técnica
multidisciplinar com o foco em linguas indigenas;

+ Criagdo do Fundo Nacional para a Promocéao das Linguas Indigenas. Articulagdo
com outras instituicbes de governo que trabalham com politicas de linguas (como as
secretarias educacionais, Funai e Iphan),

» Integragéo real entre as instancias de governo (municipallestadual/federal), com o
objetivo de garantir o reconhecimento, valorizagdo, fortalecimento e preservacao das
linguas indigenas com fiscalizagdo do repasse de recursos para essas instancias de
governo,

*+ Mudangas na Educagdo Escolar para garantir o multilinguismo — inclusive nas
avaliagdes nacionais (p.ex. provinha Brasil);

» Fortalecer a transmissdo intergeracional de linguas indigenas, o nimero absoluto de
falantes, ampliar espagos em que se fala a lingua indigena, como TV, radio e outras
midias e linguagens digitais;

+ Mudancgas para que haja respeito a dignidade dos povos indigenas, que o sistema se
adeque ao dia a dia da educagdo dos povos, e ndo o contrario;

Esta carta ¢ o resultado da articulagdo do Grupo de Trabalho Nacional para a Década
Internacional das Linguas Indigenas e seus apoiadores em uma construcdo coletiva e
colaborativa, reunindo propostas voltadas a promogao, valorizagdo, reconhecimento, difusdo
e vitalizacdo das linguas indigenas brasileiras. Finalizamos reafirmando o lema da Década
Internacional das Linguas Indigenas: “Nada para nés sem nés". Que nenhuma politica para

os povos indigenas se estabeleca mais nesse pais sem a
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participagfio efetiva dos povos indigenas nos processos de tomada de decisfio, consulta,
planejamento e implementacdo. Viva as linguas indigenas!
Belém, 25 de novembro de 2022,

Listamos abaixo os povos indigenas representados nesse evento. Em anexo segue a
assinatura dos representantes desses povos & demais participantes do 2° Seminario
Internacienal Viva Lingua Viva:

1. Terena,

2 Kaingang,
3.Apalai,
4.Djecromitxi,
5.Baniwa,

6. Tikuna,

7.Tembe,

8.Baré,

9. Tukano,

10. Galibi Kali'na,
11.Apuring,
12.Macuxi,
13.Kambeba,
14.Rikbakisa,
15.Galibi-Marworno,
16Karipuna-AP,

17 Wayuru,

18 Awa-Canoeiro,
19.lkpeng,

20. Kokama,

21 Karaja,

22 Xakriaba,
23.Purubora,

24 Wapichana,

25 Apyawa -Tapirapé,
26.Sakurabiat,

27 Wal Wali, e

un e
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28.Myky,

29 Munduruku

30.Arua
31.Gavido-Akratikatéjé-PA
32.Haliti Paresi-MT
33.Warao

(())

JOZ)-1032 | DECADA INTERNACIONAL DAS

Linguas Indigenas
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