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RESUMO

Esta dissertag&o investiga a luta das mulheres Nadahup no acampamento Parawari,
em Sao Gabriel da Cachoeira, Amazonas, analisando as vulnerabilidades sociais
enfrentadas por essas migrantes temporarias dos afluentes Papuri e Tiquié. Por meio
de uma abordagem etnografica qualitativa, centrada em entrevista semiestruturada
com a lider Auxiliadora Hupdah e observagao participante, o estudo explora as
praticas de resisténcia cultural, politica e simbdlica, organizadas em cinco blocos
tematicos: identidade, territorio e pertencimento; cultura material e imaterial; papéis
femininos; direitos, politicas publicas e interculturalidade; e memoéria, histéria e futuro.
Os resultados revelam que as mulheres Nadahup transformam o Parawari em um
espaco de agéncia, enfrentando discriminagao étnica, precariedade habitacional e
acesso limitado a servicos basicos, como saude e educacdo intercultural. Suas
estratégias incluem a transmissao oral de mitos, a pesca coletiva e a lideranga em
negociagdes com instituicdes, desafiando a hibridizagao cultural e desigualdades de
género. Apesar da negligéncia estatal, as mulheres constroem redes de solidariedade
e projetam um futuro digno, ancorado na meméria coletiva. A pesquisa contribui para
a antropologia social ao destacar o protagonismo feminino indigena na Amazénia,
propondo politicas publicas inclusivas que respeitem a pluralidade cultural Nadahup e
promovam direitos humanos e indigenas.

Palavras-chave: Mulheres Nadahup, Resisténcia Indigena, Vulnerabilidades Sociais,
Alto Rio Negro, Direitos Indigenas, Interculturalidade, Protagonismo Feminino.



ABSTRACT

This dissertation examines the struggle of Nadahup women in the Parawari
encampment, Sao Gabriel da Cachoeira, Amazonas, analyzing the social
vulnerabilities faced by these temporary migrants from the Papuri and Tiquié
tributaries. Through a qualitative ethnographic approach, based on a semi-structured
interview with the leader Auxiliadora Hupdah and participant observation, the study
explores cultural, political, and symbolic resistance practices, organized into five
thematic blocks: identity, territory, and belonging; material and immaterial culture;
female roles; rights, public policies, and interculturality; and memory, history, and
future. The findings reveal that Nadahup women transform Parawari into a space of
agency, confronting ethnic discrimination, precarious housing, and limited access to
basic services, such as healthcare and intercultural education. Their strategies include
oral transmission of myths, collective fishing, and leadership in negotiations with
institutions, challenging cultural hybridization and gender inequalities. Despite state
neglect, the women build solidarity networks and envision a dignified future grounded
in collective memory. The research contributes to social anthropology by highlighting
indigenous female protagonism in the Amazon, advocating for inclusive public policies
that respect Nadahup cultural plurality and promote human and indigenous rights.

Keywords: Nadahup Women, Indigenous Resistance, Social Vulnerabilities, Upper
Rio Negro, Indigenous Rights, Interculturality, Female Protagonism.
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INTRODUCAO

Os povos Nadahup, que englobam os Hupd’ah, Yuhupdéh, Daw, Nadéb, Nukak
e Kakwa, habitam os rios Papuri, Tiquié e Uaupés, no Alto Rio Negro, noroeste da
Amazoénia brasileira, em territorios que refletem uma histéria de resisténcia cultural
frente a processos coloniais iniciados no século XVI. Classificados pela Fundacgao
Nacional dos Povos Indigenas (FUNAI) como grupos de recente contato, os Nadahup
caracterizam-se pela mobilidade seminbmade, pelo manejo sustentavel da floresta e
por uma cosmologia que vincula narrativas miticas a relagdo com o ambiente. Renato
Athias, em sua tese de doutorado O Universo Mitico-Ritual dos indios Hupdii Maku:
Uma Etnografia do Xamanismo no Alto Rio Negro, defendida na Universidade de Paris
X em 1995, argumenta que “os Hupd’ah preservaram praticas xamanicas e rituais
frente as pressdes coloniais que remontam aos primeiros contatos europeus no Alto
Rio Negro” (Athias, 1995, p. 140). Essa trajetdria de resisténcia, que se estende desde
as expedicbes portuguesas até ameacas contemporaneas, como a poluigdo por
garimpo nos igarapés, é central para compreender a agéncia cultural dos Nadahup.
Esta dissertagcdo de mestrado, inscrita na linha de pesquisa Redes, Processos e
Formas de Conhecimentos, foca nas mulheres Nadahup do acampamento Parawari,
localizado a 10 km de S&o Gabriel da Cachoeira, Amazonas, onde cerca de 200
pessoas vivem em tendas de lona azul, enfrentando condigdes adversas marcadas
por chuvas que inundam o chao de terra, auséncia de saneamento basico e barreiras
ao acesso a saude, educagao diferenciada e terra demarcada. Por meio de uma
abordagem etnografica qualitativa, a pesquisa investiga como essas mulheres
constroem redes de solidariedade, processos de transmissao cultural e formas de
conhecimento expressas em praticas como a narragao de mitos as criangas e a pesca
com varas improvisadas no rio Negro, desafiando a marginalizacdo histérica e
contemporanea.

Neste contexto, esta pesquisa apresenta como objetivo geral: Compreender os
impactos do processo migratério no universo feminino Nadahup’s, bem como as
resiliéncias, as readaptacgdes, o cotidiano e lutas no contexto urbano de Sao Gabriel
da Cachoeira, além outras formas de sobrevivéncia fora de seus territérios nos rios
Papuri e Tiquié. Sendo seus objetivos especificos: Elaborar levantamento quantitativo
dos acampamentos temporarios e ndo temporarios Nadahup’s na area do Parawari;

Registrar as condigbes sociais em que vivem, e como o movimento feminino e suas



liderangas tem lutado, buscando resolver junto as instituicbes nao governamentais e
governamentais a problematica da vulnerabilidade que envolve o povo Nadahup's;
Descrever as narrativas das experiéncias vividas pelas migrantes Nadahup’s de sua
saida do lugar de origem até Sado Gabriel da Cachoeira; Representar os lugares
vivenciados pelas Nadahup’s através dos seus mapas mentais construidos ao longo
da viagem de seu lugar de origem a cidade de Sao Gabriel de acordo com as suas
percepgdes cognitivas; Descrever quais as estratégias de sobrevivéncia e os anseios
na cidade que os Nadahup’s tém no sentido de uma construgéo topofilica; Averiguar
quais politicas publicas e a¢des sociais que o Estado tem desenvolvido no sentido de
insercdo e melhoria nas condigdes de vida dos Nadahup’s e contribuir para a
elaboracdo e criagdo de politicas publicas em conjunto com os Nadahup’s que
ocupam o entorno do Parawari.

Arelevancia deste estudo para a antropologia social reside em sua capacidade
de iluminar as dinamicas culturais das mulheres Nadahup em um contexto de
vulnerabilidade extrema, contribuindo para reflexdes sobre resiliéncia indigena na
Amazoénia. Alinha de pesquisa Redes, Processos e Formas de Conhecimentos orienta
a analise ao conceber redes como articulagdes sociais que conectam individuos e
familias em relagdes de apoio mutuo; processos como fluxos de interacéo e
aprendizado que sustentam praticas culturais; e formas de conhecimento como
expressdes simbodlicas que condensam significados identitarios. Observagdes
etnograficas realizadas em abril de 2024 no acampamento Parawari registraram
mulheres narrando mitos cosmoldgicos as criangas em tendas de 4x4 metros,
abrigando familias numerosas, e pescando com varas improvisadas, praticas que
ilustram redes comunitarias, processos de ensino intergeracional e saberes que
resistem as condicdes precarias. Essas atividades, documentadas em entrevista
semiestruturada, revelam o papel central das mulheres na preservagado da cultura
Nadahup, enfrentando a estigmatizagdao histérica associada ao termo pejorativo
“Maku”, utilizado por etnias Tukano para inferioriza-los, e os desafios atuais, como a
falta de terra demarcada e a precariedade do acampamento, onde a auséncia de
saneamento e as inundagdes sazonais agravam a vulnerabilidade.

A fundamentacgao tedrica desta pesquisa ancora-se em estudos antropoldgicos
que examinam os Nadahup no Alto Rio Negro, oferecendo uma base sélida para
compreender as praticas culturais das mulheres do Parawari. Renato Athias, em sua

tese O Universo Mitico-Ritual dos indios Hupdii Maku: Uma Etnografia do Xamanismo



no Alto Rio Negro, explora o xamanismo Hupd’ah como um processo de producgéo de
conhecimento, destacando que “os rituais, como o Dabucuri, sdo processos de
transmissao de saberes que estruturam redes comunitarias, conectando familias e
territorios mesmo sob a opressao colonial” (Athias, 1995, p. 152). O Dabucuri, uma
cerimOnia de troca e celebragado, articula cosmologia e parentesco, preservando
narrativas miticas que explicam a origem dos rios. No Parawari, as mulheres mantém
viva a tradicdo oral ao narrar mitos as criangcas, um processo que fortalece a
identidade cultural em tendas marcadas por infiltragdes. A analise de Athias alinha-se
a linha de pesquisa ao evidenciar que praticas rituais sao processos que geram formas
de saber espiritual, capazes de resistir a imposicao da logica cultural e social ocidental.
Sua abordagem é fundamental para esta dissertagao, pois contextualiza a resisténcia
histérica dos Nadahup, que as mulheres do Parawari perpetuam ao transmitir
narrativas cosmologicas, conectando geragbes em um ambiente urbano adverso.

Lirian Ribeiro Monteiro, em sua dissertacdo de mestrado Territorialidade e
Mobilidade: Estudo Etnografico de um Grupo Local Hupd’dh do Meédio Tiquié,
Amazonas, defendida na Universidade Federal do Amazonas em 2011, complementa
essa perspectiva ao explorar a mobilidade seminbmade como uma rede social e
territorial. Monteiro argumenta que “os Hupd’ah utilizam a mobilidade para sustentar
redes de parentesco e troca, que garantem a continuidade cultural mesmo sob
pressao de missionarios e garimpeiros” (Monteiro, 2011, p. 98). Sua etnografia detalha
como os Hupd’ah do Tiquié organizam deslocamentos sazonais para acessar recursos
florestais, fortalecendo lagcos familiares. No Parawari, a mobilidade é limitada pela
urbanizacgao forgada, mas as mulheres recriam redes ao coordenar atividades como
a pesca com varas improvisadas, uma pratica registrada em abril de 2024, que
conecta familias e sustenta a subsisténcia. Monteiro contribui para a linha de pesquisa
ao destacar que essas redes sao processos de aprendizado que geram formas de
saber pratico, adaptadas a contextos de adversidade. Sua énfase na agéncia feminina
fundamenta esta pesquisa, que examina como as mulheres Nadahup transformam
limitagdes espaciais em estratégias de resilié€ncia, mantendo redes de solidariedade
que preservam a coesao comunitaria.

Lenita Assis, em sua dissertagao de mestrado Os Daw do Alto Rio Negro: Uma
Etnografia da Cultura e da Resisténcia, defendida na Universidade Federal de Santa
Catarina em 2006, centra-se na resisténcia cultural dos Nadahup, com destaque para

o papel das mulheres. Assis afirma que “as mulheres Nadahup sao protagonistas nas



redes informais que sustentam a cultura, articulando saberes espirituais, como os
mitos cosmoldgicos” (Assis, 2006, p. 92). Sua analise revela que a transmissao oral
de mitos é um processo de ensino intergeracional que fortalece a identidade cultural.
No Parawari, observagcbes de 2024 documentaram mulheres narrando mitos as
criangas, uma pratica que reforga os lagcos comunitarios em tendas inundadas por
chuvas. Assis alinha-se a linha de pesquisa ao mostrar que redes familiares lideradas
por mulheres geram formas de saber espiritual que desafiam a marginalizagdo. Sua
perspectiva € essencial para esta dissertacdo, que posiciona as mulheres do Parawari
como agentes de resiliéncia, conectando narrativas miticas a significados identitarios
profundos em um contexto de exclusao.

Marcia Leila de Campos Machado, em sua dissertacido de mestrado Relagdes
Interétnicas no Alto Rio Negro: Poder e Subordinagéo, defendida na Universidade
Federal do Amazonas em 2009, analisa as trocas entre Nadahup e Tukano,
destacando sua assimetria. Machado observa que “as trocas, como a entrega de
recursos florestais por bens manufaturados, formam redes que, apesar da
subordinagéo, permitem agéncia cultural aos Nadahup através de praticas culturais”
(Machado, 2009, p. 80). No Parawari, as mulheres mantém redes familiares ao
coordenar a pesca com varas improvisadas, uma pratica registrada em 2024, que
sustenta a subsisténcia e preserva saberes tradicionais. Machado contribui para a
linha de pesquisa ao conectar redes de troca a formas de conhecimento pratico,
evidenciando como as mulheres Nadahup transformam relacées desiguais em
estratégias de resisténcia. Sua analise fundamenta esta pesquisa ao iluminar a
agéncia feminina em contextos de desigualdade, um tema central no estudo do
Parawari.

Suzana Lopes Meira, em sua dissertagdo de mestrado Os Hupd’ah do Alto Rio
Negro: Uma Analise Linguistica e Cultural, defendida na Universidade Federal do
Amazonas em 2018, foca na transmissdo oral como processo de producdo de
conhecimento. Meira argumenta que “a narragdo de mitos pelas mulheres Nadahup &
um processo cognitivo que estrutura formas de saber cosmoldgico, adaptadas a
contextos de deslocamento” (Meira, 2018, p. 110). Sua pesquisa destaca como as
mulheres ensinam mitos, como a Cobra-Traira, que explica a abundancia de peixes
no Tiquié, conectando o grupo a floresta. No Parawari, observagcbes de 2024
registraram mulheres narrando mitos sob tendas precarias, um processo que fortalece

a identidade cultural e resiste a aculturacdo. Meira alinha-se a linha de pesquisa ao



mostrar que a oralidade € uma forma de saber espiritual que preserva a cosmologia
Nadahup, um ponto crucial para esta pesquisa, que examina como as mulheres do
Parawari perpetua saberes em um ambiente adverso.

Rosilene Fonseca Pereira, em sua dissertacao de mestrado Criando Gente no
Alto Rio Negro: Um Olhar Waikhana, defendida na Universidade Federal do Amazonas
em 2013, explora a transmiss&o cultural como um processo de resisténcia. Pereira
observa que “as praticas de ensino informal, como a narragcéo de mitos, sao lideradas
por mulheres, que articulam redes familiares para preservar saberes tradicionais”
(Pereira, 2013, p. 65). Em sua tese de doutorado Cuidados na Criagdo de Gente:
Habilidades e Saberes Importantes para Viver no Alto Rio Negro, defendida na
Universidade Federal de Santa Catarina em 2021, ela aprofunda essa analise,
destacando que “as mulheres Waikhana ensinam as criancas narrativas que
conectam cosmologia e territério, desafiando politicas de assimilagao” (Pereira, 2021,
p. 102). No Parawari, as mulheres ensinam filhas a narrar mitos, uma pratica
documentada em 2024, que preserva saberes sem depender de escolas formais.
Pereira contribui para a linha de pesquisa ao conectar redes familiares a formas de
conhecimento educativo, reforcando a centralidade das mulheres na resisténcia
Nadahup. Sua analise ¢ vital para esta dissertagdo, que destaca como as mulheres
do Parawari transformam o ensino informal em uma estratégia de perpetuagao
cultural, mesmo sem acesso a uma educacao diferenciada.

Aintegracao entre esses autores constréi um arcabougo tedrico que enriquece
a linha de pesquisa Redes, Processos e Formas de Conhecimentos, oferecendo uma
compreensao multifacetada das praticas das mulheres Nadahup. Athias e Meira
convergem ao destacar a dimensé&o espiritual dos saberes, com rituais e oralidade
gerando formas de conhecimento cosmolégico que resistem a pressdo externa.
Monteiro e Machado focam nas redes praticas, como mobilidade e trocas, que
produzem saberes adaptados a contextos de adversidade. Assis e Pereira enfatizam
a agéncia feminina, mas divergem na abordagem: Assis privilegia a transmissao de
mitos, enquanto Pereira foca no ensino informal e territorialidade. Essas tensdes
ilustram que as redes do Parawari, como a narracao de mitos e a pesca coletiva, séo
processos complexos que geram formas de saber diversas, abrangendo o espiritual e
o pratico. O Plano de Gestao Territorial e Ambiental da Terra Indigena Alto Rio Negro
(2019) complementa essa analise ao documentar que as mulheres Nadahup

coordenam esforgos para negociar com a FUNAI por melhores condicdes de moradia,



um processo que articula saberes politicos e fortalece redes comunitarias, alinhando-
se a linha de pesquisa ao evidenciar a agéncia feminina em contextos de exclusao.

A estigmatizacao historica dos Nadahup, marcada pelo termo “Maku”, reflete
hierarquias regionais que buscam inferiorizar sua cultura. Athias observa que “o rétulo
‘Maku’ € uma construgao colonial que desvaloriza os Nadahup, mas nao elimina sua
capacidade de reafirmar saberes através de redes rituais” (Athias, 1995, p. 147). O
movimento de autodenominagédo “Nadahup”, iniciado em seminarios da FOIRN em
2016, resgata a dignidade cultural, um processo que Assis descreve como “uma
reescrita identitaria sustentada por redes familiares” (Assis, 2006, p. 95). No Parawari,
as mulheres fortalecem essas redes ao narrar mitos e pescar com varas improvisadas,
transformando praticas cotidianas em formas de saber resiliente que desafiam a
exclusao e reafirmam a identidade cultural.

A metodologia etnografica desta pesquisa incluiu entrevista semiestruturada
com Auxiliadora Hupdah, estruturada em cinco blocos tematicos, buscou
compreender as praticas de resisténcia cultural, politica e simbdlica das mulheres
Nadahup, com foco na identidade, territorio, cultura material e imaterial, direitos e
memoria coletiva. O primeiro bloco explorou a identidade étnica e a conexdao com o
territorio, investigando significados histéricos e afetivos. O segundo bloco abordou
praticas culturais, como narrativas orais, € ameacas a sua preservacao. O terceiro
bloco examinou o papel das mulheres na preservagao cultural e nas lutas atuais,
destacando sua agéncia. O quarto bloco avaliou o acesso a saude, educagao e
politicas publicas, buscando perspectivas interculturais. O quinto bloco refletiu sobre
memoria, ensinamentos e visoes de futuro, valorizando a narrativa da entrevistada. A
entrevista seguiu consideragdes éticas rigorosas, com consentimento livre e
esclarecido obtido em linguagem acessivel, garantindo participagdo voluntaria,
confidencialidade e armazenamento seguro dos dados, conforme a Resolugao CNS
n°® 466/12. Pereira argumenta que “a etnografia captura processos de resisténcia
cultural, como a transmissdo de saberes por mulheres” (Pereira, 2013, p. 70), uma
abordagem que revela como as mulheres do Parawari constréi redes e saberes que
contrariam narrativas de invisibilidade colonial. Houve também observagao
participante durante visitas no local, e registros fotograficos das tendas precarias,
onde familias enfrentam infiltragdes sazonais.

Esta dissertagédo organiza-se em trés capitulos, que exploram a histéria colonial

e a resisténcia Nadahup, a gestao territorial, cosmologia e relagdes interétnicas, com



um memorial conectando a autora as lutas do grupo, e as barreiras ao acesso a
direitos, propondo politicas interculturais.

O primeiro capitulo traga um panorama histérico dos processos de colonizagao
que impactaram os povos Nadahup no Alto Rio Negro, com foco nos rios Papuri e
Tiquié. Analisa a chegada dos colonizadores, missdes religiosas e politicas estatais
que tentaram submeter os Nadahup a uma ldgica territorial e cultural ocidental.
Através da revisdo de autores como Athias, Buchillet e Sarmento, o texto revela como
esses povos resistiram por meio da mobilidade, da oralidade e de praticas espirituais,
preservando suas cosmologias mesmo diante da pressao colonial. Também discute
0os impactos contemporaneos desse processo, como a fragmentagao territorial, o
racismo estrutural e a dificuldade de acesso a politicas publicas, destacando a
importancia da educacao diferenciada, da revalorizagdo cultural e da luta pelo
reconhecimento legal de seus territérios.

O segundo capitulo investiga como os Nadahup articulam cosmologia e
territério em suas praticas cotidianas e como se dao suas relacbes com outros povos
e instituicdes. A partir de entrevistas etnograficas e observagdes realizadas no
acampamento Parawari, o texto analisa a centralidade das mulheres como
transmissoras de mitos, coordenadoras de redes familiares e articuladoras de
estratégias de sobrevivéncia. Sdo discutidas praticas como a pesca coletiva e a
narragdo de mitos as criancas, entendidas como formas de resisténcia cultural e
producdo de saberes. O capitulo também aborda o papel das mulheres na
interlocucdo com o Estado e ONGs, refletindo sobre a luta por moradia, saude,
educacao e terra, a partir de uma perspectiva intercultural que valoriza os
conhecimentos tradicionais como base para politicas publicas mais sensiveis as
realidades locais.

O terceiro e ultimo capitulo apresenta uma analise critica da atuagao das
mulheres Nadahup a partir de entrevistas e dados empiricos coletados no
acampamento Parawari, em Sdo Gabriel da Cachoeira. Com base na metodologia da
Analise de Conteudo de Bardin, a pesquisa identifica cinco eixos tematicos: identidade
e territorio; cultura material e imaterial; papel das mulheres; acesso a direitos e
politicas publicas; e memoéria e futuro. A narrativa da interlocutora revela que as
mulheres sdo protagonistas na preservagao da identidade cultural, transmissao de
saberes ancestrais e na resisténcia frente a precariedade urbana. Destaca-se o papel

central das mulheres na luta por direitos basicos, como moradia, saude e educacgao,



mesmo em um contexto marcado pela invisibilidade social. As praticas culturais e os
rituais femininos sdo apresentados como estratégias de resisténcia descolonial,
enquanto a analise critica de conceitos juridicos como autodeterminagao, consulta
prévia e igualdade de género evidencia a lacuna entre os direitos previstos em
legislagbes nacionais e internacionais e sua efetivagao concreta. O capitulo conclui
com uma reflexdo sobre os caminhos futuros, destacando o protagonismo das
mulheres Nadahup como forca motriz para a construcdo de politicas publicas
interculturais e de uma memodria coletiva que valorize a luta por dignidade e bem viver.

O estudo contribui para a linha de pesquisa Redes, Processos e Formas de
Conhecimentos ao posicionar as mulheres Nadahup como agentes de saberes que
desafiam a excluséo, apontando para uma Amazénia onde a pluralidade indigena seja

reconhecida e valorizada.



CAPiT,ULO 1 — HISTORIA COLONIAL DOS TERRITORIOS DOS RIOS PAPURI E
TIQUIE

Este capitulo explora a trajetéria historica dos povos Nadahup no Alto Rio
Negro, com énfase nos processos que moldaram seus territorios e identidades ao
longo de cinco séculos. A analise abrange a contextualizagdo historica da regiao,
desde os primeiros contatos coloniais até os impactos da exploragao econdémica e
religiosa, focando especialmente nos rios Papuri e Tiquié, coragao territorial dos
Hupd’ah e Yuhupdéh. Através de uma revisdo de fontes académicas e relatos
historicos, o capitulo investiga como a colonizagdo transformou essas areas,
restringindo a mobilidade seminbmade dos Nadahup, e como sua resisténcia cultural
persiste diante de desafios contemporaneos. Este estudo histérico estabelece o
contexto para os debates sobre direitos e interculturalidade no capitulo seguinte,

destacando a resiliéncia desses povos em face da expropriagao e da marginalizacao.

1.1 O Alto Rio Negro: Uma Contextualizagao Histérica

O Alto Rio Negro, localizado na regidao noroeste da Amazénia brasileira,
configura-se como um dos espacos de maior diversidade étnico-linguistica do planeta,
abrigando povos como os Nadahup, Tukano, Aruak e Yanomami. A ocupagéo deste
territério, que antecede a chegada dos europeus por milénios, € profundamente
marcada pela interagcao entre praticas culturais de adaptacdo ao ambiente florestal e
processos histéricos de colonizagdo. Segundo Bruno Marques (2015), na tese
"Educacéo Escolar Indigena Hupd’ah e Yuhupdéh: Uma Experiéncia de Educagao
Intercultural no Alto Rio Negro", a mobilidade territorial dos povos Nadahup — em
especial os Hupd’ah e Yuhupdéh — é um tracgo identitario fundamental, manifestando-
se nado apenas como estratégia de sobrevivéncia, mas como afirmagdo de uma
cosmologia especifica, que valoriza a fluidez, o deslocamento € 0 manejo simbidtico
da floresta e dos rios.

Desde o século XVII, com a expansao das fronteiras coloniais portuguesas em
busca de mao de obra escrava e riquezas naturais, o Alto Rio Negro tornou-se alvo

de expedicbes de bandeirantes e missdes religiosas. Robin Wright (2005), em



"Historia Indigena e do Indigenismo no Alto Rio Negro", demonstra que o contato inicial
foi mediado por violéncia, introdugcao de epidemias e esforgos de sedentarizacgao,
afetando profundamente a organizagao social dos povos da regido. No entanto, os
Nadahup, posicionados em areas interfluviais de dificil acesso, conseguiram
inicialmente minimizar os efeitos mais destrutivos da colonizagdo, mantendo sua
relativa autonomia.

Com a fundacgao de Sédo Gabriel da Cachoeira em 1761 como entreposto militar
e religioso, a pressao sobre os povos indigenas se intensificou. As missdes jesuiticas
e carmelitas estabeleceram aldeamentos compulsérios, forgando processos de
sedentarizagao e de conversao religiosa. A analise de Gersem Luciano (2011), em "O
indio Brasileiro: O Que Vocé Precisa Saber Sobre os Povos Indigenas no Brasil Atual”,
evidencia como esses processos impactaram especialmente os povos Tukano e
Aruak, que passaram a adotar praticas mais sedentarias sob a légica missionaria,
enquanto os Nadahup resistiam mantendo suas praticas tradicionais de mobilidade e
descentralizagao social.

Essa resisténcia, entretanto, ndo impediu que os Nadahup fossem alvo de
estigmatizacao e discriminagao sistematica. Dominique Buchillet (1990), em sua tese
"Doencas e Terapéuticas: Sistemas Médicos dos Povos Indigenas do Alto Rio Negro",
demonstra que o termo "Maku", utilizado de forma pejorativa para designar os
Nadahup, consolidou uma hierarquia étnica regional, na qual esses povos eram vistos
como inferiores, "sem fala" e "sem cultura", perpetuando narrativas coloniais racistas
que atravessaram os séculos. Renato Athias (1995), em "indios no Alto Rio Negro:
Etnografia e Histéria", complementa essa analise, apontando que a marginalizagcao
dos Nadahup foi reforgada tanto pelas autoridades coloniais quanto por outros povos
indigenas sedentarizados.

No final do século XIX e inicio do século XX, o ciclo da borracha trouxe novas
formas de exploracéao e violéncia para a regiao. Segundo Ernesto Galvao (1959), em
"Santos e Visagens: Um Estudo da Vida Religiosa de It4, Amazonas", a intensificagao
da atividade extrativista e 0 aumento da circulagdo de seringueiros e comerciantes
impuseram novas pressoes territoriais e culturais. Muitos Nadahup refugiaram-se nas
cabeceiras dos rios Papuri e Tiquié, intensificando sua estratégia de isolamento e
mobilidade como forma de preservacgao cultural e fisica.

Relatos de viajantes e naturalistas como Alexandre Rodrigues Ferreira (1885)

e Theodor Koch-Griinberg (1906) documentam as praticas culturais dos povos do Alto



Rio Negro, mas frequentemente sob uma 6tica eurocéntrica e hierarquizante. Ferreira
descreve os indigenas como "selvagens" e "rudes", enquanto Koch-Grlinberg, apesar
de reconhecer sua complexidade, ainda subordinava culturalmente os Nadahup aos
Tukano. Robin Wright (2005) revisita essas interpretacdes, propondo uma leitura
critica que reconhece a igualdade cultural e a riqueza das cosmologias indigenas da
regiao.

A mobilidade dos Nadahup, muitas vezes interpretada pelos colonizadores
como "atraso" ou "nomadismo primitivo", & reavaliada por autores como Franz Boas
(1940) em "Race, Language, and Culture", que defende a ideia de que diferentes
modos de vida sao respostas adaptativas a contextos ecologicos e historicos
especificos. Para os Nadahup, a circulagao territorial € uma pratica fundamental de
organizagao social, manejo ambiental e reprodugado simbdlica, ndo uma limitagéo ou
sinal de primitivismo.

Kabengele Munanga (2008), em "Negritude: Usos e Sentidos", amplia essa
perspectiva ao argumentar que o etnocentrismo colonial transformou a diferenga
cultural em hierarquia racial, desumanizando povos inteiros ao longo do processo de
colonizagédo. Essa dindmica é fundamental para compreender como os Nadahup
foram sistematicamente marginalizados tanto em narrativas histéricas quanto nas
politicas publicas contemporaneas.

Na contemporaneidade, como aponta Silva (2018) na dissertagado "Dinamicas
Interétnicas e Resisténcia Cultural no Alto Rio Negro" (UFAM), os Nadahup continuam
a mobilizar suas praticas tradicionais de deslocamento e manejo ambiental como
formas de resisténcia politica. A educacgao escolar indigena, analisada por Marques
(2015), tornou-se um instrumento estratégico para a reapropriacdo dos saberes
tradicionais e para a afirmagao identitaria em um contexto de politicas publicas ainda
marcadamente etnocéntricas.

Além disso, os movimentos indigenas do Alto Rio Negro, como a Federagao
das Organizagdes Indigenas do Rio Negro (FOIRN), tém desempenhado um papel
fundamental na luta pela demarcagdo de terras, pela valorizagdo das linguas
indigenas e pela promogao de politicas interculturais de saude e educacgéo. Nesse
processo, a agéncia dos Nadahup, antes invisibilizada, passa a ser reconhecida como
elemento central da resisténcia indigena contemporanea.

Ao revisitar criticamente a historia dos Nadahup no Alto Rio Negro, torna-se

evidente que sua trajetéria ndo € a de um povo subalterno ou passivo, mas a de



sujeitos historicos que, através da mobilidade, da adaptagdo ecologica e da
resisténcia simbdlica, enfrentaram e continuam a enfrentar os impactos da
colonizagdo e das politicas neocoloniais. Como conclui Bruno Marques (2015), a
educacao intercultural e a revalorizagdo das praticas tradicionais ndo sdo apenas
estratégias de preservacgao cultural, mas atos politicos de afirmacao da existéncia e
do direito a diferenca.

A permanéncia dos Nadahup como povos distintos e resistentes €, portanto,
um testemunho da resiliéncia indigena na Amazénia. Mais do que vitimas da historia,
os Nadahup sao autores de suas proprias trajetérias, articulando saberes ancestrais
e estratégias contemporaneas de resisténcia frente as dindmicas globais de exclusao

e apagamento cultural.

1.2 Os Impactos da Colonizagao nos Territérios Nadahup

A colonizagdo da Amazobnia, especialmente nas regides do Alto Rio Negro,
moldou intensamente as dinamicas territoriais, culturais e politicas dos povos
indigenas que habitam essa vasta regidao. Os Nadahup — também conhecidos na
literatura como povos de linguas maku — incluem os Hupd’ah, Yuhupdéh, Daw e
Nadéb, e historicamente foram alvo de violéncias simbodlicas e materiais que
caracterizam o processo de colonizacdo. Durante séculos, esses povos foram
marginalizados por ocupacgdes for¢adas, projetos de "integragdo" ao modelo nacional
e missoes religiosas, que tinham por objetivo converter e disciplinar corpos e mentes
em nome da civilizacao e da fé crista.

A colonizacdo da Amazénia ndo se deu apenas pela presenca fisica dos
colonizadores, mas também por meio de instrumentos institucionais e discursivos que
buscaram deslegitimar os saberes e praticas indigenas. Segundo Binotti (2023), os
Hupd’'ah, por exemplo, tém um sistema territorial tradicional baseado em uma
profunda relagcdo com os ciclos ecoldgicos, os rios e os espiritos da floresta. A
imposigao de fronteiras, de uma logica territorial estatal e de modos fixos de habitagao
rompeu com essa dinamica tradicional, dificultando o acesso a areas essenciais de
caca, pesca e coleta.

E importante destacar que os Nadahup historicamente resistiram ao contato
com os brancos, evitando-o sempre que possivel. Nao por acaso, por muito tempo

foram denominados de forma pejorativa como "Maku", um termo que em linguas



tukano orientais significa “ndo gente” ou “gente inferior”. Essa classificagao expressa
a hierarquia colonial que se estabeleceu entre os proprios grupos indigenas e foi
amplificada pela atuagdo dos agentes colonizadores, sejam religiosos ou militares,
que perpetuaram estigmas sobre os modos de vida desses povos (Athias, 1995).

Com a chegada das missdes catdlicas no inicio do século XX, especialmente a
Missao da Consolata, os Nadahup passaram a ser alvo de projetos de catequizagao
e escolarizagdo, que implicavam o abandono de suas linguas e praticas rituais.
Conforme destaca Sarmento (2018), esse processo foi responsavel por uma série de
traumas culturais, com perda significativa de rituais, praticas alimentares e
conhecimentos cosmoldgicos. A educacdo ocidental foi empregada como uma
ferramenta de assimilagao, impondo um novo modelo de mundo as criangas indigenas
e rompendo as formas de transmissao de conhecimento entre geragdes.

Ao longo do processo de ocupagédo da Amazénia, os povos Nadahup foram
sistematicamente deslocados de seus territdérios ancestrais, muitas vezes sendo
forcados a se instalar em areas menos férteis ou distantes das rotas tradicionais de
mobilidade ecoldgica. A légica territorial imposta pelo Estado brasileiro a partir do
século XX — baseada na nogao de propriedade privada e posse continua da terra —
conflitou diretamente com o modo de vida dos Hupd’ah e dos demais povos Nadahup,
cujos territérios eram tradicionalmente organizados de forma flexivel, respeitando
ciclos de uso e descanso da terra, baseados no equilibrio ecoldgico e na relagdo com
0s seres ndo humanos.

Essa desconexao entre os modelos de territorialidade indigenas e a logica
fundiaria estatal contribuiu para que esses povos fossem considerados como
"ndmades" e, portanto, improdutivos ou inaptos ao reconhecimento legal de seus
territorios. Tarragd (2019) argumenta que essa visdo foi decisiva para a excluséo
historica dos Nadahup das primeiras politicas de demarcacgao de terras, uma vez que
a mobilidade territorial era vista como auséncia de vinculo com a terra, e ndo como
uma forma legitima de organizagao espacial.

Além da questao territorial, a colonizacdo implicou profundas alteragées no
tecido social e cultural desses povos. A intervencdo de missdes religiosas,
notadamente da Igreja Catdlica, promoveu a substituicdo de praticas espirituais
tradicionais por ritos cristdos, muitas vezes a forca. As praticas xamanicas, que
articulavam o cuidado com a saude, o mundo espiritual e os saberes da floresta, foram

classificadas como bruxaria ou supersticao, sendo perseguidas e proibidas em muitos



contextos. Athias (1995), ao estudar a cosmologia Hupd’ah, descreve o xamanismo
como um eixo estruturante da organizagao social, que articula os conceitos de pessoa,
corpo e territorio. A eliminacdo sistematica desses saberes produziu um vacuo
simbalico e afetivo que ainda hoje marca as comunidades.

Na pratica, a colonizagéo implicou nao apenas a perda de territorio, mas
também a imposigao de um modelo civilizatério incompativel com os modos de vida
indigenas. Os sistemas de ensino formal, implementados a partir de uma matriz
ocidental, reforgaram o apagamento cultural e linguistico ao desvalorizar as linguas
nadahup e deslegitimar os conhecimentos tradicionais. Para os Hupd’ah, por exemplo,
a lingua nao é apenas um meio de comunicagdo, mas uma forma de nomear e dar
sentido ao mundo, com vocabulario diretamente relacionado ao territério, aos ciclos
naturais e a espiritualidade.

Binotti (2023) aponta que a interrupcao das formas tradicionais de manejo
territorial e o incentivo a sedentarizagao produziram impactos severos na segurancga
alimentar e no equilibrio socioambiental. O abandono dos antigos sistemas de rogado
itinerante e o incentivo a praticas agricolas fixas e padronizadas, como o cultivo de
arroz ou mandioca em grande escala, geraram empobrecimento dos solos, aumento
da dependéncia de insumos externos e enfraguecimento das redes de reciprocidade
que sustentavam a vida em comunidade.

Paralelamente, o contato com os colonizadores trouxe doengas, alcool,
violéncia fisica e novas formas de exploragdo econémica, como o0 aviamento e o
extrativismo predatoério. Os Nadahup foram inseridos de maneira subordinada nas
cadeias de valor regionais, frequentemente como mao de obra barata ou semi-
escravizada em atividades como a extracao de piacava, coleta de castanha e pesca
comercial. A partir da década de 1970, com a intensificagdo da presenca do Estado e
a implementacado de grandes projetos de desenvolvimento na Amazénia, como as
frentes de colonizacdo e os programas de integracao nacional, os impactos se
tornaram ainda mais intensos e sistematicos (Sarmento, 2018).

Diante desse quadro, € essencial destacar que os Nadahup nido foram
meramente vitimas passivas do processo colonial. Mesmo sob pressao,
desenvolveram formas complexas de resisténcia e adaptacao. A fuga estratégica, a
reocupacgao de territérios marginais, o sincretismo religioso e a transmisséo oral de

saberes constituiram ferramentas de sobrevivéncia. A resiliéncia desses povos se



expressa na manutencao de suas linguas, na reativagdo de praticas rituais e na
participacdo em espacos de protagonismo politico nas ultimas décadas.

A partir dos anos 2000, com o fortalecimento do movimento indigena e a
ampliagdo dos debates sobre os direitos territoriais e culturais dos povos originarios,
os Nadahup passaram a ocupar novos espacgos institucionais. A elaboragado dos
Planos de Gestao Territorial e Ambiental (PGTA), por exemplo, foi uma estratégia de
revalorizagdo do conhecimento tradicional e de dialogo intercultural com os érgéos do
Estado. Segundo Binotti (2023), o PGTA dos Hupd’ah representa um esforgo coletivo
de mapear o territério conforme suas cosmologias, indicando areas de uso ritual,
espacos sagrados, ciclos de rogado e caminhos de caga — dimensdes invisibilizadas
pela cartografia oficial, mas fundamentais para a reprodugédo social e espiritual da
comunidade.

Esse movimento de reterritorializacdo esta intimamente ligado a reafirmacéao
da identidade étnica e a retomada de praticas que haviam sido suprimidas durante o
periodo mais intenso de contato missionario. A producdo de materiais didaticos
bilingues, a formagéo de professores indigenas e a criagado de escolas diferenciadas
tém sido estratégias centrais nesse processo. Além disso, o reconhecimento do
territério como um espaco simbdlico e politico fortalece a luta por autonomia, néo
apenas sobre a terra, mas também sobre o tempo, o corpo e os saberes.

Os impactos da colonizagdo também se revelam na desestruturacido das
formas tradicionais de parentesco e sociabilidade dos Nadahup. A imposi¢ao de novas
dindmicas espaciais, associadas a politica de sedentarizagao promovida pelo Estado
e pelas missoes religiosas, desorganizou o sistema de dispersao habitacional, no qual
familias viviam em pequenas unidades espalhadas pelo territério, unidas por redes de
reciprocidade e mobilidade. De acordo com Athias (1995), essa forma de organizagao
permitia uma ocupacgao sustentavel do territorio, além de ser coerente com a estrutura
cosmologica desses povos, que associam os deslocamentos a renovagao da vida e
ao equilibrio com os espiritos da floresta.

A instalagao de escolas, postos de saude e igrejas em pontos fixos obrigou a
concentracdo da populacdo em torno dessas estruturas, alterando a logica de
ocupacao do espaco e fragilizando o tecido social comunitario. O efeito colateral foi a
intensificagdo de conflitos internos, o aumento da dependéncia de instituicbes
externas e a perda da autonomia no manejo de seus territérios. Como aponta

Sarmento (2018), a introdugao de politicas publicas sem o devido respeito a cultura



local gerou um descompasso entre as necessidades reais das comunidades e as
solugdes propostas, muitas vezes resultando em assistencialismo ou na intensificagao
da desigualdade.

A colonizacao também afetou profundamente a relagdo dos Nadahup com o
tempo. Em sua organizagao tradicional, o tempo nao era linear, mas ciclico, vinculado
as estacdes, aos rituais e as necessidades coletivas. A introducdo do calendario
ocidental, com horarios fixos e metas escolares ou produtivas, alterou essa relacio.
Os rituais de passagem, as festas espirituais e os ciclos de rogado foram substituidos
ou adaptados para encaixar-se as exigéncias dos projetos missionarios e as agendas
do Estado, o que produziu ndo apenas rupturas simbodlicas, mas também
desorientagdo identitaria nas novas geracdes (Tarragd, 2019).

A destruicdo simbdlica produzida pela colonizacdo reverbera nas
subjetividades indigenas até os dias atuais. Os processos de etnocidio — entendidos
aqui como a destruicdo dos modos de vida e da cultura de um povo sem
necessariamente eliminar fisicamente seus membros — deixaram marcas profundas
nas identidades coletivas. Os relatos de liderangcas Nadahup contemporaneas revelam
sentimentos de perda, de deslocamento, mas também de resisténcia e reconstrugao.
A oralidade tem sido uma das principais ferramentas para reconstituir a memoria
coletiva e reafirmar as raizes historicas.

Os programas de educagado escolar indigena diferenciada, embora ainda
enfrentem muitas dificuldades, tém contribuido para a revitalizagdo linguistica e
cultural. Segundo o trabalho de Binotti (2023), as escolas indigenas geridas por
professores Hupd’ah vém desenvolvendo projetos de resgate das narrativas orais e
da cartografia tradicional, ensinando as criangas a importancia dos caminhos de caca,
das arvores sagradas e dos mitos de origem. Esse esforgo pedagdgico representa
uma forma de reverter o apagamento cultural promovido ao longo de décadas de
colonizacao e catequese.

Além da esfera educacional, outro campo de disputa € o da saude. Os saberes
tradicionais sobre plantas medicinais, praticas de cura e cosmologias do corpo foram
durante muito tempo ignorados ou combatidos pelas instituicdes biomédicas. No
entanto, algumas experiéncias recentes de atengao a saude indigena vém buscando
integrar esses saberes em propostas interculturais. Sarmento (2018) argumenta que

o reconhecimento do papel dos pajés e das praticas de cura tradicionais € fundamental



para uma atengao a saude realmente respeitosa e eficaz, que va além da logica da
medicalizagao e da intervengao pontual.

No campo juridico, a luta dos Nadahup pelo reconhecimento territorial ainda &
marcada por tensdes e entraves. Apesar dos avangos institucionais garantidos pela
Constituicao Federal de 1988, como o direito originario as terras tradicionalmente
ocupadas, a efetivagao desses direitos ainda é limitada por interesses econémicos e
pelo desconhecimento da especificidade dos modos de vida desses povos. Os
processos de demarcacao enfrentam morosidade, contestacado e até retrocessos,
especialmente em regides de fronteira, como o Alto Rio Negro, onde as terras
Nadahup se sobrepdem a areas de interesse militar e extrativista.

Além disso, a invisibilizagdo historica dos Nadahup dificultou seu
reconhecimento politico. Enquanto outros grupos indigenas da regido — como o0s
Tukano e os Baniwa — lograram conquistar maior protagonismo em esferas
institucionais, os Nadahup so6 recentemente vém articulando formas mais organizadas
de representacdo. A constituicdo de associagbes comunitarias, a participagcdo em
conselhos regionais e o acesso a formagéo superior tém possibilitado que jovens
liderangcas Hupd’ah e Yuhupdéh assumam papéis estratégicos na defesa de seus
direitos.

Esse protagonismo é fundamental para que se avance em politicas publicas
realmente interculturais e emancipatérias. Como afirma Binotti (2023), o futuro dos
Nadahup depende nao apenas da reparacdo dos danos do passado, mas da
possibilidade de construir um presente em que sua cosmologia, seu modo de vida e
sua relacdo com o territério sejam reconhecidos como legitimos e valiosos. A
colonizagao, portanto, ndo deve ser entendida apenas como um processo historico
encerrado, mas como uma estrutura ainda operante, cujos efeitos exigem respostas
concretas, estruturais e respeitosas as especificidades culturais de cada povo.

A continua luta pelo reconhecimento dos direitos territoriais indigenas esta
profundamente enraizada nas cicatrizes deixadas pela coloniza¢cdo. De acordo com
Sarmento (2018), a resisténcia indigena a invasao colonial deve ser compreendida
como uma luta que transcende o tempo, um movimento continuo de preservacéo de
sua cultura e identidade. Ele afirma que "a sobrevivéncia das culturas indigenas &,
portanto, uma resisténcia a violéncia histérica imposta pelo Estado e pelas missbes
religiosas, que buscaram, entre outras coisas, a eliminagao de suas praticas culturais
e a domesticagdo de seus corpos" (SARMENTO, 2018, p. 142). A histéria dos



Nadahup, como a de outros povos indigenas, estd marcada por um processo de
aculturacdo forgada, mas também por formas resilientes de adaptacdo e
sobrevivéncia.

A categoria "territorio" € central para compreender o impacto da colonizagao
sobre os Nadahup, pois é por meio do territorio que suas praticas culturais, politicas e
sociais sdo realizadas e transmitidas. Segundo Athias (1995), o "territério ndo é
apenas um espacgo geografico, mas um campo de relagdes entre os seres humanos e
0os nao humanos, onde se inscrevem valores, rituais € uma visdo de mundo
compartilhada". Para os Nadahup, o territorio é vital ndo s6 como um recurso para a
sobrevivéncia, mas como um espacgo sagrado, dotado de significados espirituais.
Nesse sentido, a colonizagcdo, ao desestruturar as relagdes de pertencimento
territorial, também desestruturou a propria esséncia da identidade dos povos
indigenas.

A destruicao e a fragmentacéo territorial geraram um quadro de desamparo e
invisibilidade para as populagdes Nadahup. Como aponta Binotti (2023), "a
fragmentacdo das terras indigenas e a diminuicdo da area de habitagdo impactam
diretamente no cotidiano das comunidades, pois afeta a capacidade de sustentar sua
populacdo de maneira autbnoma" (BINOTTI, 2023, p. 58). Esse processo de
fragmentacgao nao se limitou a esfera material do territério, mas reverberou em todos
os aspectos da vida social e cultural. A perda de espacgos vitais para o
desenvolvimento de rituais, praticas agricolas tradicionais e mesmo para a obtengao
de recursos naturais essenciais gerou uma profunda crise nas formas de organizagao
social e na transmissao do conhecimento tradicional.

O impacto da colonizagao também pode ser observado na construcéo de novos
sujeitos indigenas, condicionados pela educacdo ocidental, pela religidao e pelas
politicas de "integracao". Os modelos educacionais, especialmente os impostos pelas
missdes religiosas, procuravam homogeneizar as culturas indigenas, apagando as
especificidades e promovendo uma adaptacao forcada ao modo de vida europeu.
Sarmento (2018) descreve esse processo como um "genocidio cultural”, no qual os
saberes, as linguas e as cosmologias indigenas sao subordinados a um unico modelo
educacional. Ele afirma: "o sistema de ensino imposto aos povos indigenas tem como
premissa a erradicagao de suas linguas e de seus saberes, forcando-os a se integrar
de acordo com os valores da sociedade hegeménica" (SARMENTO, 2018, p. 159).

Isso, segundo o autor, representa uma forma de violéncia que vai além da destruicao



fisica, afetando as estruturas simbdlicas e culturais mais profundas das comunidades
indigenas.

Na década de 1980, com o fortalecimento do movimento indigena, houve um
esforco de revalorizagdo da educacdo indigena, com a criagdo de escolas que
respeitassem as especificidades culturais dos povos. Binotti (2023) aponta que "a
educacéao indigena, embora ainda com desafios, tem se mostrado um importante
campo de resisténcia, pois busca resgatar os saberes tradicionais e afirmar a
identidade dos povos" (BINOTTI, 2023, p. 63). No entanto, o processo de retomada
do controle sobre a educagao nas comunidades ainda enfrenta dificuldades, devido a
falta de recursos, a resisténcia de setores conservadores e a escassez de professores
qualificados. Para a autora, a educacgao indigena representa um campo de disputa
politica e cultural, em que os povos indigenas tentam recuperar a autonomia e o
protagonismo no processo de formacgao de seus filhos e filhas.

No campo juridico, a luta pela demarcagao de terras continua sendo um dos
maiores desafios enfrentados pelos povos Nadahup. A Constituicio Brasileira de 1988
reconheceu os direitos territoriais dos povos indigenas, mas a implementacéo desses
direitos tem sido constantemente desafiada por interesses econdédmicos, como a
exploracéo de recursos naturais e a expansao de projetos de infraestrutura. Segundo
a analise de Athias (1995), "a luta pela terra ndo é apenas uma disputa por espago
fisico, mas uma batalha pela preservacao da autonomia e da liberdade de existéncia,
contra as forgas que buscam submeter os povos indigenas a légica do mercado e da
producao capitalista" (ATHIAS, 1995, p. 234). Em muitas regides da Amazoénia, o
reconhecimento de terras indigenas enfrenta pressbées de grileiros, madeireiros e
mineradores, que disputam o uso dos recursos naturais em terras historicamente
ocupadas pelos povos originarios.

Em suma, a colonizacdo deixou um legado de destruicdo, mas também gerou
formas de resisténcia e reinvencao das culturas indigenas. O reconhecimento das
especificidades culturais, territoriais e politicas dos povos Nadahup é um passo
essencial para reparar as injusticas histéricas e garantir um futuro de dignidade e
respeito para essas comunidades. A luta por seus direitos € um processo continuo,
que exige a superacao de desafios historicos e a constru¢cdo de novas formas de
convivéncia intercultural, onde o reconhecimento das culturas indigenas seja uma
premissa fundamental para a construcdo de uma sociedade verdadeiramente plural e

justa.



1.3Entre o Passado e o Presente dos Territérios nos Rios Papuri e Tiquié

A regido dos rios Papuri e Tiquié, localizados no interior do estado do
Amazonas, € um territério fundamental para a compreensdo da dindmica de
ocupacao, resisténcia e transformacao dos povos indigenas da Amazodnia. Esses rios,
que atravessam a parte norte da bacia do Rio Negro, estdo intimamente ligados a
histéria e a cultura dos povos indigenas que habitam suas margens, como 0s grupos
Tukano, Nadahup e Baniwa. Este capitulo propde uma analise dos territorios desses
rios, observando as transformacgdes ocorridas ao longo do tempo, desde a chegada
dos primeiros colonizadores até as dinamicas de resisténcia e reconstru¢cao das
comunidades indigenas atualmente.

A partir de uma abordagem historica e antropoldgica, podemos perceber que a
presenca dos colonizadores e das missdes religiosas nas areas de Papuri e Tiquié
nao ocorreu de forma isolada, mas inserida em um contexto de avanco sobre a
Amazoénia e, especificamente, sobre os territérios indigenas. A partir da segunda
metade do século XIX, com o processo de interiorizagéo da colonizagao, as missdes
catolicas e protestantes comegaram a se expandir para os rios da regido, alterando
significativamente as dinamicas sociais, econémicas e culturais dos povos indigenas.

De acordo com a pesquisa de Lima (2017), os rios Papuri e Tiquié sempre
tiveram uma fungao crucial para a sobrevivéncia e o bem-estar dos povos indigenas
que ali habitam. N&o sdo apenas vias de comunicagao e transporte, mas também

espacos fundamentais para a reproducéao social e simbdlica. Lima (2017) afirma que

"os rios, para os povos indigenas da bacia do Rio Negro, ndo sdo apenas
espacos de navegagdo, mas componentes de uma cosmologia integrada,
onde a 4gua, a terra e as florestas formam uma rede interdependente que
garante a continuidade da vida" (LIMA, 2017, p. 95).

Este ponto é essencial para entender como a relacdo com o ambiente natural
esta profundamente ligada a organizagéo social e cultural dessas comunidades. As
transformacdes sofridas nos territérios ao longo do processo colonial, com a
construcado de estradas, a criacdo de assentamentos e a pressao das atividades
extrativistas, trouxeram significativas modificagdes na relagao que os povos indigenas

da regido mantém com os seus rios. A introdu¢do de novas formas de ocupacgao,



associadas a uma logica de exploragdo econdmica, levou a fragmentagdo dos
territorios indigenas e ao enfraquecimento das relagdes com o espaco natural.

No entanto, mesmo diante dessas mudangas, os rios Papuri e Tiquié continuam
a desempenhar um papel fundamental nas praticas e nas estratégias de resisténcia
das comunidades indigenas. Segundo Garcia (2019, p. 123), "a resisténcia dos povos
indigenas da bacia do Rio Negro n&ao se da apenas no campo politico, mas também
na preservagdo do territorio, como forma de manutencdo de sua autonomia e
identidade". A autora destaca que, apesar dos desafios impostos pela modernizacao
e pelas politicas publicas que visam a integragdo dos povos indigenas, as
comunidades ao longo desses rios tém desenvolvido estratégias de resiliéncia que
envolvem tanto a utilizagao de praticas tradicionais quanto a incorporagcao de novos
saberes.

Um exemplo dessa resisténcia € a manutencdo de praticas agricolas
tradicionais, como o cultivo de rogados e a utilizacdo do espaco florestal para caca e
coleta. Essas praticas ndo s6 garantem a seguranga alimentar das comunidades, mas
também reforgam a conexao simbdlica com o territério, em uma tentativa de resgatar
a autonomia frente ao processo de modernizagao. Para os povos da regiao, o territorio
€ mais do que um espaco fisico: ele € um elemento constitutivo de sua identidade e
de sua cosmovisao, em que cada arvore, cada animal e cada rio possuem uma relagao
sagrada e ancestral.

A partir da década de 1990, com a intensificagcdo dos movimentos indigenas,
as comunidades localizadas nos rios Papuri e Tiqui€ comegaram a se organizar de
forma mais estruturada, criando associagdes e conselhos territoriais com o objetivo
de proteger seus direitos e recuperar parte do territorio perdido para a expansao da
agricultura e da pecuaria. A criagdo dessas organizagdes teve como uma de suas
principais bandeiras a demarcagdo das terras indigenas, o que garantiu o
reconhecimento oficial de alguns territérios.

A questado da demarcagéao € central para a protegao do territorio indigena. No
caso da regido do Papuri e Tiquié, a disputa pelo reconhecimento das terras indigenas
tem sido marcada por conflitos com a expansao de atividades extrativistas e pela
pressao de grandes projetos de infraestrutura, como hidrelétricas e rodovias. Segundo

a analise de Torres (2020),

"a falta de uma politica publica eficaz para a demarcagéo de terras e a
presenga de interesses privados na regido colocam os povos indigenas em



uma situagdo de vulnerabilidade, ndo apenas em relacdo a terra, mas
também ao seu modo de vida tradicional" (TORRES, 2020, p. 138).

Esses desafios tém sido um obstaculo continuo para as comunidades que
vivem na bacia do Rio Negro, forgando-os a um constante processo de mobilizagao
politica e de reinvengao de suas praticas de resisténcia.

Com a criagdo do movimento indigena organizado e a pressao por politicas
publicas de reconhecimento territorial, os rios Papuri e Tiquié se tornaram um palco
importante para disputas politicas e juridicas. O reconhecimento das terras indigenas,
porém, continua sendo um desafio constante, visto que interesses externos, como a
mineragdo, o agronegocio e o desenvolvimento de grandes projetos hidrelétricos,
ainda ameagam essas areas. A luta pela terra se transforma, portanto, em uma luta
por identidade e autonomia, um movimento que visa ndo sé a protegcao ambiental,
mas também a garantia da continuidade cultural e social.

A situacdo de inseguranca fundiaria e a pressao sobre os territorios indigenas
da regiao tém levado os povos da bacia do Rio Negro a recorrer a diferentes formas
de mobilizagao politica, incluindo manifestagdes, articulagdo com organizagbes nao
governamentais e até acgdes judiciais. De acordo com Silva (2022, p. 172), "o uso da
legislacdo e a mobilizac&o internacional tém sido estratégias importantes para garantir
a protecao dos direitos territoriais, embora o poder publico e os setores econdmicos
ainda resistam ao reconhecimento pleno dessas terras".

A implementagdo de unidades de conservagdo, como as Reservas de
Desenvolvimento Sustentavel e Terras Indigenas, também tem sido uma medida
adotada pelas comunidades para garantir a preservagao de seus territérios. No

entanto, como apontado por Garcia (2021),

"essas reservas, embora reconhegam os direitos territoriais, muitas vezes
ndo garantem a autonomia plena dos povos indigenas, visto que impdem
limitagbes ao uso dos recursos naturais, que sao essenciais para sua
subsisténcia" (GARCIA, 2021, p. 149).

O presente momento, embora caracterizado por um crescente reconhecimento
juridico e politico dos direitos indigenas, ainda € permeado por desafios continuos,
especialmente no que diz respeito a efetiva protecao dos territorios. A instalacédo de
grandes projetos de infraestrutura, como rodovias, barragens e a expansao do
agronegocio, continua sendo uma ameacga iminente para os povos indigenas da

regido. Além disso, a presencga de grileiros e madeireiros ilegais nas terras indigenas



coloca em risco ndo apenas o0 meio ambiente, mas também a propria sobrevivéncia
das comunidades.

Apesar dessas adversidades, a resisténcia das comunidades indigenas da
bacia do Rio Negro tem sido marcada por sua capacidade de adaptagdo e de
organizacdo. A atuagdo das liderangcas locais, aliada ao fortalecimento das
organizagodes indigenas, tem sido fundamental para a preservacao do territério e da
cultura. A luta pela terra se torna, assim, um simbolo de luta pela vida, pela
continuidade das tradi¢cdes e pela afirmacg&o da identidade indigena em um contexto
globalizado e muitas vezes hostil.

Em concluséo, a historia dos rios Papuri e Tiquié reflete as lutas e os desafios
enfrentados pelos povos indigenas da regido do Rio Negro. A colonizagdo e seus
impactos, tanto no passado quanto no presente, sao visiveis nas transformacdes
territoriais, nas praticas culturais e nas estratégias de resisténcia adotadas pelas
comunidades. A luta pela terra, pela educagao e pela autonomia continua a ser o eixo
central das mobilizagbes indigenas, que, embora inseridas em um contexto
globalizado e marcado pela violéncia estrutural, seguem firmes na preservagao de

suas identidades e na busca por um futuro justo e auténomo.

1.4 Desafios Contemporaneos a Partir da Resisténcia Histérica dos Nadahup

A trajetoria dos povos Nadahup no contexto do Alto Rio Negro € marcada por
processos de resisténcia que ultrapassam a simples oposi¢ao ao colonizador. Trata-
se de uma resisténcia que se configura enquanto pratica cotidiana de manutencao da
vida, da meméoria e da identidade. Esses povos, tradicionalmente classificados como
“‘isolados” ou “retraidos” nos registros histéricos, elaboraram estratégias sutis e
eficazes de enfrentamento as multiplas formas de dominagao impostas desde o
periodo colonial até o presente. Essa resisténcia, no entanto, ndo impediu que os
Nadahup enfrentassem e continuem enfrentando desafios estruturais em seus modos
de vida, diretamente relacionados a herancga histdrica da colonizacido e as politicas
publicas deficitarias na contemporaneidade.

Galvao (1959), em uma das primeiras etnografias da regiao, identificou que os
grupos Nadahup mantinham uma postura distinta em relagdo aos povos do complexo
Tukano. Enquanto estes ultimos foram amplamente integrados as redes missionarias

e ao sistema de comércio ribeirinho, os Nadahup mantiveram uma posigéo de recuo.



Esse ‘“isolamento estratégico”, como caracterizado por Buchillet (1990), néao
representa uma passividade, mas sim uma forma ativa de preservar sua autonomia
sociocultural. Para o autor, a recusa dos Nadahup em se submeter as estruturas
hierarquicas impostas pelas missdes e pelo sistema colonial permitiu-lhes manter
praticas e cosmologias proprias, mesmo diante da crescente pressao de
homogeneizacgao cultural imposta pelo Estado e por instituicdes religiosas.

No entanto, os efeitos desse distanciamento deliberado também geraram
consequéncias duradouras, entre elas o estigma de “atraso” e “primitivismo” que ainda
recai sobre esses povos. Essa representagao depreciativa é fruto direto de uma logica
etnocéntrica que dominou os discursos cientificos e politicos sobre os povos indigenas
brasileiros ao longo do século XX. Munanga (2008) argumenta que tal estigma tem
origem em uma matriz colonial que impds um modelo de humanidade baseado na
branquitude e no progresso técnico, marginalizando qualquer expressao cultural que
se desviasse dessa norma. Essa matriz gerou, entre outros efeitos, o que se poderia
chamar de “deslegitimagéo ontoldgica” dos Nadahup, isto €, a negagéo do direito de
existir conforme seus proprios paradigmas culturais.

Schwarcz (1993), ao discutir o projeto de branqueamento presente na formagao
do imaginario nacional, destaca que os povos indigenas foram representados como
figuras do passado, incompativeis com o projeto moderno de nacdo. Assim, os
Nadahup ndo apenas foram excluidos materialmente dos projetos de
desenvolvimento, mas também simbolicamente apagados das narrativas oficiais
sobre o Brasil. Tal apagamento é denunciado por Ramos (2000), que ressalta como a
antropologia tradicional, ao enfatizar a “diferenca radical” dos povos indigenas,
acabou por contribuir para sua marginalizagdo, ao invés de promover o
reconhecimento da diversidade como valor constitutivo da nagao.

Aresisténcia dos Nadahup, portanto, ndo pode ser compreendida apenas como
uma reacao pontual aos episodios de contato ou invasao territorial. Trata-se de uma
l6gica historica de enfrentamento continuo, que articula a recusa da dominagao a
producao de alternativas ontoldgicas e epistemoldgicas proprias. Marques e Ramos
(2019), em sua dissertagao sobre praticas educativas entre os Hupd’'ah, ressaltam que
esse povo tem mobilizado sua histéria oral, seus rituais e suas experiéncias de
deslocamento como instrumentos de fortalecimento politico e pedagdgico. Os autores
enfatizam que o recente movimento de autodenominacao “Nadahup” representa uma

virada discursiva fundamental, na qual as liderancas indigenas assumem a narrativa



sobre sua propria identidade, rompendo com séculos de nomeacgdes exogenas e
estigmatizantes.

A partir dessas reflexdes iniciais, pode-se afirmar que os desafios
contemporaneos vividos pelos Nadahup ndo se explicam apenas por fatores
conjunturais. Eles sao, antes de tudo, a expressdo da permanéncia de um projeto
colonial que ainda estrutura 0 modo como o Estado brasileiro se relaciona com os
povos indigenas. A precarizagao dos servigos basicos nos acampamentos, a auséncia
de politicas publicas especificas, e a constante ameaca aos territérios tradicionais sao
sintomas de uma estrutura mais ampla, que nega aos povos indigenas o direito a
autodeterminacéao. Luciano (2011), em sua tese sobre a politica indigenista brasileira,
argumenta que a insuficiéncia das ag¢des estatais voltadas aos povos indigenas
decorre de uma légica integracionista que, embora travestida de inclusdo, mantém os
indigenas em posigcao de subalternidade.

Os impactos da colonizagdo ndo podem ser analisados somente a partir da
perda territorial, mas também pela forma como os dispositivos coloniais
reconfiguraram os sentidos da existéncia coletiva. Nos acampamentos Nadahup
localizados nas periferias de Sdo Gabriel da Cachoeira, observa-se uma precariedade
estrutural que resulta de uma negacao historica do direito a terra, a saude, a educagéao
e a dignidade. Esses espagos sao, ao mesmo tempo, territérios de exclusédo e
resisténcia. Segundo Vieira (2020), “os acampamentos urbanos de grupos indigenas
no Alto Rio Negro sdo zonas de fronteira simbdlica e material, onde se tensionam os
limites entre 0 mundo indigena e o mundo nao indigena, entre a visibilidade politica e
a invisibilidade institucional” (VIEIRA, 2020, p. 86).

A presenca dos Nadahup nos centros urbanos, portanto, ndo pode ser
interpretada unicamente como um processo de aculturacdo ou assimilagdo. Ao
contrario, muitos deslocamentos foram e continuam sendo motivados por estratégias
de sobrevivéncia, busca por melhores condicbes de saude, acesso a mercados e
protecéo frente a violéncia ambiental e institucional. Como aponta Andrade (2018), em
sua dissertagcao sobre politicas publicas e populagdes indigenas urbanas, a migragéo
indigena para as cidades € frequentemente marcada por ambivaléncias: ha, de um
lado, a oportunidade de insercdo em novos contextos sociais; de outro, a reproducao
da excluséo, agora sob formas urbanas.

A negacgao da cidadania plena aos Nadahup manifesta-se também no campo

da saude. A medicina indigena, baseada em conhecimentos intergeracionais, tem sido



sistematicamente desvalorizada pelas instituicbes de saude publica. Em vez de
promover o dialogo intercultural, o sistema frequentemente impde protocolos
biomédicos que desconsideram as praticas de cura tradicionais. De acordo com Lima
(2013, p. 72), “a atengéo a saude indigena no Brasil ainda carece de uma abordagem
verdadeiramente intercultural, que reconhecga os saberes tradicionais como validos e
promova sua articulagdo com os servigos publicos”.

Esse quadro é agravado pela baixa autoestima identitaria que afeta parte da
juventude Nadahup, especialmente em contextos urbanos. Tal como abordado na
introducédo desta dissertagdo, essa condigao deriva de séculos de deslegitimacao
cultural e epistemolégica. Segundo Ribeiro (2017, p. 93): “o sentimento de
inferioridade ¢é internalizado como resultado de uma historia de opressdes simbdlicas,
na qual o indigena é colocado como o ‘outro’ atrasado, que precisa ser modernizado”.

A superacgao dessa condigao exige um investimento em politicas de valorizagao
cultural que reconhegam a contribuicdo dos povos indigenas para a diversidade
nacional.

A educacado € um dos campos onde essa luta pela valorizagado identitaria se
revela de forma mais contundente. Os Nadahup vém desenvolvendo propostas
proprias de educacgao escolar indigena, baseadas em sua lingua, cosmologia e modos
de aprendizagem. No entanto, ainda enfrentam inumeras barreiras impostas pelo
sistema educacional brasileiro. De acordo com Alves (2016), “as escolas indigenas no
Alto Rio Negro, embora reconhecidas oficialmente, sofrem com a precariedade de
infraestrutura, a rotatividade de professores e a auséncia de materiais pedagodgicos
adequados as especificidades dos povos locais” (ALVES, 2016, p. 55).

Essas dificuldades, no entanto, ndo anulam as iniciativas de resisténcia que
emergem a partir das comunidades. Um exemplo é o fortalecimento da formagéo de
professores indigenas Nadahup, que tém desempenhado papel central na
reinterpretagao da histéria de seus povos. Como destacam Marques e Ramos (2019),
“os professores indigenas tém atuado como agentes politicos, comprometidos nao
apenas com a transmissao de conteudos escolares, mas com a reconstru¢cao de
narrativas identitarias” (p. 102). A valorizagao da autodenominagéao “Nadahup”, em
substituicdo a rétulos exdégenos como “Maku”, € uma das expressdes dessa nova
perspectiva.

Essa movimentacgao é particularmente importante diante do fato de que o termo

“Maku” foi historicamente utilizado de forma pejorativa para marcar os Nadahup como



inferiores aos povos Tukano e Arawak. Conforme explica Buchillet (1990), o termo tem
origem em linguas tukano-orientais e carrega conotagdes negativas de “gente sem
fala” ou “selvagem”. A adogéo da autodenominagao “Nadahup” €, portanto, um gesto
politico de reapropriacao identitaria. “Trata-se de um reposicionamento discursivo que
devolve aos préprios indigenas o direito de nomear-se e definir-se, rompendo com
séculos de silenciamento” (BUCHILLET, 1990, p. 178).

Além da educacéo, os desafios territoriais continuam sendo um ponto central
nas pautas de resisténcia. O reconhecimento legal das terras tradicionalmente
ocupadas pelos Nadahup é ainda uma demanda pendente. Embora o Estado
brasileiro tenha avangado em processos de demarcagao em outras regides do pais,
os territérios dos Nadahup no Alto Rio Negro seguem em situagdo de fragilidade
juridica. Conforme aponta Almeida (2012), “a morosidade dos processos de
regularizacao fundiaria contribui para a vulnerabilidade dos povos indigenas, que
permanecem expostos a invasdes, desmatamentos e pressdées econdmicas diversas”
(ALMEIDA, 2012, p. 139).

As praticas territoriais dos Nadahup ndo se baseiam na concepcido de
propriedade privada, mas em um regime de uso coletivo e sazonal do territorio,
orientado por critérios cosmoldgicos e ecologicos. Esse modelo, por vezes
incompreendido pelos 6rgaos estatais, colide com a logica fundiaria vigente, que exige
delimitacdes fixas e registros cartoriais. Como explica Souza (2014), em sua tese
sobre os sistemas de territorialidade indigena na Amazdnia, “os modos indigenas de
ocupar e manejar o territério desafiam os dispositivos legais fundados na nogao de
posse individual e permanente da terra, invisibilizando, portanto, as praticas
tradicionais de uso do espago” (SOUZA, 2014, p. 122).

Além disso, a presenca dos Nadahup em areas de fronteira internacional, como
a faixa entre Brasil, Coldmbia e Venezuela, acarreta obstaculos adicionais para a
efetivacdo de seus direitos territoriais. O aparato legal brasileiro ainda apresenta
limitacbes no reconhecimento de territérios transfronteiricos, mesmo quando
ocupados historicamente pelos mesmos grupos étnicos. Para Oliveira (2017), “a nao
consideragdao das rotas migratorias e da mobilidade interfronteirica compromete o
direito territorial de diversos povos indigenas, cuja vida ultrapassa os limites
estabelecidos pelos Estados-nacao” (OLIVEIRA, 2017, p. 88).

A resisténcia dos Nadahup, contudo, ndo é apenas territorial, mas também

epistemologica. A valorizagdo de seus saberes tradicionais, linguas e cosmologias



representa um enfrentamento direto a colonialidade do saber (QUIJANO, 2005), que
historicamente desqualificou os conhecimentos indigenas em favor do paradigma
ocidental. Como observa Santos (2010), “o reconhecimento da diversidade
epistemologica € um passo fundamental para superar a monocultura do saber e
construir uma ecologia de saberes que inclua os povos indigenas como sujeitos
epistémicos” (SANTOS, 2010, p. 42).

Nesse contexto, os mestres de saber, pajés e ancidos Nadahup assumem
papel fundamental na continuidade de praticas e conhecimentos tradicionais.
Contudo, a vulnerabilidade social e as condigbes precarias nos acampamentos
dificultam a transmissao intergeracional desses saberes. Em sua pesquisa etnografica
junto aos Hupd’ah, Martins (2015) relata que “a juventude indigena, especialmente em
contextos urbanos, tem enfrentado dificuldades para manter contato com as praticas
tradicionais, devido a auséncia de espacos apropriados e ao preconceito que
deslegitima tais saberes” (MARTINS, 2015, p. 109).

A pressao por assimilacdo e a expectativa de adaptagcdo ao modelo urbano
ocidental produzem, portanto, uma ruptura simbdlica com o passado ancestral, ainda
que muitos jovens expressem desejo de retomar as raizes culturais. E nesse sentido
que a resisténcia passa a incorporar novas linguagens, inclusive tecnoldgicas.
Algumas liderangas Nadahup vém utilizando midias digitais como instrumento de
afirmacao cultural, produgcdo de memdria e denuncia de injusticas. Conforme descreve
Ferreira (2021), “a apropriagéo das redes sociais por indigenas jovens tem se revelado
uma estratégia de reterritorializagdo simbodlica, na qual o discurso indigena €
elaborado em primeira pessoa” (FERREIRA, 2021, p. 67).

Essas novas formas de resisténcia, que unem ancestralidade e inovacgao,
apontam para a complexidade dos desafios contemporaneos enfrentados pelos
Nadahup. A insercdo em politicas publicas, por exemplo, ainda € marcada pela
burocratizacado e pela auséncia de mecanismos de consulta efetiva. Mesmo com a
existéncia da Convencgao 169 da OIT, que garante o direito a consulta prévia, livre e
informada, muitos processos que afetam os Nadahup sdo implementados sem sua
participagao efetiva. De acordo com Silva (2018), “a consulta prévia no Brasil é
frequentemente reduzida a uma formalidade, ignorando os processos deliberativos
internos dos povos indigenas e desconsiderando suas formas proprias de
organizacgao” (SILVA, 2018, p. 150).



Nesse cenario, € urgente repensar o modelo de gestao publica voltado aos
povos indigenas, a fim de garantir sua autonomia e protagonismo. A proposta de
politicas interculturais ndo pode se limitar a tradugéo linguistica de documentos ou a
realizagcédo de audiéncias publicas. Trata-se de um processo mais profundo, que exige
o reconhecimento da alteridade como valor constitutivo da cidadania. Como sustenta
Oliveira (2019), “as politicas publicas para povos indigenas s6 serao eficazes quando
deixarem de operar sob a légica da tutela e passarem a ser construidas em coautoria
com os proprios povos” (OLIVEIRA, 2019, p. 96).

Essa critica também se estende ao campo da representacdo politica. A
invisibilidade dos Nadahup nos espacgos de decisdo institucional contribui para a
perpetuacédo de uma cidadania subalterna. Mesmo no interior do movimento indigena,
os Nadahup enfrentam barreiras impostas por dindmicas interétnicas historicamente
hierarquizadas. O predominio de liderancas Tukano e Arawak nas instancias regionais
pode silenciar as vozes dos povos considerados “minoritarios” em termos
demograficos ou politico-organizativos. Conforme registrado por Fernandes (2022), “o
protagonismo de certos grupos indigenas pode, paradoxalmente, reproduzir l6gicas
excludentes dentro do proprio movimento, obscurecendo as demandas de povos
menos estruturados politicamente” (FERNANDES, 2022, p. 114).

Frente a esse panorama, a organizagao autbnoma dos Nadahup, por meio de
associagdes, coletivos culturais e articulagdes regionais, tem sido uma resposta
afirmativa aos desafios histéricos e contemporaneos. Iniciativas como encontros
intercomunitarios, produg¢ao de material didatico em lingua prépria, oficinas de historia
oral e valorizagdo da alimentagdo tradicional sdo exemplos de estratégias que
reforcam a autoestima coletiva e reafirmam a resisténcia histérica. Como afirma
Baniwa (2020), “a resisténcia indigena ndo € apenas luta contra algo, mas também
afirmacao de modos de vida, de conhecimentos e de futuros desejados” (BANIWA,
2020, p. 33).

Essa reorganizagao interna, impulsionada pelas proprias liderangas indigenas,
marca uma virada fundamental na forma como os Nadahup vém enfrentando os
desafios do presente. Ao protagonizarem suas narrativas e articularem seus saberes
de forma autbnoma, essas populacbes constroem pontes entre tradicdo e
modernidade, reconfigurando o papel que ocupam na sociedade regional e nacional.
A producdo de materiais didaticos bilingues, por exemplo, tem possibilitado n&o

apenas a alfabetizacdo de criancas em suas linguas originarias, mas também a



valorizagdo do conhecimento tradicional como saber legitimo dentro do espaco
escolar.

Esse processo é compreendido por autores como Lopes da Silva (2011), que
ressalta a importancia das escolas indigenas como territérios de resisténcia
epistémica. Para a autora, “a escola indigena que nasce do dialogo entre o
conhecimento tradicional e os referenciais curriculares nacionais nao € um apéndice
da escola ocidental, mas sim um espaco de mediacéo intercultural e de fortalecimento
da identidade étnica” (LOPES DA SILVA, 2011, p. 144). Nos territérios Nadahup, essa
perspectiva tem sido posta em pratica de maneira concreta, com a atuagao de
professores indigenas formados nas préprias comunidades ou em instituicbes
voltadas a formacao especifica, como o Instituto Insikiran (UFRR) ou o Magistério
Indigena da FOIRN.

Esses movimentos de resisténcia ativa também se estendem para além da
esfera educacional. A construgcdo de casas de conhecimento, a sistematizacao de
narrativas miticas e a pratica de oficinas de historia oral tém fortalecido ndo apenas o
repertorio cultural interno, mas também contribuido para a reafirmacao da identidade
perante outras etnias e a sociedade envolvente. Como destaca Barroso-Hoffmann
(2020), “a oralidade, frequentemente desvalorizada por epistemologias ocidentais,
assume o papel de arquivo vivo da memodria coletiva, sendo crucial na luta simbdlica
pela legitimidade dos modos de ser e viver indigenas” (p. 202).

Essa retomada do protagonismo também tem fortalecido o reconhecimento
interno dos Nadahup como sujeitos histéricos e politicos. Através de assembleias,
reunides e articulagcbes com 6rgaos como a FOIRN (Federagao das Organizacgdes
Indigenas do Rio Negro), os Nadahup vém ocupando espagos de decisdo
anteriormente negados ou negligenciados. Ainda que desafios estruturais persistam,
especialmente no que diz respeito a saude, a infraestrutura e a protecgao territorial, ha
uma nova gramatica de reivindicacdo sendo construida. Como salienta Oliveira
(2015), “a politica indigena hoje é feita ndo apenas em reacédo ao Estado, mas na
proposi¢ao de outras formas de vida, outras formas de politica e de mundo” (p. 67).

Nesse sentido, a resisténcia dos Nadahup ndo deve ser interpretada apenas
como reacdo a um sistema opressor, mas como agéncia politica, cultural e
epistemoldgica. Ao priorizarem o fortalecimento das praticas tradicionais — como o
cultivo de rogas comunitarias, a medicina tradicional baseada em conhecimentos de

pajés e especialistas locais, ou ainda os rituais de passagem — os Nadahup



reafirmam seus valores e produzem alternativas concretas aos modelos impostos pelo
Estado e pelo mercado. Como defende Almeida (2013), “os povos indigenas criam,
no cotidiano, estratégias de articulagdo que envolvem negociacdes, recusas e
recriagdes, mantendo viva a plasticidade de seus sistemas socioculturais” (p. 211).

Essa plasticidade, no entanto, encontra limites diante das assimetrias
persistentes. Muitos dos acampamentos urbanos e periurbanos de grupos Nadahup,
especialmente nas margens da cidade de Sdo Gabriel da Cachoeira, expressam um
tipo de precariedade crbnica: auséncia de saneamento, moradias improvisadas,
insegurancga alimentar e instabilidade juridica sobre a posse da terra. Essas situagdes
nao sao apenas resultado de migragcdes recentes, mas herangas estruturais de
séculos de expropriagdo e marginalizagdo. A dissertagcdo de Fernandes (2017),
defendida na Universidade Federal do Amazonas, ao estudar o cotidiano dos Nadéb
no contexto urbano, afirma que “a presenca indigena nas cidades € quase sempre lida
como ‘deslocamento’ ou ‘desencaixe’, quando na verdade expressa um direito
ancestral de circular e habitar o territério de forma ndo fragmentada” (FERNANDES,
2017, p. 91).

Essa leitura é importante porque nos convida a pensar a cidade como parte dos
territérios indigenas e ndo como seu oposto. Para os Nadahup, a permanéncia na
cidade muitas vezes esta ligada a busca por atendimento de saude, acesso a
educacao diferenciada ou participacdo em instancias politicas, como reunides de
associacbes e conselhos. Contudo, o racismo estrutural, a invisibilidade nos
planejamentos urbanos e a auséncia de politicas publicas culturalmente sensiveis
continuam a dificultar uma verdadeira cidadania indigena.

A esse respeito, Cunha (2009) argumenta que “os direitos indigenas, mesmo
quando reconhecidos formalmente, esbarram no cotidiano em praticas de negacao,
seja pela burocracia estatal, seja pelas representagdes sociais que ainda associam o
indigena ao passado ou a floresta” (p. 185). Essa visdo é particularmente nociva
quando aplicada aos Nadahup, cuja historia de resisténcia néo se pauta por grandes
insurreigdes armadas, mas por uma constancia silenciosa de afirmacao de identidade.
Essa resisténcia cotidiana, que perpassa a vida nas comunidades e nas cidades, &
invisibilizada por um imaginario que ainda espera dos povos indigenas uma
performance exdtica e romantica de “autenticidade”.

Diante disso, é fundamental destacar o papel das organizag¢des indigenas e

dos intelectuais indigenas Nadahup na disputa por narrativas e representagoes.



Jovens liderangas vém se destacando na producdo de textos, filmes, registros
linguisticos e propostas de educagao indigena a partir de uma perspectiva decolonial.
Como aponta Moraes (2020), em sua dissertagéo pela Universidade Federal do Para,
“a emergéncia de intelectuais indigenas tem tensionado os limites do que se entende
por ciéncia, por saber e por politica, ao propor que a experiéncia indigena seja
reconhecida como produtora de conhecimento legitimo” (p. 122).

Nesse sentido, a resisténcia dos Nadahup ndo deve ser interpretada apenas
como reagdo a um sistema opressor, mas como agéncia politica, cultural e
epistemoldgica. Ao priorizarem o fortalecimento das praticas tradicionais — como o
cultivo de rogas comunitarias, a medicina tradicional baseada em conhecimentos de
pajés e especialistas locais, ou ainda os rituais de passagem — os Nadahup
reafirmam seus valores e produzem alternativas concretas aos modelos impostos pelo
Estado e pelo mercado. Como defende Almeida (2013), “os povos indigenas criam,
no cotidiano, estratégias de articulagdo que envolvem negociagbes, recusas e
recriagdes, mantendo viva a plasticidade de seus sistemas socioculturais” (p. 211).

Essa plasticidade, no entanto, encontra limites diante das assimetrias
persistentes. Muitos dos acampamentos urbanos e periurbanos de grupos Nadahup,
especialmente nas margens da cidade de Sdo Gabriel da Cachoeira, expressam um
tipo de precariedade crbénica: auséncia de saneamento, moradias improvisadas,
insegurancga alimentar e instabilidade juridica sobre a posse da terra. Essas situagoes
nao sdo apenas resultado de migragdes recentes, mas herangas estruturais de
séculos de expropriacdo e marginalizagdo. A dissertacdo de Fernandes (2017),
defendida na Universidade Federal do Amazonas, ao estudar o cotidiano dos Nadéb
no contexto urbano, afirma que “a presencga indigena nas cidades € quase sempre lida
como ‘deslocamento’ ou ‘desencaixe’, quando na verdade expressa um direito
ancestral de circular e habitar o territoério de forma nao fragmentada” (FERNANDES,
2017, p. 91).

Essa leitura é importante porque nos convida a pensar a cidade como parte dos
territérios indigenas e ndo como seu oposto. Para os Nadahup, a permanéncia na
cidade muitas vezes esta ligada a busca por atendimento de saude, acesso a
educacao diferenciada ou participagcdo em instancias politicas, como reunibes de
associacbes e conselhos. Contudo, o racismo estrutural, a invisibilidade nos
planejamentos urbanos e a auséncia de politicas publicas culturalmente sensiveis

continuam a dificultar uma verdadeira cidadania indigena.



A esse respeito, Cunha (2009) argumenta que “os direitos indigenas, mesmo
quando reconhecidos formalmente, esbarram no cotidiano em praticas de negacao,
seja pela burocracia estatal, seja pelas representagdes sociais que ainda associam o
indigena ao passado ou a floresta” (p. 185). Essa visdo é particularmente nociva
quando aplicada aos Nadahup, cuja historia de resisténcia ndo se pauta por grandes
insurreicdes armadas, mas por uma constancia silenciosa de afirmacao de identidade.
Essa resisténcia cotidiana, que perpassa a vida nas comunidades e nas cidades, &
invisibilizada por um imaginario que ainda espera dos povos indigenas uma
performance exética e romantica de “autenticidade”.

Diante disso, é fundamental destacar o papel das organizagdes indigenas e
dos intelectuais indigenas Nadahup na disputa por narrativas e representagdes.
Jovens liderangas vém se destacando na produgdo de textos, filmes, registros
linguisticos e propostas de educacéao indigena a partir de uma perspectiva decolonial.
Como aponta Moraes (2020), em sua dissertacéo pela Universidade Federal do Par3,
“a emergéncia de intelectuais indigenas tem tensionado os limites do que se entende
por ciéncia, por saber e por politica, ao propor que a experiéncia indigena seja
reconhecida como produtora de conhecimento legitimo” (p. 122).

A valorizagdo da memodria coletiva tem se consolidado como um dos principais
pilares da resisténcia cultural dos Nadahup. Essa memaria ndo se limita a um registro
estatico do passado, mas se configura como um processo dindmico que contribui para
a construcao do futuro, refletindo a autonomia e o protagonismo dos povos indigenas.
A recuperacgao da historia oral, por exemplo, tem sido uma ferramenta essencial para
que os Nadahup reescrevam sua propria narrativa, questionando as versdes histéricas
impostas pelas culturas dominantes. Como menciona Nascimento (2022) em sua
dissertacdo defendida na Universidade Federal do Para, "a memoéria indigena € um
instrumento ativo de resisténcia, que permite aos povos reconstituir suas trajetorias e
definir suas proprias agendas para o futuro" (NASCIMENTO, 2022, p. 77).

Através da transmissao oral de conhecimentos, principalmente por meio dos
ancidos, a comunidade Nadahup resgata praticas e saberes relacionados a
espiritualidade, rituais de cura e cosmologia, que se entrelagam com a vida cotidiana
e os projetos de resisténcia. Esses conhecimentos sdo, por muitas vezes,
desconsiderados pelos sistemas educacionais e de saude ocidentais, mas
desempenham papel fundamental na manutencao da identidade cultural dos povos

indigenas. Nessa perspectiva, como afirma Kopenawa (2021), "ndo € apenas um



resgate de saberes, mas uma forma de insurgéncia contra os paradigmas da
modernidade que tentam aniquilar as cosmovisdes indigenas" (KOPENAWA, 2021, p.
93).

A luta pela preservagdo da saude indigena também tem sido um campo de
resisténcia. A precariedade dos servigos de saude, a escassez de profissionais
capacitados e a falta de politicas publicas adequadas as especificidades culturais dos
Nadahup sdo desafios que se perpetuam, agravando as condi¢bes de vida da
comunidade. No entanto, o recurso a medicina tradicional, que utiliza praticas
ancestrais de cura, tem se mostrado uma alternativa néo apenas valida, mas muitas
vezes mais eficaz do que as intervencdes externas. Silva (2020), em sua tese na
Universidade Federal do Amazonas, aponta que "as praticas de cura tradicionais,
apesar de nao serem reconhecidas pelo sistema oficial de saude, desempenham um
papel fundamental na constru¢ao da saude e do bem-estar das populag¢des indigenas"
(SILVA, 2020, p. 121).

Nesse contexto, a resisténcia dos Nadahup ndo se limita a protegcdo do
territério, mas também a defesa de um modelo de saude integral que respeite a
cosmovisao indigena e integre praticas tradicionais com saberes biomédicos. A falta
de reconhecimento e a marginalizagao dessas praticas indicam um processo historico
de expropriagdo de saberes, que ainda persiste no contexto contemporaneo. No
entanto, iniciativas como as realizadas pelos proprios lideres locais, que buscam
formar profissionais de saude indigenas e fortalecer as redes de cura tradicional, tém
sido um caminho de resisténcia ao modelo hegeménico.

Ademais, a resisténcia dos Nadahup se manifesta ndo apenas no campo da
saude, mas também na educagdo. O movimento de valorizagéo e ensino da lingua,
aliado a producdo de material didatico em sua prépria lingua, tem sido um dos
principais instrumentos de afirmacao da identidade e de resisténcia as tentativas de
assimilagao cultural. A implementagcdo de uma educagao indigena, que respeite e
incorpore as especificidades culturais, linguisticas e espirituais, se configura como
uma resposta direta ao processo historico de marginalizagdo. Como defendem Silva
e Ramos (2019), "a educagéo indigena deve ser entendida como um campo de luta
pela autodeterminagcdo, em que as criangas e jovens aprendem nao apenas a lingua
e a cultura, mas também o sentido de pertencimento e resisténcia" (SILVA; RAMOS,
2019, p. 103).



A resisténcia, nesse sentido, ndo € apenas uma reagao passiva as
adversidades, mas uma escolha ativa de se reconfigurar frente as imposigcées
externas, reafirmando valores e praticas que sustentam a autonomia dos povos
indigenas. O fortalecimento da autoestima coletiva, por meio de agbes como
encontros intercomunitarios, a valorizagao de figuras historicas locais e a integragao
de saberes tradicionais ao contexto escolar, tem contribuido para que os Nadahup
reconquistem sua dignidade e identifiquem suas proprias possibilidades de futuro.

Por fim, a resisténcia histérica dos Nadahup também se reflete em sua atuacao
politica. Nos ultimos anos, as articulagdes entre as diversas comunidades do Alto Rio
Negro, bem como o apoio de movimentos indigenas regionais e nacionais, tém sido
fundamentais para garantir a manutengao dos direitos territoriais e a implementagéo
de politicas publicas interculturais. A resisténcia politica, por sua vez, se articula com
o reconhecimento de que, ao lutarem pela preservacdo do meio ambiente, os
Nadahup estdo, ao mesmo tempo, preservando suas proprias culturas e modos de
vida. Como conclui Ribeiro (2020, p. 64), "a luta pela terra é inseparavel da luta pela
sobrevivéncia cultural e pela construcdo de um futuro baseado na autonomia e na
autodeterminagao”.

Em suma, a resisténcia historica e os desafios contemporaneos enfrentados
pelos Nadahup sdo expressdes de uma luta continua pela preservacao da identidade
cultural, do territorio e dos direitos fundamentais. A capacidade de adaptacao, a busca
pela autonomia e a organizagdo comunitaria ttm se mostrado elementos-chave para
garantir que esses povos continuem a existir, a resistir e a afirmar sua presenca no

cenario contemporaneo, com dignidade e respeito as suas tradigdes.



CAPiTU!.O 2 - GESTAO TERRITORIAL, AMBIENTAL, COSMOLOGIA E
RELACOES DOS NADAHUPS COM OUTRAS ETNIAS

2.1 Gestao Territorial e Ambiental dos Nadahup

Os povos que compdem o tronco linguistico Nadahup sédo considerados grupos
de recente contato segundo a Fundagao Nacional dos Povos Originarios (FUNAI), os
grupos étnicos se diferenciam das demais etnias que pertencem a outros troncos
linguisticos (Tukano oriental, Aruak e Yanomami), apresentando caracteristicas
especificas em relagdo a gestao territorial e ambiental na regido (FOIRN, 2019).

Sao chamados como os indigenas do mato, sdo as etnias que possuem
territérios mais distantes e isolados dos centros urbanos dos distritos e do municipio
de Séo Gabriel da Cachoeira. S&o seis as etnias que compdem o tronco linguistico
Nadahup: os Yuhupde, Hupda, Dow, Naddb, Nukak e Bara( Kakwa) e seus territorios
sao variados em todo o Alto rio Negro, ultrapassando regides fronteiricas entre o Brasil
e a Colédmbia (ISA, 2021).

Nesses diferentes e extensos territorios se relacionam com as diversas etnias
existentes entre os dois paises. Por exemplo, as areas de ocupacao territorial da etnia
Yuhupdeh ocorrem entre os rios Tiquié e Apaporis e que sao atualmente divididas em

sete areas (Instituto Socioambiental, 2021):

A primeira localiza-se na regido do Apapdris, entre a foz do igarapé Ugé e as
corredeiras de La Libertad e Sucre, a segunda area estd na regido dos
igarapés Jotabeya, Alsacia, que sao afluentes do rio Apapédris; A terceira area
de ocupacéo € na regidao da desembocadura da foz do rio Apapéris no rio
Caqueta (Colombia); A quarta na regido do rio Traira, proximo a foz do rio
Apaporis. A quinta area se localiza na regido entre o igarapé Castanha e o
igarapé Cucura, que desaguam no médio rio Tiquié, a sexta na regido da
desembocadura da foz do igarapé Samauma no rio Tiquié, a sétima na regido
entre o igarapé Ira e o igarapé Cunuri, que desaguam na parte do baixo rio
Tiquié (ISA, 2021).

Em levantamento Socioambiental (FOIRN e ISA, 2017/18), os Yuhupdéh
habitantes da Tl Alto rio Negro e da TI| Apapodris, foram contabilizadas
aproximadamente 814 pessoas desta etnia neste levantamento realizado por estas
duas importantes organizagdes de apoio aos povos indigenas.

Segundo a Federagdo das Organizagdes Indigenas do rio Negro — FOIRN
(2019) ha uns 40 anos, sobretudo pela agao de salesianos, os Nadahup, tem se
aproximado dos centros mais urbanizados, formando as comunidades atuais entre os

dois paises, no Brasil estdo localizados em maior quantidade que na Colémbia estao



em menores quantidades, pois migram em algumas situagdes por necessidade de
atendimentos médicos e permanecem no Brasil a maior parte do tempo.

Sobre a etnia Hupd’'ah, seus territorios estdo presentes nas sub-regides do
Papuri, Médio Uaupés e lauareté, além das sub-regides do Baixo Tiquie, Médio Tiquie,
Alto Tiquié, Traira e Apapdris (FOIRN, 2019), a comunidade de maior prevaléncia
desta etnia, chama-se Nossa Senhora de Fatima localizada na margem direita do rio
Waupés, proxima a boca do rio Papuri, nesta comunidade convivem com outras etnias
da regido do distrito de lauareté.

A comunidade destaca-se como um importante ponto de referéncia, quando os
Hupd’ah buscam escola para seus filhos. Os Hupd’ah mais isolados se distribuem em
areas de igarapés: Turi (baixo Papuri), Japu (médio Waupés) e Cabari (afluente do
Japu), segundo levantamentos do Instituto Socioambiental em 2018, os Hupd’ah,
somam cerca de 615 pessoas, em uma populagao total de 643 pessoas.

Outra importante etnia deste tronco linguistico, os Daw (Déw), vivem em areas
proximas e fixas a sede do municipio de Sao Gabriel da Cachoeira, portanto, os que
tém mais acessos as politicas publicas, contudo, os que mais sofreram nas ultimas
décadas, os processos discriminatérios das demais etnias na piramide social
interétnica (RAMOS e OBERT, 2017).

Os Daw por possuirem uma relagdo mais direta com o meio urbano, os Daw
falam fluentemente a lingua portuguesa, além do tukano e do nheengatu e sua lingua
nativa, pela proximidade, ingressam nas escolas urbanas, no exército brasileiro e
outras instituicbes que até entdo a presenca deles n&o era possivel, por razdes
discriminatérias (MARTINS, 2014).

Outra conquista e reconhecimento, do povo Daw, sao as lutas e conquistas de
espacgos dentro do movimento indigena rionegrino, que por anos sédo dominados
majoritariamente pelos Tukano e Baniwa, isto lutando n&o so pelos seus territérios e
acdes sociais, mais também no interesse de outras etnias que compdéem o tronco
linguistico Nadahup como um todo (FINBOW, 2020).

Cabe aqui salientar, que esse grupo étnico mais proximo do meio urbano, foi
por anos catequizado por missionarios de igrejas evangélicas, que a partir dessas
agdes missionarios os Daw, passaram a se fixar em comunidades, cultivando rogas
de mandioca, e deixando os habitos de alcoolismo que por anos sofreram com este

vicio.



Os Bara (Kakua) ou Kakwa, povoam territérios do Baixo rio Waupés, no
Departamento del Vaupés, localizado na Amazdnia colombiana, assim grande parte
desse grupo étnico e que sdo falantes da lingua Kawa, situam-se na comunidade de
Wacara (Mitu), segundo pesquisas de Bolands (2015), a origem deles é no Brasil, em
Ipana Cachoeira perto de Rio Ayari.

Os Kakua sao considerados semindmades e circulam nas duas regides, em
busca de cacga, que ao se tornar escassa migram para outra regido com suas familias.
Em pesquisas anteriores Cathcart (1973), afirmava que os Kakua viviam mais
dispersados entre os outros povos indigenas na area dos rios Waupés e Papuri nas
florestas fechadas, em busca de cacas, recursos pesqueiros e frutas silvestres sem
se preocupar em fixar moradias e cultivos.

Silverwood-Cope (1990) em suas expedigdes etnograficas com os Kakua, na
década de 70 concluiu que viviam em trés grupos regionais que se autodenominavam,
todos como Bara e que além de sua propria lingua falavam a de seus respectivos
"patrdes" eram trés clas que se distribuiam entre igarapés, dos rios Querari e Waupés
e nas cabeceiras dos igarapés Carguero e Cucura, no Alto Waupés.

Bolands (2016) expdem em seu estudo com esta etnia, que no ano de 1966,
apenas 19 pessoas do segundo grupo viviam no igarapé Wacara, nessa época a
pesquisadora identificou a acdo de duas missionarias evangélicas para a criagcao de
comunidades, e deixassem o habito ndbmade, nido respeitando um habito cultural
praticado por séculos por estes povos no igarapé de Wacara (Waupés). Bolands
(2016) afirma que em 2009, havia 123 habitantes e em 2015, houve um aumento
populacional para 183 habitantes.

Outra etnia, os Nukak-Maku, povoam a regido colombiana, mas também
circulam na Amazoénia brasileira, esta é considerada a ultima etnia ndbmade do mundo,
se tornou patriménio cultural no pais vizinho, pelas conturbadas guerras entre grupos
paramilitares, a etnia foi a que mais sofreu impactos com a perda de mais de 50% de
seus membros em uma década, a populagdo Nukak, segundo dados mais recente
obtidos, pela Organizagdo Nacional Indigena de Colémbia (2022), a populagao
apresenta 1.080 individuos, dentre os quais 53% s&o homens (572 pessoas) € 47%
sdao mulheres (508 pessoas) sao falantes da lingua Maku-Puinave, com uma
proximidade linguistica  compartilhado com os Kakua do Waupés (Organizacién

Nacional Indigena de Colédmbia, 2022).



Na produc¢ao da obra: “"Vida: o andar e o parar dos Nukak”’, Rompinelli (2022),
apresenta a mobilidade do territorio Nukak, que se estabelece a partir do manejo da
agrobiodiversidade que sao influenciadas pelas estagdes anuais na densa floresta
amazodnica, por onde passam por diferentes territorios eles enriquecem as florestas
com a diversidade de produtos agricolas.

Sobre os Nadob, estudos realizados por Pozzobon (1998), servem de base
para se descrever este povo, que segundo este autor se diferem das outras etnias
pertencentes a este tronco linguistico, por ndo povoar regides que tenham como
vizinhos grupos étnicos de outros troncos.

Pois, segundo Pozzobon (1998) preferem nao estabelecer relagdes de trocas,
no entanto sua populacéo € tida como bem mais numerosa e suas areas de cultivos
se destacam, sem ter havido qualquer influéncia religiosa, como houve com as demais
etnias Nadahup, os Nadob, tem seus territorios localizados no divisor dos rios Japura

e Negro, somente do lado da Amazénia brasileira.

2.2 Cosmologia Nadahup: A concepg¢ao do mundo

Os povos originarios possuem uma concep¢ao de mundo e de vida, que
norteiam e regem as organizagdes socioculturais e econdmicas de seus grupos
étnicos, essas concepgdes sdo as compreensdes a respeito de suas origens e do
meio circundante, que podem ser expressos através dos mitos por exemplo. Na
percepcao de Gersen Baniwa (2006), € a partir dos mitos e dos conhecimentos
tradicionais sobre o mundo natural e sobrenatural, € que os povos originarios orientam
a sua cultura (LUCIANO, 2006).

Cada grupo tem as suas proprias histérias, mas também compartiiham um
corpus mitolégico comum com os demais grupos étnicos e assim vao expressando a
sua concepgao sobre o seu mundo. Chagas-Ferreira (2021) afirma sobre o
xamanismo Nadahup que: Como outros povos que habitam essa regido, os Yuhup
fazem praticas xamanicas com dois rituais, Dabucuri e Jurupari, os quais estao
vinculados a dois ciclos mitologicos: a viagem da canoa da transformacéao; e
aparecimento das flautas. Essas narrativas sao consideradas uma arte verbal, cuja
principal caracteristica é relatar as géneses do universo segundo Chagas-Ferreira
(2021).



Os Nadahup, assim como os demais grupos étnicos da regido do Alto rio Negro
sofreram no passado para esqueceram de suas mitologias, o que convenientemente
os religiosos denominaram de “civilizagdo dos Maku”, € importante antes de se
adentrar no contexto mitolégico dos Nadahup, discorrer primeiro sobre as perdas
decorrentes desse processo de massacre civilizatorio, que apagaram diversos
registros das memoarias indigenas, dos olhares e crengas sobre o universo.

As “missbes” por anos consideraram as tradi¢ées indigenas como algo ruim e
negativo, promovendo a escolarizagdo em portugués, mudando os nomes indigenas
das aldeias, por nomes de santos, modificando os tipos de vestimentas e moradias,
estabelecendo regras externas (MARQUES, 2015).

Segundo Marques (2015), foi na década de 70, que os avancos religiosos na
cultura Nadahup, foram estabelecidos com os modelos de “catequese e civilizagao” ja
realizados entre os outros povos do rio Negro desde o século XX, nos moldes
“povoados-missao”. Dessa forma, foi estendido aos povos Naduhup, levando-os a se
modificar culturalmente e se concentrarem demograficamente, eram vistos como
“primitivos” e “atrasados”, por serem némades e cacadores-coletores, porém as
preteridas comunidades n&o ndémades, causaram escassez de alimentos e
proliferagdo de doengas entre os Nadahup (ATHIAS , 1995; MARQUES, 2015).

Assituagdo com os passar dos anos em relagao as aglomeracgdes desses povos,
se tornou um costume e assim os Nadahup se estabeleceram em comunidades pelos
igarapés e beiraddes dos afluentes do extenso rio Negro, nas cabeceiras igarapés
afluentes do médio Waupés e dos rios Papuri, Tiquié e Apapoéris, que sao
consideradas regides de origem dos Hupd’ah e Yuhupdéh, nesse sentido parte-se
para a seguinte reflexdo, que os povos Nadahup, obedeceram em parte aos preceitos
religiosos dos salesianos, pois estabeleceram seus locais de moradia, ou seja as suas
comunidades se concentraram em locais considerados sagrados (PGTI-ARN, 2019)

conforme se verifica nos trechos abaixo:

O ancido Jaime Boreiro (Hupd’ah, comunidade Waguia, alto rio Papuri), em
uma histéria sobre a chegada dos antepassados dos clas Sokw’at Noh K’'6d
Tehd’ah (Filhos do Bico do Tucano) e Tég D’'uh Ag Tehd’ah (Filhos da Fruta
da Arvore) na regido entre os altos cursos dos rios Papuri e Tiquié, depois de
sairem de Hib’ah M’eh (Cobra Nascimento), fala da formagédo e nomeacéo de
Wah Pag¢ (Serra Pataud). A floresta, para os Hupd’ah e Yuhupdéh, é plena de
lugares com as marcas vivas de seus antigos, e que sdo hoje em dia locais
de memoria, histérias, manejo ambiental (caga, pesca e coleta) e pontos de
retorno em potencial para a formagao de novos sitios e comunidades. Sao
locais em que por vezes afloram serras (déh ket yoh pag, “serras das
cabeceiras”) de importancia mitica, xamanica, ambiental e de memodria
fundamentais para esses povos.



Os lugares sagrados locais de origem de seus clas e que se transformaram
moradias fixas devido a pressédo dos religiosos salesianos aos Nadahup até entdo
ndmades, foram sendo modificados aos poucos, chegado ao ponto que os pajés
Nadahup eram substituidos por capitdes ou catequistas, nessas comunidades
impuseram a construcao de capelas.

Mas, os Nadahup ainda hoje consideram seus locais sagrados, as montanhas
e montes, como se observa nos relatos contidos no Plano de Gest&o da Terra Indigena
Alto Rio Negro (2019), o qual é resultado de um longo processo elaborativo coletivo
de liderancgas, jovens, homens e mulheres das diferentes sub-regides desta Terra
Indigena.

Trata-se de uma iniciativa liderada pela Federagcdo das Organizagbes
Indigenas do Rio Negro (FOIRN), em cooperacdo com as cinco Coordenadorias
Regionais, o Conselho Diretor e a rede de associagdes indigenas de base. Na agenda
de elaboragdo dos Planos de Gestdo Territorial e Ambiental (PGTAs) das Terras
Indigenas de atuagédo da FOIRN, a Federacdo mobilizou mais de duas mil pessoas,
entre liderangas e representantes das comunidades indigenas. No referido documento
constam as narrativas de povos pertencentes ao Tronco linguistico Nadahup, as

narrativas sao contadas em trechos abaixo:

Ha lugares que remetem a antepassados que entraram na terra e la ficaram,
no sitio Inambu Sentado e no monte Boca Igarapé Arara), ambos na regido
do igarapé Japu, em que, respectivamente, uma mulher e um homem do cla
Moy K& Tehd’ah (Filhos do Osso do Veado) entraram na terra, sendo
considerados “lugares sagrados” na paisagem local. Isso ocorreu também na
Serra Grande) no interflivio entre o Japu e o médio Tiquié, em que uma
antepassada dos Pac¢ Ya’am Tehd’ah (Filhos da Pedra da Oncga) entrou na
terra no tempo em que viviam no centro da floresta e se alimentavam apenas
do que cagavam e colhiam, como contou Américo Penedo em uma das
oficinas de elaboracao do Wah Pac (Serra Pataua), formada com a ajuda das
Gentes-Passaro e nomeada pelos Filhos do Nascimento, € o relevo mais alto
de um conjunto que forma um importante divisor de aguas entre o alto Papuri
e o alto Tiquié, uma regido de importancia tanto para os Hupd’ah como para
os Tukano que vivem ai, e que é conectada por uma trilha grande que passa
ao largo do conjunto de serras. Desta trilha, partem uma série de caminhos
menores, com uma variedade de sitios antigos e lugares intensamente
usados para caga e pesca pelos Hupd’ah, e que vao dar nas cabeceiras dos
igarapés que afluem para os rios Tiquié e Papuri.

Compreende-se que através das narrativas sobre a mitologia Nadahup, que a
floresta, os rios, os ecossistemas em que vivem possuem além de uma dimensao

fisica, uma dimensao mitica, dos lugares que sao considerados como seu local de



origem, portanto sdo sagrados e por isso sao preservados e manejados de maneira
respeitosa, € das serras, cabeceiras e montanhas que vem as principais fontes
alimenticias (caga) que mantém a sobrevivéncia de seu povo.

Além da dimensdo mitica esses relevos tém importancia xamanica
contemporanea para os povos indigenas da regido. Essas serras e seus lagos séo
lugares de retiro dos antigos, aonde iam (e ainda vao os velhos) beber as aguas que
rejuvenescem e ter sonhos com os antepassados, fortalecendo os benzimentos para
proteger as comunidades na realizagdo dos dabucuris. A mesma importancia
xamanica e ritual para a formacao de pessoas com boa saude, com forga, para o
manejo de caca e pesca, para o bem viver esta presente nos Hupd’'ah das regides do
médio Tiquié e do igarapé Japu em relacdo a Pag Pdg (Serra Grande), em que
também existem esses lagos de leite no topo. A lideranga Yuhupdéh Américo Araujo
(comunidade Sao Domingos Savio, igarapé Cunuri, Baixo Tiquié), na reunidao do
Grupo de Trabalho do PGTA na maloca da FOIRN em julho de 2018, falou que para
os Yuhupdéh ocorre o mesmo. Em Boy’ Pag (Serra Bacurau), na cabeceira do igarapé
Ira, ha trés lagos que protegem das doengas e s&o importantes para a formagéo dos
pajés.

Além da alimentagao vinda ou trazida dos locais sagrados dos Nadahup, além
da concepcao de seus clas originarios, desses locais também podem vir as curas dos
males, através de presencas de entidades e espiritos que curam, fortalecem e cuidam
de seus protegidos na Terra e é para esses locais sagrados que fazem a sua moradia
apo6s a sua morte. Conforme, as narrativas abaixo, se verifica a importancia em se
estabelecer ou relacionar a presenca de alimentos (cagas), com a habitagcao dos seres
miticos, os Donos da Caca, s&o os responsaveis pela abundancia ou a falta dela para
os Nadahup.

Acima desta serra, perto do local de origem de um dos clas dos Yuhupdénh,
ficam Yum Pac (Serra Cipd) e os wahnaw moh (lagos abiu), usados para fortalecer o
corpo dos Yuhupdéh. Esses relevos frequentemente coincidem com a origem de
grupos clanicos dos Yuhupdéh e dos Hupd’'ah, podendo ser também o destino pos-
morte de suas almas. Além disso, a relacdo com os seres que neles habitam, os Hi
Wahad (Donos da Caga), sdo fundamentais para que as caminhadas na floresta sejam
seguras e que as cagarias sejam bem-sucedidas, regressando as comunidades com

alimento.



Silva (2020), narra sobre o mito da Cobra-Traira, a narrativa segue uma
sequéncia légica, desde as ares ocupadas pelos Nadahup, em seus locais de origem
no Waupés, até a migragdo da Cobra Traira ao contexto urbano, uma explicagado do
porqué os Nadahup escolheram acampar sobre as pedras e praias, pois nesses locais
os restos da Cobra Traira estdo espalhados, ou seja estdo nesses locais em respeito
a mitologia de seu povo, a Cobra nesse contexto cosmoldgico, € fonte de alimentos
abundantes mesmo estao longe do rio Waupés, ha a crenca de que os restos da Cobra
Traira esta aqui na regido de S&o Gabriel, 0 que os conecta diariamente durante a sua

permanéncia com os seus locais de origem no rio Waupés.

Antigamente, uma mulher do igarapé Japu, no médio Uapés, foi passear no
mato. Ela estava com uma barriga muito grande, gravida. Ela olhou um pé de
cunuri na floresta e ficou com fome. O seu filho, a Cobra-Traira, falou para
ela ndo subir. De repente, ele saiu de dentro da mulher, deixando s6 o rabo
na vagina para subir até o topo da arvore e pegar a fruta. Logo em seguida,
ele desceu a copa da arvore e entdo comeu a sua mae. A Cobra-Traira era
muito grande. Ela saiu do igarapé Japu e foi remando de canoa até lauareté,
devorando todos no caminho. Na comunidade de Aracu Pocgo, préximo a
Ipanoré, ela foi avistada. Desde essa localidade, foi enviado mensagem até
Sao Gabriel da Cachoeira sobre a descida na pedra de Fortaleza, a Gente-
Ariranha montou armadilha com matapi e malhadeira para capturar a Cobra-
Traira. Esperaram durante meses a sua chegada. A primeira tentativa de
pega-la com matapi falhou. Em seguida, conseguiram agarra-la com a
malhadeira e apos ela golpeada com um arpao, a Cobra-Traira foi morta. “Ja
matou, ja matou”, disseram a Gente-Ariranha, levando o corpo da Cobra
Traira até a margem do rio, cortando-a em varios pedagos. Um pedaco
grande foi jogado no rio, virando a piraiba, o pirarucu, o tambaqui entre outros
peixes pequenos e grandes. Outro pedacgo dela foi jogado no mato, virando
anta, capivara, paca e outros animais. Hoje em dia, as escamas e 0S 0Ss0s
da Cobra-Traira estdo espalhados por toda cidade, nas pedras e praias a
margem do rio Negro, onde centenas de Hupd’ah tém acampado.

Henrique (2018), em sua tese intitulada: Falas, lugares e transformacao: os
Yuhupdeh do baixo rio Tiquié, descreve sobre o surgimento da roga desta
etnia, especialmente sobre o manejo do tabaco e do soho (epadu) e como
sdo explicados a questao dos tabus alimentares, regras de convivio entre os
géneros:

Saah Saw vivia no Boy pa¢ (Serra do Bacurau) que era sua maloca. Nesse
tempo dos nossos avés ndo tinha roga ainda, sé colhiam fruta do mato. Saah
Saw e seus parentes s6 se alimentavam dessas frutas. Entdo ele pensou em
plantar um pé de ucuqui para comer. Ele fez esse pé de ucuqui e, quando ele
nasceu, deu fruta. Quando caia a fruta, duas irmé&s vinham pegar para comer.
Elas eram filhas do velho manjuba (Meh pog, ou Cobra Grande) que vieram
assim como gente. Elas vinham comer esse ucuqui bem cedo, |a pelas seis
horas da manha. Entédo o velho desconfiou e falou para o seu cunhado, esse
Kaj: “vai la ver quem é que esta comendo meu ucuqui!”. Entdo Kaj ficou um
pouco longe, escondido. Ai ele viu cinco mogas que vinham chegando, rindo.
Entdo ele olhou e viu as mogas comendo o ucuqui, com casca e tudo! K§j
voltou para casa e avisou Saah Saw: “é mulher que esta comendo esse
ucuqui’. Entdo Saah Saw fez transformar a jacitara pequena e a grande. Mas
a jacitara grande nao pegou. Entdo ele jogou a pequena, que era mais fininha,
essa jacitara era a malhadeira do Saah Saw. Quando ele jogou de novo,
pegou no cabelo da irm& menor. Essa ele agarrou, mas as outras quatro
fugiram. Depois que pegou a filha do velho Manjuba, que era mulher peixe,
Saah Saw a levou para casa. Ela tinha agua na boca. Entao ele deu a fruta



do mato para ela comer. Ela ndo quis. Ele mostrou outra fruta que ele comia,
mas ela também rejeitou. Depois de dois dias ele subiu no jirau e pegou sorva
que ele tinha secado. Ele tirou um pouquinho e jogou no peito dela. Entéo ela
pegou e cheirou, jogou aquela agua que ela tinha na boca e disse: “essa é a
comida que a gente come na casa do meu pai”. Entdo ela comeu. Depois ela
disse ao Saah Saw: “porque vocé nao me da comida, vocé tem ai e eu estou
com fome!”. Entao, ele deu mais fruta de sorva para ela. Ela comeu durante
trés dias, até acabar. Saah Saw, entdo, comeu soho. Mas o soho (ipadu) do
Saah Saw era cipé de aruma raspado. Ela olhou o que ele estava comendo
e disse: “meu pai ndo come essas coisas nao, meu come soho mesmo! Eu
vou la com o meu pai, eu vou la fazer o rancho para a gente comer”. Entédo o
Saah Saw foi com ela. Ele esperou na porta da casa, no buraco do Meh pog,
que fica na boca daquele igarapé Tukuma. Ela entdo mergulhou e foi embora
perto do pai dela. Ele morava na maloca, no fundo da agua. Era casa dele.
De la ela vinha trazendo banana, cara, beiju, farinha, goma, um tanto dessas
comidas, embrulhadas na folha de embauba.

Silva e Silva (2012) descrevendo sobre a mitologia e as nogdes de origens, na
obra: A lingua dos Yuhupdeh, apresentam a mitologia Yuhupdeh do Tiquié como o
comandante da cobra-canoa era o antepassado dos Yuhupdeh e e que narram que
nado uma ordem de hierarquia entre os povos. Ou seja os Yuhupdeh nao tiveram
origem em um antepassado comum, mas sim, cada cla teve sua origem em uma
familia nao nomeada que saiu em um local especifico. Sendo suas divindades o Saah-
Saw e seu neto DG’-Saa, que organizaram o universo tornando-o habitavel e
instauraram as principais nog¢des culturais que regem a cultura de seu povo. Com sua
versao propria e contrariando as versdes de outros povos da area, o comandante da
cobra-canoa era o antepassado dos Yuhupdeh e a ordem de transformacao nada
indica questao de hierarquia. Os Yuhupdeh nao tiveram origem em um antepassado
comum, mas sim, cada cla teve sua origem em uma familia ndo nomeada que saiu
em local especifico. Os protagonistas dos seus mitos sdo Saah-Saw e seu neto D6’-
Saa, que organizaram o universo tornando-o habitavel e instauraram as principais
nogodes culturais (SILVA e SILVA, 2012)

De acordo com o Instituto Socioambiental (2018), existiam dois importantes
xamas na cultura Yuhup: os pajés e os benzedores. Os pajés tinham o poder de
transformar ongca em gente, viajar pelo mundo dos sonhos, enviar doengas para um
inimigo e de extrair a doenca por meio de procedimentos terapéuticos. Os benzedores,
por sua vez, utilizavam formas verbais (encantamentos e rezas) que podiam curar ou
proteger. Estes ultimos também eram responsaveis por alguns rituais como o de
iniciacdo masculina com o uso de Flautas Jurupari. Existiram entre os Yuhup

poderosos feiticeiros, cujas praticas xamanicas se enfraqueceram.



2.3 As Organizagoes Sociais Nadahup

Em uma etnia cada membro possui um papel fundamental no contexto
comunitario que direta ou indiretamente contribui para a organizagéo indigena se
manter e se preservar, neste sentido a organizagao social indigena € uma forma pela
qual uma comunidade ou um povo indigena organiza seus trabalhos, suas lutas e sua
vida coletiva (BANIWA, 2006).

Atividades como, caga, pesca, agricultura s&o atribuigbes importantes dentro
dos nucleos familiares indigenas, ha atividades exercidas exclusivamente pelos
homens como: caca, defesa de seus territorios, construgcao de habitacéo, produgao
de instrumentos. As mulheres possuem seus trabalhos nas rocas, preparo da
alimentagcdo e cuidado com as criangas. Mas, ha atividades nas comunidades
indigenas que sao executadas tanto pelos homens como pelas mulheres, como por
exemplo, a produgao de artesanatos (ISA, 2018)

Em se tratando dos Nadahup de acordo com Meira (2018), a unidade social e
econdmica basica deles n&o é diferente das demais etnias, pois a organizag&o social
comunitaria tem como base o grupo doméstico. Os membros Nadahup possuem o
costume de cozinham para todos que estiverem em seu convivio, se alimentam e se
aquecem em torno de unica fogueira.

Os Nadahup, segundo pesquisas de Meira (2018), geralmente sao constituidos
a partir de um casal e seus filhos solteiros, além de irm&os ou irmas solteiras e
parentes viuvos do casal.

Silverwood-Cope (1990), afirma que de modo geral ha ocorréncia de moradias
num mesmo local com a presenga de pais e conjunto de irmdos de ambos os
cbnjuges. Quanto aos grupos Nadahup (Hupda, Yuhupde, Dow e Naddb), nas

comunidades em que vivem, segundo pesquisas de Sarmento (2018):

Eles organizam-se em pequenos grupos locais e regionais, distribuidos seja
nos igarapeés, interfluvios dos rios ou nas margens destes (nadéb). A
identidade de descendéncia ancestral segue a linha da patrilinearidade. Ao
contrario dos Tukano e de certos grupos Aruak (Tariana), constituem-se em
povos endogamicos (unido de casais de mesma etnia), em que os
casamentos ocorrem entre os diversos clas (SARMENTO, 2018).

De fato na regido do Alto rio Negro, os Nadahup, pouco se misturam com os
demais troncos (Aruak, Tukano e Yanomami), aqui se fala em casos de relagdes

envolvendo casamentos entre individuos das referidas etnias, o que se observa, é que



tem sido tradicdo entre os préprios nucleos familiares Nadahup, como se verifica na
analise de Sarmento (2018): No caso dos Nadéb do médio Rio Negro, que possuem
povoados fixos, ou ocorre casamento de membros pertencentes ao mesmo local ou
de local diferente, neste caso a esposa se deslocando ao povoado do marido. No
entanto, essa € uma caracteristica ndo somente desse grupo, mas de uma grande
parte dos demais grupos dessa sub-regido (SARMENTO, 2018)

Nas comunidades Nadahup, Meira (2018), descreve que as familias s&o
identificadas por suas fogueiras dispostas em seus terrenos domésticos, estas
familias saem para cacar e coletar frutas silvestres nas florestas, dentre outras
atividades necessarias, as realizam conforme suas necessidades, organizando-se em
cada membro colabore conforme o seu papel no grupo doméstico.

As familias geralmente fazem negociagdes com os Tukano e Aruak, geralmente
fornecendo-lhes caga ou servigos nos rogcados em troca de mercadorias industriais
(MEIRA, 2018).

Para os povos originarios, suas comunidades como € como tal uma
organizagao social prépria, qual que seja a organizagdo social, esta € uma
necessidade coletiva, a qual pode-se dizer que € importante para a convivéncia
possivel e saudavel entre seus membros com a distribuicdo de tarefas e
responsabilidades internas familiares. Ha ainda no contexto indigena, dos povos
Nadahup, as tarefas do cacique, do pajé, dos membros que possuem uma profissao
(professor, agente de saude, etc.) e das liderangas indigenas, que sdo as
transmissoras das necessidades, lutas, possibilidades, interesses, defesa dos
territérios, na medida do possivel os direitos coletivos s&o os canais, entre 0 meio
interno comunitario e o mundo externo, € que poderiamos denominar de organizagdes
sociais formais, que na percepg¢ao de Baniwa (2006) podem ser conceituadas como
nao-tradicional, sendo na organizagao tradicional € a que representa a tradicado, as
regras, orientagdes , relagbes de parentesco e aliangas mutuas para o bem viver
comunitario, tais estruturas seguem uma orientagdo cosmolégica constituida desde a
criagcdo do mundo, expressa nos mitos de origem e reproduzida e revivida por meio
dos ritos e ceriménias.

Clastres (2003), afirma que entre os povos amerindios da floresta tropical, seus
membros-chefes executam tarefas, servicos, com responsabilidades em suas aldeias,
mas nao sao soberanos € nem possuem poderes absolutos entre seus povos, mas

sim possuem papéis de servidores de seu povo, sendo assim Clastres (2003), conclui



que: as sociedades indigenas que nao dao poder absoluto a ninguém e, por
conseguinte, sdo sociedades sem Estado ou contra o Estado, no sentido de que o
Estado é a expressao concreta da concessao de poder soberano a alguém.

Falando sobre o Estado (povo, governo e territorio), os povos indigenas do Alto
Rio Negro possuem também em sua forma de organizagédo social, a organizagao
indigena formal, que Baniwa (2006) conceitua como sendo de carater juridico, formal,
de modelo ndo-indigena. Sdo organizagdes formais, com estatuto social, realizagao
de reunides, encontros, assembleias gerais, com gestores eleitos, representantes,
liderangas comunitarias, esta modalidade de organizagdo exige reconhecimento
formal do Estado para seu funcionamento e existéncia legal para que sejam atendidas
suas demandas através de politicas publicas.

No Plano de Gestao Territorial e Ambiental (PGTA) das Terras Indigenas de
atuacao a FOIRN, apresenta as organiza¢des sociais formais que representam as
associagbes comunitarias e distritos distribuidos entre os trechos e calhas dos
diversos rios que compdem o rio Negro, sdo 600 comunidades indigenas que a
Federagéo das Organizagdes Indigenas do rio Negro (FOIRN), representa, com sede
no municipio de Sao Gabriel da Cachoeira.

Para os Nadahup, ha representatividade através das seguintes organizagdes
sociais de referéncia, dependendo da localizacdo de seu povoado: ACIRJA —
Associagcdo das Comunidades Indigenas do Rio Japu. Abrange as comunidades de
Jacaré Banco, Boca do Traira, Agua Viva, Santo Atanasio, e os sitios Vila Nova,
Jacaré Banquinho e Tukano, no igarapé Japu; bem como as comunidades Santa Cruz
do Cabari, Piracema, Santo Expedito, Santo Antdnio e Santa Rosa, no igarapé Cabari.
Ja, as associacbes de referéncia para as comunidades Hupd’ah sao: ACIARP
(Associacao das Comunidades Indigenas do Alto Rio Papuri), ACIRU (Associagao das
Comunidades Indigenas do Rio Umari), ATRIART (Associacado das Tribos Indigenas
do Alto Rio Tiquié), AEITHART (Associacdo da Escola Indigena Tukano e Hupd do
Alto Rio Tiquié) e AEITU (Associacao Escola Indigena Tuyuka Utapinopona).

A associacao de referéncia para a comunidade Sao Joao, no Papuri, é a
ONIMRP (Organizagao das Nagdes Indigenas do Médio Rio Papuri). No médio Tiquié,
as associagdes apontadas pelas comunidades Hupd’'ah foram: ACIMET (Associagao

das Comunidades Indigenas do Médio Tiqui€)



Ha ainda a associagao que representa esta regido que é a ACIRJA (Associagao
das Comunidades Indigenas do Rio Japu), de composi¢ao Tukano e Hupd’ah, que,
atualmente, passa por um processo de revitalizagdo (PGTA-FOIRN, 2020).

Silva e Silva (2012) os Nadahup, s&o etnicamente endogamicos, tendo os clas
como unidades exogamicas, descendéncia patrilinear e residéncia bilateral, contudo,
este dois autores afirma que ha diferencas entre as etnias, que compdem o tronco
Nadahup, onde por exemplo, as similaridades, ndo anulam as diferengas, em que ao
contrario dos demais, os Nadéb tém uma tendéncia mais matrilocal, porém o povo
Daw apresenta casamentos entre os primos cruzados patrilineares, sendo que o povo
Yuhupdeh possuem clas igualitarios e os Hupd’ah formam metades clanicas.

Na comunidade Warao, que localiza-se em frente ao municipio de Sao Gabriel,
uma comunidade que ha 20 anos atras era majoritariamente Dow, foi sendo ocupada
por membros da etnia Tukano, pela proximidade com o municipio, migraram de suas
regides do distrito de laurareté e nesta comunidade Dow, os Tukano se estabeleceram
junto aos Daw, para haver harmonizagédo, homens da etnia Tukano casaram-se com
mulheres Daw, e a quantidade da populagao de Warao, aumentou consideravelmente,
contudo, os Daw, tornaram-se falantes da lingua Tukano em sua maioria, 0 que na
cidade de Sao Gabiriel ficou conhecida tal situagado, como a tukanizagao do povo Daw.

A organizagao social dos povos indigenas, particularmente dos Nadahup,
reflete uma estrutura complexa e profundamente enraizada em suas tradi¢cdes e
formas de convivéncia comunitaria. A base dessa organizagao repousa sobre o grupo
doméstico, onde cada membro desempenha um papel fundamental no contexto
coletivo, seja nas atividades cotidianas como cacga, pesca, agricultura ou na realizacao
de fungdes especificas, como a lideranga e as atividades culturais. A patrilinearidade
e a endogamia sdo aspectos centrais na estrutura social dos Nadahup, com
casamentos acontecendo entre membros da mesma etnia e cla, reforcando a
manutencao da identidade cultural e a organizacéo interna das comunidades.

Ademais, a convivéncia dentro das aldeias € marcada pela cooperagao mutua
e pela partilha de recursos, com as familias se organizando em torno de uma fogueira
comum, o que fortalece os lagcos de solidariedade e pertencimento. No entanto, a
dindmica das relacdes entre as etnias, como os intercambios com os Tukano e Aruak,
e a organizagdo das comunidades em torno de associagdes e entidades formais,
refletem a adaptagcdo desses povos ao contexto contemporaneo, que exige

reconhecimento e negociacdo com o Estado para garantir a efetivacdo de seus



direitos e interesses. A estrutura organizacional formal, representada por
organizagdes como a FOIRN, assegura a voz e a atuagcao dos Nadahup no cenario
politico e social mais amplo, permitindo-lhes a defesa de seus territérios e a
preservacao de sua cultura.

Portanto, a organizagdo social dos Nadahup, com suas caracteristicas
tradicionais e adaptagdes a realidade externa, evidencia a resisténcia e a resiliéncia
desses povos frente aos desafios impostos pela modernidade e pela expansido do
Estado. Essa organizagao, pautada por uma forte identidade étnica e uma relagéo
harmoniosa com o meio ambiente, é essencial para a continuidade da vida coletiva e

para a defesa dos direitos indigenas na atualidade.



CAPITULO 3 - PAPEL DAS MULHERES NOS DIREITOS, POLITICAS PUBLICAS
E INTERCULTURALIDADE DO POVO NADAHUP

Antes de explorar a analise etnografica das praticas e resisténcias das
mulheres Nadahup no acampamento Parawari, € fundamental situar a pesquisa em
seu contexto geografico e sociocultural. O acampamento Parawari, localizado a
aproximadamente 10 km do centro urbano de Sao Gabriel da Cachoeira, Amazonas,
funciona como um refugio temporario para familias Nadahup migrantes dos afluentes
Papuri e Tiquié, na regido do Alto Rio Negro. Esta sec¢ao apresenta um mapa da area
de pesquisa e uma descricdo detalhada da regido, destacando sua relevancia
ambiental, cultural e social para o povo Nadahup

A seguir, esta reservado um espago para o0 mapa da area de pesquisa, que
localiza visualmente o acampamento Parawari em relacdo a Sao Gabriel da Cachoeira
e a regiao do Alto Rio Negro, incluindo os rios Papuri e Tiquié. O mapa, a ser obtido
de uma base cartografica confiavel, ilustra a proximidade do acampamento com o Rio

Negro, o centro urbano e os territérios indigenas principais.

Figura 1 — Mapa Sao Gabriel da Cachoeira
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Fonte: ISA, 2025.

O Alto Rio Negro, situado no noroeste da Amazoénia brasileira, € uma das

regides de maior diversidade étnica e linguistica do mundo, abrigando mais de 23



grupos indigenas, incluindo Nadahup, Tukano, Baniwa e Yanomami. Localizada na
fronteira entre Brasil, Colédmbia e Venezuela, a regidao engloba uma complexa rede
hidrografica dominada pelo Rio Negro e seus afluentes, como os rios Papuri e Tiquié,
centrais para a territorialidade e cosmologia Nadahup. S&o Gabriel da Cachoeira, sede
do municipio, € um polo urbano estratégico, com cerca de 45.000 habitantes, dos
quais mais de 80% sao indigenas (ISA, 2023). Fundado em 1761 como posto colonial,
0 municipio € um ponto de convergéncia de culturas indigenas, instituicdes estatais e
atividades econémicas, como comércio, pesca e, crescentemente, mineracéo ilegal,

que ameaga os ecossistemas locais.

Figura 2 — Imagem Satélite Sdo Gabriel da Cachoeira, Identificagdo do Acampamento Parawari
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Os rios Papuri e Tiquié, localizados a montante de Sao Gabriel da Cachoeira,
sao os territorios ancestrais dos Nadahup, especificamente dos subgrupos Hupd’ah e
Yuhupdéh. Esses rios, parte da bacia do Rio Negro, sdo margeados por florestas
tropicais densas e igarapés, sustentando uma rica biodiversidade que suporta praticas
seminbmades Nadahup, como pesca, caga e coleta. Os rios ndo sao apenas
elementos geograficos, mas espacos sagrados entrelagados a cosmologia Nadahup,
onde mitos, como a narrativa da Cobra-Traira, explicam a abundancia de peixes e a
origem da paisagem (Meira, 2018). A mobilidade Nadahup por essas zonas

interfluviais permitiu historicamente escapar das pressdes coloniais, mantendo



autonomia cultural apesar de séculos de missionagcdo e exploragao econdmica
(Athias, 1995).

Figura 3 — Acampamento Parawari, Imagem Satélite
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Fonte: Google Earth, 2025.

O acampamento Parawari, situado na periferia de Sdo Gabriel da Cachoeira,
as margens do Rio Negro, contrasta fortemente com os territérios florestais dos rios
Papuri e Tiquié. Localizado em uma &rea marginal, propensa a inundagdes, o
acampamento abriga cerca de 200 Nadahup em tendas precarias de lona azul. Essas
tendas, frequentemente de 4x4 metros, acomodam familias extensas e séao
vulneraveis a alagamentos sazonais, sem saneamento basico ou eletricidade. A
localizacdo do acampamento reflete a exclusdo dos Nadahup da infraestrutura
urbana, pois lhes sdo negados moradia permanente ou direitos fundiarios na cidade,
apesar das migragcdes temporarias para acessar servigos como saude, educagao e
documentagdo (FOIRN, 2020). A paisagem ao redor inclui areas desmatadas e
assentamentos informais, evidenciando a degradagdo ambiental impulsionada pela
expansao urbana e atividades extrativistas, como a mineragao de ouro, que polui o
Rio Negro e seus afluentes, impactando praticas de subsisténcia Nadahup, como a
pesca.

Socialmente, Sdo Gabriel da Cachoeira € um centro de interagdes

interculturais, onde grupos indigenas navegam relagbes complexas com instituicoes



estatais, ONGs e residentes nao indigenas. Os Nadahup, historicamente
estigmatizados como “Maku” por grupos Tukano, enfrentam discriminacéo étnica na
cidade, o que agrava suas vulnerabilidades sociais (Monteiro, 2011). O acampamento
Parawari, embora um local de marginalizagao, tornou-se um espaco de resisténcia,
onde mulheres Nadahup, lideradas por figuras como Auxiliadora Hupdah, organizam-
se para exigir direitos e preservar praticas culturais, como a narragao oral de mitos e
a pesca coletiva. A proximidade do acampamento com a cidade facilita o acesso a
instituicdes como FUNAI e FOIRN, mas barreiras burocraticas e politicas inadequadas
limitam a obtencgao de servigos basicos ou protecdes territoriais pelos Nadahup.

Esse contexto geografico e sociocultural enquadra as lutas das mulheres
Nadahup no acampamento Parawari. O contraste entre seus territérios ancestrais nos
rios Papuri e Tiquié e a periferia urbana precaria sublinha os desafios da migragao
temporaria, enquanto sua resiliéncia em manter praticas culturais destaca sua
agéncia.

O presente capitulo dedica-se a analise critica dos dados empiricos obtidos por
meio de entrevista semiestruturada realizada com uma mulher Nadahup residente no
acampamento Parawari, nas margens de Sao Gabriel da Cachoeira. A entrevista
estruturou-se em cinco blocos tematicos — identidade e territorio; cultura material e
imaterial; papel das mulheres; acesso a direitos e politicas publicas; memaria e futuro
—, permitindo a constru¢do de um corpus denso e significativo, capaz de captar os
processos de resisténcia, adaptacdo e resiliéncia no contexto migratério
contemporaneo.

A analise do material seguiu os principios metodolégicos da Analise de
Conteudo delineados por Laurence Bardin (2011), priorizando a sistematizagao critica
das unidades de significado emergentes. A abordagem consistiu em trés fases
articuladas: pré-analise, exploracdo do material e tratamento dos resultados, com
inferéncia e interpretacdo. Na pré-analise, procedeu-se a leitura flutuante da
transcrigdo, a organizagao do corpus e a definicdo dos recortes tematicos conforme a
estrutura do roteiro de entrevista. Na exploragcdo do material, realizaram-se as
codificagcbes e categorizagao das respostas, seguindo o principio da homogeneidade
interna e heterogeneidade externa entre categorias (Bardin, 2011, p. 147).

O tratamento dos resultados priorizou a articulagao critica entre os dados
empiricos e a fundamentagéo tedrica ja consolidada na presente dissertagdo. Assim,

cada bloco do roteiro converteu-se em uma categoria analitica, contemplando nao



apenas a descricdo dos conteudos, mas sua interpretagdo a luz dos conceitos de
resisténcia cultural, territério, memoria, identidade e politicas publicas.

Além de Bardin (2011), utilizou-se como referencial a produgcédo académica de
autores classicos e contemporaneos relevantes para a tematica — entre eles, Engels
(2008), Elias Assis (2001; 2006), Naiara Bertoli (2021), Iraildes Torres e Marcia Oliveira
(2012) —, bem como dissertacdes e teses recentes extraidas de repositorios de
universidades brasileiras, que dialogam diretamente com a problematica da migragéo
indigena, da resisténcia feminina e da precarizagao urbana na Amazoénia.

A anadlise nao pretendeu quantificar ocorréncias, mas captar o campo de
tensdes simbdlicas e materiais inscritas na fala da entrevistada, compreendendo que,
conforme aponta Bertoli (2021), a resisténcia das mulheres indigenas no Rio Negro
expressa-se nao apenas em atos explicitos de contestagédo, mas em gestos cotidianos
de transmissao cultural, cuidado e reexisténcia. Dessa forma, as categorias analiticas
aqui apresentadas propdem-se a revelar as multiplas camadas de sentidos que
atravessam a experiéncia migratoria feminina Nadahup no Parawari, problematizando
o deslocamento forgado, a precariedade urbana e a luta pela dignidade territorial como

eixos centrais de sua resisténcia historica e contemporéanea.

3.1 Identidade, Territorio e Pertencimento

A identidade dos povos indigenas do Alto Rio Negro, como os Nadahup, &
construida de maneira intrinseca a seus territérios de origem, seus modos de vida
tradicionais e suas redes de parentesco e espiritualidade. A ruptura desse elo
provocada pela migragao forgada para o contexto urbano de Sdo Gabriel da Cachoeira
afeta profundamente a autopercepg¢do, os vinculos sociais € a continuidade de
praticas culturais essenciais para a reproducéao identitaria.

Segundo Oliveira (2016), para os povos indigenas da Amazénia, o territério ndo
€ apenas um espaco fisico delimitado, mas um espacgo de vida, memodria e existéncia
coletiva. Perder o territorio significa, portanto, ser deslocado também de sua histéria,
cosmologia e redes de solidariedade. Esse deslocamento forca a ressignificagao da
identidade em um ambiente hostil, no qual a resisténcia cultural assume formas novas
e desafiadoras.

Em seu depoimento, a mulher Nadahup entrevistada demonstra a permanéncia

de lagos de pertencimento ao tronco linguistico e as praticas culturais de origem,



mesmo em meio a precariedade da vida urbana. Como destaca Bertoli (2021), sao
frequentemente as mulheres indigenas que, por meio da linguagem, da memaria oral
e das praticas cotidianas, asseguram a continuidade identitaria nos contextos de
migracao e vulnerabilidade social.

A seguir, as respostas da entrevistada sobre seu pertencimento étnico e
territorial serdo analisadas criticamente, a luz da teoria antropologica e dos estudos
sobre resisténcia indigena em contextos urbanos.

A primeira quest&o proposta a entrevistada buscou compreender como ela se
apresenta e se reconhece dentro do povo Nadahup. A resposta evidencia a forga da

ancestralidade e da filiagao linguistica como bases constitutivas de sua identidade:

“Minha mée faz parte do tronco linguistico que é o povo Nadahup. A minha

identidade € o mesmo tronco linguistico do meu povo Daw, Hupdah, Yupideh.”

A identificacdo da entrevistada com o tronco linguistico Nadahup confirma a
centralidade da lingua e dos vinculos ancestrais como mediadores da identidade
étnica. Como observa Assis (2006), no Alto Rio Negro, a autoidentificacdo nao se da
meramente pela autodenominacgao tribal, mas pela filiacdo a redes linguisticas e de
parentesco que estruturam a organizagao social e a cosmologia dos povos indigenas.

Esse reconhecimento linguistico remete ao conceito de "identidade historica”
proposto por Pacheco de Oliveira (2016), segundo o qual a identidade indigena é
continuamente reafirmada pela memdéria dos antepassados, pela lingua falada e pela
territorialidade vivenciada. Mesmo em contexto urbano, longe do territério tradicional,
a entrevistada reafirma sua filiacdo étnica ndo como uma adesao simbdlica, mas como
parte de sua existéncia concreta.

Segundo Bertoli (2021), nas migragdes indigenas do Rio Negro, as mulheres
exercem papel central na preservagao das marcas identitarias, especialmente pela
continuidade da lingua e das praticas culturais no ambiente doméstico e comunitario,

que se torna um espaco de resisténcia frente a urbanizacao forcada.

Nesse sentido, o depoimento da entrevistada revela que a identidade Nadahup
se mantém viva ndo apenas na memoéria, mas na pratica cotidiana, na fala e nos

gestos culturais que resistem a pressao de assimilacdo imposta pelo espago urbano.



A expressado “de coragdo e 0 nOSSO sangue na veia” sugere uma conexao
visceral, que transcende divisdes coloniais impostas por categorizagcdes externas,
como as de missionarios ou autoridades estatais. Elias C. Assis (2006) analisa como
a identidade Daw é construida por narrativas que enfatizam a continuidade linguistica
e histérica, funcionando como uma estratégia de resisténcia a assimilagdo. Ele
observa que “as historias de origem dos Daw sao centrais para sua autoidentificagao,
resistindo a assimilagdo imposta por outros grupos” (Assis, 2006, p. 45). A fala de
Auxiliadora reflete essa dindmica, ao posicionar o tronco linguistico como um
marcador de unidade étnica que desafia a fragmentacdo imposta por relagbes de
dominacéao no Alto Rio Negro.

A énfase na heranga materna também ressoa com a analise de Naiara Alice
Bertoli, que destaca o papel central das mulheres na transmissdo de saberes
identitarios no Rio Negro. Bertoli argumenta que “as mulheres sdo guardids da
memoria coletiva, articulando identidade por meio de praticas culturais e narrativas
familiares” (Bertoli, 2021, p. 78). Nesse contexto, a autoidentificacdo de Auxiliadora
como Nadahup ndo € apenas um ato individual, mas uma pratica coletiva que reforca
a coesao comunitaria. A conexao com a mae e o “‘sangue na veia”’ sugere uma
memoria corporal, que carrega a histéria do povo Nadahup e resiste as tentativas de
apagamento cultural. Maria Lugones (2016) complementa essa leitura, ao propor que
a identidade das mulheres indigenas € um ato descolonial, que desafia a colonialidade
do poder ao rearticular narrativas de origem. A fala de Auxiliadora, nesse sentido, é
um posicionamento politico, que reafirma a existéncia Nadahup frente a
marginaliza¢ao historica.

No que diz respeito ao territério, Paul Little (2001) argumenta que é um campo
de disputas, onde a relagédo com a terra € mediada por cosmologias e resisténcias
politicas” (p. 23). No contexto amazénico, Eduardo Viveiros de Castro (2015) reforga
que o territério € um sistema de relagdes entre humanos e ndo humanos, sustentado
por praticas rituais que garantem o equilibrio cosmolégico. Essa concepgao é
particularmente relevante para os Nadahup, cuja relagdo com a terra € mediada por
praticas culturais e espirituais. Nesse aspecto, sobre o territorio, a fala da entrevistada
diz o seguinte:

“Néao s6 para mim, mas sim para o povo, 0 hosso territorio é onde nés podemos ocupar

nossos rituais, nossas crengas, né? E lugar de pescaria, é lugar de festaria, é o lugar



de fazer nossas bossas e onde fizemos também nossa moradia e o nosso territério é

de suma importancia para nés. E valorizar a floresta.”

Afala de Auxiliadora apresenta o territorio Nadahup como um espaco vital, onde
se entrelagam rituais, crengas, pescaria, festaria e moradia, destacando sua
centralidade para a vida comunitaria. A mengao a “valorizagao da floresta” reflete uma
visdo ontologica, que enxerga o territério como um espago vivo, habitado por
entidades espirituais. Jodo Paulo Lima Barreto (2013) analisa essa relagao no Alto Rio
Negro, argumentando que “a terra ndo é apenas um recurso, mas um sistema de
relagcbes cosmologicas que sustenta a vida” (Barreto, 2013, p. 92). A descricao de
Auxiliadora, ao enfatizar praticas como a “festaria” e a “pescaria”, evidencia o territério
como um locus de praticas culturais que reforcam a identidade Nadahup, desafiando
visdes coloniais que reduzem a terra a um recurso econdémico.

Iraildes Caldas Torres e Marcia Maria de Oliveira (2012) destacam que a
exploracdo territorial na AmazOnia impacta desproporcionalmente mulheres
indigenas, que dependem da terra para sua subsisténcia e praticas culturais. Eles
observam que “a perda de terras amplia a vulnerabilidade de género, expondo
mulheres a formas de violéncia estrutural” (Torres; Oliveira, 2012., p. 112).

A fala de Auxiliadora, ao posicionar o territério como “de suma importancia para
nds”, sugere uma responsabilidade coletiva, mas também uma agéncia feminina na
sua defesa, especialmente em um contexto de invasbes e desmatamento
mencionados por ela. Essa agéncia ressoa com a analise de Bertoli, que destaca que
“as mulheres indigenas do Rio Negro sao protagonistas na manutencgao do territorio
como espaco cultural” (Bertoli, 2021., p. 78). A valorizagao da floresta por Auxiliadora
€, portanto, um ato de resisténcia que preserva a cosmologia Nadahup frente as
pressdes externas.

O pertencimento Nadahup € articulado por meio da meméoria coletiva, como
evidenciado na narrativa de Auxiliadora:

“O povo Daw comegaram a surgir no rio Unixi, através de uma briga, eles
acharam que era o povo Yanomami, mas n&o e, depois vieram descobrir que era do
povo Nadub, mesmo tronco linguistico Nadahup, entéo eles brigaram la e perderam a
guerra, o povo Daw perdeu contra o povo Nadub e ai entdo vieram subindo a beirad&do
do rio Negro, saindo do rio Unixi e atravessaram la para beira do Marié, chegando la

na cabeceira do Marié, eles iam descendo o beiradéo do rio Marié, mais um pouquinho



do beiraddo do rio Marie, eles conseguiram atravessar em uma canoa, com ajuda de
outros parentes, para atravessar pro lado direito do rio Marie, subiram o rio Negro,
sempre pela floresta, na margem direita do rio Negro, encontraram um igarapé
chamado Einego, onde eles fizeram a primeira moradia deles e foi nessa localidade,

nesse territorio que o povo Daw comegou a ocupar, mas sempre dentro da margem.”

Essa narrativa detalhada reconstréi a trajetéria do povo Daw, conectando o
passado ao presente e legitimando sua ocupacéo territorial.

Maurice Halbwachs (2014) argumenta que “a memdria coletiva é o que da
continuidade a existéncia de uma comunidade, conectando geracdes” (p. 83). A
narrativa de Auxiliadora exemplifica esse processo, ao reconstituir a migragcao do Rio
Unixi ao igarapé Einego como um marco de pertencimento.

Assis (2006) analisa como essas narrativas combatem o estigma imposto por
agentes externos, como missionarios, que marginalizaram os Daw. Ele observa que
“as histérias de deslocamento dos Daw s&o uma resposta ao estigma, reafirmando
sua legitimidade territorial” (p. 90). A mencédo de Auxiliadora a ajuda de “outros
parentes” sugere uma rede de solidariedade interétnica, que reforca o senso de
pertencimento em um contexto de adversidade. Gersem José dos Santos Luciano
(2006) complementa, destacando que “a solidariedade comunitaria € um mecanismo
de resisténcia que sustenta o pertencimento” (p. 70). A narrativa de Auxiliadora, ao
conectar a migragdo a demarcagdo reconhecida pela FUNAI, posiciona o
pertencimento como um ato politico, que desafia a exclusao historica.

Friedrich Engels (2008) oferece um paralelo ao descrever como 0s
trabalhadores ingleses criavam narrativas de luta para sustentar sua identidade
coletiva. Ele nota que “a historia das lutas operarias € uma memoéria que inspira
resisténcia” (p. 280). A memoaria coletiva dos Nadahup, expressa por Auxiliadora, &
uma fonte de inspiracao para a resisténcia cultural e territorial, especialmente em um
contexto de invasdes e marginalizagao urbana. Maria Lugones (2016) reforga que “as
narrativas das mulheres indigenas sédo atos de agéncia que reconstroem o passado
para o futuro” (p. 941). A fala de Auxiliadora, ao reafirmar a trajetéria do povo Daw, é
um ato descolonial, que resiste a fragmentagao imposta pela colonialidade.

As dindmicas de identidade, territério e pertencimento articuladas por

Auxiliadora revelam uma resisténcia multifacetada, que combina a preservacao



cultural com a luta politica. A demarcagao territorial, reconhecida pela FUNAI, € um
marco dessa resisténcia, mas a entrevistada também aponta para desafios
persistentes, como as invasdes que ameagam a caca e a pesca. Essa tensao reflete
a analise de Assis (2006), que destaca que “a excluséo territorial € uma forma de
dominacgéo que os Daw resistem por meio da ocupacéao estratégica” (p. 62). Afala de
Auxiliadora, ao enfatizar o didlogo com invasores, sugere uma resisténcia negociada,
que busca preservar o territério sem confronto direto, uma estratégia que Bertoli

identifica como caracteristica da agéncia feminina no Rio Negro.

3.2 Cultura Material e Imaterial como Resisténcia

A cultura material e imaterial desempenha um papel central na resisténcia das
mulheres Nadahup, funcionando como um bastido contra as pressdes da urbanizacgao,
hibridizagao cultural e exploracgao territorial. A cultura material, segundo Daniel Miller
(1998), refere-se aos “objetos e praticas que materializam relagdes sociais e culturais,
servindo como veiculos de identidade e agéncia” (p. 50).

Para povos indigenas, praticas como a coleta de frutos ou a produgao de
artefatos sdo atos de resisténcia que desafiam a apropriagdo colonial do territério. A
cultura imaterial, por sua vez, abrange rituais, narrativas e saberes, que, conforme
Arjun Appadurai (1996), “constituem um arquivo cultural que resiste a globalizacéo ao
preservar imaginarios locais” (p. 34). No contexto Nadahup, essas praticas sao
estratégias descoloniais que afirmam a soberania cultural frente a aculturacéao.

Eduardo Viveiros de Castro (2019) argumenta que “as praticas culturais
indigenas na Amazénia sdo expressdes de uma ontologia relacional, onde humanos
e nado humanos coexistem em redes de reciprocidade” (p. 112). Essa ontologia
sustenta a resisténcia Nadahup, especialmente entre as mulheres, que, segundo
Braulina Aurora Baniwa (2018), “lideram a preservacao de praticas culturais como
formas de luta por reconhecimento” (p. 65). Maria Lugones (2016) complementa,
afirmando que “as mulheres indigenas rearticulam saberes culturais para desafiar a
colonialidade do poder” (p. 23).

No Alto Rio Negro, onde os Nadahup enfrentam marginalizacao histérica, a
cultura material e imaterial torna-se um campo de luta politica, como destaca Renato
Athias (2018): “As praticas culturais sdo formas de resisténcia que reafirmam a

autonomia indigena frente a violéncia estrutural” (p. 45). Este bloco analisa como as



mulheres Nadahup, através das narrativas de Auxiliadora Hupdah, utilizam essas
praticas para preservar sua heranga cultural, conectando-se a identidade e ao
pertencimento do bloco anterior e iluminando sua agéncia em contextos adversos.

Auxiliadora destaca a coleta de frutas como uma pratica central da cultura
material:

“O cultivar a época das frutas, a caminhada no meio da floresta pra coleta de
frutas.”

Essa atividade é um pilar da subsisténcia Nadahup, mas também um ato
cosmoldgico que reforga a relagdo com a floresta. Jodo Paulo Lima Barreto (2016)
observa que “as praticas de coleta no Alto Rio Negro sdo expressbes de um
conhecimento ecoldgico que sustenta a reciprocidade com o territorio” (p. 78).

A “caminhada” mencionada por Auxiliadora exige um saber detalhado sobre os
ciclos sazonais e as espécies florestais, transmitido principalmente por mulheres, que
desempenham um papel crucial na economia comunitaria. Daniel Miller (1998)
argumenta que “os objetos materiais, como os frutos coletados, sdo extensdes da
agéncia humana, mediando relagbes com o mundo” (p. 53). Para os Nadahup, a coleta
de frutas € uma extensao de sua agéncia, resistindo a imposicdo de economias
extrativistas que promovem a dependéncia de mercados externos.

Ana Carla dos Santos (2021) reforga que “as mulheres indigenas do Rio Negro
utilizam a coleta como uma pratica de soberania alimentar, desafiando a exploracao
territorial” (p. 92). A fala de Auxiliadora, ao enfatizar a sazonalidade, evidencia essa
soberania, mantendo a autonomia Nadahup em um contexto de invasodes territoriais
que dificultam outras praticas, como a caca.

Iraildes Caldas Torres e Marcia Maria de Oliveira (2012) apontam que “a perda
de acesso ao territério amplifica a vulnerabilidade das mulheres indigenas, que
dependem de recursos naturais para sua autonomia” (p. 98). A continuidade da coleta
de frutas, apesar dessas pressdes, € um ato de resisténcia que preserva a relagéao
simbidtica com a floresta. Lirian Ribeiro Monteiro (2011) destaca que “as mulheres do
Alto Rio Negro transformam praticas materiais em estratégias de resisténcia,
reafirmando sua centralidade na comunidade” (p. 110). A narrativa de Auxiliadora
reflete essa centralidade, posicionando as mulheres como guardias de um
conhecimento que desafia a narrativa colonial de exploracao desenfreada do territorio.

Essa pratica ndo apenas sustenta a comunidade materialmente, mas também reforca



a cosmovisao Nadahup, que enxerga a floresta como um espaco de reciprocidade,
nao de dominacéo.

A cultura imaterial é igualmente vital, como revela a fala de Auxiliadora:

“Quando uma menina mocga vai ficar menstruada pela primeira vez, isso a gente
faz.”

O ritual de menarca é um marco de transicao que reforca a identidade cultural
e os papeéis de género. Rosilene Fonseca Pereira (2016) argumenta que “os rituais
indigenas no Alto Rio Negro s&o praticas de resisténcia que mantém a coesao social
frente a aculturagao” (p. 60). O ritual descrito por Auxiliadora é um espago onde as
mulheres transmitem saberes sobre responsabilidades comunitarias e espirituais,
fortalecendo a conexdo com os antepassados. Arjun Appadurai (1996) observa que
‘os rituais s&o arquivos culturais que preservam imaginarios locais contra a
homogeneizagao global” (p. 36). Para os Nadahup, o ritual de menarca resiste as
influéncias missionarias que, conforme Elias C. Assis (2001), “tentaram suprimir
praticas indigenas em favor de valores cristdos” (p. 70). A manutengao desse ritual €,
portanto, um ato de soberania cultural, que afirma a legitimidade da cosmovisao
Nadahup.

Naiara Alice Bertoli (2021) destaca que “as mulheres indigenas do Rio Negro
lideram rituais que reforcam a identidade coletiva, desafiando narrativas de
inferioridade” (p. 85). A fala de Auxiliadora sugere que as mulheres Nadahup néo
apenas participam, mas organizam esses rituais, exercendo autoridade cultural em
um contexto de marginalizagdo. Friedrich Engels (2008) oferece um paralelo,
afirmando que “as praticas culturais das classes oprimidas sdo formas de luta contra
a alienacao” (p. 290). O ritual de menarca, ao preservar valores comunitarios, € uma
luta contra a alienacéao cultural imposta pela urbanizacao e pela educacao formal, que
frequentemente desvalorizam saberes indigenas. Suzana Lopes Meira (2019) reforca
que “os rituais de passagem no Alto Rio Negro sdo espagos de empoderamento
feminino, onde as mulheres constroem narrativas de resisténcia” (p. 115). A narrativa
de Auxiliadora posiciona o ritual como um locus de agéncia, onde as mulheres

Nadahup moldam o futuro da comunidade.

A transmissdo de saberes é um terceiro eixo de resisténcia, como Auxiliadora

expressa:



“Esses conhecimentos que eu tenho, foi deixado pelos meus avas, pelos pajés
que ja faleceram.”

Essa fala sublinha o papel das mulheres na perpetuacédo do patrimdnio cultural
Nadahup. Gersem José dos Santos Luciano (2006) argumenta que “a transmissao
intergeracional de saberes € uma pratica de resisténcia que preserva a epistemologia
indigena” (p. 82). Os saberes mencionados por Auxiliadora — que incluem técnicas de
coleta, rituais e narrativas cosmologicas — sdo dinamicos, adaptados as pressdes
contemporaneas, mas enraizados na ancestralidade. Renato Athias (2018) observa
que “a transmissao de saberes no Alto Rio Negro é uma estratégia de autonomia
cultural, especialmente entre mulheres” (p. 50). A fala de Auxiliadora, ao destacar os
avos e pajés, evidencia a reveréncia aos antepassados, que continuam a guiar a
comunidade através dos saberes transmitidos.

Maria Lugones (2016) enquadra essa transmissdo como “uma pratica
descolonial que rearticula o passado para construir futuros alternativos” (p. 25). A
posicado de Auxiliadora como transmissora de saberes a coloca como uma agente de
resisténcia epistemoldgica, que desafia o apagamento cultural imposto por narrativas
coloniais. Braulina Aurora Baniwa (2018) reforga que “as mulheres indigenas do Rio
Negro sao as principais responsaveis pela continuidade dos saberes tradicionais” (p.
70). A transmissao descrita por Auxiliadora €, portanto, um ato politico, que sustenta
a luta por reconhecimento cultural em um contexto de estigma, como descrito por
Assis (2006) “As praticas culturais dos Daw séo respostas ao estigma, reafirmando
sua dignidade” (p. 95).

As praticas culturais enfrentam ameacgas, como Auxiliadora aponta:

“Casando com outras etnias, os filhos ndo querem mais falar a sua propria
lingua.”

Essa preocupacao reflete os desafios da hibridizacdo cultural decorrente de
casamentos interétnicos. Stuart Hall (2013) argumenta que “a identidade cultural € um
processo negociado, vulneravel a influéncias externas que podem diluir praticas
tradicionais” (p. 29).

Para os Nadahup, a adocéo de linguas como o Tukano ou o portugués pelas
geragdes mais jovens ameaga a continuidade cultural. Ana Carla dos Santos (2021)
observa que “a perda linguistica entre povos indigenas do Rio Negro € agravada por

pressbes de grupos dominantes” (p. 95). A fala de Auxiliadora expressa uma



determinacao em combater essa perda, mobilizando esforgos para revitalizar a lingua
Nadahup.

Lirian Ribeiro Monteiro (2011) destaca que “as mulheres indigenas lideram
iniciativas de revitalizagdo linguistica, promovendo a lingua como simbolo de
resisténcia” (p. 112). A narrativa de Auxiliadora sugere que as mulheres Nadahup
estdo na vanguarda desses esforgos, ensinando a lingua as geragdes mais jovens.
Bertoli (2021) reforga que “a preservagdo da lingua € uma pratica de resisténcia
liderada por mulheres, que desafiam a assimilagao cultural” (p. 87). A preocupacgao de
Auxiliadora é, portanto, um chamado a ag¢do, que posiciona as mulheres como
agentes de um projeto de continuidade cultural em um contexto de hibridizagao.

As narrativas de Auxiliadora Hupdah revelam que a cultura material e imaterial
das mulheres Nadahup € um campo de resisténcia multifacetado, que enfrenta as
pressdes da urbanizacdo, hibridizagdo cultural e exploragéo territorial. A coleta de
frutas, enraizada na reciprocidade com a floresta, sustenta a soberania alimentar e
cosmoldgica, enquanto o ritual de menarca preserva a coesdo social contra a
aculturacdo. A transmissdo de saberes, liderada por mulheres, € uma pratica
descolonial que reafirma a epistemologia Nadahup, e a luta pela preservacao da
lingua enfrenta as ameagas da hibridizacao.

Como argumenta Engels (2008), “a resisténcia cultural € uma luta pela
dignidade contra a opressado” (p. 290), e as mulheres Nadahup, através dessas
praticas, afirmam sua dignidade cultural. Essas formas de resisténcia iluminam o
papel central das mulheres como agentes de continuidade cultural, pavimentando o
caminho para o préximo bloco, que explora como a agéncia feminina e as
transformacées de género amplificam as Ilutas Nadahup por igualdade e

reconhecimento.

3.3 Papel das Mulheres Nadahup na Resisténcia

As mulheres Nadahup desempenham um papel central na resisténcia cultural,
politica e simbdlica de seu povo, articulando praticas tradicionais com a luta por novos
espacos de poder em contextos de marginalizagéo historica e contemporanea. Esta
analise, fundamentada na narrativa de Auxiliadora Hupdah, explora o papel dessas

mulheres na preservacao da cultura e identidade Nadahup, sua resisténcia diante das



dificuldades atuais e as transformagdes em seus papéis sociais ao longo do tempo. A
entrevistada afirma:

“O papel das mulheres Nadahup é continuar valorizando a sua cultura, por
exemplo, as mulheres Nadahup continuam fazendo seus caxiri, cuidando de crianga,
respeitando os maridos, respeitando os mais velhos, mas também houve mudancas
um pouco né, hoje em dia as mulheres Nadahup tem que se autoidentificar que nés
mulheres podemos ter também nossos direitos igual como os homens, direitos iguais;
que ndo podemos trabalhar, ndo so6 cuidar de crianga, ndo é facil esse desafio, ainda
€ uma luta muito grande, mas n6s mulheres temos que resistir né e dizer que as coisas
mudaram também”.

Essa fala encapsula a dualidade entre a manutencéo de praticas tradicionais e
a busca por igualdade de género, que posiciona as mulheres Nadahup como guardias
da memodria coletiva e agentes de transformacéao social.

A preservagao cultural pelas mulheres Nadahup € um processo dinamico que
envolve a reprodugao de praticas materiais e imateriais essenciais a identidade étnica.
A producao de caxiri, bebida fermentada central nos rituais Nadahup, € um exemplo
paradigmatico. Como destaca Bertoli (2021) em sua analise das mulheres indigenas
do Rio Negro, as praticas rituais lideradas por mulheres sao atos de resisténcia que
fortalecem a coesado comunitaria frente as pressodes aculturadoras.

O caxiri ndo é apenas um produto material, mas um simbolo de continuidade
cultural, conectando geracgdes através de cerimdnias que reafirmam o pertencimento
étnico. Essa perspectiva é corroborada por Halbwachs (2014), cujo conceito de
memoria coletiva enfatiza o papel das praticas comunitarias na transmissdo de
identidades culturais. As mulheres Nadahup, ao perpetuarem o caxiri e o respeito aos
mais velhos, como mencionado pela entrevistada, tornam-se guardids dessa
memoria, desafiando narrativas coloniais que buscam apagar a histéria indigena.

A resisténcia cultural das mulheres Nadahup também dialoga com a analise de
Engels (2008) em A Situacdo da Classe Trabalhadora na Inglaterra. Embora o
contexto industrial europeu de Engels seja distinto, sua argumentagdo sobre a
opressao das mulheres como parte de estruturas de dominagcdo econdémica e social €
relevante para compreender as dindmicas enfrentadas pelas Nadahup. As praticas
culturais, como a produgdo de caxiri, sdo atos de resisténcia que contrariam a
subordinagao imposta por missdes religiosas e colonizadores, que, segundo Assis

(2001), buscaram suprimir tradicdes indigenas no Alto Rio Negro. Assis argumenta



que as relagdes de dominagao na regiao frequentemente marginalizaram povos como
os Nadahup, mas as mulheres, através de sua centralidade nos rituais, mantiveram
vivas essas praticas, reafirmando sua agéncia. A entrevistada, ao destacar o “respeito
aos mais velhos”, evidencia essa continuidade, que é tanto um ato cultural quanto
uma forma de resisténcia simbdlica contra a aculturacao.

A luta por direitos iguais mencionada pela entrevistada — “nés mulheres
podemos ter também nossos direitos igual como os homens” — revela uma resisténcia
politica que transcende o ambito doméstico. Essa autoidentificagdo como sujeitos de
direito reflete o que Anzaldua (1987) chama de “consciéncia mestica’, uma
capacidade de navegar entre mundos culturais distintos, adaptando tradicbes sem
perder a esséncia identitaria.

Torres e Oliveira (2012), em Trafico de Mulheres na Amazobnia, discutem como
as mulheres indigenas enfrentam violéncias estruturais que limitam sua autonomia,
mas também criam estratégias de resisténcia, como a ocupagao de espagos antes
dominados por homens. A entrevistada, ao afirmar que “ndo podemos trabalhar, nao
sO cuidar de crianga”, desafia a divisdo sexual do trabalho que confina as mulheres
ao espago doméstico, uma logica que, segundo Mies (1986), sustenta a acumulagao
patriarcal em sistemas coloniais. Essa resisténcia é particularmente significativa em
um contexto onde os Nadahup enfrentam estigmas que os posicionam como “menos
civilizados”, como argumenta Assis (2006). As mulheres, ao perpetuarem praticas
culturais e reivindicarem novos papéis, redefinem a identidade de seu povo,
desafiando narrativas de marginalizagao.

A resisténcia feminina Nadahup diante das dificuldades atuais é igualmente
complexa, marcada pela luta contra o patriarcado interno e a exclusdo social em

contextos urbanos. A entrevistada declara:

“Os homens nao querem que a mulher tenha voz né? Entdo esse é o maior desafio
para ocupar espago, porque o homem ele ndo quer que a gente ocupe dois espagos
né. Entdo essa é uma dificuldade que a gente vai ter dentro desse povo. Mas mesmo
assim a gente ndo desiste né, € o nossos direito de nés ocuparmos, hoje em dia ndo
€ mais hora de ficar cuidando das coisas dentro de casa, entdo nés temos que resistir
né, lutar pelo nosso direito, de nés mulheres, pro bem viver da nossa sociedade,

dentro da nossa comunidade, como uma mulher Nadahup”.



Essa fala evidencia uma tensao central: a resisténcia ao patriarcado interno,
onde os homens Nadahup resistem a expansao dos papéis femininos, e a luta por
cidadania em um contexto de marginalizagdo estrutural.

A perspectiva de Crenshaw (1989) sobre interseccionalidade € crucial para
compreender essa resisténcia. As mulheres Nadahup enfrentam opressdes que se
cruzam em sua condigao de género, etnia e classe, particularmente em contextos
urbanos como o0 acampamento Parawari, descrito em outros momentos da entrevista
como precario e desumanizante. Hooks (2000) argumenta que o feminismo deve
abordar essas opressodes de forma integrada, uma abordagem que ilumina a luta das
mulheres Nadahup por “ocupar espacgo”. Bertoli (2021) destaca que as mulheres do
Rio Negro criam redes de solidariedade para enfrentar adversidades, como a violéncia
patriarcal e a exclusao social, uma dinamica refletida na determinacao da entrevistada
de “nao desistir’. Essa resisténcia pratica se manifesta na ocupacao de cargos de
lideranga, como professoras e agentes de saude, que fortalecem a comunidade e
promovem o “‘bem viver” — um conceito que, segundo Acosta (2013), prioriza a
harmonia comunitaria e territorial sobre a logica individualista capitalista.

A resisténcia das mulheres Nadahup também é um ato descolonial, como
sugerido por Lugones (2016) em sua discussao sobre a “descolonialidade de género”.
Lugones argumenta que as mulheres indigenas, ao desafiarem papéis impostos pelo
colonialismo, redefinem suas identidades e praticas de resisténcia. A entrevistada, ao
reivindicar “o nosso direito de ndés ocuparmos”, posiciona-se contra a marginalizagao
histérica dos Nadahup, descrita por Assis (2001) como resultado de relagdes de
dominacéao que privilegiaram outros grupos indigenas no Alto Rio Negro. A ocupacgao
de espacos de lideranca € um exemplo de conscientizacdo critica, alinhada ao
conceito de Freire (1970) em Pedagogia do Oprimido, onde a reflexdo sobre a
opressao leva a transformacdo social. Essa transformagdo € particularmente
significativa em um contexto onde os Nadahup enfrentam estigmas que reforcam sua
exclusao, como discutido por Assis (2006). A entrevistada, ao enfatizar o “bem viver”,
sugere uma resisténcia que ndo busca apenas direitos individuais, mas a
transformacao coletiva da comunidade, uma visdo que ecoa as propostas de Oliveira
(2019) em Politicas Publicas para Povos Indigenas na Amazdnia sobre a centralidade

das mulheres indigenas na promogéao de praticas coletivas.



As transformacgbes nos papéis das mulheres Nadahup ao longo do tempo
refletem uma transicao de responsabilidades domésticas para papéis de liderancga,

impulsionada por mudancas sociais e acesso a educacao. A entrevistada observa:

“Hoje em dia eu percebo essa diferenga né, de correr atras, do que nés queremos.
Teve uma mudanga muito grande, no passado era ir pra roga, acordar de manha, fazer
mingau e agora ndo, houve essa mudanca, o homem tem que fazer as coisas, pra nos
mulheres correr atras dos nossos direitos do que nés queremos né, entao isso é,
houve uma mudanga muito grande e hoje em dia nés somos professoras né,
Jjuntamente com os homens, ndo é s6 mais cuidar da casa, da roga, nessa parte
mudou bastante, de ocupar um espago, de um cargo de lideranga perto da

comunidade”

Essa fala ilustra uma reconfiguragao das relagdes de género, onde as mulheres
assumem papéis antes restritos aos homens, desafiando normas tradicionais e
coloniais.

A mudancga nos papéis das mulheres Nadahup pode ser analisada através do
conceito de “modernidade reflexiva” de Giddens (1990), que descreve como as
sociedades tradicionais se adaptam as pressdes da modernizacgao, redefinindo papéis
sociais. O acesso a educacao e o contato com instituicbes como ONGs e escolas,
mencionados indiretamente pela entrevistada, ampliaram as oportunidades para as
mulheres Nadahup, permitindo-lhes ocupar cargos como professoras e agentes de
saude. Bertoli (2021) destaca que as mulheres do Rio Negro, ao acessarem a
educacao, tornam-se mediadoras entre suas comunidades e o mundo ndo indigena,
um papel que a entrevistada exemplifica ao mencionar a ocupagéo de “um cargo de
lideranga”. Essa mediacado € crucial em um contexto onde os Nadahup enfrentam
estigmas que os marginalizam, como discutido por Assis (2006).

No passado, as mulheres Nadahup estavam frequentemente confinadas a
papeéis subordinados, reforcados por relagdes de dominagao impostas por
missionarios e colonizadores, como descrito por Assis (2001). A entrevistada reforga
essa visdo ao mencionar que “no passado era ir pra roga, acordar de manha, fazer
mingau”, uma rotina que limitava sua agéncia. Contudo, a resisténcia feminina,
conforme discutida por Torres e Oliveira (2012), permitiu que as mulheres Nadahup

desafiassem essas restricoes, especialmente através da educacao e da participacao



em movimentos indigenas. A analise de Engels (2008) sobre a divisdo sexual do
trabalho é relevante aqui, pois as mulheres Nadahup, ao romperem com o
confinamento doméstico, desafiam a légica capitalista e colonial que as subordinava.
Mies (1986) complementa essa perspectiva, argumentando que a exploragdo das
mulheres é essencial para sistemas de dominagao, mas sua resisténcia cria fissuras
nessas estruturas.

A entrevistada, ao afirmar que “0 homem tem que fazer as coisas”, sugere uma
renegociagao das responsabilidades domésticas, permitindo que as mulheres “corram
atras” de seus direitos. Essa mudanca é corroborada por Lasmar (2016) em Politicas
Publicas e Povos Indigenas no Brasil, que destaca o papel das mulheres indigenas
como agentes de transformagéo social, mediando entre tradicbes e modernidade. A
ocupacado de cargos de lideranga, como professoras, ndo apenas empodera as
mulheres, mas também fortalece a comunidade, promovendo a educacgao intercultural
defendida por Gallois (2006) em Patriménio Cultural e Imaterial e Povos Indigenas.
Contudo, essa transicao enfrenta resisténcias, como o patriarcado interno, que limita
a plena igualdade de género, e a precariedade de politicas publicas, que sera
explorada na préxima segao.

A anadlise das transformagdes nos papéis das mulheres Nadahup levanta
questdes sobre a sustentabilidade dessas conquistas em contextos de marginalizagao
continua. A entrevistada, ao destacar que “hoje em dia nés somos professoras né,
juntamente com os homens”, evidencia uma conquista significativa, mas também
aponta para a necessidade de politicas que apoiem essas mudancgas. A resisténcia
das mulheres Nadahup, como argumenta Fanon (2008) em Os Condenados da Terra,
€ um ato de afirmacdo da humanidade frente a desumanizagao colonial. Essa
resisténcia, combinada com a conscientizagdo politica descrita por Freire (1970),
posiciona as mulheres Nadahup como protagonistas na redefinicdo da identidade de
Seu povo, um processo que exige nao apenas luta interna, mas também
transformacgdes estruturais mais amplas.

Em sintese, as mulheres Nadahup s&o agentes centrais na resisténcia cultural,
politica e simbdlica de seu povo, combinando a preservagao de praticas tradicionais
com a luta por novos espacos de poder. Sua resisténcia enfrenta desafios
significativos, como o patriarcado interno e a excluséo estrutural, mas também revela
uma capacidade transformadora que redefine a identidade Nadahup. A analise desse

papel prepara o terreno para a discussao sobre o0 acesso a direitos e politicas publicas,



que sera abordada no proximo capitulo, explorando como essas conquistas podem

ser sustentadas em um contexto de marginalizagdo continua.

3.4 Direitos, Politicas Publicas e Interculturalidade

A analise do acesso da comunidade Nadahup a direitos, politicas publicas e
interculturalidade revela as tensdes entre as necessidades especificas desse povo e
as estruturas estatais que frequentemente perpetuam sua marginalizagdo. Com base
na narrativa de Auxiliadora Hupdah, esta secdo examina o acesso aos servigos de
saude e educacdo, o respeito das politicas publicas as necessidades e valores
culturais Nadahup, e as mudangas desejadas nessas politicas para garantir a
protecao territorial e o bem-estar comunitario.

A entrevistada destaca:

“Sobre Parawari, sim o foco ali é as mulheres, tudo é a luta das mulheres,
porque as mulheres vém junto com os homens, pra acompanhar, elas vém atras de
receber o bolsa familia, ou desbloquear cartdo do bolsa familia, pra fazer auxilio
maternidade, a realidade é triste, pra poder elas estarem ocupando o acampamento
Parawari”.

Essa fala sublinha o papel central das mulheres Nadahup na busca por direitos
sociais, enfrentando condi¢cbes precarias que refletem a exclusao historica de seu
povo.

O acesso aos servigos de saude e educagao pela comunidade Nadahup é
marcado por barreiras estruturais que perpetuam desigualdades histéricas. A
entrevistada descreve a situacdo no acampamento Parawari como um espaco de luta
liderado por mulheres, que acompanham os homens para acessar beneficios sociais,
como o Bolsa Familia, em condi¢gbes adversas. Essa precariedade é agravada pela
exposicao a doengas como malaria e pela insegurancga de pertences, como canoas e
rabeta, roubados no acampamento.

Lasmar (2016), em Politicas Publicas e Povos Indigenas no Brasil, argumenta
que os servicos de saude para povos indigenas frequentemente desconsideram
especificidades culturais, resultando em atendimentos ineficazes. No caso Nadahup,
a falta de infraestrutura adequada no Parawari, descrito pela entrevistada como “feito

de lona” (Figura 4) e um ambiente onde “somos considerados lixo humano na cidade



de Sao Gabriel da Cachoeira”, evidencia uma desumanizagado que ecoa a analise de

Fanon (1961) sobre a negagcao da humanidade dos povos colonizados.

Figura 4 — Acampamento Parawari

Fonte: Autora da pesquisa, 2025.

A entrevistada reforga essa marginalizagao ao afirmar que “muitos voltam sem
melhorar e levam um tipo de doenca pra comunidade”, apontando para a ineficacia do
sistema de saude em atender as necessidades especificas dos Nadahup.

Torres e Oliveira (2012), discutem como a marginalizacdo das mulheres
indigenas na regiao as expde a violéncias estruturais, incluindo a precariedade de
infraestrutura urbana. As mulheres Nadahup, ao liderarem a busca por beneficios
sociais no Parawari, enfrentam essas violéncias, que vao desde picadas de mosquitos
até o risco de vida para criangas e idosos, como mencionado na entrevista. Essa luta
reflete o que Engels (2008) descreve como a exploragao das classes subordinadas
em sistemas capitalistas, onde as mulheres, em particular, suportam o peso da

reproducdo social em condicbes de extrema precariedade. A centralidade das



mulheres no acesso a direitos sociais também dialoga com Bertoli (2021), que destaca
a agéncia feminina no Rio Negro como um motor de resisténcia, criando redes de
solidariedade para enfrentar adversidades. A entrevistada, ao enfatizar que “tudo é a
luta das mulheres”, posiciona-as como protagonistas nessa resisténcia, desafiando a
invisibilizacdo de seu papel em contextos urbanos.

Na educacao, embora a entrevistada nao detalhe diretamente o acesso, sua
mengao anterior a ocupagao de cargos como professoras sugere um avango, ainda
que limitado. Gallois (2006), aponta que a falta de professores capacitados em linguas
indigenas e a distancia entre comunidades e escolas urbanas restringem o acesso a
educacao intercultural. Para os Nadahup, que, como descrito por Assis (2001),
enfrentam relagbes de dominagao que os marginalizam no Alto Rio Negro, a educagéao
representa uma ferramenta de empoderamento, especialmente para as mulheres.
Contudo, a precariedade do Parawari, onde familias enfrentam dificuldades para
permanecer na cidade, limita a continuidade educacional. Uma fonte mais recente,
Scaramuzza (2025), em Educacdo Escolar Intercultural Indigena na Amazoénia,
argumenta que a educagao indigena deve incorporar cosmovisdes locais para ser
eficaz, uma demanda que ressoa com a necessidade de politicas que respeitem a
identidade Nadahup, como explorado a seguir.

A questao do respeito das politicas publicas as necessidades e valores culturais
dos Nadahup revela uma lacuna significativa na abordagem estatal. A entrevistada
afirma:

‘Ainda temos muito a percorrer para que as politicas publicas respeitem
nossas necessidades. Ja tivemos pequenos avangos, mas ainda é um pouco dificil
né? Outros povos como Yanomami ja se beneficiaram de politicas publicas; 0os povos
Tukanos também”.

Essa percepgao de exclusdo em comparagdao com outros grupos indigenas
reflete a marginalizacao histérica dos Nadahup, que, segundo Assis (2006), enfrentam
estigmas que os posicionam como “menos civilizados” em narrativas coloniais. A
entrevistada reforca essa exclusdo ao descrever a situacdo desde 1997, quando os
Nadahup comegaram a acampar na beira do rio em Sao Gabriel da Cachoeira, em

condi¢des precarias, sem alojamento adequado (Figura 5).



Figura 5 — Precariedade do Acampamento Parawari

Fonte: Autora da pesquisa, 2025.

Essa realidade contrasta com os avangos de povos como os Yanomami, que,
conforme Carneiro da Cunha (1992) em Politicas Indigenistas no século XIX,
beneficiaram-se de maior visibilidade e apoio estatal.

O conceito de interculturalidade, proposto por Walsh (2009) em
Interculturalidad, Estado y Sociedad, € central para compreender essa lacuna. Walsh
argumenta que as politicas publicas devem incorporar cosmovisdes indigenas,
superando abordagens assimilacionistas que desrespeitam a diversidade cultural. No
caso Nadahup, a precariedade do acampamento Parawari, descrito como um espacgo
de “lona” onde os indigenas sao tratados como “lixo humano”, evidencia a auséncia
de politicas interculturais. Bertoli (2021) destaca que as mulheres do Rio Negro
frequentemente enfrentam a desumanizagdo em contextos urbanos, uma dindmica
que a entrevistada corrobora ao mencionar os riscos a saude e a seguranga no
Parawari. Assis (2001) complementa essa analise, apontando que as relagdes de

dominagéo no Alto Rio Negro historicamente negligenciaram os Nadahup, priorizando



grupos mais integrados as dinamicas coloniais. A entrevistada, ao comparar os
Nadahup com os Yanomami e Tukanos, sugere uma hierarquia implicita nas politicas
publicas, que marginaliza povos menos visiveis.

Uma perspectiva mais recente, fornecida por Santos (2012) em Educagao
Escolar Indigena no Municipio de Manaus, enfatiza que a interculturalidade exige nao
apenas o reconhecimento cultural, mas também a redistribuigdo de recursos para
atender as necessidades especificas das comunidades. A falta de um alojamento
adequado para os Nadahup, como destacado pela entrevistada, € um exemplo dessa
falha redistributiva, que perpetua a exclusdao social e compromete o bem-estar
comunitario. A resisténcia das mulheres Nadahup, ao liderarem a busca por direitos
no Parawari, € um ato que desafia essa exclusdo, alinhando-se ao conceito de
“resisténcia cotidiana” de Scott (1985), onde agdes aparentemente pequenas, como
acompanhar os homens para desbloquear cartdes do Bolsa Familia, tornam-se formas
de contestacao estrutural

As mudangas desejadas nas politicas de saude, educagéao e protecéo territorial
refletem a necessidade de uma abordagem que respeite a transitoriedade dos

Nadahup e fortaleca sua identidade cultural. A entrevistada declara:

“O interesse do povo Hupdah ndo é morar na cidade, é apenas resolver problemas de
documentagéo, cartbes bancarios e de programas de assisténcia social, receber
dinheiro, comprar alguns pertences. [...] Precisamos de uma estrutura que ajude a

gente pelo menos a passar o tempo necessario na cidade”.

Essa fala destaca a demanda por solugdes praticas que respeitem o modo de
vida Nadahup, centrado no territério tradicional, e evitem a urbanizagdo forcada.
Oliveira (2019), argumenta que a protecao territorial € essencial para a sobrevivéncia
cultural dos povos indigenas, mas frequentemente € negligenciada em favor de
interesses econdmicos. A entrevistada, ao enfatizar a necessidade de um alojamento
digno, aponta para uma politica que reconhega a transitoriedade dos Nadahup,
permitindo-lhes acessar servigos sem comprometer sua conexao com o territorio.

Na saude, a precariedade do Parawari, descrita como um risco a vida de
criangas e idosos, reforga a necessidade de politicas que integrem saberes indigenas.
Langdon (2004), em Saude dos Povos Indigenas no Brasil, defende que os sistemas

de saude devem valorizar os conhecimentos tradicionais, como os de pajés e



benzedeiras, para serem eficazes. A entrevistada, ao mencionar que “muitos voltam
sem melhorar” do Parawari, evidencia a desconexao entre os servicos de saude e as
necessidades Nadahup. Langdon (2004 ), sugere que a formagao de agentes de saude
indigenas, como as mulheres Nadahup, pode fortalecer a interculturalidade,
promovendo atendimentos que respeitem cosmovisoes locais.

Na educacdo, a entrevistada ndao detalha mudancgas especificas, mas sua
mengao anterior a ocupagéo de cargos como professoras sugere a importancia de
uma educacao intercultural. Gallois (2006) argumenta que a educacao indigena deve
ser bilingue e culturalmente relevante, incorporando linguas e saberes locais. Santos
(2012) complementa, destacando que a formagao de professores indigenas é crucial
para superar barreiras como a distancia entre comunidades e escolas urbanas. Para
os Nadahup, que enfrentam a precariedade do Parawari, a criacdo de estruturas de
apoio na cidade, como alojamentos dignos, poderia facilitar o acesso a educacao,
permitindo que professores e estudantes permanecam em S&o Gabriel da Cachoeira
sem comprometer sua saude ou seguranga.

A demanda por protecéo territorial, implicita na fala da entrevistada sobre a
transitoriedade dos Nadahup, € central para sua sobrevivéncia cultural. A entrevistada,
ao afirmar que “o interesse do povo Hupdah nao é morar na cidade”, reforga a conexao
com o territério tradicional, descrito em outros blocos como um espaco de rituais e
memoria ancestral. Oliveira (2019) destaca que a demarcagéo e protecao de terras
indigenas sdo fundamentais para o “bem viver” (sumak kawsay), conceito que,
segundo Acosta (2013), prioriza a harmonia entre comunidade e natureza. A falta de
politicas que respeitem essa conexao territorial, como a auséncia de um alojamento
adequado, forca os Nadahup a uma urbanizagao precaria, que compromete sua
identidade cultural. Almeida (2020) argumenta que as politicas publicas devem adotar
uma abordagem redistributiva, garantindo recursos que permitam aos povos
indigenas manter sua autonomia territorial enquanto acessam servigos urbanos.

A resisténcia das mulheres Nadahup, como descrito pela entrevistada, € um fio
condutor que conecta o acesso a servicos, o0 respeito cultural e as mudancas
desejadas. Sua luta no Parawari, enfrentando condi¢des desumanas para garantir
beneficios sociais, € um exemplo de protagonismo que desafia a marginalizagao
estrutural. Essa resisténcia dialoga com a analise de Hooks (2000), que enfatiza a
necessidade de um feminismo interseccional que aborde as opressdes de género,

raca e etnia. As mulheres Nadahup, ao liderarem a busca por direitos, redefinem seu



papel na comunidade, promovendo o “bem viver’ enquanto desafiam narrativas
coloniais que as desumanizam, como discutido por Assis (2006).

Em sintese, o0 acesso da comunidade Nadahup a direitos e politicas publicas é
limitado por barreiras estruturais que perpetuam sua exclusdo, particularmente no
acampamento Parawari, onde as mulheres desempenham um papel central na
resisténcia. As politicas publicas carecem de uma abordagem intercultural que
respeite as necessidades e valores culturais dos Nadahup, como a transitoriedade e
a conexao com o territério. As mudangas desejadas, incluindo alojamentos dignos e
servicos de saude e educacdo interculturais, refletem a luta por dignidade e
autonomia. Essa analise prepara o terreno para a reflexdo sobre memoria, histéria e
futuro, que sera abordada na proxima secao, explorando como as lutas atuais dos

Nadahup podem moldar as narrativas das futuras geragoes.

3.5 Memoria, Histoéria e Futuro

A reflexdo sobre memodria, histéria e futuro do povo Nadahup, ancorada na
narrativa de Auxiliadora Hupdah, revela a centralidade das mulheres na construgao
de uma narrativa contra-hegemonica que celebra a resisténcia e projeta um horizonte
de dignidade e continuidade cultural.

A entrevistada expressa:

“Sinto muito orgulho do meu povo, gostaria que todas as nossas lutas de
reinvindicagdes sociais, educag¢ao e saude fossem reconhecidas, pra que as futuras
geragbes entendam o que tivemos que passar pra conquistar o basico”.

Essa fala encapsula o desejo de uma histéria que valorize as lutas coletivas
dos Nadahup, especialmente das mulheres, enquanto aponta para a transmissao de
ensinamentos e a resisténcia como praticas de afirmacéao identitaria. Este capitulo
explora como a histéria Nadahup deve ser contada as futuras geragdes, os
ensinamentos essenciais para as mulheres jovens e o significado de resistir hoje,
articulando a memodria coletiva com perspectivas de transformacéao social.

A construgao de uma histéria Nadahup que ressoe com as futuras geracoes é
um ato de resisténcia contra narrativas coloniais que marginalizam o povo. A
entrevistada enfatiza o orgulho e a necessidade de reconhecer “todas as nossas lutas

de reinvindicagdes sociais, educacado e saude”, apontando para uma narrativa que



documente as adversidades superadas, como a precariedade do acampamento

Parawari e a exclusao de direitos basicos (Figura 6).

Figura 6 — Exclusao de direitos basicos no acampamento Parawari

TR

Fonte: Autora da pesquisa, 2025.

Essa visdo alinha-se ao conceito de “histéria contra-hegemdnica” de Dussel
(1993), que valoriza as narrativas dos povos subalternizados como forma de contestar
a historiografia dominante. Para os Nadahup, cuja identidade é marcada por estigmas
que os posicionam como inferiores, conforme argumenta Assis (2006), a construgéo
de uma narrativa prépria € essencial para afirmar sua cidadania. A entrevistada, ao
destacar que “nos sentimos excluidos” e “ainda nao temos respostas das autoridades
competentes”, evidencia a necessidade de uma histéria que celebre a resiliéncia
frente a essas exclusdes.

As mulheres Nadahup desempenham um papel protagonista nessa narrativa,
como guardias da memoria coletiva. Bertoli (2021) destaca que as mulheres do Rio
Negro sao centrais na transmissdo de memoérias que desafiam a invisibilizagdo, uma
dinamica refletida na fala da entrevistada sobre o orgulho e a luta. Em Engels (2008)
ha o argumento sobre a exclusao estrutural ecoa a marginalizagao dos Nadahup, que,
como cidadaos eleitores, enfrentam a negagdo de direitos basicos. Assis (2001)
complementa, apontando que as relagbes de dominagdo no Alto Rio Negro



negligenciaram os Nadahup, priorizando grupos mais integrados as dinamicas
coloniais. A entrevistada, ao afirmar que “ja reinvidicamos faz tempo um assunto que
nao é atendido”, destaca essa exclusdo, que a historia Nadahup deve documentar.
Ferreira (2007), em Tutela e Resisténcia Indigena, argumenta que as narrativas
indigenas séo atos de soberania cultural, ressoando com o desejo da entrevistada de
uma historia que celebre o protagonismo do povo.

Os ensinamentos para as mulheres jovens Nadahup centram-se na resiliéncia,

na conquista de direitos e na valorizagao da identidade cultural. A entrevistada declara:

“Nossos ancestrais passam de geracdo em geragcdo conhecimentos que
apenas as mulheres tem, o cuidar, o fazer, hoje em dia sentimos orgulhos do que
somos pois aprendemos com avos, maes, o maior ensinamento é sobre ser guerreira,
sobre a gente conquistar nosso espacgo, a gente ter que correr atras daquilo que é

nosso por direito”.

Essa fala sublinha a transmissdo intergeracional de saberes femininos,
combinando praticas tradicionais com uma conscientizacao politica de “ser guerreira”.
Halbwachs (2014) argumenta que a memoria coletiva é sustentada por praticas que
conectam geracdes, uma dinamica evidente nos ensinamentos descritos. As mulheres
Nadahup, ao transmitirem saberes sobre “o cuidar, o fazer”, perpetuam a identidade
cultural, enquanto a énfase em “conquistar nosso espago” reflete um protagonismo
que dialoga com Hooks (2000), que defende um feminismo interseccional para
enfrentar opressdes de género, raca e etnia.

Torres e Oliveira (2012) destacam que as mulheres indigenas na Amazénia
criam estratégias de resisténcia frente a violéncias estruturais, iluminando a luta das
Nadahup por “correr atras” de seus direitos. A entrevistada, ao mencionar o orgulho
aprendido com “avds, maes”, sugere uma linhagem feminina de resisténcia que
desafia a subordinagao patriarcal e colonial.

O significado de resistir hoje, como mulher Nadahup, articula memoria, luta e

visao de futuro. A entrevistada afirma:

“Meu sonho é que nosso povo tenha um lugar digno para ficar quando
precisarmos vir a cidade, que as autoridades respeitem nossa existéncia e que a gente

possa viver sem medo, sem vergonha. Espero que as futuras geragdées ndo precisem



mais passar pelo que passamos hoje, que tenham educagéo boa, saude, respeito, e
que nunca esquegam quem sdo. Mesmo na cidade, quero que a gente continue sendo

Nadahup, respeitando nossa cultura e nosso territorio, seja la onde estivermos”.

Essa fala protege a resisténcia como uma luta por dignidade, preservacgao
cultural e um futuro de autonomia. Lugones (2016) argumenta que as mulheres
indigenas, ao desafiarem papéis coloniais, redefinem suas identidades, uma
perspectiva que ressoa com o sonho da entrevistada de continuidade cultural “mesmo
na cidade”. Assis (2006) destaca que os Nadahup enfrentam estigmas, mas o
protagonismo feminino cria uma narrativa de empoderamento.

Avisao de futuro da entrevistada, centrada em “educacgao boa, saude, respeito”,
dialoga com o “bem viver” (sumak kawsay) de Acosta (2013), que prioriza a harmonia
comunitaria. Almeida (20204), argumenta que a redistribuicdo de recursos é essencial
para a autonomia indigena, ressoando com o sonho da entrevistada de um “lugar
digno”. O protagonismo das mulheres Nadahup, como descrito por Bertoli (2021),

articula memoaria e acéo politica para moldar esse futuro.

3.6 Legislagoes, Politicas Publicas e Caminhos Futuros

Esta secdo apresenta uma discussao critica sobre conceitos juridicos que
estruturam a intersecéo entre direitos humanos e direitos indigenas, com foco no
contexto do povo Nadahup, loteados no acampamento Parawari do Alto Rio Negro
que enfrenta desafios de visibilidade e acesso a direitos. A analise explora os
conceitos de autodeterminagdo, consulta prévia, protegdo cultural, igualdade de
género, reparacao histoérica, e justiciabilidade, examinando como sua implementagéo
falha perpetua desigualdades estruturais para os Nadahup. Esses conceitos séo
analisados a luz de legislagdes nacionais, como a Constituicdo Federal de 1988 e a
Convengdo 169 da Organizagdo Internacional do Trabalho (OIT), e tratados
internacionais, como a Declaragdo da ONU sobre os Direitos dos Povos Indigenas e
a Declaragdo Americana sobre os Direitos dos Povos Indigenas, destacando lacunas
que comprometem a cidadania indigena.

O conceito de autodeterminagéo, consagrado no artigo 3 da Declaragdo da
ONU sobre os Direitos dos Povos Indigenas, é um pilar dos direitos indigenas,

garantindo aos povos o direito de determinar livremente seu status politico e



desenvolvimento cultural. No contexto Nadahup, a autodeterminagdo é comprometida
pela falta de reconhecimento de sua organizagao social e pela exclusdo de processos
decisorios. A FOIRN (2024), argumenta que a autodeterminagéo exige ndo apenas a
protecdo territorial, prevista no artigo 231 da Constituicdo Federal de 1988, mas
também a inclusdo em politicas publicas que respeitem as cosmovisdes indigenas.
Para os Nadahup, cuja marginalizacdo histérica limita sua influéncia politica, a
auséncia de mecanismos que promovam sua autonomia viola o direito humano a
liberdade, previsto no artigo 1 da Declaracdo Universal dos Direitos Humanos. A
Convencgao 169 da OIT, ratificada pelo Decreto n° 5.051/2004, reforgca esse direito no
artigo 6, exigindo consultas prévias, mas sua implementacao ¢é insuficiente no Alto Rio
Negro, onde povos menos visiveis sao negligenciados.

Outro conceito juridico central, é detalhada no artigo 6 da Convengéao 169, que
obriga os Estados a consultar os povos indigenas de forma culturalmente apropriada
antes de adotar medidas que os afetem. No caso dos Nadahup, a falta de consulta
em politicas relacionadas ao desenvolvimento regional, como projetos de
infraestrutura no Alto Rio Negro, compromete sua autodeterminagdo e direitos
culturais. A consulta prévia é frequentemente substituida por processos formais que
excluem povos, como os Nadahup, devido a falta de recursos e capacitagdo. Essa
exclusao viola o direito humano a participagao, previsto no artigo 21 da Declaragao
Universal, e perpetua desigualdades estruturais, limitando o acesso dos Nadahup a
direitos fundamentais.

O conceito de protecao cultural, previsto no artigo 8 da Declaragdo da ONU,
assegura aos povos indigenas o direito de preservar suas praticas culturais e evitar a
assimilagao forgada. Para os Nadahup, cuja identidade esta intrinsecamente ligada a
rituais e saberes tradicionais, a protecdo cultural € essencial, mas ameacada pela
urbanizacao forcada e pela falta de politicas que valorizem sua cosmovisdo. A
protecao cultural € um direito humano intrinseco, ligado a dignidade (artigo 1 da
Declaragdo Universal), mas sua implementacdo é limitada pela auséncia de
programas especificos para povos menos reconhecidos. A Lei n° 11.645/2008, que
inclui a histéria e cultura indigena nos curriculos escolares, poderia fortalecer a
protecao cultural dos Nadahup, mas sua aplicagao é insuficiente na regiao do Alto Rio
Negro, onde faltam materiais didaticos e professores capacitados.

A igualdade de género, consagrada no artigo 2 da Declarag&o Universal e no

artigo 44 da Declaragao da ONU, é um conceito juridico crucial para os Nadahup,



especialmente para as mulheres, que enfrentam barreiras adicionais devido a normas
patriarcais. As mulheres indigenas sao duplamente injusticadas, por sua etnia e
género, o que limita seu acesso a direitos como a participagéo politica e a justica. No
contexto Nadahup, a auséncia de politicas que promovam a lideranca feminina viola
o direito humano a igualdade e o direito indigena a representagdo equitativa. O
protagonismo das mulheres Nadahup, é essencial para desafiar essas desigualdades,
exigindo a implementagao de medidas afirmativas previstas na Declaragdo Americana
sobre os Direitos dos Povos Indigenas (artigo 22).

O conceito de reparagao historica, previsto no artigo 28 da Declaragao da ONU,
garante aos povos indigenas o direito a compensacgao por violagdes passadas, como
a perda de terras e a violéncia colonial. Para os Nadahup, que enfrentam desafios
histéricos de invisibilidade no Alto Rio Negro, a reparagao histérica € um direito nao
reconhecido, agravando sua excluséao de politicas publicas. A reparagao exige
compensagdes materiais, como a demarcacéao de terras, e medidas simbdlicas, como
o reconhecimento oficial de violagdes historicas. A auséncia de politicas de reparagao
para os Nadahup viola o direito humano a justi¢a, previsto no artigo 8 da Declaragao
Universal, e perpetua sua sub-representagdo em processos de reconhecimento.

A justiciabilidade, ou o direito de acessar a justica para fazer valer direitos, &
essencial, conforme o artigo 40 da Declaragao Americana. Para os Nadahup, a falta
de acesso a mecanismos judiciais, como defensorias publicas especializadas, impede
a reivindicacao de direitos como a protecao cultural e a reparacao historica. Pereira
(2021) destaca que a justiciabilidade ¢é limitada por barreiras geograficas, linguisticas,
e financeiras, especialmente para povos pouco visiveis como os Nadahup. A Lei n°
14.021/2020, que instituiu medidas emergenciais para indigenas durante a pandemia,
reconhece a vulnerabilidade de comunidades como os Nadahup, mas sua
implementacgao falha, como a auséncia de assisténcia juridica, compromete o direito
humano ao acesso a justica.

A intersecao entre direitos humanos e indigenas no contexto Nadahup revela
uma tensdo entre arcabougos juridicos robustos e sua implementagao precaria. A
autodeterminagdo € negada pela exclusdo de processos decisorios, enquanto a
consulta prévia é reduzida a formalidades ineficazes. A protecao cultural € limitada
pela falta de politicas educacionais, e a igualdade de género é comprometida pela
sub-representacdo das mulheres. A reparagado histérica e a justiciabilidade

permanecem inacessiveis, perpetuando a baixa visibilidade dos Nadahup. Fernandes



(2019) argumenta que a efetivagdo desses direitos exige uma abordagem
interseccional, que reconhega as especificidades culturais e os desafios estruturais.
Costa (2020) enfatiza que o protagonismo feminino é crucial para pressionar por
mudangas, exigindo politicas que promovam a inclusdo das mulheres Nadahup.

O conceito de “bem viver” (sumak kawsay), proposto por Acosta (2013), integra
autodeterminagao, protecao cultural, e igualdade em uma visao holistica de justiga.
Para os Nadahup, o “bem viver” exige politicas que respeitem sua organizagao social
e promovam reparagodes historicas, como sugerido por Almeida (2020). A auséncia de
justiciabilidade, conforme Pereira (2021), limita esse horizonte, restringindo o acesso
a justica. A Lei n°® 11.645/2008 poderia fortalecer a conscientizacdo sobre os direitos
indigenas, mas sua implementacédo limitada no Alto Rio Negro reflete a negligéncia
estatal, deixando os Nadahup desfavorecidos em politicas publicas.

Em sintese, a discussao sobre conceitos juridicos na intersecéo de direitos
humanos e direitos indigenas no contexto Nadahup evidencia as lacunas entre
legislagdes e sua aplicagdo, que perpetuam a exclusdo da comunidade de processos
decisoérios. A autodeterminagdo, consulta prévia, protegdo cultural, igualdade de
género, reparacgao historica, e justiciabilidade sao direitos fundamentais, consagrados
em arcabougos como a Constituicdo, a Convengao 169, e as Declaragbes da ONU e
Americana, mas sua negacado aos Nadahup reflete desafios estruturais. A analise
tedrica, ancorada em autores de repositorios académicos, aponta para a necessidade
de politicas inclusivas que promovam a cidadania indigena, reconhecendo o
protagonismo das mulheres Nadahup na luta por um futuro de dignidade e soberania

cultural.



CONSIDERAGOES FINAIS

Esta dissertacdo investigou a luta das mulheres Nadahup no acampamento do
Parawari, em Sado Gabriel da Cachoeira, Amazonas, e as vulnerabilidades sociais
enfrentadas por essas migrantes temporarias dos afluentes Papuri e Tiquié, em um
contexto marcado pela precariedade e pelo esquecimento das politicas publicas
voltadas para esse povo. Adotando uma abordagem qualitativa e interseccional, que
articulou género, etnicidade e territorialidade, a pesquisa analisou como essas
mulheres resistem a exclusao social, preservam sua cultura e lutam por direitos
humanos basicos e direitos indigenas, como moradia digna, saude, educagao
intercultural e protecdo territorial. Centrada na analise de uma entrevista
semiestruturada com uma lideranca Nadahup. Esta conclusdo reflete sobre os
caminhos percorridos, avalia o cumprimento dos objetivos, detalha os resultados com
énfase nas vulnerabilidades sociais, servicos buscados, desafios enfrentados,
precariedade das politicas publicas e luta por direitos, discute as limitacdes e propde
perspectivas para futuras pesquisas, contribuindo para o entendimento das dindmicas
das mulheres indigenas na Amazénia.

O percurso da pesquisa foi delineado para compreender as estratégias de
resisténcia das mulheres Nadahup no acampamento do Parawari, um espaco de luta
coletiva que emerge como resposta as vulnerabilidades da migragdo temporaria e a
negligéncia das politicas publicas. Quatro objetivos orientaram o trabalho: analisar as
praticas de resisténcia frente a exclusao social; destacar o papel das mulheres na
preservacdo da cultura material e imaterial em meio as condicbes adversas da
migracao; examinar as lutas por direitos e reconhecimento no contexto urbano de Séo
Gabriel da Cachoeira; e projetar perspectivas futuras de resisténcia, com énfase no
protagonismo feminino. A metodologia combinou a profundidade de uma entrevista
semiestruturada, estruturada em cinco blocos tematicos, com a observacao
participante, que documentou o cotidiano do acampamento através de registros
fotograficos. A entrevista foi conduzida com sensibilidade cultural, garantindo um
espago seguro para a expressiao das vivéncias da entrevistada, enquanto a
observacado no Parawari capturou as evidéncias de vulnerabilidades sociais, como
condi¢gdes habitacionais precarias.

Os objetivos foram plenamente alcancgados, refletindo a riqueza dos dados
coletados. O primeiro objetivo, analisar as praticas de resisténcia frente a exclusédo



social, foi cumprido ao identificar estratégias que enfrentam vulnerabilidades como
discriminagado étnica, precariedade habitacional e acesso limitado a servicos,
agravadas pela auséncia de politicas publicas eficazes. O segundo objetivo, destacar
o papel das mulheres na preservagao cultural, foi atingido ao revelar sua centralidade
na continuidade de praticas tradicionais, que resistem a hibridizagdo cultural e a
urbanizagao. O terceiro objetivo, examinar as lutas por direitos, foi alcangado ao
explorar as demandas por servigos basicos e direitos indigenas, articuladas no
movimento Parawari, em um contexto de negligéncia estatal. O quarto objetivo,
projetar perspectivas futuras, foi atendido ao delinear visdes de um futuro onde a
dignidade Nadahup seja reconhecida, com politicas publicas que atendam a direitos
humanos e indigenas. A integragdo da entrevista com a observagao participante
enriqueceu esses achados, oferecendo uma visdo detalhada das resisténcias no
Parawari.

A partir da entrevista com Auxiliadora Hupdah, uma lider do povo Nadahup, os
resultados dessa pesquisa revelam que as mulheres Nadahup transformam o
acampamento do Parawari em um espaco de luta e resisténcia, enfrentando
vulnerabilidades sociais com iniciativa e protagonismo. As vulnerabilidades incluem a
discriminagao étnica, que as exclui de oportunidades em Sao Gabriel da Cachoeira e
reforca estigmas histéricos; a precariedade habitacional, com moradias improvisadas
no acampamento que expdem as mulheres a condi¢gdes insalubres; e o0 acesso
limitado a servigos basicos, como saude, educag¢ao e documentagéo, agravado pela
negligéncia das politicas publicas, que frequentemente ignoram as necessidades
especificas dos Nadahup. Os servigos buscados abrangem registros civis, essenciais
para garantir direitos como cidadania e acesso a programas sociais; atendimento
meédico que respeite praticas tradicionais, em contraste com a oferta insuficiente e
descontextualizada; e educacgao intercultural, que valorize a lingua e a cultura
Nadahup, mas ¢é limitada pela falta de professores capacitados e materiais
adequados. Os desafios enfrentados incluem a hibridizagao cultural, com a perda da
lingua devido a casamentos interétnicos e a influéncia urbana; a exclusdo urbana,
marcada por barreiras burocraticas e preconceito em instituigdes publicas; e as
desigualdades de género, com resisténcias internas que dificultam a participagcao
feminina, apesar da lideranga crescente das mulheres.

Esses objetivos conectam-se diretamente a luta por direitos humanos e

indigenas. No bloco sobre identidade, territério e pertencimento, a identidade



Nadahup € construida como resisténcia a discriminagao urbana, com o territério dos
afluentes Papuri e Tiquié, observado como espago cultural, mantendo-se central
durante a migragédo temporaria. No bloco sobre cultura material e imaterial, praticas
como a coleta de frutos sustentam a autonomia alimentar, enquanto rituais e
transmissao de saberes preservam a coesao social, apesar da hibridizagao cultural.
No bloco sobre papéis femininos, a transformacdo de fungdes, com mulheres
liderando no Parawari e em espagos educacionais, reflete uma resisténcia as
desigualdades de género, desafiando barreiras internas e externas. No bloco sobre
direitos, politicas publicas e interculturalidade, a luta por documentagédo, saude e
educacao evidencia a precariedade das politicas publicas, que falham em garantir
direitos humanos basicos, como moradia digna, e direitos indigenas, como prote¢ao
territorial e educagao intercultural. O acampamento Parawari emerge como um
espaco de resisténcia politica, onde as mulheres demandam inclusdo sem
assimilagcado. No bloco sobre memoria, histéria e futuro, visées de um futuro digno,
com infraestrutura urbana que respeite a identidade territorial, sdo ancoradas na
memoria coletiva, observada em interacbes no acampamento. Esses resultados
destacam a iniciativa feminina em transformar vulnerabilidades em resisténcia, apesar
do esquecimento estatal.

A pesquisa enfrentou limitagcbes que moldaram seu escopo. A realizagdo de
uma unica entrevista, justificada pelas dificuldades de acesso as comunidades dos
afluentes Papuri e Tiquié, restringiu a diversidade de perspectivas, embora a lideranca
entrevistada tenha oferecido uma visdo representativa. A logistica do trabalho de
campo, com deslocamentos desafiadores no Alto Rio Negro, limitou o niumero de
visitas ao Parawari, reduzindo o tempo para observagdes extensas. A observacao
participante, embora enriquecida por registros fotograficos, foi restrita a momentos
especificos, o que pode ter limitado a captura de praticas culturais sazonais. A
interpretacédo de conceitos culturais Nadahup, como rituais e saberes, exigiu cuidado
para evitar simplificacdes, dada a complexidade de sua cosmovisao.

Os resultados e limitagdes abrem caminhos para pesquisas futuras sobre
mulheres indigenas no contexto amazbnico. Estudos com mais entrevistadas,
abrangendo diferentes geragdes e papéis no Parawari, poderiam capturar variagdes
nas estratégias de resisténcia. Pesquisas comparativas com outros grupos em Sao
Gabriel da Cachoeira poderiam destacar as especificidades Nadahup. Aprofundar a

observacao participante, com periodos prolongados no acampamento, permitiria



documentar praticas sazonais, oferecendo uma visdao dinamica das resisténcias
femininas. Estudos sobre a revitalizagao linguistica poderiam investigar iniciativas
lideradas por mulheres, contribuindo para politicas educacionais interculturalizadas.
Pesquisas sobre a lideranga feminina no Parawari poderiam avaliar seu impacto na
garantia de direitos humanos e indigenas, enquanto estudos sobre o acesso a
servigos urbanos poderiam oferecer subsidios para politicas publicas que enfrentem
a precariedade atual. Investiga¢des longitudinais, acompanhando a evolugéo das
resisténcias Nadahup, seriam valiosas para avaliar a sustentabilidade de suas
praticas.

Esta dissertagao, ao explorar a luta das mulheres Nadahup no acampamento
do Parawari e suas vulnerabilidades como migrantes temporarias, oferece uma
contribui¢cdo significativa para o entendimento do protagonismo feminino indigena. O
percurso metodoldgico, integrando entrevista e observagao participante, revelou a
forgca das mulheres na preservacao cultural, na luta por direitos humanos e indigenas,
e na construgdo de um futuro digno. Os resultados destacam sua iniciativa em
enfrentar vulnerabilidades como discriminacéo, precariedade habitacional e acesso
limitado a servigos, em um contexto de politicas publicas precarias e esquecidas, que
negligenciam direitos basicos e indigenas. As limitagdes apontam para caminhos de
aprimoramento, enquanto as perspectivas propostas reforcam o potencial do tema
para informar politicas publicas inclusivas. Em ultima analise, esta pesquisa celebra a
resiliéncia das mulheres Nadahup, cuja luta no Parawari por direitos humanos, como
moradia e saude, e direitos indigenas, como protegao territorial, inspira reflexdes

sobre justica, interculturalidade e descolonizagdo na Amazénia.
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APENDICE

Apéndice A — Termo de Consentimento Livre e Esclarecido — TCLE

Apéndice B — Roteiro de Entrevista

ROTEIRO DE ENTREVISTA — AUXILIADORA HUPDAH

Objetivo da Pesquisa: Compreender as praticas de resisténcia cultural,
politica e simbdlica das mulheres Nadahup, com foco na cultura material e imaterial,
no territério e nas lutas por direitos.

Consideracdes Eticas:

e Aparticipacdo é voluntaria, com direito de retirada a qualquer momento sem
prejuizo.

e As informagdes serao tratadas com confidencialidade, utilizando
pseuddnimos ou codificacao, se solicitado.

e Agravacgao sera feita apenas com consentimento explicito, e os dados
serdo armazenados de forma segura.

O roteiro considera a sensibilidade cultural e as especificidades do povo

Nadahup, com linguagem acessivel e respeitosa.

CONSENTIMENTO

Meu nome é Suely Ambrosio, estou realizando uma pesquisa para minha
dissertacdo de mestrado, que busca entender as praticas de resisténcia cultural,
politica e simbdlica das mulheres Nadahup, com foco na cultura, no territorio e na
luta por direitos. Antes de comecar, quero explicar que sua participagao € totalmente
voluntaria. Vocé pode interromper a entrevista a qualquer momento, sem nenhum
prejuizo. A entrevista sera gravada apenas se vocé permitir, e as informagdes serao

mantidas em sigilo, usadas somente para a pesquisa.

BLOCO 1 - IDENTIDADE, TERRITORIO E PERTENCIMENTO

Objetivo: Explorar a identidade étnica, a relacdo com o territério e os
impactos histéricos.

1. Como vocé se apresenta e se reconhece dentro do povo Nadahup?
eu me identifico e me reconhego como nadahup,porque minha méae fez




parte do tronco linguistico que € o povo nadahup. A minha identidade é o
mesmo tronco linguistico do meu povo Daw, Hupdah, yupideh, por isso eu
me identifico de coragdo e o nosso sangue na veia.

0 povo daw comegaram a surgir no rio unixi, atraves de uma briga, eles
acharam que era o povo yanomami, mas néo €, depois vieram descobrir
que era do povo nadub, mesmo tronco linguistico nadahup, entéo eles
brigaram la e perderam a guerra, o povo daw perdeu contra o povo nadub e
ai entdo vieram subindo a beirad&o do rio negro, saindo do rio unixi e
atravessaram la para beira do marié, , chegando la na cabeceira do matrie,
eles iam descendo o beiradao do rio marié, mais um pouquinho do beiradéo
do rio marié, eles conseguiram atravessar em uma canoa, com ajuda de
outros parentes, para atravessar pro lado direito do rio marié, subiram o rio
negro, sempre pela floresta, na margem direita do rio negro,encontraram
um igarapé chamado einego, onde eles fizeram a primeira moradia deles e
foi nessa localidade, nesse territdrio que o povo daw comecgou a ocupatr,
mas sempre dentro da margem.

tanto que o territorio do povo daw é reconhecido pela FUNAI,
porque o territorio deles é muito grande e porque que eles sempre
ocupavam dentro da floresta? porque o povo do rio negro nunca
quiseram que esse povo pudesse ocupar o beiradao, sempre pro lado
do mar. por isso que hoje em dia, o povo daw, mora na beira do rio,
devido ao resgate do missionario. e hoje em dia ta demarcado onde é a
caca deles, atraveés do projeto firme, e assim sao demarcadas as nossas
terras ne?

Jja o povo hupdah né, eles nasceram na cabeceira do rio vaupés, né?
tanto que o povo hupdah, tem povo hupdah que mora do outro lado do brasil,
do lado da colombia. Eles ocupam muito aquele territorio até hoje, mas muito
estéo pelo lado do brasil e muitos deles moram nos afluentes dos igarapés,
eles ainda continuam na floresta né? na mata mesmo, ja o daw néo, ja mora
na cidade mesmo. ja nossos parentes hupdah, eles comegaram a descer no
rio negro e algumas familias moram proximo do alto rio negro.

Que significados o territério tradicional tem para vocé e para sua
comunidade?

ndo s6 para mim, mas sim para o0 povo, 0 nosso territorio € onde nos
podemos ocupar nossos rituais, nossas crencas, né? E lugar de pescaria, é
lugar de festaria, é o lugar de fazer nossas bossas e onde fizemos também
nossa moradia e 0 nosso territorio é de suma importancia para nos. E
valorizar a floresta.

o territorio tradicional também € para mim, tenho certeza, também para o
povo nadahup, o nosso territorio por exemplo, é por onde viviam nossos




antepassados, nossas avos, por iSSO 0 nosso territorio tradicional € uma
coisa que a gente valoriza muito, é onde viveu, N0SS0S pais, N0SSOS
bisavos, entdo dai a gente continua valorizando, a gente esta ocupando
aquele territorio tradicional dos nossos antepassados.

Vocé poderia descrever como as mudancgas no territorio afetaram a
vida do seu povo?

sdo invasées de outros parentes indigenas que chegam para ocupatr,
proximo ao nosso territério, fazendo desmatamento de floresta, ndo
cuidando do lugar onde existe nossa cacgaria, nossa peixaria, entdo isso
atingiu bastante o povo nadahup né? e vem outras pessoas e comegam a
invadir o nosso territorio né? isso é uma grande luta e uma grande perda,
mas a gente tenta continuar mantendo e se entendendo com as pessoas
que chegam para morar perto do nosso territorio, dizer que ndo pode
chegar pra destruir € o lugar de pescatria, o lugar de cacaria, entdo, no meu
ver, isso é o que foi um conflito bem dizer para a preservagdo do nosso
territorio.

BLOCO 2 - CULTURA MATERIAL E IMATERIAL COMO RESISTENCIA

Objetivo: Compreender praticas culturais e ameacgas a sua preservagao

Quais praticas culturais vocé considera mais importantes na
preservagao da identidade Nadahup?

pra mim, eu sei que ndo so pra mim, mas dentro desse povo, eu tenho
certeza que consideramos né, o cultivar a época das frutas, a caminhada no
meio da floresta pra coleta de frutas, mas existe também rituais que a gente
ainda faz, quando uma menina moga vai ficar menstruada pela primeira

vez, isso a gente faz ne, e também respeitar os lugares sagrados por onde
é lugar de cacgaria né, porque eu ja vi e ja senti a forga da natureza se ndo
respeitar lugares de cagaria e pescaria, entdo esses sdo bem vivo ainda né.

De que forma vocé aprendeu e transmite conhecimentos sobre essas
praticas?

Esses conhecimentos que eu tenho, foi deixado pelos meus avds, pelos
pajés que ja faleceram, esse conhecimento também é deixado pela minha
mée, e também ouvindo de outros parentes do povo hupdah. todo esse
conhecimento que nos temos é o0 que 0 NoSSos avos deixaram pra gente,
entéo por isso a gente, tem esse conhecimento né, do nosso povo.

Esse conhecimento ndo € deixado pra qualquer tipo de pessoa, tem pessoa




especificamente escolhido pra isso, tanto faz mulher, homem, dando inicio
na lideranga deles como ancido, como benzedor, como parteira, entdo esse
conhecimento quem deixa pra nos sdo grandes conhecedores como eu
falei, as pessoas que sabem fazer pajelanga e entdo por isso eles deixam
esse conhecimento pra noés, pra gente continuar transmitindo para outras
pessoas, pra geragdo que vai vir e a gente vai repassando esse
conhecimento também.

Na sua opiniao, quais ameacas existem hoje contra essas praticas
tradicionais?

Na nossa cultura do povo daw que ta dentro do tronco linguistico hupdah,
acho que casando com outras etnias né, ai a pessoa, os filhos ndo querem
mais falar a sua propria lingua, ndo querem mais continuar valorizando a
cultura do seu povo. A nossa lingua materna ainda é bem viva, so é a
questdo de, o que mudou foi, que as meninas quando ficam mogas, quase
né&o resguarda mais, como resguardava antes ne, porque também chegou
tecnologia ne no campo e também moramos em frente a cidade, e por isso
afetou muito nessa parte ai, mas a nossa lingua, nosso idioma materno,
ainda é bem vivo. ja do povo hupdah, ainda é bem viva as linguas
maternas, as crengas também, quando a menina vai ficar menstruada pela
primeira vez, o rapaz vai trocar de voz, ainda é bem vivo nessa parte ai.

BLOCO 3 - PAPEL DAS MULHERES NADAHUP NA RESISTENCIA

Objetivo: Investigar a centralidade feminina na cultura e nas lutas atuais.

Qual é o papel das mulheres na preservagao da cultura e da identidade
do povo Nadahup?

o papel das mulheres nadahup é continuar valorizando a sua cultura, por
exemplo, as mulheres nadahup continuam fazendo seus caxiri, cuidando de
crianga, respeitando os maridos, respeitando os mais velhos, mas também
houve mudangas um pouco né, hoje em dia as mulheres nadahup tem que
se autoidentificar que nés mulheres podemos ter também nossos direitos
igual como os homens, direitos iguais; que ndo podemos trabalhar, ndo s6
cuidar de crianga, nao é facil esse desafio, ainda é uma luta muito grande,
mas nos mulheres temos que resistir né e dizer que as coisas mudaram
também, a gente ndo pode ficar so ali cuidando da casa, da roupa, da roga,
entdo agora que mudou né, através dos estudos, nés mulheres temos
direitos de ocupar espag¢o aonde nos quer, ndo so na roga, hdo so dentro
de casa, mas ocupar espago como professor, agente de salde, seja ela em
qualquer lugar. entdo nessa parte ela mudou, mas nés mulheres, somos
guerreiras do povo nadahup e somos capazes também né de ocupar
qualquer lugar onde o homem pode ta ocupando.




8.

De que maneira vocé percebe a resisténcia feminina diante das
dificuldades atuais?

0s homens ndo querem que a mulher tenha voz né? entao esse é o maior
desafio para ocupar espago, porque o homem ele ndo quer que a gente
ocupe dois espagos né. entdo essa € uma dificuldade que a gente vai ter
dentro desse povo. mas mesmo assim a gente ndo desiste ne, € 0 N0Ssos
direito de nds ocuparmos, hoje em dia ndo é mais hora de ficar cuidando
das coisas dentro de casa, entdo nos temos que resistir né, lutar pelo nosso
direito, de nés mulheres, pro bem viver da nossa sociedade, dentro da
nossa comunidade, como uma mulher nadahup, mas é um desafio que a
gente ainda tem, porque tem muito homem que n&o quer.

Que diferencas vocé percebe entre o papel da mulher Nadahup no
passado e hoje?

hoje em dia eu percebo essa diferenga né, de correr atras, do que nés
queremos. teve uma mudanga muito grande, no passado era ir pra roga,
acordar de manha, fazer mingau e agora ndo, houve essa mudanca, o
homem tem que fazer as coisas, pra nés mulheres correr atras dos Nnossos
direitos do que noés queremos né, entdo isso &, houve uma mudanga muito
grande e hoje em dia nés somos professoras ne, juntamente com os
homens, ndo é s6 mais cuidar da casa, da roga, nhessa parte mudou
bastante, de ocupar um espacgo, de um cargo de lideranga perto da
comunidade.

BLOCO 4 - DIREITOS, POLITICAS PUBLICAS E INTERCULTURALIDADE

Objetivo: Avaliar o acesso a direitos e a interculturalidade nas politicas

publicas.

10.Como vocé avalia o acesso da sua comunidade aos servigos de saude

11

e educagao?

Sobre parawari, sim o foco ali é as mulheres, tudo ¢é a luta das mulheres,
porque as mulheres vem junto com os homens, pra acompanhar, elas vem
atras de receber o bolsa familia, ou desbloquear cartao do bolsa familia, pra
fazer auxilio maternidade, a realidade é triste, pra poder elas estarem
ocupando o acampamento parawati.

.Vocé sente que as politicas publicas respeitam as necessidades e

valores do seu povo?

ainda temos muito a percorrer para que as politicas publicas respeitem
nossas necessidades. ja tivemos pequenos avangos, mas ainda é um
pouco dificil ne? outros povos como yanomami ja se beneficiaram de
politicas publicas; os povos tukanos tambéem.




quanto ao povo hupdah ainda ndo possuimos alojamento, desde
quando chegamos na cidade de S&o Gabriel da Cachoeira em 1997, sempre
estamos acampando na beira do rio, de forma precaria.

nosso alojamento é no parawari, é uma situagdo precaria, pois é feito
de lona e somos considerados lixo humano na cidade de s&o Gabriel da
cachoeira. a gente leva picada de qualquer tipo de mosquito, sofre com
doenca, malaria. muitos voltam sem melhorar e levam um tipo de doencga pra
comunidade. la ndo temos condigdes de guardamos nossos objetos, porque
outros roubam, como canoa e rabetas, morar no acampamento também tem
seu risco de vida, principalmente para as criangas e os velhos das familias
que vieram ver o dinheiro de sua aposentadoria na cidade.

12.Quais mudancgas vocé gostaria de ver nas politicas de saude,
educacao ou protecao territorial?
o interesse do povo hupdah ndo é morar na cidade, é apenas resolver
problemas de documentagéo, cartbes bancarios e de programas de
assisténcia social, receber dinheiro, comprar alguns pertences. Os
professores e 0s agentes de indigenas comunitario de saude, vem também
pra resolver questao sobre seus trabalhos, e por isso, precisamos de uma
estrutura que ajude a gente pelo menos a passar o tempo necessario na
cidade.

BLOCO 5 - MEMORIA, HISTORIA E FUTURO
Objetivo: Refletir sobre memodria coletiva, ensinamentos e perspectivas

futuras.

13.Como vocé gostaria que a histéria do seu povo fosse contada para as
futuras geragoes?
sinto muito orgulho do meu povo, gostaria que todas as nossas lutas de
reinvindicacdes sociais, educacdo e saude fossem reconhecidas, pra que
as futuras geragbes entendam o que tivemos que passar pra conquistar o
basico. ainda ndo temos respostas das autoridades competentes, nos
sentimos excluidos, somos cidadéos eleitores desse municipio e ja
reinvidicamos faz tempo um assunto que néo é atendido.

14.Que ensinamentos vocé considera mais importantes para as mulheres
jovens do seu povo?
nossos ancestrais passam de geragcdo em geragcdo conhecimentos que
apenas as mulheres tem, o cuidar, o fazer, hoje em dia sentimos orgulhos
do que somos pois aprendemos com avos, maes, o maior ensinamento é




15.

sobre ser guerreira, sobre a gente conquistar nosso espacgo, a gente ter que
correr atras daquilo que é nosso por direito.

O que significa para vocé 'resistir' hoje, enquanto mulher Nadahup?
"Meu sonho é que nosso povo tenha um lugar digno para ficar quando
precisarmos vir a cidade, que as autoridades respeitem nossa existéncia e
que a gente possa viver sem medo, sem vergonha. Espero que as futuras
geragbes ndo precisem mais passar pelo que passamos hoje, que tenham
educacgéo boa, saude, respeito, e que nunca esque¢cam quem sdo. Mesmo
na cidade, quero que a gente continue sendo Nadahup, respeitando nossa
cultura e nosso territorio, seja la onde estivermos.”
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