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Resumo

O caminho para o debate afro-indigena rompe com a anéalise reducionista da percep-
¢do da ideia de “afro” e “indigena” como miscigenacao biolégica. O objetivo é trazer
como debate essa categoria presente em estudos académicos (dissertagdes e teses)
que se impde na afirmativa de uma categoria ndo abstrata remetida as ancestralida-
des indigenas e de matriz africana acionadas como referéncia de praticas culturais
que fluem presentes em produgdes académicas nos seus usos, teias de significados,
pontos de tensdo e até da refutacgio a ela direcionada.

Palavras-chave: afro-indigena; Pard; Amazonia; colonizacio.

Abstract

The path to the afro-indigenous debate breaks with the reductionist analysis of the
perception of the idea of afro and indigenous as biological miscegenation. The objec-
tive is to bring as a debate the category present in academic studies (dissertations and
theses) and imposes in the affirmation of a non-abstract category referred to black
from the African Diaspora and indigenous ancestry, activated as a reference of cul-
tural practices in academic productions in the uses of a lot of meaning, points of ten-
sion and even the refutation.

Keywords: Amazon; Afro-Indigenous; Pard; colonization.
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Introducao

Afro-indigena é uma categoria identitaria que tem sido bastante acionada
quando se remete as ancestralidades dos povos indigenas e da didspora afri-
canana Amazonia paraense. O interesse é mais de fazer alusdo a ancestralidade
do que de propriamente ser fonte para a discussido em pauta. Com o intuito
de iniciar uma jornada nesse debate, o coléquio virtual “Afroindigena como
autodeclaraciao em contexto amazonico’, realizado no dia 3 de junho de 2020,
pelo Grupo de Estudos e Pesquisa NosMulheres — Pela equidade de género
étnico-racial da Universidade Federal do Para,!contou com Raphaelle Sérvius--
-Harmois (Guiana Francesa), Ester Corréa (Brasil/Para) e Eliene Putira Rodri-
gues (etnia Baré/Rio Negro), visava discutir e fomentar a reflexao sobre a iden-
tidade “afro-indigena” na/da Amazo6nia paraense e na/da Guiana Francesa, de
forma plural, pensando nas formacodes socioculturais dessas vivéncias.

Raphaelle Sérvius-Harmois, do Instituto de Estudos em Linguas e Culturas
da Amazodnia — Intermuna, pesquisadora, professora, militante, se autodeclara
afro-guianense. Em sua participacao, trouxe elementos da histéria das tradi-
¢Oes dos povos indigenas e da didspora africana da Guiana Francesa, como a
dificuldade de algumas pessoas em declarar sua identidade étnica por causa
do colonialismo francés que impde o francés falado na Franc¢a, negando bases
socioculturais, conhecimentos e tradicoes de povos e comunidades, pois a
Constituicao francesa ndo reconhece as diferencas e, portanto, a existéncia dos
direitos dos povos indigenas e das comunidades tradicionais. A Franca ndo
ratificou a Convencao 169 da OIT que reconhece direitos indigenas e dos povos
tradicionais.

As racas, os povos e comunidades ndo tém forca legal. As lutas de afirmacao,
como povos indigenas da Guiana de colonizac¢do francesa, para reivindicar seus
direitos, sofrem rejeicdo por parte dos governos e suas tradigdes e suas linguas
estdo ameacadas de desaparecimento. A heranca colonial leva a um silencia-
mento e autorrejeicdo, a confusoes linguisticas e referenciais nas falas, na escrita
e em tantas outras formas. (Afroindigena..., 2020).

1 Ver Afroindigena... (2020).
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Estigmas sdo retroalimentados até hoje pelas méascaras do racismo, como
afirma Zélia Amador de Deus (2019), porém se reconfiguram quando impedem
— como acontece com a Guiana Francesa — a autodeclara¢do étnico-racial. No
entanto, em nome das acoes e reacdes, as populacoes racializadas carregam
saberes, praticas sociais e modos de vida em resisténcia.

Para Eliene Rodrigues Putira, da etnia Baré do Médio Rio Negro (Brasil) e
antropdloga, a denominacao afro-indigena é bastante dificil: “Porque para nds,
enquanto indigena, a nossa identidade que vem de base, que vem das comu-
nidades, que vem dos movimentos é algo ja concreto, é muito determinado de
quem nos somos.” Ela salienta que

nem existem povos indigenas, isso foi uma categoria criada para nos representar,
porque a gente nio aceitava a palavra indio, porque [..], ndo cabe para nds essas
palavras. Entdo, eu ndo sou indigena, eu sou Baré. Entio, ai estd a questdo da
identidade, de etnicidade também para isso. [..] e essas categorias criadas pelos
ndo indigenas, muitas vezes, ndo nos representam, nio é o que nds pensamos.
(Afroindigena..., 2020).

“O discurso ideolédgico politico da heranca indigena tem apelo forte na constru-
¢do de uma identidade Amazodnica [...] [Porém] ndo repercute satisfatoriamente
no trato das questoes indigenistas pautadas pelas suas liderancas e militan-
tes [do movimento indigena] com visibilidade politica nas esferas estadual e
municipais [no Pard]”. Conrado e Rebelo (2012, p. 227). No ambito da universi-
dade, ela mencionou o ingresso de pessoas indigenas que se deparam com uma
literatura sobre povos indigenas que nio sdo de sua autoria. Putira destacou a
luta indigena por suas linguas, por suas terras, pela propria vida. Ela chamou
a atencdo para pessoas que se autodeclaram indigenas, mesmo sem conexao
com essas lutas. Nesse sentido, a questao afro-indigena acaba sendo vista como
areedicdo do discurso de miscigenacao que, segundo Putira, “silencia, quando
ela silencia, ndo é sé silenciar os corpos indigenas, mas sao os pretos, 0s negros,
as negras, as pretas também” provocando a seguinte reflexio:

Porque nio é s6 eu me autoidentificar, a gente tem que pensar. Eu falo enquanto
indigena sobre isso. A gente precisa pensar no coletivo, porque, como povos indi-
genas, a gente vem de um coletivo. Eu ndo posso pensar sozinha para fazer as
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coisas sozinha. Existe todo um processo de construcdo. Desde pequena vocé tem
aquele processo de construcao e, quando a gente fala também da questdo dos
povos tradicionais, a nossa cultura ndo é uma cultura tradicional, é uma cultura
originaria. Ai é que a gente, como povos indigenas, a gente fala desse processo
também de quem somos nds, de onde a gente veio, qual é a minha etnia, de onde
vim. Entdo, é algo que a gente comeca e ainda esta discutindo sobre isso, é algo
novo para nés também. Sempre surgem essas situagdes que a gente precisa dis-
cutir mais, mas eu falo mesmo como indigena, de ter uma representatividade
sobre isso, de estar na antropologia para entender melhor como é que o néo indi-
gena fala desse processo. (Afroindigena..,, 2020).

E a partir das reflexdes desse debate que, dentro do Grupo de Pesquisa NosMu-
lheres, resolvemos investigar como os trabalhos académicos tém abordado as
questoes afro-indigenas nas diversas dreas do conhecimento.

O debate afro-indigena se encontra, de modo geral, em dois campos opostos:
de um lado, o que visa entender a autoatribuicio “afro-indigena” como pertenca
identitéria e, de outro, que a refuta e nega o seu uso. Ou, até mesmo, cair numa
explicagdo facil, reducionista de categoria como “afro-indigena” vista como
mera manipulacdo simbodlica de ideologia dominante sem, ao menos, buscar
investigar seus usos, teias de significados, pontos de tensdo e até de refutacao
a ela direcionada em processos de legitimidade politica de afirmacéao positiva
em prol das identidades amazoénidas.

Ap6és a introdugao, o artigo se divide em mais duas partes: na segunda parte,
trilhamos o debate afro-indigena e a ruptura com a anélise reducionista da per-
cepcdo da ideia de “afro” e “indigena” como miscigenacao biolégica. Para tanto,
a critica da reproducao do essencialismo que estrutura ideologicamente modos
de agir, pensar e fundamentam a colonialidade voltada 8 Amazdnia nos serviu
para afugentar armadilhas que aprisionam a emergéncia da identidade “afro-

-indigena” no debate tedrico da academia que, neste artigo, apresentamos como
problema de pesquisa.

Na terceira parte, o debate afro-indigena emerge como categoria presente
em estudos académicos (dissertacoes e teses) e se impde na afirmativa de uma
categoria ndo abstrata remetida as ancestralidades indigenas e de matriz afri-
cana negras amazonidas, acionadas como referéncia de praticas culturais que
fluem presentes em produc¢oes académicas.
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Afro-indigena como manipulacio simbdlica
da colonialidade?

Nao é nossa intencdo puxar os fios de uma relacionalidade em suas confluén-
cias entre categorias “negro’ e “indigena” em contexto situado na Amazonia
paraense, muito menos pretendemos reforcar conexdes como juncoes de
categorias com dimensdes significativas histéricas distintas, ou trilhar por
ideologias da mesticagem celebradas pelo ideario colonial, que refutamos ine-
quivocamente, que serviram como praticas de colonialismo interno.

O caminho para o debate afro-indigena em destaque rompe com analise
reducionista da percepcao da ideia de afro e indigena como miscigenacgao bio-
légica, portanto nos baseamos no que Marcio Goldman (2021, p. 2) define como

“contramesticagem e contrassincretismo, na dire¢do de uma critica radical das
leituras dominantes dos processos de encontro ou contato, leituras que, como
se sabe, oferecem até hoje bases para as interpretacdes da chamada construcao
da nacdo brasileira”.

Vale salientar, entao, o que Antonio Bispo dos Santos (2015, p. 27), quilom-
bola, militante do movimento social quilombola e dos movimentos de luta pela
terra, acentua, que “os colonizadores, ao substituirem as diversas autodenomi-
nagoes desses povos, impondo-os a uma denominacdo generalizada [indio],
estavam tentando quebrar as suas identidades com o intuito de os coisificar/
desumanizar”, ao enfatizar que também os povos africanos “se rebelaram con-
tra o trabalho escravo e possuem as suas diversas autodenominagdes” etni-
camente constituidas, a estes tltimos como pertenca identitaria da didspora
africana. O que temos a destacar é que sdo experiéncias de mundo comunita-
rias, construidas no devir coletivo, de trocas, de visdes e percepcdes de mundo.

Em referéncia aos quilombolas, Jodo J. Reis e Flavio Gomes (2005, p. 19) pos-
tulam que a relacdo dos quilombos do Rio de Janeiro, como também de outras
regioes, no século XIX “[..] com a sociedade envolvente, e nao o seu isolamento,
explica a sua formacdo e sobrevivéncia’, ao povoarem um “[...] campo negro, um
territério social e econdmico, além de geografico, no qual circulavam diversos
tipos sociais [como os povos originarios, de diversas etnias], ndo necessaria-
mente negros ou apenas escravos [escravizados]”.

Monica Conrado e Nazaré Rebelo (2012, p. 226) afirmam que “[...] hd uma
diversidade de modos de vida e de visdes de mundo na Amazonia desrespeitada
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eignorada [..] Os conhecimentos locais de grupos e comunidades Amazonicas
acabam por servir como forma de subalternizacido engendrada pelo dominio
histérico-ideolégico europeu colonial, ainda presente.”

Com Franz Fanon (2010), visamos compreender e atentarmos as estratégias
coloniais de subordinacao, animaliza¢do e violéncia forjadas como base ideo-
légica do sistema colonial. A violéncia como base fundante e o racismo como
estruturante do sistema ideolégico colonial. Fanon descreve a colonizacdo de
modo radical, fundamentada em estratégias de violéncia, subordinacdo e desu-
manizacdo que dizimam valores e sistemas de referéncia no mundo.

A colonialidade é uma estrutura de dominacdo. Anibal Quijano (2005) faz
uma distin¢do entre colonialismo e colonialidade em que esta dltima é outro
lado da mesma moeda da modernidade do sistema moderno/colonial, que se
funda em uma estrutura étnico-racial de larga duracdo constituida desde o
século XVI.

Feministas descoloniais se opdem e enfrentam as estruturas coloniais e do
Estado de nacdo colonial comprometida com a modernidade cuja base é uma
classificacdo racial do mundo que nega a pluralidade epistémica e societal,
assim como o horizonte de justica do mundo (Espinosa Mifioso, 2021), como
também o fazem as feministas negras, em primeira mao. O feminismo latino-
-americano vem desenvolvendo um pensamento critico e uma politica que se
fundamenta nas desigualdades de raca, étnicas e de classe que vivem uma por-
centagem significativa de mulheres da regido (Espinosa Mifloso, 2009), tendo
como base que o racismo é inerente a experiéncia colonial (Restrepo; Rojas,
2010, p. 47). Confisco de suas terras, destruicao de suas bases de economia e
uma visdo de inferioridade, a ser embutida e arraigada ao se falar de Amazdnia
pela 16gica dominante e poder instituido, que se faz presente e presentificada.
Sao varios povos e comunidades que povoam a Amazonia a partir de varios cri-
térios definidores, como atesta Alfredo Wagner B. de Almeida (2004, p. 172), por
exemplo, de que “a existéncia do recurso natural, por si s6, no constitui critério
definidor de um determinado grupo ou de seu respectivo territ6rio’, entdo nao é
suficiente dizer que uma comunidade é “naturalmente” ribeirinha ou pescadora,
pois ha “papéis” podem ser desempenhados simultaneamente; essas mulheres
podem ser parteiras, bem como trabalhadoras rurais, entre outras formacoes, e
isso ndo afeta suas identidades amazodnidas. Sio mulheres quilombolas, traba-
lhadoras rurais (do campo, da ro¢a, mulheres do Movimento Sem Terra — MST),
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pescadoras, artesas, indigenas, ribeirinhas, parteiras, seringueiras, castanheiras,
quebradeiras de coco babacu que podem ser extrativistas e/ou trabalhadoras
rurais, ciganas, urbanas e da periferia. O carater a-histérico as histérias de seus
povos é justificado por légica eurocéntrica dominante de explicacdo de mundo,
como uma Unica e exclusiva possibilidade de inscricdo no mundo, hierarqui-
zando e destruindo formagoes sociais, culturais e modos de vida.

As imagens e representacoes sociais que se tem da Amazodnia da exuberan-
cia da floresta ndo cessam a destruicao de sua flora e fauna, do ecossistema
amazoOnico (manguezais, floresta, varzeas, savanas, restingas), de conhecimen-
tos e saberes milenares ameacados com a dizimacdo de indigenas e demais
povos da floresta, quilombolas, comunidades rurais, povos ribeirinhos com
seus modos de vida ali existentes, ndo ganhando a visibilidade politica que
importa para manter pessoas, modos de vida e a floresta de pé. Para tanto, o
imaginario colonial ainda prevalece acerca da Amazonia brasileira em territ6-
rio nacional e fora do pais. A floresta a beira de sua porta, povoada por (quase)
exclusivamente aldeamentos indigenas, ainda vigora como pensamento domi-
nante apagando como registro histérico sociocultural a diversidade de povos,
culturas, com praticas politicas e de grupos étnico-raciais ali presentes que
distam, geograficamente, da capital onde se situam, em contexto urbano, as
autoras deste artigo.

Neide Gondim (2007) destaca que muitas das descri¢coes sobre a invencao
desta Amazodnia livresca apontam o indigena como indolente, preguicoso. Pre-
dominantemente, as literaturas dos séculos XIX e comeco do XX sequer apre-
sentam os indigenas como atores, como agentes da sua prépria histéria.

Nesse sentido, trazer a Amazonia em debate, que é diversa, multipla, exige
atentarmos a real necessidade de alterar as bases em que se fundamentam dis-
positivos analiticos respaldados em raizes colonizadoras de producao cienti-
fica e académica. E interrogar o lugar de onde falamos, que norteia a visdo de
mundo que concebemos e as epistemologias que nos guiam e nos orientam.
Vale, entdo, a seguinte pergunta para reflexdo epistemoldgica: qual é a imagem
e representacdo que perfazem o seu olhar quando o tema é Amazonia (que
sdo diversas)? A importancia dessa problematizacao é trazida como premissa
que pavimenta o debate afro-indigena que gera pertencas identitarias cultu-
ralmente constituidas, segundo heranca ancestral em suas conexoes, trocas e
histéria de seus territdrios, em destaque, na Amazonia paraense.

Horiz. antropol., Porto Alegre, ano 28, n. 63, p. 227-246, maio/ago. 2022



A categoria “afro-indigena” na Amazonia paraense 235

Segundo Avtar Brah (2006, p. 362),

0 mesmo contexto pode produzir varias “histérias” coletivas diferentes, dife-
renciando e ligando biografias através de especificidades contingentes. Por sua
vez, a articulacdo das praticas culturais dos sujeitos assim constituidos marcam
“histérias” coletivas contingentes com novos significados variaveis.

Particularidades culturais e modos de vida que de modo algum nos naciona-
lizam, e sim nos regionalizam, nos situam, localmente, enquanto Amazonia
brasileira.

A partir das abordagens teéricas trazidas até o momento, se pretende
demandar representacdes de povos amazonidas — diversas, distintas e plurais
— segundo producdes académicas que trazem a construcao “afro-indigena” edi-
ficada como estrutura identitaria por elas mesmas, por eles mesmos, sujeitas
e sujeitos de sua prépria histéria, dentro do préprio contexto sociocultural em

que sdo produzidas.

Afro-indigenas: encruzilhada de tradicao e conhecimentos

O debate afro-indigena como categoria presente em estudos académicos (dis-
sertacgoes, artigos e teses) se imp0Oe na afirmativa de uma categoria nao abstrata
remetida as ancestralidades negras e indigenas, acionadas como referéncias de
praticas culturais, saberes familiares e/ou comunitarios que estio vinculados a
raizes de antepassados em aprendizagens geracionais que fluem presentes em
producodes académicas.

Entre convergéncias e divergéncias, esses trabalhos trazem a tona algumas
perspectivas que sdo marcantes nos estudos amazonicos: as tradicGes dessas
populacdes que reverberam nas construcdes linguisticas, miticas, religiosas,
ancestrais e de territorialidade como categorias politicas, dos direitos de con-
tar e de ser em contraposicio as histérias contadas pelos colonizadores sobre
a Amazonia.

Goldman (2015, 2021), que se dedica a pensar a relacdo afro-indigena,
faz constatacdes importantes sobre o lugar da antropologia no campo des-
ses estudos: “Por que, afinal de contas, a proximidade entre amerindios
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e afro-americanos — ou seja, o fato inelutavel de que, ao longo dos séculos, e
ainda hoje, eles ndo puderam deixar de estabelecer e de pensar suas relacoes —
sempre esteve acompanhada de um afastamento tedrico [..]?" (Goldman, 2015,
p. 646), mas também entendemos que essas relacdes ultrapassam as bases da
ideologia da miscigenacdo apresentadas em alguns trabalhos académicos. O ir
e vir desses povos, apesar do colonialismo interno aos quais foram submetidos,
configura territérios dindmicos, em resisténcia. Sdo estudos que elucidam a
formacao dos territérios amazonicos. Neste artigo, territério é compreendido
como categorias de diferenciacdo, uma vez que “territério é enraizamento”
(Bonnemaison, 2002, p. 129) generificado e racializado.
Segundo Livia A. P. de Mesquita e Maria Geralda de Almeida (2017, p. 2),
“o territério é entendido como um espaco apropriado e delimitado por relacdes
de poder e constituido por relacdes materiais e simbolicas, as quais fornecem
elementos para o desenvolvimento de territorialidades e para a constituicao de
identidades de homens e mulheres”.

Nos territérios amazonicos, as formas de ocupacio e resisténcia tém sido
multiplas e, muitas vezes, entrecruzadas. Ser e afirmar as identidades afro-
-indigenas sdo complexidades abordadas h4, pelo menos, 20 anos em estudos
académicos, como é o caso dos trabalhos que encontramos no catilogo de dis-
sertacoes e teses da Capes no levantamento para este artigo. No conjunto dos
trabalhos pesquisados, localizamos estudos por pessoas autodeclaradas afro-

-indigenas, amazonidas como pesquisadores que falam “de dentro”, com todas
as implicagOes que suscitam o debate sobre o0 qual nos debrugamos.

Foram encontradas 45 referéncias ao termo “afro-indigena” ou “afroindi-
gena” em teses e dissertacdes datadas entre os anos de 2000 e 2020 que dese-
nham uma encruzilhada de conhecimentos e tradi¢oes, nas diversas regides e
instituicdes universitarias do Brasil. Entretanto, é notéria a existéncia de um
ponto de concordancia: afro-indigena é uma identidade formada no encontro
entre os diferentes povos tradicionais que fundam o pais. As reivindicac¢des
afro-indigenas estdo fortemente sustentadas nos pilares das experiéncias de
conhecimentos ancestrais, segundo os estudos.

Para chegar aos 45 trabalhos, foram revisadas as palavras-chave, os titulos e
os resumos. Sao teses e dissertacdes de varias areas de conhecimento: histéria,
arte, sociologia, antropologia, ciéncia da informacao, direito, educacdo, lingua
portuguesa, letras, linguistica, psicologia, teologia, dentre outras. No entanto,
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foram escolhidas as pesquisas desenvolvidas sobre o estado do Par4, que totali-
zaram oito trabalhos (teses e dissertacgoes).

Luis Bandeira (2013, p. 85), que é historiador, recupera a memoria da pre-
senca de 53 mil africanos na regido amazdénica chegados por meio da Com-
panhia Geral de Comércio do Grio-Pari e Maranhio (1755-1778) e que, apesar
do sequestro de seus territérios de origem, “recriaram, no ‘rastro/residuo’ de
suas memorias, praticas religiosas, rituais de cura, novas culturas materiais
e imateriais, reinventando espacos de liberdade” por meio de estratégias de
sobrevivéncia. Para Bandeira, na Amazonia, é onde aconteceram 0s encontros
dos varios matizes e matrizes que atravessaram o territério, “os amazonidas”
seriam entdo formados pelos colonizadores europeus portugueses, holandeses
e franceses, por povos que tradicionalmente habitavam na regiao e pelos povos
africanos que, também em sua diversidade cultural e linguistica, foram trazi-
dos. Com isso, os modos de viver da populacdo amazonica perpassam pelos
rituais de pajelanca, curanderias, benzedores, pais e maes de santo, parteiras,
desafiando o sentido médico ocidental de curas (Bandeira, 2013).

O autor propde uma leitura afro-indigena a partir da regido do Marajé, no
estado do Par4, pois considera que as relac¢des sociais sao imbricadas pela pre-
senca africana e dos povos originarios. Bandeira fala de aliancas culturais rela-
tadas por um padre jesuita e registradas em cartas, no século XVIII, quando
algumas pessoas negras escravizadas conseguiram fugir do Maranhao e conse-
guiram reftigio entre os Pacaja e essa relacdo influenciou nos modos de vestir
daquele povo, além dos rituais de cura que Bandeira (2013, p. 88) define como
“pajelanca afroindigena” que retinem cultos e rituais de candomblé, umbanda,
catimb6, mina, jurema e pajelanca. No Maranhdo, sdo recorrentes os relatos
de que, nas areas rurais do estado, alguns terreiros foram abertos por pajés ou
curadores. As religidoes afro-indigenas, por serem tiao antigas quanto outras
com seus “mitos de criacdo”, possuem também sua prépria mitologia e seu pré-
prio pantedo.

Como em todas as religides antigas que possuem seus mitos de criacao, as religi-
Oes afroindigenas amazonicas também possuem sua teogonia. Cabe a cada um
compreender que negros, indios, e descendentes forjaram memaoérias, saberes e
modos de ser afroindigenas, demonstrando o poder, a forca e as herancas das con-

tinuidades histdricas no presente. [...]
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A populacio de ascendéncia africana e indigena, em seus processos diaspoéricos,
vivem em circuitos caracteristicos de religides ancestrais, de divindades e cor-
pos itinerantes, que lutaram e lutam para manter vivas suas praticas e ligacdes
que compdem seu universo de saberes méagico-religiosos. Terreiros, tendas, rogas
e casas de santo, em processos de migracio, se configuram enquanto l6cus de
memoria, sobrevivéncia de saberes, crencas e encantarias. Isso por se configura-
rem enquanto foco de resisténcia religiosa e espacos sociais de cura. (Bandeira,
2013, p. 160, 167-168, grifo do autor).

E a relacio com o encantado? que marca as “religides afro-indigenas”. Nesse
pantedo, tanto pajés se relacionam com os espiritos da natureza em partilhas
e aprendizados quanto os grids também recebem as mensagens de seus ances-
trais por meio das florestas, das aguas, do fogo, do vento e dos animais. Dai a
compreensio de que a ancestralidade indigena e de matriz africana se encon-
tram e se complementam para os povos tradicionais da Amazonia, desde o
Maranhao até o Acre.

E consolidado, desde as expedicdes naturalistas dos séculos XVI em diante,
que a regido amazoOnica é habitada por povos indigenas desde antes da colo-
nizacdo. Diferem as etnias espalhadas ao longo dos territérios. Jair da Silva
(2014), em sua pesquisa com a comunidade de Jurussaca, menciona alguns
trabalhos que destacam os Cariambé também conhecidos como Cariaba, que
habitavam o Marajo e pertenciam ao grupo dos Tupinamba. Ele relata que, em
razdo das duavidas surgidas sobre uma etnia indigena com esse nome no tronco
Tupi, investigou mais a fundo e descobriu que Cariambéa é um vocabulo que
tem origem no quimbundo (cariamba) e é o nome de uma cidade localizada em
Angola (o autor mostra a localizacdo cartografica da cidade no mapa do pais
africano).

A presenca dessa ancestralidade é refletida também na lingua falada. Ao
observar o portugués falado na comunidade Jurussaca no estado do Par4, Jair
da Silva (2014, p. 3) defende que a “variacao” da lingua falada na localidade é
“afro-indigena” e ndo “afro-brasileira”, dadas “as suas questdes étnicas de for-
macdo de contato com povos/pessoas africanas e povos/pessoas indigenas,

2 “[.] seres ou entidades que sdo normalmente invisiveis as pessoas comuns” (Maués; Villacorta,
1998, p. 88).
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”

caracteristica essa marcante nas comunidades quilombolas do norte do Brasil
cuja formacao étnica é negra e indigena. Da mesma forma que hid um portugués
indigena, existe também um portugués negro, o pretugués (Gonzalez, 2018) ou
a “fala aquilombada” (Oliveira et al. s/d apud Oliveira et al., 2015), e ambos se
movimentam por “terras mistas” (de pretos e de indigenas) onde “o portugués é
traco de identidade”, mas com as marcas especificas de cada comunidade, for-
mando, entdo, o que Marcia Oliveira et al. (2015) conceituam como “portugués
afro-indigena”. Mas a lingua, destacam os autores, é formada pelas dindmicas
culturais dessas comunidades que sido negras e sdo indigenas. Da mesma forma
que Jair da Silva (2014), nomeiam algumas comunidades quilombolas como
“afro-indigenas” em razao desses encontros entre os povos indigenas e africanos
e os impactos desse encontro nas formacdes culturais desses territérios.
Quanto a ascendéncia indigena, Jair da Silva, ao trazer a comunidade de
Jurussaca, mostra que varios trabalhos consideram que a comunidade, possi-
velmente, tenha herdado as influéncias dos Timbira, Kra6 e dos Jé, bem como
de falantes de linguas bantas, linguas cuds e os falantes de linguas defoides.
Essas sdo as linguas predominantes nessa cheganca, inclusive o pesquisador
documenta que, em relatos da comunidade, quem deu inicio a localidade foram
negros escravizados que, fugidos de terras maranhenses, paraenses e mineiras,
fixaram moradia naquela regido (Silva, J., 2014).
Glayce da Silva (2017, p. 53) também realiza sua pesquisa na comunidade
Jurussaca e afirma que, para compreender as territorialidades “afro-indigenas”,
é importante saber que

as comunidades quilombolas ndo sdo obrigatoriamente originarias de grupos
de escravos fugidos, mas compdem grupos e/ou comunidades negras (urbanas
ou rurais) que resistem (sobrevivem) socialmente a partir de seus modos de vida
tradicionais. A comunidade de Jurussaca é uma comunidade afro-indigena que
muito se assemelha a outras comunidades rurais formadas nas fronteiras aber-
tas entre o Para e o Maranhio.

Em outro estudo no campo da linguagem, Cristiane Serra (2016, p. 1) observa
os aspectos morfossintaticos do portugués falado na comunidade quilombola
Siricari, localizada na regido de Salvaterra — Marajo, Par4, e afirma ser notoério
que, nas comunidades rurais amazodnicas, “apesar da inegavel miscigenacao,
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a lingua que se manteve ativa na trajetéria de comunicag¢do interétnica na
Amazonia colonial foi a Lingua Geral Amazoénica (doravante LGA) e ndo o por-
tugués trazido pelo colonizador” e, mais a frente, analisa que

ao longo dos dois séculos que separam a diminuicdo da LGA do efetivo uso da
lingua portuguesa em terras paraenses, é razoavel haver tracos morfossintati-
cos de substrato afro-indigena na formac¢do do portugués contemporaneo dessa
regido. Isso nos autoriza a levantar a hip6tese de que em locais mesmo pouco
distantes do grande centro urbano, possam ser revelados tragos desse substrato
na fala do portugués de comunidades de histdrico africano e/ou indigena. [...]
Nos quilombos visitados em Maraj6 parece haver uma identificacdo dos mora-
dores com a constituicdo afro-indigena. Essa é uma caracteristica contraria do
que se tem observado em comunidades indigenas como nos povos Tremembé
(CE) e Tapeba (CE), dos quais se imprime o carater indigena sem a participagao
sucessora de etnias de descendentes africanos. Contrariamente ao que vemos
nas comunidades marajoaras, eles se autodenominam quilombolas, mas nao
h4 qualquer negacdo de sua descendéncia indigena. Esse aspecto é uma inter-
secdo entre o comportamento social afro-indigena adotado intimamente pela
comunidade Siricari (entre outras comunidades marajoaras) e as caracteristicas
etnolinguisticas defendidas neste estudo a partir da perspectiva do Portugués
Afro-indigena. (Serra, 2016, p. 8, 22).

A pesquisa mostra que, antes das chegadas de africanos na regido marajoara,
seu povoamento era feito por diferentes povos indigenas que sempre se movi-
mentaram e interagiram intensamente em toda aquela regido, o que também
faz cair por terra o estereétipo de que povos indigenas na Amazoénia viviam em
estado de isolamento do mundo moderno ou do desenvolvimento, tendo sido a
colonizacdo europeia que os tornou parte da histéria. A narrativa que Serra traz
em sua pesquisa diz exatamente o contrario desse isolamento preconcebido
pelos colonizadores que, em sua maioria, basearam-se em padres jesuitas.

Quilombos e mocambos estabeleceram, ao longo da histéria, um territério
marajoara singular marcado pelas identidades africana e indigena, simbolo evi-
dente em nossa cultura brasileira. Sdo estes aspectos tao evidentes em Marajo
e, sobretudo, tendo confirmado étnico e historicamente tais caracteristicas na
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comunidade Siricari que faz desse local um rico ambiente de investigacao lin-
guistica. (Serra, 2016, p. 41).

No campo das artes, o debate sobre as identidades “afro-indigenas” sdo muito
proficuos também. Em sua dissertacdo defendida em 2012, a pesquisadora
Keila Santos (2012, p. 27, grifo da autora) observa os fendmenos de articulacao
“afro-indigena” também no tambor de mina ou mina nagd praticado no estado
do Para:

No Tambor de Mina, religido afro-indigena da Amazonia paraense, manifes-
tam-se voduns, orixas, deuses indigenas, nobres encantados, caboclos, pretos
velhos, erés, entre outros, além de sultdes e princesas do Oriente, como a toya
turca Mariana, cujas histérias remontam, de acordo com os mineiros, a época
das Cruzadas.

A pesquisadora observa a festa de Sao Cosme e Sdo Damido no Terreiro de Mina
Dois Irmaos, localizado no bairro do Guaméa em Belém, e com mais de 120 anos
de tradicao. Sobre o terreiro, ela afirma que

o Terreiro de Mina Dois Irmaos possui bases ritualisticas da Mina Nago, deno-
minacdo dada a religido afro-indigena da Amazoénia que cultua voduns, orixas,
encantados, caboclos, reis, rainhas, nobres, erés, entre outros. [...]

No Terreiro de Mina Dois Irmaos realiza-se, diariamente, a histéria de resistén-
cia e lutas da pratica dos conhecimentos tradicionais e ancestrais da cultura
afro-religiosa na Amazonia. O tombamento do espaco fisico é importante para a
perpetuacao do culto religioso e da tradicdo cultural, pois congrega amplo signi-
ficado simbdlico, com sua diversidade representativa do universo religioso para-
ense, em consonincia com a realidade afro-brasileira. (Santos, K., 2012, p. 73, 76,
grifo da autora).

Fabio Castro (2018, posicao 321) fala sobre como o tabuleiro social da Amazdnia
é complexo, diverso, e lembra que nele também constam “as elites locais, inte-
lectuais e artistas que constantemente recorrem aos tecidos mistificadores da
identidade”, e que “nesse tabuleiro ha também os ‘novos amazonidas’, largos
contingentes populacionais trazidos para a regido pelas politicas colonizadoras
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do Estado Brasileiro nas trés tltimas décadas”, e complementa dizendo que
“a diversidade dos ecossistemas amazonicos substancializa a diversidade de
suas populacdes e a variedade”.

No trabalho de Augusto Nunes (2013), a cultura e os saberes nas mani-
festacdes culturais marajoaras sdo o contexto para a afirmacio da arte “afro-
-indigena-marajoara” de mestre Damasceno, o protagonista de sua pesquisa,
conhecido por sua dedicacdo a cultura tradicional do municipio de Salvaterra,
no Marajé: compositor, poeta, ensaiador do biifalo-bumbé (expressio cultu-
ral popular da regido da Ilha do Marajé que gira em torno da vida e morte do
bufalo). A intencdo de Nunes (2013, p. 67) é “revelar como esse sujeito percebe
a si mesmo e como a comunidade local o enxerga” e como as suas influéncias
ancestrais interferem em seu trabalho:

[..] neste emaranhado de culturas populares, mestre Damasceno acaba convi-
vendo com as novidades, sem desaparecer, tal como o fez desde sempre, a exem-
plo dos embates com outros grupos de boi-bumba em tempos idos. E muito
provavel, inclusive, que em sua trajetéria artistica, ele tenha trazido para si
ideias novas que ndo lhe pertenciam, uma vez que, neste processo de producdo
corriqueira da cultural, acaba havendo sinais de reconhecimento e identificacdo,
levando-se a uma recriacao de experiéncias e atitudes.

E importante destacar que foi nesta troca de culturas que se formaram os afro-
-indigenas [...] (Nunes, 2013, p. 79).

E assim Nunes segue descrevendo todos os elementos simbélicos que iden-
tificariam mestre Damasceno como um sujeito afro-indigena, ressaltando
que essas memorias sido fundamentais para as marcas culturais de sua
comunidade.

Voltando aos estudos etnolinguisticos, Mara Acécio (2020) traz os Tembé
do rio Guama4 para o centro de sua pesquisa sobre linguagens amazoénicas. Os
Tembé também sdo conhecidos por seu biotipo que é negro e é indigena e, por
essarazdo, a pesquisadora se debruca a analisar as marcas da formacao linguis-
tica da comunidade (Acacio, 2020, p. 163). A autora menciona uma “miscigena-
¢do” entre indigenas Tembé e quilombolas de Narcisa, drea do alto rio Guama,
0 que gerou um portugués falado préprio entre essas comunidades. Porém,
Marcia Oliveira et al. (2015), estudiosos dessas formacdes linguisticas, também
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usam o conceito de miscigenagdo, mas eles mesmos afirmam que estas comu-
nidades se afirmam politicamente como “afro” ou como “indigena”, sendo a lin-
gua uma das bases mais importantes nessas dindmicas, visto que ela altera ou
é alterada por perspectivas socioculturais.

Aspectos conclusivos

Buscamos trazer a tona como a categoria afro-indigena tem sido tratada na
AmazOnia paraense em teses e dissertacoes, defendidas no periodo de 2000
a 2020 no pais. Isso nos levou a encontrar, através da literatura especializada,
uma diversidade de comunidades em diferentes lugares do Para que carre-
gam a categoria afro-indigena como autoatribuicao identitaria construida
culturalmente.

O intuito foi trilharmos uma abordagem que caminhe para ampliar as fron-
teiras discursivas que a cegueira da colonizacdo impds para uma narrativa ofi-
cial brasileira que dizima a multiplicidade das histérias e identidades culturais
amazonidas. Portanto, a importancia da descolonizagdo é justamente a tenta-
tiva de nos despir de lentes da colonialidade que hierarquizam saberes, corpos,
existéncias e territorios.

O percurso que fizemos foi promover a complexidade nela embutida de
que a categoria afro-indigena ndo é sinénimo de via tinica de pertencimento
étnico-racial. Nesse percurso, o que nos moveu foi acionar representacoes, tra-
dicdes culturais, linguisticas e saberes ancestrais que estdo em continuum,
processo dindmico em resisténcia, mas que também demandam construcées
identitarias em contraposicio ao apagamento e dizimacdo de etnias indigenas
e povos negros da didspora africana amazonida em suas referéncias de mundo.
Foi-nos evidenciada a complexidade trazida na autoatribuicao afro-indigena
que é contextual, dindmica e temporalmente localizada.

Portanto, o convite esta feito: o de compreender que os estudos sobre afro-

-indigenas nio surgem por modismo, mas pela necessidade de entender a mul-
tiplicidade dos siléncios amazdnicos provocados e mantidos, até hoje, pelo
colonialismo interno. Da mesma maneira que é importante, também, conhe-
cer as bases, fundamentacao e histéria da Amazonia brasileira a partir de seus
povos, etnias e comunidades.
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