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+ RESUMO: Este artigo propde estabelecer didlogo entre duas premissas da filosofia de
Frantz Fanon na obra Pele negra, mascaras brancas, sobre a ontologia da linguagem e a relag@o
de corporalidade, com perspectivas indigenas brasileiras. Para isso, foi analisada uma
afirmagdo inicial da obra, “falar é existir absolutamente para o outro”, ¢ uma final, “Minha
ultima prece: Oh, meu corpo, faga sempre de mim um homem que questione!”, sob a 6tica de
Maldonado-Torres e uma contextualizagdo da historia e/da filosofia nos assuntos. E assim,
referenciando-se bibliograficamente nas contribuigoes filoséficas de Davi Kopenawa, Ailton
Krenak e Célia Corréa Xakriaba este artigo se insere no debate colonial para pensar as frases
destacadas.
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+ RESUMEN: Este articulo propone establecer un dialogo entre dos premisas de la filosofia
de Frantz Fanon en la obra Piel negra, méscaras blancas, sobre la ontologia del lenguaje y la
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de Maldonado-Torres y una contextualizacion de la historia y/de la filosofia en las materias.
Asi, refiriéndose bibliograficamente a los aportes filosoficos de Davi Kopenawa, Ailton
Krenak y Célia Corréa Xakriaba, este articulo se inserta en el debate colonial para reflexionar
sobre las frases destacadas.
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1. Introducao

Frantz Fanon (2008) diz logo no principio de sua obra Peles Negras, Mascaras
Brancas: “falar ¢ existir absolutamente para o outro” (p.33), e perto do final clama:
“Minha ultima prece: Oh, meu corpo, faca sempre de mim um homem que questione!”
(p.191). Essas duas frases sdo os axiomas norteadores que este artigo se propoe a discutir:
onde a decolonialidade, a linguagem e o corpo se encontram e desencontram no saber
cientifico?

Assim propomos um dialogo entre as literaturas e conceitos do lider yanomami
Davi Kopenawa (2019) na obra A Queda do Céu; da atual deputada indigena Célia Corréa
Xakriaba (2018) em sua dissertagdo O Barro, o Genipapo e o Giz no fazer epistemologico
de autoria Xakriab4: reativagao da memoria por uma educacao territorializada; do escritor
e ativista indigena Ailton Krenak (2019) nas obras Ideias para Adiar o Fim do Mundo e
Futuro Ancestral, e do professor de estudos latinos e caribenhos Maldonado-Torres
(2008) em seu artigo A Topologia do ser e a Geopolitica do Conhecimento.

Para analisar tais literaturas se partira do entendimento que o esvaziamento dos
corpos para sua instrumentalizacdo/capitalizacdo, seja como locus universalizante da
branquitude ou para sua instrumentalizagao enquanto ambiente de conquista, alienacao,
invasdo e objetificagdo, sdo parte essencial do movimento de colonizagdo linguistica
(ERRINGTON, 2001). A linguagem, muito além de um valor meramente comunicativo,
¢ a substancia de todo conhecimento e forma de conhecer, onde as poténcias de ser se
realizam. Em resumo, a linguagem configura ontologia e epistemologia pura, bem como
se consagra um senso de identidade cultural e social. Como Mignolo (2003, p.633)
escreveu: “E, dado que as linguas ndo sao algo que os seres humanos tém, mas algo que
os seres humanos sdo, a colonialidade do poder e a colonialidade do conhecimento
engendraram a colonialidade do ser”.

2. “Falar ¢ existir absolutamente para o outro”

Os diversos descaminhos que o estudo do que chamamos linguagem no Norte
Global esta intrinseco no processo da naturalizagdo do capitalismo. O principio norteador
do cartesianismo e da “filosofia” subjacente da morfossintaxe indoeuropeia, uma
metafisica dicotdmica entre um plano estatico e outro dinamico, o espago € o tempo, o
objeto e o movimento, o reino dos substantivos e seu motor, os verbos (DEMURO;
GURNEY, 2021; WHORF, 1979). A maior das mazelas nunca foi a existéncia de tal
premissa, mas sua universaliza¢do e o reducionismo que ela propagou no que as linguas
(especialmente as milhares do Sul Global) podem ou nao ser (PINTO, 2013; MOITA
LOPES, 2013; WHORF, 1979).

A poténcia da utilizagdo do corpo pela arte, esporte ou trabalho ¢ absoluta. O corpo
¢ diversas vezes comparado metaforicamente a uma "maquina", um “templo”, uma
“ferramenta”, uma “tela em branco”, uma “pedra bruta” a ser lapidada, uma “sinfonia”.
E segundo Lakoff e Johnson (1980, p. 3, 7-8), a base de todo nosso sistema conceitual,
que remonta nossa realidade empirica, esta nas metaforas que nossa lingua/cultura
codifica, assim ndo meramente falamos que “tempo ¢ dinheiro”, sentimos e
conceitualizamos o tempo como algo que se “ganha”, “perde”, “investe”, “poupa”,
“guarda”, etc. Mas antes de resolver a dicotomia entre ter e ser um corpo, ainda ¢
necessario resolver a dicotomia entre o corpo e seu discurso. Notavelmente a fala ¢ a
reiteracdo da presenca, por isso a incomunicabilidade seria uma forma de auséncia parcial
ou completa. Porém duas perguntas podem nos restar: o que implicaria a ininteligibilidade
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de uma lingua sobre outra? E o que implicaria uma fala gramaticalmente imperfeita de
outra lingua?

Na constante departamentalizagdo do corpo, isolamos o locus principal num
campo imaterial. Ou seja, naquilo que algumas culturas chamam de alma, espirito,
heranga do mundo das ideias gregas que influiu e enveredou a filosofia ocidental classica.
Comentamos constantemente a fala como um aspecto, um segmento, uma funcao ou até
algo relegado a uma parte especifica do corpo, como os sons que emitimos. Tal condigdo
tao reducionista e simplista sobre o que a fala e, consequentemente, o que a lingua ¢ pode
ter comecado na confusdo entre o conceito de gramatica e de conhecimento linguistico.

Segundo Bagno (2016), o principio da gramatica era puramente sobre a arte de
escrever, na investigagcdo das ordens e regras do seu registro, buscando assim preservar
as formas consideradas mais “elegantes” e “certas” da lingua oral. De tal maneira haveria
um norte do ideal que orientaria a condu¢do da linguagem. Assim a lingua natural e
organica da fala precisaria se submeter a lingua artificial e manipuldvel socialmente pelas
elites de maior poder cultural. Nesse contexto penso na frase fanoniana: “falar ¢ existir
absolutamente para o outro” (FANON, 2008, p.33), anexando-a em seu contexto: “Um
homem que possui a linguagem possui, em contrapartida, o mundo que essa linguagem
expressa e que lhe ¢ implicito.” Portanto, “julgamos necessario este estudo, que pode nos
fornecer um dos elementos de compreensao da dimensao para-o-outro do homem de cor.”
(Idem).

Bagno (2016) reitera que

[...]: uma educagdo linguistica voltada para construgdo da cidadania numa
sociedade verdadeiramente democratica ndo pode desconsiderar que os modos
de falar dos diferentes grupos sociais constituem elementos fundamentais de
identidade cultural da comunidade e¢ dos individuos particulares ¢ que
denegrir ou condenar uma variedade linguistica equivale a denegrir e a
condenar os seres humanos que a falam, como se fossem incapazes,
deficientes ou menos inteligentes - ¢ preciso mostrar, em sala de aula e fora
dela, que a lingua varia tanto quanto a sociedade varia, e que existem muitas
maneiras de dizer a mesma coisa e que todas correspondem a usos
diferenciados e eficazes dos recursos que o idioma oferece a seus falantes...
(BAGNO, 2016, p. 18)

Se falar € presenca, a estratégia de normatizar a gramatica por meio de padroes
eugenistas pode ser um ultimo reduto quase despercebido pelo radar social de eugenizar
as existéncias. A “pureza” linguistica ndo passa de uma invenc¢do mal contada que nao
leva em conta a constante mesticagem das linguas em seus contatos e geopoliticas.
Bernardino-Costa (2016) dira:

Uma das formas de usar mascaras brancas sera por meio da linguagem. O negro
antilhano “sera tanto mais branco, isto €, se aproximara do homem verdadeiro,
na medida em que adota a lingua francesa” (Fanon, 2008, p. 34). Linguagem
ndo se refere somente a lingua enquanto mero instrumento de comunicagao,
sendo a uma institui¢do social permeada pelos valores de uma cultura. No
ambito da linguagem, enquanto instrumento de comunicagdo, o antilhano
evitara ao maximo falar petit-négre. (BERNARDINO-COSTA, 2016, p.506,
507)

Maldonado-Torres (2008) cré na tese que a filosofia ocidental age como se tivesse
alergia das questdes geopoliticas e espaciais com medo que elas nao passem de
contingentes da “verdadeira” metafisica e, obviamente, a filosofia linguistica que inspirou
as ultimas grandes viradas nesta ciéncia também. Afirmar, categoricamente, que as
altamente complexas relagdes e politicas raciais firmadas no colonialismo tém um
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impacto profundo em toda forma de fazer ciéncia pode ser um entrave para a raga branca
que vem se universalizando monopolizando as narrativas ha séculos.

Alguma coisa no ethos social da Europa branca a garantia que devia subjugar toda
e qualquer outra forma de existéncia que nao fosse idéntica a si. E para Heidegger,
fil6sofo alemao do século XX, nada mais ontolégico que a linguagem. Enquanto achamos
que o discursar ¢ uma funcdo do ser, para o filésofo “a linguagem ¢ a casa do Ser”
(HEIDEGGER, 2003, p.127), pois para o filésofo “¢ a palavra que confere ser as coisas”
(Idem, p.126).

O homem fala. Falamos quando acordados e em sonho. Falamos
continuamente. Falamos mesmo quando ndo deixamos soar nenhuma palavra.
Falamos quando ouvimos e lemos. Falamos igualmente quando ndo ouvimos
e ndo lemos e, ao invés, realizamos um trabalho ou ficamos a toa. Falamos
sempre de um jeito ou de outro. Falamos porque falar nos ¢ natural. Falar ndo
provém de uma vontade especial. (HEIDEGGER, 2003, p. 7)

Porém, Maldonado-Torres (2008) assertivamente aponta que foi a falta de
perspectiva de uma epistemologia autocritica que questionasse a influéncia dos ideiais
racistas implicados na universaliza¢do da realidade colonizadora e branca que guiou esse
mesmo filésofo a endossar em sua filosofia o proprio nazismo.

A ideia de que as pessoas nao conseguem sobreviver sem as conquistas teoricas
ou culturais da Europa é um dos mais importantes principios da modernidade.
Ha séculos que esta logica ¢ aplicada ao mundo colonial. Heidegger retomou
esta tradicdo mas transformou-a de modo a, através do germanocentrismo,
poder fazer ao resto da Europa o que a Europa tinha feito a uma grande parte
do globo. (MALDONADO-TORRES, 2008, p.77)

Para Heidegger (2023), o tamanho de contato com a linguagem ideal poderia
aperfeigoar o ser até seu ideal. A colonialidade do ser ndo pode ser vista em nenhum
momento como uma inferéncia menor. Ela ¢ a base de todas as relagdes internacionais.
Afinal, foi em nome do que uma parcela minuscula da raca humana definiu enquanto
“ideal” que se condenou, instrumentalizou e proletarizou todo o restante dos seres
humanos e outros seres vivos. "Para tal, ¢ necessaria uma visao historica que combine
espaco e tempo” (MALDONADO-TORRES, 2008, p.83). No entanto, leia-se espago
enquanto territorio-terra e territorios-corpos. “A colonialidade faz referéncia a raca e,
consequentemente, ao espago € a experiéncia” (MALDONADO-TORRES, 2008, p.94)

A ‘ciéncia’ (conhecimento e sabedoria) ndo pode ser separada da linguagem;
as linguas ndo sdo apenas fendmenos ‘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 sdo, a colonialidade do poder e a colonialidade do
conhecimento engendraram a colonialidade do ser [colonialidad del ser].
(MIGNOLO, 2003, p.633)

Em Fanon (2008) a fala ¢ algo que ultrapassa a sua condi¢ao do ser para si mesmo,
mas ela € como o seu ser ¢ percebido, categorizado e hierarquizado pelo outro. Esse outro
sendo ou um ser racializado (alguém ndo-branco) ou com sua raga neutralizada (branco).

[Fanon] reclamava a necessidade do reconhecimento da diferenca, assim como
a necessidade da descolonizacdo enquanto requisito absoluto para o adequado
reconhecimento da diferenca humana e da concretizagdo de uma forma de
humanismo pds-colonial e pos-europeu (Fanon 1965, 1988). [...] Ao invés de
dar primazia a busca de raizes na Europa ou noutro lado qualquer, a
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consciéncia descolonial de Fanon pretende deslocar o sujeito, sensibilizando
para uma resposta aos que se encontram aprisionados em posicdes de
subordinacdo. Em vez de tentar encontrar raizes na terra, Fanon propds-se dar
uma resposta responsavel aos condenados da terra. [...] O esquecimento dos
condenados faz parte integrante da verdadeira doenca do Ocidente, uma
doenca comparavel a um estado de amnésia que por sua vez leva ao homicidio,
a destruicdo e a vontade epistémica de poder — mantendo sempre uma boa
consciéncia. (MALDONADO-TORRES, 2008, p. 83, colchetes ndo incluidos
no texto original).

Tal qual Heidegger (2003), Mignolo (2003) fala sobre a indissociabilidade entre
ser e linguagem, mas sua divergéncia estd na consciéncia das relagdes de colonialidade
ao longo da historia dos contatos humanos. Quando a epistemologia, 0 nosso modo de
conhecer o conhecimento, descarta das equag¢des o fator do corpo que somos,
instrumentaliza-se poder e pensamento como mecanismos de exclusao.

Se a humanidade passa a ser sindnimo de branquitude a partir do
aprofundamento da modernidade (ALCOFF, 2015), o humanismo passa a ser
uma filosofia que ampara todo o sistema de significacdo escravocrata,
inclusive a lingua, permitindo, por exemplo, a colonizagdo ¢ a escravizagdo
serem justificadas pela Igreja como agdo dos sereshumanos civilizados contra
selvagens. (SANTOS, 2023, p. 4)

Nosso corpo ja ¢ um discurso em si, ndo somente o que se faz com o corpo. Nossa
fala se faz pelo filtro dos corpos que somos. Na sua obra Pele Negra, Mdascaras Brancas,
o filosofo afirmou que ndo importa o quanto se esconda por tras da mascara da linguagem
branqueada, a pele denuncia a fantasia.

Todavia, este mesmo corpo, objetificado e visto, ¢ o corpo que vé, age e reflete
conscientemente sobre o mundo. Diferentemente da nogcdo dominante no
pensamento ocidental que supde a separagdo entre corpo ¢ alma (Quijano,
2005), o corpo permite uma perspectiva situada no mundo. O corpo ¢ visto
pelo outro, vé o outro e permite-nos imaginar como o outro nos vé. Esta terceira
dimensdo ¢ fundamental para o desenvolvimento dos nossos papéis sociais e
do nosso posicionamento em cada situagio. E a partir desta percepcio
fenomenolodgica sobre o corpo que Fanon conclui seu livro: “Minha tltima
prece: Oh, meu corpo, faca sempre de mim um homem que questione!” (Fanon,
2008, p. 191). A forga elocutiva desta frase conecta-se com trés temas que
desenvolverei neste artigo: a existéncia de uma zona do ndo-ser e suas
implicagdes para o negro, o dilema entre visibilidade e invisibilidade e,
finalmente, a possibilidade de afirma¢do do corpo negro e suas implicacdes
politicas e epistemoldogicas. (BERNARDINO-COSTA, 2016, p.506, 507)

3. “Oh, meu corpo, faca sempre de mim um homem que questione!”

Qual ofensa o corpo (e sua fisica) e o espago (e sua geografia) cometeram para
serem relegados como intrusos para a filosofia classica? Possivelmente, sua sensibilidade,
efemeridade e passibilidade de nao vingar.

Cronos (Kpo6vog), titd colossal maldito, vingativo, imbativel e inexoravel que
devorava seus filhos, por conta da conspiragao de Gaia, a Terra-mae, foi derrotado por
Zeus que libertou seus irmdos e irmas da barriga do pai. Assim, o Tempo (Kpdvog)
precisava ser derrotado e deuses que comandam o mundo sdo aqueles que dele saem de
dentro, alcangcando a atemporalidade. O mundo das ideias surge como necessidade
perante a corruptibilidade da matéria. O ideal que rege o sensivel. Por isso, a razao em
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detrimento da sensagdo, a metafisica em detrimento da fisica, a alma em detrimento do
corpo, a escrita em detrimento da fala.

Mas esta consciéncia da tirania no tempo ndo ¢ partilhada por todas as culturas, a
ponto das dicotomias mencionadas anteriormente ndo encontrarem eco nas diversas
culturas originarias que tém sido e sdo apagadas diariamente. Para cosmologias indigenas
norte, meso e sul americanas, tentar dividir o tempo do espaco, bem como a carne e sua
alma e o corpo e sua fala, ¢ uma mutilagao.

Vemos as pesquisas do linguista e antropdlogo Benjamin L. Whort (1979) com a
lingua hopi e sua assertividade em dizer que a experiéncia de sentir e participar dessa
abstracdo chamada tempo depende da lingua que vocé toma como medida do universo.
Para Whorf (1979), tanto os hopi, quanto outros povos que ele estudava (shawnee e
maias), ndo tinham marcagao morfossintatica alguma sobre tempo em suas linguas, o que
era marcado nas suas semanticas. Afinal, era a relagao do enunciador com seu enunciado.

O que mais surpreende é descobrir que varias grandes generaliza¢des do
mundo ocidental, como tempo, velocidade ¢ matéria, ndo sdo essenciais para a
construgdo de uma imagem consistente do universo. As experiéncias psiquicas
que classificamos sob esses titulos, é claro, ndo sdo destruidas; em vez disso,
as categorias derivadas de outros tipos de experi€ncias assumem a regéncia da
cosmologia e parecem funcionar tdo bem. Hopi pode ser chamado de uma
linguagem atemporal. Ele reconhece o tempo psicologico, que ¢ muito
parecido com a "duragdo" de Bergson, mas esse "tempo" ¢ bem diferente do
tempo matematico, T, usado por nossos fisicos. Entre as propriedades
peculiares do tempo Hopi estdo que ele varia com cada observador, ndo
permite simultaneidade e tem dimensao zero; ou seja, ndo pode ser dado um
nimero maior que um. (WHORF, 1979, p. 216, n.t.%)

Se tais relagdes tratam de uma materialidade que confronta uma abstracao,
proponho imaginar o conflito tensionado ao relacionar uma disting@o entre o corpo e sua
fala. A sacramentacdo da escrita sobre a lingua oral, em seus diversos modos de
hiperespecializagdo, traz consequéncias profundas nas distancias entre o discurso e seus
emissores.

Davi Kopenawa (2019), em sua obra cosmoldgica e etnografica em conjunto com
Bruce Albert, traz a intrinseca relacdo da materialidade das palavras nos corpos e dos
corpos nas palavras. Para o lider indigena sdo as palavras a fonte de cura, protegdo e
vitalidade de seu povo e sua floresta. E 0 embate que tem matado seus parentes amados
ndo ¢ travado s6 nas fumacas toxicas do garimpo e seus venenos na terra e agua, mas tudo
isso ¢ originado nas palavras torpes dos homens brancos, denominados “povo da
mercadoria”, pois € isso que seus discursos gritam. Para Kopenawa (2019) as palavras
dos seus ancestrais sao mais vivas que nunca. “Nao poderao 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, p. 66).

Conclui-se que: enquanto ¢ para eternizacdo das palavras orais que os brancos
prendem as palavras a papéis, € para eternizacao das palavras que os yanomamis nao as
prendem. Ambas derivam de conceitos diferentes do que € o tempo e seu efeito, tal qual

2 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. The psychic experiences that we
class under these headings are, of course, not destroyed; rather, categories derived from other kinds of experiences
take over the rulership of the cosmology and seem to function just as well. Hopi may be called a timeless language. It
recognizes psychological time, which is much like Bergson's "duration," but this "time" is quite unlike the
mathematical time, T, used by our physicists. Among the peculiar properties of Hopi time are that it varies with each
observer, does not permit of simultaneity, and has zero dimensions; i.e., it cannot be given a number greater than one.
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a ideia de eternizar. A nocao da liberdade, autenticidade e presenca plena sdo inerentes
ao conceito de “palavra de” alguém, por isso notasse o uso constante do termo de
“palavras fantasmas” ao se referir as falas dos brancos na literatura de Kopenawa (p.226,
227,353, 355), pois € uma semi-presencga, descumprindo as nog¢des de “palavra” em seus
conceitos.

Tal qual Fanon (2008), o lider yanomami afirma que a linguagem ¢ uma das
mascaras brancas que tentam ocultar a verdadeira pele, mas que neste ato ¢ ferido o
verdadeiro ser e trazem sérias doencgas para quem vive tentando ser quem nunca sera:

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! Nao fiquem 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 cachaga as
palavras da floresta. Suas mentes vdao se obscurecer e, no final, vocés vao
morrer por isso!”. E verdade. As palavras de Omama e as dos xapiri sio muito
antigas. So elas podem nos fazer felizes. Imitar as de Teosi e dos brancos nao
nos vale de nada. Elas s6 podem nos atormentar. (ALBERT; KOPENAWA,
2019, p.289, 290)

Segundo Kopenawa (2019), as palavras fantasmas dos brancos que os jovens
tentam balbuciar servem para obstruir seus pensamentos e torna-los ignorantes (p.227).
Ambas palavras sdo importantes (obstruir e ignorar), pois aquilo que parece ser repetido
com intensidade €: imitar os brancos ¢ se tornar menos sensivel, pois seu contato primario
com a realidade se tornou interrompido. Isso os levaria a ignorar um céu que desaba, uma
floresta que padece e os povos que estao como empecilho para seu lucro mercadoldgico.
“Suas antigas palavras sobre a floresta e as rocas encolheram em suas mentes até
silenciarem. (...). Pouco a pouco, viravam outros e dava dé ouvi-los. Vé-los secava o
pensamento.” (p.353, 354). E de extrema relevancia notar a materialidade da palavra
como definidora de um ethos. As palavras dos seus antigos € os que os mantém perenes.
Dentro das discussoes travadas na obra A Queda do Céu, a sede irrefreavel por lucro a
todo custo, o avango do garimpo ilegal e seus corpos com doencas sdo pelo menos tao
danosos quanto palavras que invadem o lugar das que relembram o verdadeiro modo de
ser no mundo. Se o definidor maximo da existéncia dos homens brancos é mercadoria, a
do povo yanomami parece ser a ancestralidade e sacralidade de seu modo de vida na
floresta que os abriga e de quem sao parte inerente.

O maior mal ndo estd no dano fisico e sim aquilo que Kopenawa (2019) definiu
como “A floresta perdeu o seu siléncio” (p.226), ndo porque a floresta seja caracterizada
pela auséncia do som. Ao contrdrio, a floresta ¢ cheia de fala! As arvores, rios, trovdes,
passaros, sOis e luas falam e discursam tal qual as palavras dos antigos que sdo
reivindicadas. “Nossos maiores amavam suas proprias palavras. Eram muito felizes
assim”. A diferenca essencial estd que nas palavras de Omama (ancestral primordial
herdi), que deu aos yanomamis suas palavras, e dos xapiri (espiritos protetores da
floresta), que alguns aprenderam a falar (os xamas), ao entrar em sintonia com a floresta
geram o “siléncio”, mas as palavras dos napé (brancos) e Teosi (ancestral primordial dos
brancos, que rejeita a floresta ¢ Omama) dissonam, causando o barulho (ALBERT;
KOPENAWA, 2019, p.226). As palavras dos brancos em sua lingua fantasma projetam
sobre os yanomamis uma inadequacao explicita e completa de quem eles sdo perante a
medida colonial. E com o veneno torpe do capital, injeta-se em suas mentes a ansiedade
e a coisificagdo da vida, sobre a juventude ainda mais fragil das invasdes linguisticas:
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“Seu pensamento passava o dia todo tomado so6 pela palavra das mercadorias.”
(ALBERT; KOPENAWA, 2019, p.354).

Porém no conflito onto-epistemologico da linguagem nada ¢ abstrato e
inconsequente:

Eu ndo sei fazer contas como eles. Sei apenas que a terra ¢ mais sélida do que
nossa vida e que ndo morre. Sei também que ela nos faz comer e viver. Nao ¢
o ouro, nem as mercadorias, que faz crescer as plantas que nos alimentam e
que engordam as presas que cacamos! Por isso digo que o valor de nossa
floresta ¢ muito alto e muito pesado. Todas as mercadorias dos brancos jamais
serdo suficientes em troca de todas as suas arvores, frutos, animais e peixes.
As peles de papel de seu dinheiro nunca bastarfo para compensar o valor de
suas arvores queimadas, de seu solo ressequido e de suas aguas emporcalhadas.
Nada disso jamais podera ressarcir o valor dos jacarés mortos e dos queixadas
desaparecidos. Os rios sdo caros demais e nada pode pagar o valor dos animais
de caca. Tudo o que cresce e se desloca na floresta ou sob as aguas e também
todos os xapiri € os humanos t€ém um valor importante demais para todas as
mercadorias e o dinheiro dos brancos. Nada ¢ forte o bastante para poder
restituir o valor da floresta doente. Nenhuma mercadoria podera comprar todos
os Yanomami devorados pelas fumacas de epidemia. Nenhum dinheiro podera
devolver aos espiritos o valor de seus pais mortos! (ALBERT; KOPENAWA,
2019, p. 354, 355)

Quando o lider yanomami diz: “Os brancos talvez pensem que parariamos de
defender nossa floresta caso nos dessem montanhas de suas mercadorias. Estdo
enganados. (...). Perderiamos nossas proprias palavras e isso nos levaria & morte.”
(ALBERT; KOPENAWA, 2019, p.354). A intercambialidade entre a invasdo linguistica
e a invasao territorial se da conta unicamente porque a lingua, o territorio € o corpo nao
podem se desassociar! A compreensdo dessa invasdo linguistica ndo estd nem proxima
do ato de preciosismo de idolatras de Portugal que sonham ver a lingua brasileira
retornando ao padrdo luso, cumprindo fetiches europeus. No entanto, essa invasdo
relatada esta para além do ambito gramatical e atinge o cerne da linguagem: o modo de
compreensdo do mundo (epistemologia) € 0 modo de compreensdo do ser (ontologia).

A lingua aqui ¢ existir plenamente para o outro, como Fanon diz, ndo s6 na
imitagdo para existir como o outro, mas também na inexisténcia (ou extin¢ao) do eu.
Hauck (2023) propde repensar a linguagem enquanto instituicdo ontologica universal,
mas cré que a principal fungdo dessa investida ndo deveria ser na tipologia das ontologias
linguisticas, mas na busca pelos principais eixos de diferenciagdo ontologica da
linguagem. Ou seja, onde ha os principais contrastes em como as linguas(gens) em seu
constante atrito mostram suas naturezas.

Fanon (2008) se mostra em uma empreitada proxima desta ao demonstrar que a
emulacao da linguagem branca em uma pessoa preta era a emulacao da presenca branca
em nega¢do da verdadeira. Segundo o xama indigena Davi Kopenawa (2019) o principal
trago de diferenciagdo entre os ethos linguisticos em conflito seria:

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 nés. Nao queremos que ela
morra, coberta de feridas e dejetos dos brancos. Ficamos com raiva quando
eles queimam arvores, rasgam a terra ¢ sujam os rios. Ficamos com raiva
quando nossas mulheres, filhos ¢ idosos morrem sem parar de fumaga de
epidemia. Nao 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, p.354, negrito nao
presente no texto original)
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Enquanto o modo de conceptualizar o mundo pela ordem linguistica colonial e
seu modus operandi ¢ baseado em rejeicao, aniquilagao ou assimilagdo do que lhe difere,
as linguas indigenas ndo relegam outras cosmologias a um espectro de inimigas. As
pluralidades de linguas que ndo precisavam necessariamente projetar seu caminho como
0 unico viavel e correto sempre estiveram presentes em suas realidades.

Ailton Krenak (2019) escreve que:

Definitivamente ndo somos iguais, e ¢ maravilhoso saber que cada um de no6s
que esta aqui ¢ diferente do outro, como constelagdes. O fato de podermos
compartilhar esse espaco, de estarmos juntos viajando nao 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, 2019, p.33)

O filoésofo indigena sustenta firmemente a tese que os povos indigenas brasileiros

sdao uma ofensa imperdoavel para com o modo de existéncia imperialista e colonial que
regem os brancos. Gabriel dos Santos (2023, p. 5) reitera que: “Fanon parece, de maneira
ndo linear, sempre passear na critica a0 humanismo enquanto instituicdo branca no
ocidente.”
Segundo Krenak (2019), nosso tempo ¢ especialista em criar auséncias: do sentido de
viver em sociedade, do proprio sentido da experiéncia da vida. Tal qual
“despresenciamos” a lingua ao separa-la do corpo em cada vez mais torna-la escrita e
capitalizavel, essa auséncia, contamina todo nosso jeito de descrever a vida. A
consequéncia brutal ¢ que tal modo de vida “gera uma intolerancia muito grande com
relacdo a quem ainda € capaz de experimentar o prazer de estar vivo, de dancar, de cantar"
(KRENAK, 2019, p.27).

Se para Kopenawa a lingua dos brancos ¢ fantasma, para Ailton Krenak (2019)
essa lingua s6 pode vir de uma “humanidade zumbi” que ndo pode tolerar a “frui¢ao de
vida” (p.27). Dentro da literatura deste pensador, o inicio dos males, que desvinculou os
caminhos dos colonizadores da ética com a vida, foi a desvinculagdo desta parcela dos
seres humanos com a Natureza. A partir disto se “suprime a diversidade, nega a
pluralidade das formas de vida, de existéncia e de hébitos. Oferece 0 mesmo cardapio, o
mesmo figurino e, se possivel, a mesma lingua para todo mundo” (KRENAK, 2019, p.23).

Somente ao se descolar da terra que se poderia clamar por uma monocultura, pois
¢ na convivéncia com ela que se nota que ndo ha como haver vida sem a
complementaridade e cooperagdo. Sobre a condi¢do atual humana, o filésofo escreve:
“Sentimo-nos como se estivéssemos soltos num cosmos vazio de sentido e
desresponsabilizados de uma ética que possa ser compartilhada, mas sentimos o peso
dessa escolha sobre nossas vidas” (KRENAK, 2019, p.44).

De acordo com Krenak (2019), foram criados parametros para definicdo do que ¢
humano tao classistas e racistas que somente uma parcela minuscula da humanidade pode
se entender enquanto humano. A propria ONU ja demonstra um clubinho que define
regras europeizantes de vestimenta, conduta, discurso e “modos” para quem deseja entrar.
Ao escrutinar ainda mais essa chaga aberta, o escritor ainda comenta se € o ato de tirar o
“ser uma pessoa” de alguém que a caracteriza como mais passivel de ser usada. O
parametro de “despersonaliza¢do” de toda natureza que a condena a uma matéria-prima
que se tornara “residuo da atividade industrial e extrativista” (KRENAK, 2019, p.49).

Uma das principais consequéncias de nossa dissonancia cognitiva para normalizar
tudo isso envolve a linguagem. A natureza ndo conseguiu achar “mascaras brancas” para
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ocultar suas peles negras de terra, agua, flores, folhas, vidas, rochas, madeiras. Se a
linguagem, como temos defendido, ndo ¢ um instrumento, segmento ou departamento do
corpo (enquanto presenga), a tese de que Krenak (2019) ao escrever: “E importante viver
a experiéncia da nossa propria circulagcdo pelo mundo, ndo como uma metafora, mas como
fricgdo, poder contar uns com os outros” (p.27). toda natureza quando entendida como
presenca real deve ser entendida como portadora de fala. Mas isso seria demasiada heresia
para com tudo que a ciéncia linguistica, antropologica e biologica tem afirmado nesses
ultimos séculos, ndo é?

O grito final de Fanon (2008) em seu livro: “Oh, meu corpo, faga sempre de mim
um homem que questione!”, encontra ressonancia forte no alerta de Krenak (2019) ao
escrever: “E importante viver a experiéncia da nossa propria circulagio pelo mundo, nio
como uma metéafora, mas como friccao, poder contar uns com os outros” (p.27). Assim a
linguagem e a fala precisam ser pensadas como uma reiteracdo presente do ser que
atravessa os seres enquanto algo sensivel e intuitivo, € ndo enquanto metodico e
idealizado.

Como Maldonado-Torres (2008) ja alertava, a alergia da filosofia de pensar o
espaco, os corpos, € a colonialidade foi tanta a ponto de normatizar a indiferenca.
Tomando o conceito constituinte da cidade e a cidadania, como muito ja alertava o ex-
presidente Mujica, o fator determinante para ser cidaddo nao ¢ pertencer a cidade e sim
ser parte do seu processo de producao e consumo. A cidade nega até mesmo os espagos
publicos ao povo. A légica do comum ¢ tratada pela ética do privado. Krenak (2022)
denuncia:

Acontece que o termo ndo € uma abstracao, ele se faz com corpos que andam,
respiram, comem e imaginam. E, se esses corpos ndo tém lugar na cidade,
entdo ela ndo ¢ o lugar do comum. O padre Julio Lancellotti pegou uma marreta
para derrubar espetos colocados sob um viaduto em Sao Paulo para as pessoas
ndo deitarem. (KRENAK, 2022, p.69)

Nao ¢ para “aceitagcdo” dos corpos marginalizados que se faz um levante na luta
decolonial, pois para o socidlogo argentino Mignolo (2008), a pura “tolerancia a
diversidade” trajada de benevoléncia sugere um carater de paternalismo silenciador ao
grupo que recebe tal ato de “bondade”. A sociedade contemporanea prega a inclusdo em
todos seus meios comunicativos, mas nao se dispde esmiugar as pedras fisicas que negam
os corpos empobrecidos e des-proletarizados, tanto quanto ndo aceita esmiugar as
barreiras erguidas para questionar as hierarquias figuradas. A permissao da existéncia
disruptiva.

O desafio que proponho aqui é imaginar cartografias, camadas de mundo, nas
quais as narrativas sejam tao plurais que ndo precisamos entrar em conflito ao
evocar diferentes historias de fundagio. E maravilhoso que ainda existam essas
memorias nas tradi¢des de centenas de povos, seja nas Américas, na Africa, na
Asia... Essas narrativas sio presentes que nos sio continuamente ofertados,
tdo bonitas que conseguem dar sentido as experiéncias singulares de cada povo
em diferentes contextos de experimentacdo da vida no planeta. (...) O planeta
¢ mesmo maravilhoso e ¢ abragado, em vérias tradi¢des de povos amerindios -
da Terra do Fogo ao Alasca -, por uma poética. (KRENAK, 2022, p.33)

Para o filosofo, o comum que precisa ser clamado ¢ o encontro de confluéncias
que ndo exijam a homogeneizagdo, nem das crengas, das historias, das politicas, das
organizacgdes sociais. Busca-se uma espécie de alianca afetiva que ndo comprometa a
integralidade de nenhum grupo para se caber em um projeto, mas que reclame uma unido
de proposito de respeito e libertacao dos jugos contra a vida. Tais aliangas afetivas sao a
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proposta de “afetos entre mundos ndo iguais” que “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”
(KRENAK, 2022, p.84).

Como ponto culminante de todas as discussdes aqui travadas a respeito das

contribui¢cdes das perspectivas do professor latino Maldonado, o lider yanomami
Kopenawa e o filésofo Krenak sobre esses dois eixos da obra de Fanon, acessamos a
literatura da atual deputada Célia Xakriaba (2018).
Comentando sobre a relagdo fala e corpo a autora se define e se articula sendo um “corpo
falante que herda essa ressonancia/melodia no entoar da palavra”, uma caracteristica
intrinseca ao seu povo segundo os dados de sua dissertagio (CORREA XAKRIABA,
2018, p.32). Xakriaba definira tal conceito como ‘“semantica da oralidade”. Ai esta a
esséncia presente da elocucao tnica do timbre e modo de fala/corpo que os antigos de seu
povo simbolizam a sabedoria e conhecimento da vida. (CORREA XAKRIABA, 2018,
p-33). Segundo a mestra, esse modo de semantica especifica s6 seria acessada pela
constante escuta.

Citando uma parente de seu povo ¢ dito:

percebi que tem coisa que se perderia, com a escrita, que o papel ndo seria
capaz de mostrar, a forma de falar, a entonacdo da voz, o sotaque, as diferengas
na linguagem de cada pessoa. Com a escrita muito se guarda, mas a0 mesmo
tempo se perde, ¢ importante a escrita ¢ a oralidade, uma auxiliando a outra.
(LOPES XAKRIABA, 2016, p.26 apud CORREA XAKRIABA, 2018, p.35)

Se em Fanon ¢ dito que a linguagem foi usada para tentar camuflar os corpos, em
Xakriaba (2018) a linguagem ¢ o corpo falando, pois o registro ¢ infinitamente mais fraco
que a imersividade do real. Os grafismos sdao chamados pela autora de uma outra
linguagem ritual, que ajuda a acessar, assim como a oralidade da cerimdnia ritualistica,
um patamar irregistravel da presenca.

A linguagem, quando entendida como sendo também aquilo que ultrapassa a

comunicagdo, precisa ser pensada como parte principal da epistemologia dos saberes.
Quando organizacdes como a UNESCO (2003) denunciam a indissociabilidade entre o
conhecimento das teias da biosfera e as linguas por onde tais conhecimentos habitam
(logosfera), isso ndo se da pela arcabouco etnografico lexical de tais linguas.
As linguas nao sao dicionarios dos conhecimentos originarios. Elas ndo tém tais
epistemologias registradas em suas palavras, termos etnobotanicos ou nomenclaturas
zoologicas. Elas estdo nos corpos falantes, no seu modo de apreensdo e na convivéncia
ecologica com seu territorio, sendo ativamente parte deste em um didlogo de presengas
que transdizem seus afetos.

Xakriaba (2018) pode sumarizar quando escreve:

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 ¢ 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 presenca em mim, no sentido de serem
tocadas pelo que eu disse. (...) Quando eu falo, eu ndo me preocupo se eu vou
fazer uma fala de estrutura conceitual, formal, académica. Embora transite no
espago académico, a minha fala estd ligada a esse enraizamento, e importa se
esse vai alimentar as pessoas, se vai inspira-las. Entdo, sempre, antes de falar,
eu peco que fale ndo apenas a minha boca, mas também meu corpo, como lugar
que guarda a memoéria daquilo que aprendo. Sinto que minha fala ndo ¢
solitaria, ela s6 tem forca porque invoco e sinto a presenca dos mais velhos e
de minha ancestralidade (CORREA XAKRIABA, 2018, p.33, 34)
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4. Conclusao

Frantz Fanon (2008), em sua obra Pele negra, Mascaras brancas, traz a linguagem
como um fator de colonialidade ao defini-la na intrincada relagdo de submissdao
ontolégica como um instrumento de validagdo existencial. A linguagem pode ser
entendida como fator de comunicac¢do, como instrumento de sociabilizacdo e até como
critério socio-cultural de pertencimento. Mas uma perspectiva que a veja como a
capacidade de “existir absolutamente para o outro” (FANON, 2008, p.33) ¢ um fator
além.

O fingimento de auséncia de racializagdo por parte dos brancos colonizadores
mantém a ciéncia classica em um mundo onde se vé crueldades por conta da raga. De tal
maneira, a histéria da ciéncia da linguagem tem partido de um ideal que projeta os
parametros sobre como o real deve se portar, mas isso tudo sem questionar quem e qual
povo teria o direito de ditar tal ideal. Obviamente, com o passar do tempo ¢ da tentativa
de esquecimento do trauma colonial das invasdes, ficou deselegante declarar tal
idealizagdo sobre uma miriade de linguas do cenario globalizado. Portanto, estabeleceu-
se uma conduta de “tolerancia” e “aceitagdo” das linguas diversas. Mas tal permissao de
existéncia parcial nao pode ser vista como benévola, enquanto ndo rejeita a monocultura
linguistica que requer o uso de mascaras epistémicas para aceitagdo como humano e
assim, quem sabe, como digno de se manter vivo e tutelado pelos “verdadeiros” humanos
plenos.

Dentro da compreensao de Maldonado-Torres (2008), a filosofia que ligava o ser
a linguagem de Heidegger, abre as portas para a discussdo correta. No entanto, pelo
esquecimento do fator da colonialidade do ser, ela abre as portas para o nazismo que
endossou. A linguagem ¢ de fato a casa do ser. E o ponto mais intimo da existéncia de
todo ser. Porém enquanto ela estiver sendo vista pela perspectiva Europeia, basta invadir
a casa alheia, escravizar ou extinguir quem nela vivia, reclama-la como sua, reforma-la
para ser idéntica a sua préopria casa, montar um Império com mao de obra barata, e fingir
que nada aconteceu. De quebra, ficar bravo com quem achar que vocé estava errado em
fazer tal coisa, que ja foi “ha tanto tempo atras”.

Para tanto, contra as normaliza¢des do absurdo ¢ da barbarie, Fanon (2008) reza:
“Oh, meu corpo, faga sempre de mim um homem que questione!” (p.191). Se a linguagem
pode ser mascara, o corpo sempre sera denunciado. Pois a invasdo linguistica pode ser
subliminar, mas suas consequéncias no embate dos corpos racializados dissonantes as
regras racistas impostas do jogo social sdo inegéveis.

Assim, revendo as relagdes de corporalidade e linguagem em literaturas de dois
autores e uma autora indigenas, se estabelece novas perspectivas.

Iniciando em Kopenawa (2019), foi discutido como a lingua do homem branco ¢
caracterizada como uma “lingua fantasma”, que “assombra” e adoece os yanomamis, de
corpo, alma, espirito e mente. Essa lingua despresencializada, que inquire o vicio por
mercadorias ¢ antagonizada pela lingua yanomami, que cura e que preserva os caminhos
da floresta, da ancestralidade e da alianca com os xapiris. A critica a artificialidade da
lingua dos brancos ¢ essencial para o questionamento dos efeitos da mentalidade
industrial e capitalista na nossa relagdo com o falar.

Em Krenak (2019, 2022), damos continuidade a discussdo da asfixiante vontade
branca de uniformidade e homogeneizagao a todo prego, apagando toda forma de ligacao
entre humanidade e Terra. A glotofagia que devastou as linguas originarias se origina
nessa tarefa de despersonalizar, antes de tudo, a Terra e os entes ndo humanos. E num
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funil cada vez mais estreito, a humanidade foi estreitando o conceito de quem seria aceito
até caber somente o molde de uma “humanidade zumbi”.

E por fim, Xakriaba (2018) reintegra um novo termo para relagdo da lingua e a
autenticidade da presenca: o conceito de corpo falante. A oralidade ndo pode ser
desvinculada da linguagem, pois sua idealizacdo ndo pode residir em um registro que a
ampute o poder da eloquéncia, da elocugdo, da semantica tinica que nesta reside. E ¢ neste
poder de entoar palavras, que une quem fala a seus ancestrais que a ensinaram a falar e a
ouvir. Portanto, a necessidade violenta de “permitir” a existéncia indigena no fazer
epistemoldgico, porém somente se este mimicar a formalidade académica, trajar seu
conhecimento de conhecimento colonial, domesticar sua fala em formatagoes sufocantes,
negar a autoridade de seus sdbios e autorizar brancos que aprenderam articular sua
branquitude. Tudo nos mostra as sofisticagdes de como as mascaras brancas da linguagem
sdo atualizadas na contemporaneidade. E a solucdo continua sendo a mesma: a prece
fanoniana se faz presente de um corpo que questiona tudo isso. Pois nenhuma fala
indigena ou africana que venha de um corpo presente que reclama sua voz visivel se
esconderd atrds de uma folha branca digital ou impressa.
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