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Resumo: A emergéncia climatica e os genocidios multiespécies nos levam a compreender este
tempo como uma barbarie csmica, decorrente de consecutivas colonizagdes. A cena cientifica
experimenta nomea-lo como Antropoceno. Este artigo se mobiliza a pensar a ligacdo entre
linguagem e a percepcdo cosmica. Assim, por meio de reflexdes do poder de supresséo da
monoldgica colonial sobre as onto-epistemologias das linguas indigenas americanas e a
poténcia da soltura dos grilhdes antropocénicos, propor um giro decolonial nas ciéncias e
experiéncias de vida em busca de um futuro ancestral que possibilidade alternativas alheias aos
caminhos do Antropoceno e garanta uma confluéncia de cosmos.
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Abstract: The climatic emergency and the multispecies genocides lead us to understand this
time as a cosmic barbarism, resulting from consecutive colonizations. The scientific scene tries
to name it the Anthropocene. This article is mobilized to think about the link between language
and cosmic perception, in order to, through reflections on the suppression power of the colonial
monologic on the onto-epistemologies of American indigenous languages, and the power of the
release of Anthropocene shackles, propose a decolonial turn in the sciences and life experiences
in search of an ancestral future that enables alternatives alien to the paths of the Anthropocene,
and guarantees a confluence of cosmos.
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1. Introducéo

Compreender o tempo que vivemos é fundamental para que saibamos povoa-lo com
responsabilidade a fim de, atendendendo ao chamado da filésofa e bidloga Donna Haraway
(2019), lidar com os problemas que ele nos coloca: crise climatica, genocidios multiespécies,
instrumentalizacGes de corpos e barbaries ininterruptas.

Em tempos de urgéncias, é tentador tratar o problema imaginando a construgdo de um futuro

seguro, impedindo que ocorra algo iminente no futuro, colocando em ordem o presente e
passado com o propdsito de criar futuros para as gera¢des vindouras. Seguir com o problema
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ndo requer esse tipo de relacdo com os tempos chamados futuros. De fato, seguir com o
problema requer aprender a estar verdadeiramente presente, ndo como um eixo que desaparece
entre passados edénicos e futuros apocalipticos ou de salvagdo, mas como bichos mortais
entrelacados em mirfades de configuragdes inacabadas de lugares, tempos, materiais,
significados Haraway (2019:18).

Assumir a urgéncia deste tempo e clamar pela presenca e por entrelacamentos cOsmicos
passa pela tarefa de nomear esta era, apontar seus funcionamentos e experimentar
possibilidades que nos facam viver em meio aos problemas colocados e apesar deles. Tudo isso,
0 que esta dado e o que vem a ser, € modelado pela linguagem. Sendo assim, importa perguntar:
dizemos com 0 cosmos ou sobre o cosmos? As linguas indigenas mobilizam conexdes cosmicas
para além das colonizag6es que fundaram e desencadearam as barbaries em curso.

Na secdo 2. nosso objetivo foi criar um panorama explicativo geral do que é o
Antropoceno (secdo 2.1) e sua condicdo indissoluvel de Colonialismo e Barbarie (se¢do 2.2.),
assim localizando de onde partimos ao discutir suas consequéncias.

Ja nasecdo 3. foi proposto de inicio conceituar o que significa Cosmos em nosso campo
semantico teorico (secdo 3.1), entendendo a busca antropocénica de monocultura césmica como
uma afronta aos alicerces da Vida. Seguimos esta secdo estabelecendo a intima relacéo entre as
linguagens e os Cosmos (secdo 3.2). A ligacdo entre a biosfera e a logosfera cria caminhos
indissociaveis para suas manuten¢des ou extingdes mutuas. No fim dessa subsecao, trazemos o
conceito de etnossintaxe e breves ponderagdes e pesquisas nas linguas indigenas americanas
hopi, shawnee, piraha, karitiana e karaja de forma direta, além de outras de forma indireta.
Dessa forma, exemplificamos como suas relagbes ontoldgicas e epistémicas podem ser
suprimidas para cumprir os requisitos formais da “légica” colonial (se¢@o 3.3).

Seguindo para secdo 4. aprofundamos as consequéncias das solturas das amarras
antropocéntricas sobre as vivéncias indigenas em suas linguas e Cosmos (secdo 4.1). E
finalizamos com a segéo 5, explicitando essa relagdo de liberdade de multiplicidade de Cosmos
gue mesmo sem buscar homogeneizagédo, ou sintonia, se complementariam no conceito de
“aliancas afetivas” a fim de desdobrar uma alternativa sist€émica para um futuro decolonial.

Tendo a revisdo bibliografica como metodologia e a decolonialidade como
ontoepistemologia, este artigo investiga a importancia das palavras diantes dos cosmos e sente
a experiéncia de poesia que 0s povos originarios protagonizam, alinhado aquilo que o filésofo

indigena Ailton Krenak (2022) chama de futuro ancestral.
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2. O Antropoceno como barbérie

2.1 O conceito de Antropoceno

Como nomear aquilo que sentimos sobre nossas peles? O ano de 2022 constou como o
quinto mais quente no registro historico da Nasa. As temperaturas globais do planeta
extrapolaram a média estabelecida por cientistas em 0,89° e as previsdes para 0s anos vindouros
sequer beiram a redencdo. O Painel Intergovernamental sobre o Clima (IPCC), desenvolvido
pela Organizacdo das Nacbes Unidas (ONU), alertou para o fato de que a Terra estd
esquentando mais rapido do que o previsto e avisou sobre 0s estreitos intervalos entre eventos
climaticos de envergadura extrema que estao por vir.

Muito mais do que nimeros abstratos, essas estatisticas sao fendmenos sentidos por todo
0 cosmos: pelas geleiras e pelas florestas, pelas dermes e pelas terras. Estamos diante de uma
crise climéatica sem precedentes e importa nomeé-la para que saibamos com o qué estamos
lidando. O Antropoceno surgiu como nome na cena cientifica resultando dos esforcos de
cientistas que se desdobraram em debates a fim de nomear esta era.

Foi o bidlogo Eugene F. Stoermer quem o sugeriu como nome pela primeira vez, ainda
na década de 80. No entanto, sua formalizacdo aconteceu apenas em 2000, numa publicacdo do

International Geosphere-Biosphere Programme, em conjunto com o quimico Paul Crutzen.

Nos trés ultimos séculos, os efeitos dos humanos no ambiente global se intensificaram. Por causa
dessas emissdes antropogénicas de dioxido de carbono, o clima global poderd distanciar-se
significantemente do comportamento natural por muitos milénios. Parece apropriado aplicar o
termo “Antropoceno” a época geoldgica presente, dominada por humanos, que complementa o
Holoceno — o periodo quente dos dltimos dez a doze milénios. Poder-se-ia considerar que 0
Antropoceno comecou na parte final do século X V111, quando andlises do ar preso em gelo polar
evidenciaram o inicio das crescentes concentracdes globais de didxido de carbono e metano.
Essa data também coincide com o projeto do motor a vapor de James Watt, de 1784 (Crutzen,
2002: 23).

Para um grupo de cientistas inseridos nesse debate, 0 Antropoceno teria sim surgido a
partir da Revolucéo Industrial e seu comeco teria sido demarcado pela criacdo da maquina a
vapor, quando a interferéncia do homem sobre a natureza atingiu proporg¢des ainda mais
destrutivas. No entanto, para outres, seu surgimento ndo tem a ver com um fato historico em

especifico e sim com transformacbes ambientais e socioeconémicas que decorrem do modo
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como o homem se coloca perante todo 0 cosmos: como centro e topo. Trata-se de uma
classificacdo tanto geoldgica quanto politica.

O gesto de nomear esta era atende ao chamado de Haraway (2016) para tal feito.
Pensando com ela, compreendemos essa tarefa como complexa e cosmica, visto que estamos
num emaranhado de espécies que se afetam mutuamente e, portanto, a acdo humana reverbera
sobre outros seres em escalas catastroficas e multidimensionais. Para a autora, dedicada aos
estudos multiespécies, os tentaculos deste tempo se esticam para além de mudancas climaticas
e acionam mais outros modos de destruir.

Trata-se também da enorme carga de produtos quimicos toxicos, de mineracéo, de esgotamento
de lagos e rios, sob e acima do solo, de simplificacdo de ecossistemas, de grandes genocidios de

pessoas e outros seres etc., em padrdes sistemicamente ligados que podem gerar repetidos e
devastadores colapsos do sistema (Haraway, 2016: 139).

O historiador Dipesh Chakrabarty (2009) compreende o Antropoceno como uma era
distinta das outras por conta da existéncia do homem como forca geoldgica durante seu curso.
“Os humanos agem como principal determinante do ambiente do planeta” Chakrabarty (2009:
11). Suas agOes antropocéntricas fomentaram as destruicbes elencadas por Haraway e
desencadearam consequéncias multiespécies que assolam todo o cosmos. No entanto, a forma
e a intensidade como tais destruicdes se manifestam através do tempo e por espacos ocorre de
modo estruturalmente desigual.

O fato das acGes humanas terem origens e consequéncias tanto ambientais quanto
socioeconémicas faz com que o Antropoceno tenha uma defini¢do transbordante. Ndo no
sentido de desaguar para irrigar e sim de desaguar para afogar. “Mais que uma era geologica,
¢ um sistema de governo” Fausto (2014: 3).

De acordo com as palavras de Fausto (2014), este tempo funda um regime de excecéo,
cujo funcionamento transforma espéecies em desaparecidos politicos. Suas existéncias s@o
ameacadas e sucumbidas por conta da precarizagdo dos ecossistemas que habitam. Fausto

nomeia o que ocorre como um massacre de sub-humanos e ndo-humanos.

2.2 Colonialismo e Barbarie
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A jornalista Eliane Brum (2019) se atenta as dimens@es politicas da crise climatica e
percebe sua manifestagdo injusta, desigual e catastréfica (atingindo em primeira mao os mais
vulnerabilizados, como os que dependem diretamente da floresta como habitacdo e manutencéo
da vida). Em sua escrita jornalistica, afirma que os povos indigenas sdo 0s primeiros a morrer
e recorre a um nome para definir o que estd em curso nestes tempos: barbarie. “Obscenidade
explicita” Brum (2019: 68)

Cedo ou tarde, todos n6s vamos custear as despesas que 0 Antropoceno gera atraves de
sua logica que perverte o conceito de desenvolvimento e de sua pratica que 0 movimenta na
sociedade. No entanto, alguns de n6s pagardo essa conta mais rapidamente e mais intensamente
que outros.

Florestas sdo derrubadas para dar espaco a agropecudria, territérios indigenas sao
tomados pelo garimpo, terras ribeirinhas sdo inundadas para a construcdo de represas. Cada
uma dessas agOes antropocéntricas, alegadas pelo sistema de governo que constitui 0
Antropoceno como meios que justificam um fim, desencadeia genocidios cosmicos de muitos
seres que pagam a conta do desenvolvimento, involuntariamente, com suas proprias existéncias.
“A vida do outro parece sempre um pre¢o possivel a pagar exatamente porque € a vida do outro”
Brum (2019: 69).

A filosofa Isabelle Stengers (2015) também mobiliza pensamentos em torno da barbarie
como nome e a compreende como essa histéria produtora de exploracdo, guerras e
desigualdades sociais que crescem incessantemente. Ha uma operacdo destrutiva em
funcionamento que se tornou possibilitada e articulada pelas dindmicas das relagdes de poder.
Diante desse cenario estratificado, ela questiona: “Sera que ndo podemos ouvir na surdina: (...)
“que morram os outros, que desaparega o conjunto de regras que visa evitar o aprofundamento
da desigualdade™? Stengers (2015: 125)

Diante dos pensamentos de Brum (2019) e Stengers (2015), fica a pergunta: quem € esse
outro que pode morrer e pagar a dispendiosa fatura da barbarie em curso e porvir? O
colonialismo responde.

Historicamente, quando olhamos para as a¢fes antropocéntricas que fundaram e que

mantém esta era, detectamos algo: a centralizacéo orbita ao redor do homem, branco, europeu.
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Logo, o outro seria aquele que ndo cabe em sua classificagdo centralizada em si mesmo e que,
portanto, se torna uma vida possivel a ser posta em cheque.

Essa l6gica fundou as préaticas de colonizacdo que levaram os europeus a invadirem
terras e corpos em tempos passados e continua a atualizar novas formas de opresséo que atingem
todo o cosmos ainda hoje, sem que nenhum ser escape.

Enquanto o sacrificio seletivo no ethos urbano, colonial e neoliberal delimita a vivéncia
humana como o apice da hierarquia, as cosmologias indigenas assumem uma percepcao mais
sensivel a convivéncia e reveréncia da vida, seja em plantas, rios, insetos, animais, seres
humanos distintos de si. Seus cosmos assumem a riqueza da Vida em sua complementaridade
e diversidade, e ndo o acimulo e a competicdo pela sobrevivéncia (cf. Albert & Kopenawa
(2019: 354) Krenak (2020: 14).

Dedicada a critica ao colonialismo que nos deformou e ainda nos deforma como um
projeto de nacdo, Brum (2019) narra uma cena comovente que presenciou: um homem
precisaria deixar a terra que morava juntamente com sua familia para que uma represa fosse
construida e, num momento de despedida, abragcou uma castanheira até que lagrimas
comecaram a verter em seus olhos tal qual um rio incontido. “Tentava me explicar por que ele
ndo podia ser - sem ser ali. Ou a impossibilidade de habitar um mundo sem aquela arvore
especifica, aquela arvore que era também pessoa” Brum (2019: 66). Pois entdo, nenhum ser
escapa.

Krenak (2020) diz sobre a pessoalizacdo de rios e montanhas cultivada pelos povos
indigenas enquanto denuncia a utilitarizagdo dos mesmos pelos colonizadores. “Ao longo da
historia, os humanos, alias, esse clube exclusivo da humanidade (...), foram devastando tudo ao
seu redor” Krenak (2020: 9). Mais uma vez, nenhum ser escapa.

O colonialismo divide a humanidade entre os humanos e 0s outros (sub-humanos e néo-
humanos), fazendo com que os custos do desenvolvimento fomentado pelos colonizadores
recaiam sobre aqueles e aquelas que ndo sao seus espelhos.

O filésofo e lider politico da negritude Césaire (2020) escreveu o livro Discurso sobre
0 Colonialismo e equalizou a colonizagdo com a coisifica¢do, apontando-as como equiparadas.
Os seres colonizados, que ndo cabem na centralizacdo e bordam as margens, sao coisificados

para que sejam explorados. “Estou falando de milhdes de homens que foram inteligentemente
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inculcados 0 medo, o complexo de inferioridade, o tremor, o ajoelhar-se, o desespero, 0
servilismo” Césaire (2020: 25)

Cesaire (2020) diz sobre diz sobre civiliza¢bes indigenas exterminadas, ruinas no rastro
do colonialismo, imposicdes culturais, religides assassinadas, magnificéncias artisticas
destruidas, possibilidades extraordinarias suprimidas, mortes.

Mas eu falo de economias naturais, economias harmoniosas e viaveis, economias na medida do
homem indigena que foram desorganizadas, culturas alimentares destruidas, subnutri¢do

instalada, desenvolvimento agricola orientado para o beneficio Gnico das metrdpoles, roubo de
produtos, roubo de matérias-primas (Césaire, 2020: 25).

A colonizagdo desencadeada pela Europa e responsabilizada por tudo que Césaire
(2020) elencou ainda esté alhures de acabar. Ela foi apenas atualizada pelo Antropoceno, mas
continua fazendo e sendo barbarie.

Quando pensa na barbarie como nome que tipifica esta era e suas préaticas, Stengers nos
convoca para resistir a ela. No entanto, nos resta perguntar: como? N&o se trata de um
salvacionismo inutil ou utopico que busca fechar os olhos para aquilo que o colonialismo e
Antropoceno ja nos causaram e legaram as proximas geracoes. Trata-se de buscar a conjugacédo
de um outro verbo. “Criar o que alimenta a confian¢a onde a impoténcia assustadora ameaga”

Stengers (2015: 203). O cosmos esta sob ataque e precisamos ativar poténcias para habita-lo.

3. Cosmografias indigenas

3.1 O conceito de cosmos

Tudo que é e tudo que ha. Assim podemos compreender o que vem a caber nas letras
do cosmos. Sua origem grega evoca significados de ordem, organizacao e harmonia. Lafuente
(2022), dedicado a compreender seu conceito-filosofico, afirma que sua definigdo indica o uso

da razdo cientifica diante da percepgdo sobre a realidade.

A hip6tese de que a realidade ¢ uma Ordem ou Cosmos é uma inferéncia que surge
pela descoberta de leis, aparentemente eternas e imutaveis, que governam todos os
processos e movimentos dos seres e objetos que formam o mundo que nos rodeia, leis
que servem também para fundamentar a produgdo de um conhecimento geral ou
universal, as teorias que sustentam as diversas ciéncias. A representacdo da realidade
como uma Ordem é um dos fundamentos do modo cientifico de conhecer o mundo,
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inaugurado por aqueles que sdo considerados os primeiros cientistas do mundo
ocidental, os pré-socraticos (Lafuente, 2022: 677)

No entanto, ha uma compreensao latina sobre 0 cosmos que nos interessa mais, pois se
descompromete com o rigor da razdo cientifica e suas consequentes generalizacdes,
universalizacbes e fixaces. Segundo Lafuente, seu significado também habita no mesmo
campo semantico onde compreendemos 0 que vem a Ser 0 universo.

O filésofo e antropo6logo Bruno Latour (2018) também critica os caminhos para onde a
razao nos leva no que tange a compreensdo do cosmos e acolhe uma outra possibilidade de
trajeto para seu significado. “Se o cosmos designa tudo que ¢, ele deve entdo ser expandido,
conforme seu sentido literal, ao conjunto das entidades ndo humanas que participam nas agoes
humanas” Latour (2018: 432).

O cosmos seria, portanto, uma composicao feita por seres e forcas que se manifestam,
se atravessam e se afetam mutuamente pelo fio do tempo no espacgo. Os diferentes o habitam
em friccéo.

Ao adentrarmos a cosmologia indigena, percebemos que a compreensdo dos povos
originarios sobre 0 cosmos abrange também ancestralidades, sensagdes, sentimentos, sagrados,
outros seres e tudo que existe na natureza.

Numa tese de doutorado que da a ver as relacdes de género e o sagrado numa populacao
originaria do Tocantins, Andrade (1992) afirma que até mesmo o cheiro compde a cosmologia
indigena. O codigo olfativo seria um marcador taxondmico de elementos da natureza. “Por entre
0 cosmos Asurini, circulam trés substancias-forcas basicas: os aromas, os alimentos e 0s
KAROWARA”? Andrade (1992: 214)

O convivio entre diferentes forcas e seres origina uma composi¢cdo cosmica que vem a
ser o todo feito de tantos. Essa logica também est4 presente na filosofia de Krenak (2020). “Eu
ndo percebo onde tem alguma coisa que ndo seja natureza. Tudo € natureza. O cosmos é
natureza. Tudo em que eu consigo pensar ¢ natureza” Krenak (2020: 14). A fatalidade que nos
levou ao Antropoceno foi a prepoténcia de vermos a n6s mesmos pela otica da centralizacéo,

alheios ao fato de que somos juntos com.

2 Karowara: Entendidos por Andrade (1992) como substancias-forcas que sdo fontes de poder para os pajés e
originam doencas.
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Em péginas adiante da mesma publicacdo, Krenak (2020) enaltece a cosmologia dos
Yanomami como uma capacidade imaginativa e existencial Unica na natureza. O cosmos desse
povo originario que habita as beiradas de Brasil e Venezuela esta registrado num manifesto
etnografico que circula o mundo com o titulo de “A Queda do Céu” (2019), um livro escrito
por Davi Kopenawa e Bruce Albert.

Interessa perceber que, na cosmologia Yanomami, ha uma forca constituinte que
movimenta o cosmos: as palavras. Elas também compdem o todo e desempenham uma poténcia
particular, em si mesmas e ao redor, dentro e fora do aqui e agora.

Kopenawa (2019) diz sobre as palavras dadas por seus ancestrais que permanecem em
seus pensamentos, protegem as florestas, atravessam geracdes e jamais desaparecem. Elas o
ascendem e o descendem, o precedem e o continuam no mundo. “Nao poderdo ser destruidas
pela agua ou pelo fogo. Nao envelhecerdo como as que ficam coladas em peles de imagens
tiradas de arvores mortas. Muito tempo depois de eu ja ter deixado de existir, elas continuardo
tao fortes e novas como agora” Albert & Kopenawa (2019: 66)

Por outro lado, Kopenawa (2019) responsabiliza as palavras dos brancos por embotarem
a mente, causarem vicios e desencadearem destruicdes. Elas tém o poder de fazer ou desfazer
mundos, honrar o0 Cosmos ou 0 Antropoceno.

Os comecos e fins sempre comegam pela palavra. Ou, de acordo com Brum (2019), pela
tomada da linguagem. Desde a invasdo, os colonizadores impuseram o portugués como
monocultura, sufocando as demais linguas que conviviam neste territério e o tornavam
florestado. Algumas ndo resistiram. Tomaram-nas.

Este pais foi nomeado pela linguagem do colonizador e seu nome ndo representava
apenas um codigo como também evocava um jeito onto-epistemoldgico de habitar o mundo: a
colonizagdo que coisifica e instrumentaliza a natureza como recurso. Quando pensamos assim,
Brasil tem som de morte.

Se a tomada da linguagem funda colonizagdes, retoma-las é fundamental para desviar
do fim do mundo ou, como Krenak sugere, adia-lo. “Sao as palavras que nos arrancam da
barbarie” Brum (2019: 131. Importa olhar para suas relevancias cosmicas a fim de ativar

poténcias, a partir delas e com elas, e habitar o cosmos apesar do Antropoceno.
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3.2 O cosmos e as palavras
Se tomamos a ideia de que o Antropoceno corrdi 0s Cosmos por dentro a partir da
tomada das palavras, precisamos nos propor a buscar poténcias que ultrapassam a
superestrutura ecologica, geogréafica, politica ou sociologica. Com isso, faz-se necessario pensar
o lugar que a linguagem ocupa nesse cenério onde relagbes de poder se atritam. A UNESCO
(2003) em um relatdrio sobre a crise linguistica que o planeta enfrenta afirmou:
A biologia da conservacao precisa ser paralela a lingiiistica da conservagdo. Os pesquisadores
estdo explorando ndo apenas os paralelos, mas também os vinculos entre a biodiversidade
mundial e a diversidade linguistica/cultural, bem como as causas e consequéncias da perda de
diversidade em todos os niveis. Essa conexdo é significativa em si mesma, porque sugere que a
diversidade da vida é composta pela diversidade da natureza, da cultura e da linguagem. Isso foi
chamado de diversidade biocultural por Luisa Maffi; e Michael Krauss introduziu o termo

logosfera para descrever a web que liga as linguas do mundo (analoga a biosfera, a web que liga
os ecossistemas do mundo; Maffi, Krauss e Yamamoto 2001: 74). (UNESCO, 2003: 6 n.t.%).

Os dados apresentados por linguistas que se dedicam a estudar a vitalidade das linguas
do planeta se agravam ano apds ano. Milhares de pesquisa na area de linguagens pautam o
exterminio cultural desencadeado pelo colonialismo. Nicholas Evans (2009) comenta que a
morte de uma lingua faz parte de seu ciclo vital e sempre esteve presente na histéria registrada
da humanidade, mas também nos alerta para o fato de que ndo ha precedentes para o linguicidio
em curso. Das mais de seis mil linguas ainda viventes, mais da metade pode ser extinta antes
do final do século e, tirando poucas dizias de linguas, todas estdo ja padecendo. “Segundo as
melhores estimativas atuais, a cada duas semanas, em algum lugar do mundo, morre o Ultimo
falante de uma lingua em extingo” Evans (2009: .Xii n.t.%).

A biosfera se trata da totalidade de vidas e suas ligacGes ecoldgicas de vitalidade,
enquanto a logosfera trataria da totalidade de linguas. E nessa Gltima que se carrega toda

informacdo, categorizacdo e experiéncia da/com a primeira. Pensar a preservacdo da vida

3 Conservation biology needs to be paralleled by conservation linguistics. Researchers are exploring not just the
parallels, but the links between the world's biodiversity and linguistic/cultural diversity, as well as the causes and
consequences of diversity loss at all levels. This connection is significant in itself, because it suggests that the
diversity of life is made up of diversity in nature, culture, and language. This has been called biocultural
diversity by Luisa Maffi; and Michael Krauss has introduced the term logosphere to described the web linking
the world's languages (analogous to biosphere, the web linking the world’s ecosystems; Maffi, Krauss, and
Yamamoto 2001: 74)

4 On best current estimates, every two weeks, somewhere in the world, the last speaker of a fading language dies
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natural em ameaca no cosmos por conta da crise climéatica sem pensar na preservagdo da matéria
que rege 0 cosmos, a linguagem, condena ambas as partes.
Portanto, a génese da linguagem diz respeito a diversidade cultural. A cultura requer
continuidade para ter significado, e as linguas sdo o veiculo da continuacdo. As linguas sdo os
blocos de constru¢do da diversidade cultural, indiscutivelmente a “matéria-prima” fundamental
do pensamento e da criatividade humanos. Se seus nimeros forem drasticamente reduzidos,
entdo a matéria-prima para a evolucéo criativa humana é diminuida, eventualmente tornando as

culturas do mundo cada vez mais monoliticas, com o alcance da variedade cultural severamente
circunscrita (Harmon, 1996: 95 n.t.5).

Ao longo da histdria, as linguas sdo as mantenedoras da diversidade humana, resistindo
e se impondo como oponentes a toda forma de imperialismo que buscou aplainar a diversidade
até criar a formatacéo das mentes, corpos e sagrados. Elas sdo as guardias da nossa riqueza que
se manifesta diversa, assim como os povos indigenas, segundo dados da ONU (2021) diversas
vezes repercutidos, sdo os guardides das matas e florestas endémicas. No relatério que aponta
que somente os conhecimentos indigenas podem apontar caminhos para desviarmos do
Antropoceno, também foi registrado:

A perda de biodiversidade e as mudancas climéticas, em combina¢do com a gestdo insustentavel
de recursos, estdo levando os espacos naturais ao redor do mundo, de florestas e rios a savanas,
ao ponto de ndo retorno”, disse Siham Drissi, Oficial do Programa de Biodiversidade e Gestédo
de Terras do Programa das NagGes Unidas para o Meio Ambiente (PNUMA). "Precisamos
proteger, preservar e promover o conhecimento tradicional, o uso sustentavel tradicional e a
experiéncia das comunidades indigenas se quisermos interromper 0s danos que estamos
causando - e, finalmente, salvar a n6s mesmos (ONU, 2021).

A medida da riqueza do mundo natural é sua diversidade, mas a medida da riqueza do
mundo antinatural é o acimulo. O sociélogo decolonialista Mignolo (2008) afirma que a ética
neoliberal (a mesma responsavel por fomentar nossa aceitacdo dessa desconexdo absoluta de
nossa existéncia em relagdo ao cosmos) carrega um discurso ideoldgico de toleréncia da
diversidade. Essa tolerancia ndo € aceitacdo, muito menos celebra¢do ou manutencao, mas sim
uma mera constatacdo formal da necessidade de inclusdo do divergente frente ao padréo, com

énfase na benevoléncia de quem “inclui”. Nos territdrios marcados pelo processo colonial se

5 So language genesis is with respect to cultural diversity. Culture requires continuity if it is to have meaning,
and languages are the vehicle of continuation. Languages are the building blocks of cultural diversity, arguably
the fundamental 'raw material' of human thought and creativity. If their numbers are reduced dramatically, then
the raw material for human creative evolution is diminished, eventually making the world's cultures increasingly
monolithic, with the range of cultural variety severely circumscribed.
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fez necessario achar novas maneiras de exterminio identitario e de desmobilizacdo dos povos
colonizados para, entdo, traja-los de altruismo. Diante dessa demanda, a linguagem se torna

articulada para atingir o ponto mais visceral e ontologico do ser humano: ela mesma.

A ‘ciéncia’ (conhecimento e sabedoria) ndo pode ser separada da linguagem; as linguas ndo séo
apenas fenomenos ‘culturais’ em que as pessoas encontram a sua ‘identidade’; elas também sdo
o lugar onde se inscreve o conhecimento. E, dado que as linguas ndo sdo algo que os seres
humanos tém, mas algo de que os seres humanos sédo, a colonialidade do poder e a colonialidade
do conhecimento engendraram a colonialidade do ser [colonialidad del ser]. (Mignolo, 2003:
633)

Ndo ha como trilhar uma jornada pela linguagem ou sobre a linguagem sem da
linguagem depender até para isso. As linguas ndo unicamente ecoam cosmos de forma
instrumental, mas elas sdo em si modeladoras dele, expandindo e retraindo aspectos, abrindo
vias ou limitando o acesso a outras realidades Whorf (1979: 213). Steiner (1975) aponta que
cada lingua seria uma rede particular atirada sobre um mesmo mar em diferentes cantos,
podendo apreender riquezas, reflexdes profundas e formas de vida que de outra modo passariam
despercebidas. No entanto, Sapir (1929), ao se deparar com as linguas indigenas da América do

Norte e da Mesoamérica, discorda:

Os seres humanos ndo vivem sozinhos ho mundo objetivo, nem sozinhos no mundo da atividade
social como normalmente entendido, mas estdo muito a mercé da linguagem particular que se
tornou 0 meio de expressio para sua sociedade. E uma grande ilusdo imaginar que alguém se
ajusta a realidade essencialmente sem o uso da linguagem e que a linguagem é apenas um meio
incidental de resolver problemas especificos de comunicagéo ou reflexdo. O fato € que o 'mundo
real' €, em grande parte, construido inconscientemente sobre os habitos linguisticos do grupo.
Duas linguas nunca sdo suficientemente semelhantes para serem consideradas como
representando a mesma realidade social. Os mundos em que vivem diferentes sociedades séo
mundos distintos, ndo apenas 0 mesmo mundo com diferentes rotulos anexados... Vemos e
ouvimos e experimentamos em grande parte porque o0s habitos linguisticos de nossa
comunidade predispdem certas escolhas de interpretacdo Sapir apud. Whorf (979: 69, n.t.5).

6 Human beings do not live in the objective world alone, nor alone in the world of social activity as ordinarily
understood, but are very much at the mercy of the particular language which has become the medium of expression
for their society. It is quite an illusion to imagine that one adjusts to reality essentially without the use of language
and that language is merely an incidental means of solving specific problems of communication or reflection. The
fact of the matter is that the 'real world' is to a large extent unconsciously built upon the language habits of the
group. No two languages are ever sufficiently similar to be considered as representing the same social reality. The
worlds in which different societies live are distinct worlds, not merely the same world with different labels
attached... We see and hear and otherwise experience very largely as we do because the language habits of our
community predispose certain choices of interpretation
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E visando que as linguas ndo sdo algo que os seres humanos tém e sim algo que somos,
importa reforcar: as linguas também ndo sdo algo que os cosmos tém. Elas ndo participam da
articulacdo meramente superestrutural da realidade. Elas sdo a realidade, a infraestrutura do
COSMOS.

Por isso, as linguas sdo um territdrio de disputa constante, onde os colonizadores tentam
toma-las para si mesmos a favor de suas intencBes. Segundo Evans (2009) diante de
dominadores e impérios, a diversidade linguistica sempre foi vista como uma maldicdo. Alguns
economistas, seguindo tal tradicdo como uma heranga, mantém esse discurso. Portanto, as
politicas de exterminio cultural indigena sempre passaram pelo apagamento de sua identidade.
E como melhor ser mais efetivo nisso do que definir como primitivas, selvagens e
subdesenvolvidas suas linguas? Partindo dessa ldgica, os colonizadores oferecem um caminho
de "esbranquicamento” social que os povos colonizados aprendam suas respectivas linguas e

elas, por fim, Ihes apreendam.

3.3 A desconexdo e as barragens contra confluéncia

Fanon (2008) em sua obra "Peles Negras, Mdscaras Brancas”, inaugura suas palavras
com: “Atribuimos uma importancia fundamental ao fendmeno da linguagem. E por essa razio
que julgamos necessario este estudo, que pode nos fornecer um dos elementos de compreensao
da dimens&o para-0-outro do homem de cor.” Se para Mignolo (2003) a lingua ¢ ser, ou seja,
auto-identitaria em sua propria compreensao e portanto alvo da colonialidade do ser, Fanon
expande a fenomenologia da questdo: “uma vez que falar ¢ existir absolutamente para o outro”
Fanon (2008: 33). A lingua se mostra como algo mais que expressdo. Ela também é
manifestacao.

A antrop6loga Schultz (1990), ao analisar o periodo historico e contexto académico
europeu em que Benjamin Whorf produz seus principais e mais polémicos trabalhos linguisticos
sobre as linguas shawnee e hopi, mobilizou um levante consciente e irénico contra o elitismo
da farsa intelectual dos estudiosos da época. Destacou em cada trabalho o qudo limitante as
linguas, que tanto se prezavam como superiores, podem ser, destacando a pobreza intrinseca de

onde elas ndo alcancavam. Ao mesmo tempo, ao longo de décadas demonstrou como as linguas
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originarias, que se desenvolveram longe da familia indoeuropeia, sdo de uma riqueza
inestimavel por expandir aspectos além do imaginével as nossas realidades.

Whorf escreveu: “O que mais surpreende ¢ descobrir que varias grandes generalizagdes
do mundo ocidental, como tempo, velocidade e matéria, ndo sdo essenciais para a construcéo
de uma imagem consistente do universo.” Whorf (1979: 216 n.t"). O linguista e antropdlogo
continua a afirmar que o tempo ndo existe em hopi e 0 seu conceito metafisico ndo tem
equiparacbes. Ha sem duvida a sequencialidade dos eventos, mas ndo a simultaneidade de
qualquer um que ndo seja presenciado. Um breve exemplo é a palavra Wari que, segundo as
descri¢des de Whorf, ndo possuiria flexao morfoldgica alguma por questdes “temporais”. Numa
traducdo para nossa lingua, nela caberiam: “ele correu” ou “ele estd correndo”. Nenhuma
marcacdo morfologica, sintatica, nem semantica lhe € implicita. Wari seria usada tanto com o
interlocutor presenciando ou ndo o fato, pois o que é assegurado no termo consiste no ato de
reportar o evento. Caso fosse um fato advindo da memoria, seria dito Era wari, indicando a
procedéncia da reportagem, mas ndo o tempo.

O que fica nitido ¢ a indiferenca da lingua hopi perante a marcacdo temporal, pois sua
prioridade esta na expressao da experiéncia do evento. O conceito temporal europeu € intrinseco
e inalienavel do conceito espacial europeu. Essa logica coisifica o tempo. As expressdes“na
manha”, “na tarde”, "as 10 horas” sao adverbialmente iguais a “no apartamento”, “no trabalho”,
“a academia”. No entanto, a lingua hopi ndo possui articulagdes que permitam notar “o tempo”
longe de uma manifestacdo, o que a tornaria agramatical. Seria absolutamente ildgico dizer
“esta manha”, porém seria aceitavel falar “estd manha”.

Outro exemplo, da lingua indigena shawnee, descrita por Whorf (1979: 235), é a frase:
ni-kwashkwi-tepe-n-a, que seria analoga a: “I push his head back™ (eu empurrei a cabeca dele
de volta), e a frase ni-kwashk-ho-to, analoga a: “I drop it in the water and it floats” (eu derrubei
na agua e isso flutua).

Note como morfologicamente ha uma proximidade da maior parte da sentenca para eles,
mesmo que semanticamente, para nds, seja quase inconciliavel se apresentadas primeiramente

as traducdes em nossa lingua. Isso ocorre porque o termo kwashki (kwashk) indicaria a condigao

" What surprises most is to find that various grand generalizations of the Western world, such as time, velocity,
and matter, are not essential to the construction of a consistent picture of the universe
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de forca de embate entre acdo e reagdo, COmo a pressao e 0 recuo a essa pressao concentrada de
forma natural. Kwashki ndo significa a pressao aplicada, nem a forca de resisténcia igualmente
devolvida, porém a condicéo geral. Em um termo shawtee, o segredo da terceira lei de Newton
estava descrito em toda naturalidade de eventos.

A linguista brasileira Ana Quadro Gomes (2015) listou somente trés linguas brasileiras
que tém causado um abalo sismico nas certezas linguisticas da academia, tdo etnocentrista em
sua historia e estrutura: o Pirahd, lingua que em muito questiona as no¢bes matematicas
ocidentais e apresenta a possivel quebra da universalidade da recursividade sintatica, isto ¢ “a
propriedade de encaixamento de uma estrutura em outra, pela aplicacdo ciclica de uma mesma
regra”. Ou mesmo a lingua Karitiana, uma lingua que alcancou o dificil patamar de exposi¢édo
e repercussao internacional por suas propriedades paradigmaticas. O sistema nominal da Gltima
lingua viva da familia Arikén (do tronco Tupi), Karitiana, ndo possui “elementos funcionais
pronunciados no sintagma nominal, sejam determinantes, classificadores ou morfologia de
namero; todo sintagma nominal é nu e pode receber interpretacdo especifica, genérica, singular
ou plural (Mdiller, Storto e Coutinho-Silva 2006a, 2006b)” Gomes (2015: 157). O exemplo
citado de: taso nasoké'it eremby pode ser traduzido por: “O homem amarrou uma rede”, “Os
homens amarraram as redes”, “Homens amarraram redes”, “Um homem amarrou a rede”,
“Alguns homens amarraram algumas redes” Gomes (2015: 157). E ainda ha o Karaja que,
segundo as pesquisas de Maia (2000), possui uma forma de déixis espacial e empatica através
de uma alternancia fonologica nos morfemas verbais, deixando definido por um marcador se
ha um movimento centripeto ou centrifugo na acéo descrita. SO até essa parte, por um sistema
de déixis altamente gramaticalizado, ja seria algo além do comum, porém isso € usado para
marcar também a posic¢ao do falante “quanto a certa entidade discursiva, a um personagem de
sua narrativa, marcando assim seu interesse ou envolvimento emocional com o evento narrado.”
Gomes (2015: 155).

A pesquisa de Gomes (2015) se propOe a expor unicamente 0 quanto essas linguas
indigenas, ricas em aspectos gramaticais pouco explorados, tem abalado as certezas da
academia linguistica. No entanto, vale ressaltar: pelas vias da etnolinguistica, tais dados
recebem uma profundidade ética e humanistica. Ao levar em conta que toda jornada a

linguagem é uma trilha ao amago do ser humano, faz-se necessario nunca perder de vista as

Nanduty, Dourados, 11(17):89-117

103



Nanduty

ISSN:2317-8590

implica¢des de quao inerentemente ontoepistemoldgicas séo essas informagdes. E pensando em
métodos de analise etnolinguistica, que tomem a consciéncia do principio da relatividade
linguistica como um paradigma ético e moral, pesquisadoras brasileiras estdo abrindo vias
novas para pesquisas na “semantica da gramatica” ou “etnossintaxe”. Trata-se de um meétodo
nomeado por Wierzbicka (1979) estudado e ampliado por Enfield (2003), mas sido aplicado de
novas maneiras por De Paula (2014) em sua tese “A lingua dos Apyawa (Tapirapé) na
perspectiva da Etnossintaxe”, e Braggio (2011) em “Os xerente akwén, os animais e as plantas:
uma revisita aos inalienaveis com a semantica da gramatica”. Em consciéncia constante de ser
um método em construcdo, o principio basico da seméantica da gramética tem sido buscar um
patamar etnogréafico na linguistica impedindo uma dissociacdo dos dados antropolégicos e
linguisticos. Mas mesmo louvando o tamanho esforco e forcas empregadas a tal método,
acrescentamos a necessidade complexa e constante de haver um consciente giro e autocritica
decolonial a cada passo.

Whorf (1979: 263 n.t.?).) afirmard: “Uma mudanca na linguagem pode transformar
nossa apreciagdo do Cosmos” . E aqui vemos a poténcia completa de captividade ou libertacéo.
Quando Fanon (2008: 33) relata: “Um homem que possui a linguagem possui, em contrapartida,
o mundo que essa linguagem expressa e que lhe é implicito. Ja se vé& aonde queremos chegar:
existe na posse da linguagem uma extraordinaria poténcia, (...)”. Em um fasciculo de “Mundo
Shuar” (1976), produzido pelo Centro de Documentacion, Investigacion y Publicaciones
SUCUA (Morona Santiago) - Ecuador, e que lidava com uma etnografia da lingua e
conhecimentos shuar sobre o corpo humano, enfermidades e plantas medicinais, lemos:

Los occidentales nos preguntamos con frecuencia el por qué de todo esto. Por qué el shuar en su
relacion con la vida, la muerte, la enfermedad, lo cotidiano, siente la necesidad de acudir a este
mundo arcano? Es que tiene otra forma de ubicarse en el universo. Como me hizo notar Gayle
High Pine, de la tribu Kutne (Norte de USA) “los occidentales miran la naturaleza con ojo
cientifico y técnico, que alcanza solo el aspecto superficial de la realidad. No resisten a la
tentacion de descomponer la naturaleza, de analizarla, de encontrar en ella las relaciones
cuantitativas de loa elementos. Los occidentales “miden” la naturaleza, la clasifican para
explotarla. El shuar, como todo indigena, no tiene conciencia de alteridad respecto al universo,
sino que percibe a si mismo como un elemento mas; la barrera entre el reino vegetal, animal y
humano, para el resulta artificial y ficticia. Las enfermedades no deterioran simplesmente unos

organos y unas funciones fisiologicas, sino que alteran el ritmo del hombre con el mundo. La
curacion se basa en esta vision de las cosas (Shuar, 1976: 7).

8 «“A change in language can transform our appreciation of the Cosmos”
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Krenak (2020) dira algo muito préximo ao relatar que a humanidade foi se descolando
de uma forma extremamente rigorosa do organismo que é a Terra. Além de perdermos nosso
senso de ligacdo inter-humana e intra-humana, perdemos nossa consciéncia como parte de um
cosmos. Isso ocorre quando vemos a hatureza como algo e nés como outro, ou seja, aTerraea
humanidade dicotomicamente separados. “Sentimo-nos como se estivéssemos soltos num
cosmos vazio de sentido e desresponsabilizados de uma ética que possa ser compartilhada, mas
sentimos o0 peso dessa escolha sobre nossas vidas.” Krenak (2020: 44). Por onde retomar? Como
redirecionar nossa rota tdo perdida? Se a barbarie comeca pela tomada das palavras, conforme
mencionamos anteriormente, diriamos que por elas que deviamos repensar.

Na ja mencionada obra “A Queda do Céu”, o xama e ativista yanomami Davi Kopenawa
(2019), junto com o antropélogo Bruce Albert, trazem constantemente o paradigma da
linguagem:

Nossos maiores amavam suas proprias palavras. Eram muito felizes assim. Suas mentes nédo
estavam fixadas noutro lugar. Os dizeres dos brancos ndo tinham se intrometido entre eles.
Trabalhavam com retiddo e falavam do que faziam. Possuiam seus prdprios pensamentos,
voltados para os seus. Nao ficavam o tempo todo repetindo: “Um avido vai pousar amanha!
Visitantes brancos vdo chegar! Vou pedir facdes e roupas!” ou entdo “Garimpeiros estdo se
aproximando! A malaria deles é perigosa, vai nos matar!”. Hoje, todas essas falas a respeito dos
brancos atrapalham nossos pensamentos. A floresta perdeu seu siléncio. Palavras demais nos
vém das cidades. Vrios de nos foram até elas, para tratar de doencas ou defender nossa floresta.
Brancos visitam sempre nossas casas. Suas palavras entram em nossa mente e a tornam sombria.

Esses forasteiros ndo param de nos preocupar, mesmo quando estdo longe de nés (Albert;
Kopenawa 2019: 226).

Enguanto se constréi uma cosmologia e biografia Kopenawa passa por aforismos até
denuncias sangrentas que permeiam a realidade yanomami dentro de seu tempo de vida. No
relatorio de 2014 da Comissdo Nacional da Verdade sobre os crimes hediondos do governo
militar, entre o assassinato e tortura de milhares de indigenas, foi declarado o uso de armas
bioldgicas entre os yanomamis, como avides que atiravam brinquedos infectados pelo virus da
gripe, variola e sarampo, que foram entregues por seringalistas, mineradores, madeireiros e
garimpeiros, com a ciéncia e conivéncia do governo federal. No presente momento que o artigo
esta sendo escrito, uma crise humanitaria desmedida entre os yanomamis, por conta do desacato
e desumanidade dos quatro anos de Jair Bolsonaro, estd em curso. Tal barbarie é diagnosticada

diversas vezes por Kopenawa (2019) como derivada das palavras do povo do homem branco,

Nanduty, Dourados, 11(17):89-117

105



Nanduty

ISSN:2317-8590

embotadas e poluidas por sua ganancia e fome insaciadvel por mercadorias (que para o lider

indigena define ontologicamente os homens brancos).
Os brancos talvez pensem que parariamos de defender nossa floresta caso nos dessem montanhas
de suas mercadorias. Estdo enganados. Desejar suas coisas tanto quanto eles sé serviria para
emaranhar nosso pensamento. Perderiamos nossas prdprias palavras e isso nos levaria a morte.
Foi o0 que sempre ocorreu, desde que nossos antigos cobicaram as suas ferramentas pela primeira
vez, ha muito tempo. Essa é a verdade. Recusamo-nos a deixar que destruam nossa floresta
porque foi Omama que nos fez vir a existéncia. Queremos apenas continuar vivendo nela do
nosso jeito, como fizeram nossos ancestrais antes de nds. Ndo queremos que ela morra, coberta
de feridas e dejetos dos brancos. Ficamos com raiva quando eles queimam &rvores, rasgam a
terra e sujam os rios. Ficamos com raiva quando nossas mulheres, filhos e idosos morrem sem
parar de fumaca de epidemia. N&o somos inimigos dos brancos. Mas ndo queremos que venham

trabalhar em nossa floresta porque ndo tém como nos compensar o valor do que aqui destroem
(Albert; Kopenawa, 2019: 354).

Ao descrever a missdo que os mais velhos o encarregaram de cumprir, Kopenawa (2019)
recorda de como o0 mandaram l& para defender a floresta que eles sdo, tendo coragem, e poder
em suas palavras. Especialmente por saber imitar as palavras fantasmas do povo da mercadoria,
mas o que lhes entregaria seria: as “nossas palavras”, e discursaria em hereamuu, (que é a forma
mais sagrada e poderosa de discursar que os mais velhos preservam os valores e a cultura que
0s torna yanomamis), o discurso que faz seus xapiris (espiritos) dancarem Albert & Kopenawa

(2019: 384. Para 0 xama, perder suas proprias palavras € 0 mesmo que morrer.

4. Reflorestar o(s) cosmos

Tudo pode comecar em nossa abertura ao cosmos. Fanon (2008) escreveu: “Minha
ultima prece: Oh, meu corpo, fagca sempre de mim um homem que questione!” (p.191). O
filésofo e psiquiatra decolonialista afirma que a situacdo do colonialismo, que deu origem a era
antropocéntrica, gerou uma zona do ndo-ser “uma regido extraordinariamente estéril e arida”
Fanon (2008: 26), habitada pelo negro, e por conseguinte 0s outros maculados pela
colonialidade. O imperialismo do homem branco os fixa num lugar de ndo ser humano o
bastante e os caracteriza assim. A partir disso, os torna desejantes de ser. Uma fome, criada, de
um alimento inexistente. “O negro quer ser branco” Fanon (2008: 27).

Para Fanon (2008: 34) o negro antilhano “sera tanto mais branco, isto €, se aproximara
do homem verdadeiro, na medida em que adota a lingua francesa” . A lingua do colonizador o

traria passabilidades, mas o filésofo faz questdo de reafirmar que nem em sua completa
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capacidade na lingua francesa, haveria alguma suposta redencdo social da condicdo de seu
corpo. Krenak (2020: 23) diz que nessa nossa jornada de completa dissociacdo da terra num
projeto abstrato de civilizagdo é loucura: “Ela [essa ideia] suprime a diversidade, nega a
pluralidade das formas de vida, de existéncia e de habitos. Oferece 0 mesmo cardapio, 0 mesmo
figurino e, se possivel, a mesma lingua para todo mundo”. Kopenawa & Albert (2019 : 289 -
290) diz:

Mesmo embrulhado dentro de uma bela camisa, dentro de mim eu continuava sendo um habitante
da floresta! Por isso costumo repetir aos rapazes de nossa casa: “Talvez vocés estejam pensando
em virar brancos um dia? Mas isso é pura mentira! Ndo figuem achando que basta se esconder
nas roupas deles e exibir algumas de suas mercadorias para se tornar um deles! Acreditar nisso
sO vai confundir seus pensamentos. Vocés vao acabar preferindo a cachaca as palavras da
floresta. Suas mentes vao se obscurecer e, no final, vocés vao morrer por isso!”. E verdade. As
palavras de Omama e as dos xapiri sdo muito antigas. S6 elas podem nos fazer felizes. Imitar as
de Teosi e dos brancos ndo nos vale de nada. Elas s6 podem nos atormentar.

O corpo é denlncia, mesmo que a lingua seja méascara. O sonho imputado de se tornar
branco é sempre desfeito pela realidade da pele que se habita. Krenak (2020: 27) diz que: “E
importante viver a experiéncia da nossa propria circulacdo pelo mundo, ndo como uma
metafora, mas como fric¢do, poder contar uns com os outros”. Viver como uma metéfora é
privilégio de quem néo precisa sentir o peso de seu préprio corpo. Saindo das filosofias greco-
romanas, que foram anunciadas como universais, € importante nos questionar com seriedade:
nods temos um corpo ou somos um corpo? “Diferentemente da nocdo dominante no pensamento
ocidental que supBe a separacdo entre corpo e alma Quijano (2005), o corpo permite uma
perspectiva situada no mundo.” Bernardino-Costa (2016: 506). E na eterna dissonancia entre
corpo domesticado e fala colonizada que se nota o contraste das cores. Nessa fenomenologia,
de pensar o manifestar-se e a lingua, Fanon (2008) encontra um rico topico para dissertar. “O
corpo é visto pelo outro, V€ o0 outro e permite-nos imaginar como o outro nos vé. Esta terceira
dimensdo é fundamental para o desenvolvimento dos nossos papé€is sociais e do nosso
posicionamento em cada situagdo.” Bernardino-Costa (2016: 507). Néo é a toa que Fanon
(2008) clamara para ter um corpo aberto, um que sinta, que perceba quem é e como €

interpretado pelo mundo.

4.1 Etnografia dos cosmos
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Falando sobre o corpo e a fala originéria, Célia Xakriaba (2018: 32 - 33) se articula
enquanto um “corpo falante que herda essa ressonancia/melodia no entoar da palavra”, e esta
seria uma das caracteristicas distintivas, segundo ela, de seu povo. Algo que ela chama de
“semantica da oralidade”, um aspecto presente na elocugdo de fala essencialmente nos mais
antigos de seu povo e que simboliza a sabedoria e ciéncia sobre a vida, mas completamente
submisso a uma atenta e cuidadosa escuta. Tal escuta é defendida como: “escuta intensa, no
sentido nao so6 de respeito aos mais velhos mas de produzir aprendizado na escuta” Xakriaba
(2018: 33).

Quando eu falo, eu nao me preocupo se eu vou fazer uma fala de estrutura conceitual, formal,
académica. Embora transite no espago académico, a minha fala esta ligada a esse enraizamento,
e importa se esse vai alimentar as pessoas, se vai inspira-las. Entao, sempre, antes de falar, eu
peco que fale nao apenas a minha boca, mas também meu corpo, como lugar que guarda a

memoria daquilo que aprendo. Sinto que minha fala nao ¢ solitaria, ela s6 tem forga porque
invoco e sinto a presenga dos mais velhos e de minha ancestralidade (Xakriaba, 2018: 34)

Quando Krenak (2020) afirma que precisamos despertar 0 senso de friccdo em nossa
circulacdo pelo mundo, entendemos que isso implica num religamento ao cosmos. Implica em
se tornar corpo e ndo ideia de corpo. Ser, ndo possuir um. Freire (1995: 51), questionando seu
papel educacional enquanto refletia sobre a situacao politica e econdmica da virada do ultimo
século, escreve: “ndo posso reduzir minha pratica docente ao ensino de puras técnicas ou de
puros contetdos, deixando intocado o exercicio da compreenséo critica da realidade”. Uma
compreensdo que se assume como tendo um lugar na sociedade, um territério endémico, uma
raca, um género, uma heranca colonial, um corpo colorido, num cosmos que se faz parte. Nele,
toda tentativa de escrever, falar, pensar, agir, num lugar abstrato e neutro € uma das mentiras
mais perigosas ja criadas.

“A paixdo com que conheco e com que falo ou escrevo nao diminuem em nada o
compromisso com que denuncio ou anuncio. Eu sou uma inteireza e ndo uma dicotomia. (...)
Conhego com meu corpo todo, sentimentos, paixao. Razido também.” Freire (1995: 28). O
patrono da educacdo brasileira denomina a diferenca de suporte e mundo. O primeiro é aquilo
onde nos apoiamos e sustentamos, 0 segundo € onde existimos plenamente. O primeiro é
contexto, o segundo ¢ participagdo. “O suporte vai virando mundo e a vida existéncia a medida

em que cresce a solidariedade entre mente e maos”, o que serd denominado como “corpo
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consciente” aquele que transborda o captar e apreender o mundo, mas o transforma em sua

participacdo, portanto, “estar no mundo implica necessariamente estar com o0 mundo e com 0s

outros” Freire (1995: 32).
Nossos sabios indigenas falam que a escola tem que ser interessante, que a escola do contexto
nao indigena tem muito o que aprender com as nossas, porgque nos sabemos fazer com que esse
espaco seja interessante para os alunos. Ele precisa servir para valorizar as experiéncias que nos
vivemos no territério. (...) E uma dinamica que interage com o territorio: o corpo do aluno
interage com o corpo do territorio. O saber produzido no centro encontra-se em crise. Algumas
universidades ja estdao se propondo a esse dialogo, ha outras que carecem de ampliar e se abrir
para essa proposta, e acredito que nés povos indigenas temos muito a contribuir, nesse sentido,
porque 0 nosso conhecimento nao poder ser reduzido como um saber menor ou ser tratado como

retorica, somos povos que produzimos nossa propria epistemologia nativa, que ¢ alimentada na
ciéncia do territorio.

Um saber empatico s6 alcanca sua poténcia em um corpo consciente e s6 assim sendo
no/com o cosmos abre-se 0 corpo a ser corpo falante. Freire (1995: 53 - 54) reforca:

Minha compreensdo da fome ndo é dicionaria. Ao reconhecer a significacdo da palavra fome

devo conhecer a ou as razdes de ser do fendmeno fome. Se ndo posso ficar indiferente a dor de

quem tem fome, ndo posso, por outro lado, dizer-lhe ou mesmo sugerir-lhe que sua fome se deve
a vontade de Deus. Isto € mentira.

H& um fator ainda mais essencial para repensar a ciéncia da lingua como caminho para
religar o ente a0 cosmos ao se tornar corpo falante: cartografar a etnografia dos cosmos. E o
que precede nosso etnografar é estabelecer seu locus. Pensar a partir de onde estd, fincar raizes,
achar as teias sagradas que conectam e seguram a natureza para cada etnia, da qual somos sé
uma das estrelas numa miriade de constelacGes. Nao trazer as caixas pré-feitas, e para nos per-
feitas, com a intencdo de fazer a realidade do outro caber ainda que seja necessario sucatea-la,
amassa-la, desmonté-la, desbota-la, mata-la e, talvez pior, menti-la. Haspelmath (2007) em seu
artigo: “Preestablished categories don’t exist: consequences for language typology and
description”, clama aos linguistas tal consciéncia ao descrever as linguas ainda ndo analisadas.
Estabelecer na lingua descrita o locus, e ndo precedé-las com o que elas devem cumprir como
classes gramaticais: substantivos, verbos, adjetivos, sujeitos, predicados e etc, a ndo ser por
mera analogia. Whorf (1979: 87 n.t.%), em contato com a tradugio dos hieroglifos maias e as

falas shawnee e hopi, declara: “A tendéncia muito normatizada de usar termos derivados da

% The very natural tendency to use terms derived from traditional grammar, like verb, noun, adjective, passive
voice, in describing languages outside of Indo-European is fraught with grave possibilities of misunderstanding
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gramatica tradicional, como verbo, substantivo, adjetivo, voz passiva, na descri¢do de idiomas
fora do indo-europeu esté repleta de graves possibilidades de mal-entendidos.”

Freire (1995: 41) escreve: “Quanto mais enraizado na minha localidade, tanto mais
possibilidade tenho de me espraiar, de me mundializar. Ninguém se torna local a partir do
universal. O caminho é inverso”. O que sintoniza com Xakriaba:

Minha fala vem de um enraizamento, vem do territorio e circula em varios lugares. Até hoje eu
mantenho um exercicio muito grande de escuta, mas quando eu profiro a palavra é como se eu
fizesse uma amarragao de tudo que foi escutado, sei que essa palavra deve ser entoada com forga,
de forma que faca as pessoas reverberarem sua presenga em mim, no sentido de serem tocadas
pelo que eu disse. Eu sempre respondo que pra mim cada fala, cada palavra que ¢ dita, é um
alimento, porque tem a poténcia de alimentar as pessoas. Ha coisas que a gente tem vontade de
comer sempre no nosso dia a dia, repetir por exemplo o arroz e o feijao, mas o alimento so6 é rico
se a gente trouxer diversidade. Assim é também com a palavra. Quando sabemos da origem do
alimento que comemaos, sabendo onde foi plantado, sabemos que aquele alimento ¢é forte, pois

conhecemos a origem de suas raizes. Assim também ¢é com a palavra, que eu falo a partir desse
enraizamento que a orienta (Xakriaba, 2018: 33-34).

E preciso nossos passos com nosso passar. Enraizar em profundidade nossa vivéncia,
pesquisa, ciéncia e resisténcia para esparramar nossos galhos espreguicando longe e sé assim
verdadeiramente frutificar. Cada arvore abrigando e sendo um cosmos, e ao espichar no

horizonte o saber: reflorestamos.

5. Experiéncia de poesia
Davi Kopenawa (2019) alerta sobre a fragilidade que os pilares que erguem o céu estao,
depois de tanta exploracdo. Isso tem feito o cosmos colapsar. O principio basilar do
Antropoceno é tentar roubar todos os cosmos sob uma mesma tutela, aparando, calejando e
torturando. Todo cosmos que se recusa a ler a natureza como mercadoria e decide ver a
montanha como algo inanimado acaba entendendo a vida que transborda ao nosso redor como
recurso. “Vi as diferentes manobras que os nossos antepassados fizeram e me alimentei delas,
da criatividade e da poesia que inspirou a resisténcia desses povos”. Krenak (2020: 28) diz
Krenak.
Cantar, dancar e viver a experiéncia magica de suspender o céu é comum em muitas tradigdes.
Suspender o céu é ampliar 0 nosso horizonte; nao o horizonte prospectivo, mas um existencial.
E enriquecer as nossas subjetividades, que é a matéria que este tempo que nds vivemos

[Antropoceno] quer consumir. Se ha uma ansia por consumir a natureza, existe também uma por
consumir subjetividades (Krenak, 2020: 32, comentario adicionado nosso)
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Xakriaba (2018: 19) insistentemente convoca que: “reconhecer a participagdo indigena
no fazer epistemoldgico é contribuir para o processo de descoloniza¢do de mentes e corpos”.
E, neste fazer epistemoldgico, desacorrentar suas linguas das formas tradicionais de descrevé-
las e interpreta-las que nao leve em conta o formato de canto de passaros que elas possuem é
imprescindivel! 1sso além de permiti-las absorver seu contexto sem a objetividade indoeuropeia
que lhes é forcosamente implicada, deixar seus lacos afetivos e cosmoldgicos estarem
inalienavelmente gramaticalizados. E acima disso tudo: permitir o absurdo delas ultrapassarem
todas concepcBes ja pensadas sobre o que elas podem e devem ser, sabendo de sua total
diversidade até entre si. Devolver a palavra.

Definitivamente ndo somos iguais, e € maravilhoso saber que cada um de nds que esta aqui é
diferente do outro, como constelacbes. O fato de podermos compartilhar esse espaco, de
estarmos juntos viajando ndo significa que somos iguais; significa exatamente que somos
capazes de atrair uns aos outros pelas nossas diferencas, que deveriam guiar nosso roteiro de
vida. Ter diversidade, ndo isso de uma humanidade com o mesmo protocolo. Porque isso até

agora foi s6 uma maneira de homogeneizar e tirar nossa alegria de estarmos vivos (Krenak, 2020:
33).

Krenak (2020, 2021, 2022) decide articular os termos poesia e gramatica em suas
ultimas trés obras publicadas de uma maneira inusitada. Para ele, 0 modo como cada povo e
seus representantes se colocam diante da realidade é uma poética, que traduz uma gramatica
Unica. Os rios, as gramas € 0s passaros, em sua Ultima obra, sdo analisados como entes que
possuem uma gramatica especifica, pois cada um deles tem uma fala ou um cantico, que o
Antropoceno nos fez perder a capacidade de receber. Mas esse canto nao € Unico a todos que
0s ouvem. Para cada nacdo originaria, hd uma voz diferente nos tantos cosmos.

Para Krenak (2022), os diversos cosmos de cada povo e lingua estdo a margens uns dos
outros, em suas diversas convergéncias e divergéncias, conciliagdes e dissensdes. E introduzido
o conceito talhado pelo “brilhante pensador marginal neste universo colonial”, o quilombola
Négo Bispo de “confluéncias”. De acordo com Krenak (2022), tal conceito, que leva em conta
a imensa diversidade de cosmologias dos povos originarios de todos continentes invadidos, se
opoe firmemente a “essa exorbitante euforia da monocultura, que reune os birutas que celebram

a necropolitica sobre a vida plural dos povos deste planeta”. Aqui fazemos questdo de citar o
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governo terrorista e genocida de Jair Bolsonaro. “Ao contrario do que estdo fazendo,

confluéncias evoca um contexto de diversos que podem se afetar.” Krenak (2022: 40 - 41)

Sem negar os eventos politicos nem querer escapar do sentido histérico das coisas, ele diz que
ndo precisamos ficar subordinados a essa mesma légica e procura animar uma perspectiva em
que as confluéncias ndo déo conta de tudo, mas abrem possibilidades para outros mundos
(Krenak, 2022: 42).

Outra perspectiva relevante que o termo confluéncias abarca € que a dinamicidade
desses cosmos e suas nogdes cosmoldgicas. Enquanto o Antropoceno lida com um plano
estatico de realidade, como um tabuleiro de xadrez ou mesmo um supermercado cheio de
mercadorias, tal conceito desperta a consciéncia para o eterno movimento que cada realidade
estd sujeita. Assim como as linguas ndo sao estaticas, 0s universos por elas habilitados e
habitados nunca séo.

Césaire (2020) reforga em sua obra Discurso sobre a Colonialidade que “é bom colocar
diferentes civilizagdes em contato; que casarem-se mundos diferentes é excelente”, mas a

pergunta cruel é: “a colonizag@o realmente pds em contato?”.

Se o colonialismo nos causou um dano quase irreparavel foi o de afirmar que somos todos iguais.
Agora a gente vai ter que desmentir isso e evocar os mundos das cartografias, nas quais o rio
pode escapar ao dano, a vida, a bala perdida, e a liberdade néo seja s6 uma condicéo de aceitagdo
do sujeito, mas uma experiéncia tdo radical que nos leve além da ideia da finitude (Krenak, 2022:
42 - 43)

Até aqui trabalhamos como a trilha mais intima e infraestrutural aos saberes pela
linguagem e adicionamos que a trilha mais intima e infraestrutural & linguagem € pela via da
poesia. Mesmo tendo concepcOes variadas pelas diversas culturas e tedricos, assumimos o
conceito daqui em diante da poesia proxima as descri¢des de Manoel de Barros: “A poesia esta
guardada nas palavras — é tudo que eu sei.” Barros (2001). O mesmo poeta em outro verso diz
que a poesia ¢ “a voz de fazer nascimentos”, aquela que traz “delirio” ao verbo, pois explora
novos modos de experiéncia com ele, como um dizer de uma crianca registrado nesse mesmo
poema: “Eu escuto a cor dos passarinhos.” Barros (2011).

Manoel de Barros (2011), tendo consciéncia de seu lugar de fala e na fala, descreve sua

jornada dentro da lingua brasileira contemporanea como em busca do “sotaque das origens”.
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Tendo profundo encanto com a natureza, buscando uma reconexao que deslimite suas bordas,

e admiracdo poética pela fala de indigenas e caboclos, escreve:

Sou livre para o siléncio das formas e das cores.

Sé quem esta em estado de palavra pode enxergar as coisas sem feitio.
A poesia ndo existe para comunicar, mas para comungar.

A palavra é o nascedouro que acaba compondo a gente.

A palavra amor anda vazia. Nao tem gente dentro dela

Melhor ser as coisas do que entendé-las. Barros (2011)

A0 pensar a poesia como 0 espago para comunhdo entre lingua e cosmos que
desaguamos nosso pedido de uma experiéncia de poesia em movimento de retomada da palavra.
Dentro das confluéncias ainda outro caminho onde podemos redimensionar nosso trato sobre o
conhecimento da linguagem € nas epistemologias indigenas que nos ensinam como experienciar
a nossa propria lingua em novos modos. Tal movimento faz parte de um giro decolonial que
nos ajuda a colocar nossa cabeca para fora da tormenta do Antropoceno a fim de encher nossos

pulmdes de afresco.

5.1 Plantar a esperanca e o dever de regar

Krenak (2022: 7), em sua Ultima obra de titulo Futuro Ancestral, abre seu texto com a
descricdo de uma cena: viu algumas criancas de sua aldeia em uma canoa num esforgco de
dominar a arte de remar. Apds contemplar, registra a frase que elas lhe disseram contentes:
“Nossos pais dizem que nés ja estamos chegando perto de como era antigamente”.

Os marcadores temporais de “dizem”, “quase chegando”, “antigamente” fazem ser
contemplados as nogOes de presente, futuro e passado. Ao propor a pensar um giro decolonial
intentamos a um futuro que, mesmo que nao tenha o poder de apagar todas as consequéncias
destrutivas do colonialismo e a colonialidade, remonta a se agarrar firmemente nas raizes
ancestrais do que um dia foi antes dessa invasdo para delas se aproximar. O perigo do
Antropoceno devorar nossa memoria que ele ndo é e nunca foi eterno nos ronda e precisa ser
enfrentado constantemente no fazer ciéncia.

Por isso, Krenak (2022) diz que além das confluéncias, precisamos articular a
consciéncia de “aliancas afetivas”. Os povos explorados pelo colonialismo no Antropoceno

precisam de uma mobilizagao coletiva, um profundo lago que os dé forgas para se impor contra
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as catastrofes e celebrar suas existéncias. Porém, nesta miriade de universos a deriva que
encontram confluéncia, povoar um partido ou Unico espaco institucional que comporte todos
esses mundos, sem cobra-los de que abram mao de suas diferencas essenciais, € um delirio, pois
o0s tornaria reféns de uma maquinacdo muito proxima do colonialismo. Como entdo ndo ser
desmobilizado? Confiar no poder de uma ética de aliangas afetivas.
Esse movimento [aliancas afetivas] ndo reclama por igualdade, ao contrério, reconhece uma
intrinseca alteridade em cada pessoa, em cada ser, introduz uma desigualdade radical diante da
qual a gente se obriga a uma pausa antes de entrar: tem que tirar as sandalias, ndo se pode entrar
calgado. (...)... fui experimentar a danca das aliancas afetivas, que envolve a mim e uma
constelacdo de pessoas e seres na qual eu desapareco: ndo precisa mais ser uma entidade politica,
posso ser s6 uma pessoa dentro de um fluxo capaz de produzir afetos e sentidos. S assim é
possivel conjugar o mundizar, esse verbo que expressa a poténcia de experimentar outros
mundos, que se abre para outras cosmovisdes e consegue imaginar pluriversos. Esses termaos,
usados por Alberto Acosta e outros pensadores andinos, evocam a possibilidade de os mundos
se afetarem, de experimentar o encontro com a montanha ndo como uma abstra¢do, mas como
uma dinamica de afetos em que ela ndo s6 é sujeito, como também pode ter iniciativa de abordar
guem quer que seja.
Esse outro nds possivel desconcerta a centralidade do humano, afinal todas as existéncias ndo
podem ser a partir do enunciado do antropocentrismo que tudo marca, denomina, categoriza e
dispde (...) (Krenak, 2022: 83).

Freire (1995), por fim, escreve que constantemente a “esperanga €, entdo, necessidade
ou exigéncia ontologica dos seres humanos”. E aqui ampliamos para algo além de uma mera
cidadania, por uma “florestania”®. A esperanca é o dmago daquilo que tem vida. Mas,
esperanga essa, nao a inconsequente, ou imatura. Esperanca consciente de que a libertacdo que
se espera ndo ser uma certeza, ela ¢ “possibilidade; nao sina, nem destino, nem fardo”, pois:
“A esperancga na libertagio ndo significa ja a libertagdo. E preciso lutar por ela, dentro de
condig@es historicamente favoraveis. Se estas ndo existem, temos de pelejar esperangosamente
para crié-las, viabilizando, assim, a liberta¢do.” Freire (1995: 50).

E aqui cabe a frase atribuida a Trotsky: “ela vird, a revolugdo, e conquistara a todos o
direito ndo somente ao pao, mas, também, a poesia”. Eis a retomada da palavra com o cosmos

€ No Cosmos.

10 Termo cunhado por Krenak, Chico Mendes e outros membros da Alianga dos Povos da Floresta. Em:
KRENAK, Ailton. Futuro Ancestral. Companhia das Letras, 2022. p.65, 75, 81.
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