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RESUMO

O estudo destaca a Amazbnia como um territdério de profunda
diversidade sociolinguistica e cultural, onde a lingua € mais que um
instrumento de comunicacao: é veiculo de resisténcia, identidade e
transmissao de saberes ancestrais. A “tranca de saberes” simboliza a
fusao entre matrizes afro e indigenas, fortalecendo a resiliéncia
contra ameacas externas, além de atuar como escudo contra o
desmatamento, pelo manejo comunitario dos territorios tradicionais.
A preservacao da lingua materna é vista como ato politico e
afirmativo, que sustenta praticas culturais, espiritualidade e modos
de convivéncia com a natureza. A ancestralidade é forca dinamica,
que se manifesta na cultura fisica e na memaria coletiva, guiando
decisdes de resisténcia contra projetos de exploracao e destruicao. A
interculturalidade dialoga com o respeito as diferentes
epistemologias, promovendo a educacao contextualizada e
plurilinguistica, essencial para a sustentabilidade da regiao. A
relacao entre territdrio, lingua e identidade € indissociavel; o
territério funciona como espaco sagrado e de autonomia, cuja
preservacao € vital para a manutencao da cultura e do modo de vida
tradicionais. Assim, a protecao dessas identidades fortalece a
soberania e contribui para o Bem-Viver na Amazdnia.
Palavras-chave: Resisténcia; Diversidade; Saberes; Territorio;

Soberania.

ABSTRACT

This study highlights the Amazon as a territory of profound
sociolinguistic and cultural diversity, where language is more than a
communication tool: it is a vehicle for resistance, identity, and the
transmission of ancestral knowledge. The “braid of knowledge”
symbolizes the fusion of Afro and Indigenous matrices,

strengthening resilience against external threats and acting as a



shield against deforestation through community management of
traditional territories. The preservation of the mother tongue is seen
as a political and affirmative act that sustains cultural practices,
spirituality, and ways of living with nature. Ancestrality is a dynamic
force manifested in physical culture and collective memory, guiding
decisions of resistance against projects of exploitation and
destruction. Interculturality engages in dialogue with respect for
different epistemologies, promoting contextualized and plurilingual
education, essential for the region’s sustainability. The relationship
between territory, language, and identity is inseparable; the territory
functions as a sacred space of autonomy, whose preservation is vital
for maintaining traditional culture and ways of life. Thus, protecting
these identities strengthens sovereignty and contributes to Buen
Vivir in the Amazon.

Keywords: Resistance; Diversity; Knowledge; Territory; Sovereignty.

RESUMEN

Este estudio destaca la Amazonia como un territorio de profunda
diversidad sociolinguistica y cultural, donde la lengua es mas que un
instrumento de comunicacidn: es un vehiculo de resistencia,
identidad y transmision de saberes ancestrales. La “trenza de
saberes” simboliza la fusion entre matrices afro e indigenas,
fortaleciendo la resiliencia frente a amenazas externas y actuando
como escudo contra la deforestacion mediante el manegjo
comunitario de los territorios tradicionales. La preservacion de la
lengua materna se entiende como un acto politico y afirmativo que
sostiene practicas culturales, espiritualidad y formas de convivencia
con la naturaleza. La ancestralidad es una fuerza dinamica que se
manifiesta en la cultura fisica y en la memoria colectiva, orientando
decisiones de resistencia contra proyectos de explotacion vy

destruccion. La interculturalidad dialoga con el respeto a las



distintas epistemologias, promoviendo una educacion
contextualizada y plurilingUe, esencial para la sostenibilidad de la
region. La relacidon entre territorio, lengua e identidad es
indisociable; el territorio funciona como un espacio sagrado y de
autonomia, cuya preservacion es vital para el mantenimiento de la
cultura y del modo de vida tradicional. Asi, la proteccion de estas
identidades fortalece la soberania y contribuye al Buen Vivir en la
Amazonia.

Palabras-clave: Resistencia; Diversidad; Saberes; Territorio;

Soberania.

INTRODUGCAO

A Amazdénia nao se constitui apenas como repositdério de
biodiversidade, mas como nucleo de diversidade sociolinguistica e
cultural sem paralelo no continente americano. Esse cenario é
consequéncia da ocupacao humana, fluxos migratérios e, mais
recentemente, de processos de colonizagcao marcados por conflitos
e trocas simbdlicas. O tema reside na compreensao de que a regiao
nao € espaco homogéneo, mas territério onde a lingua e a cultura
sao pilares fundamentais para a construcao da vida social.
Frequentemente, essas identidades singulares sao invisibilizadas por
discursos hegemodnicos, que tentam reduzir o bioma ao vazio
demografico ou a mero almoxarifado de recursos naturais para o

capital global.

Nesse territorio, a relacao entre lingua e contexto social nao €
fendbmeno periférico,b mas o proprio interior da existéncia e
resisténcia das populac¢des tradicionais. A lingua na Amazdnia, nao
atua apenas como instrumento de comunicacao funcional; opera

como veiculo vital para a transmissao de cosmovisdes e praticas



baseadas na identidade de povos indigenas e quilombolas. Assim, a
compreender dessa dinamica, requer a abordagem que reconheca
a linguagem como pratica socialmente situada. E por meio da fala
que o0s sujeitos amazdnidas negociam o0s espacos de poder e
reafirmam a presenca, no Estado que historicamente tentou

silencia-los a partir de politicas de assimilacao linguistica.

Sendo assim, a ‘tranca de saberes’ surge como metafora para
descrever o encontro das matrizes afro e indigena na regiao Norte,
pois essa interpenetracao cultural manifesta-se em vocabulario
compartilhado, ritos sincréticos e na propria organizacao
comunitaria. Nessa perspectiva, de acordo com Munanga (2015), a
convergéncia entre diferentes herancas étnicas ndao deve ser vista
como perda de pureza, mas como reforco da capacidade de

resiliéncia frente as pressdes externas.

Sobre esse fenbmeno de resisténcia e fusao, o estudo de Silva;
Nascimento; Jesus; Silva (2020, p. 5) destaca com clareza a poténcia

desse encontro:

O contato dos povos originarios de origem africana e
indigena, no ambito das relagbes sociais, espirituais e
culturais, representa forte elemento de resisténcia aos
processos de consolidagdo politica, econdémica e
social de imposicdo de subalterna da identidade

étnica.

A configuracao identitaria na Amazoénia N3ao ocorre NO vacuo, Mas

esta intrinsecamente ancorada a posse € ao manejo da terra. Assim,



a ‘tranca de saberes’ manifesta-se geograficamente por meio da
coexisténcia de territérios étnicos que funcionam como barreiras
contra o avanco do desmatamento. Essa correlacao entre presenca
humana tradicional e integridade ecoldgica pode ser verificada na
cartografia regional, onde a delimitacao de terras indigenas e
quilombolas atuam como escudo para a manutencao da

biodiversidade e das linguas originarias.

Imagem 1: Mapa de Terras Indigenas e Quilombolas na Amazonia

Legal.

Fonte: Instituto Ambiental (2016).

Disponivel em:
https://acervo.socioambiental.org/index.php/acervo/mapas-e-
cartas-topograficas/amazonia/terras-indigenas-unidades-de-

conservacao-e-desmatamento. Acesso em. 11 mar. 2026.

Conforme evidenciado no mapeamento anterior, a preservacao do
bioma é indissocidavel da garantia juridica desses territorios. Essa
espacialidade reafirma a tese de Silva (2024) sobre a soberania,
demonstrando-se que, a questao territorial ndao € meramente

agraria, mas sim a base fisica para o exercicio da alteridade cultural e
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a reproducao dos sistemas linguisticos ancestrais que resistem a

homogeneizacao nacional.

Dessa forma, a problematica que envolve as identidades
amazonidas, esta ligada a questao territorial e a soberania, pois a
terra ndo é apenas recurso produtivo, mas o suporte fisico onde a
lingua e a cultura podem ser exercidas na totalidade. Contudo, essa
relacao é tensionada por visdes externas que enxergam a protecao
dessas identidades como entrave ao desenvolvimento ou até como
ameaca a integridade nacional. Na analise sobre o cenario regional,
Silva (2024) observa que as disputas territoriais sdo o nucleo de
grandes polémicas politicas, nas quais a demarcacao de terras
indigenas frequentemente fomenta manifestacdes de setores

contrarios a cessao de areas para grupos tradicionais.

P

E necessario, portanto, investigar de que modo as linguas
tradicionais funcionam como ferramentas de resisténcia politica
frente as pressdes de homogeneizacao. A manutencao das linguas
originarias e dos falares quilombolas, configura-se como ato de
insubordinacao contra o apagamento das diferencas. Ao preservar a
lingua, a comunidade preserva O acesso ao seu passado e a
capacidade de projetar o futuro autébnomo, visto que, a lingua é o
arquivo vivo das lutas populares e o cdédigo que permite a
interpretacdao do bioma sob a ética de cuidado que o modelo

extrativista ocidental € incapaz de compreender ou valorizar.

A espiritualidade também desempenha papel fundamental, pois € o
elo que une a palavra a terra sagrada. Na Amazbnia, o sagrado é
mediado pela linguagem que personifica rios e florestas,
estabelecendo-se a relacao de parentesco entre humanos e nao

humanos. Essa religiosidade afro-indigena é o que sustenta o



conceito de Bem-Viver, que se opde a ldgica de acumulagao. Como
afirmam Silva; Nascimento; Jesus; Silva (2020), essas praticas
contribuem de maneira expressiva para a qualidade de vida na
regidao, desde que respeitem a harmonia intrinseca entre o ser
humano e a natureza, servindo-se como modelo de sustentabilidade

real.

Outro aspecto crucial para essa analise, € a invisibilidade historica
das mulheres na transmissao desses saberes, pois sao as verdadeiras
guardias da oralidade e das praticas de cura, garantindo-se que, a
tranca identitaria ndao se desfaca. Alem disso, a lingua materna € o
ensinamento feminino que sustenta a estrutura familiar e
comunitaria. O reconhecimento do género como dimensao da
politica linguistica, € essencial para a compreensao de como as
identidades sao mantidas vivas, sob condicdes de extrema

vulnerabilidade social e econdmica na fronteira amazonica.

Sendo assim, esse trabalho propde-se a analisar essas dinamicas sob
a Otica interdisciplinar, cruzando-se a antropologia, a linguistica e a
sociologia politica. O objetivo € demonstrar que a Amazdnia nao é
apenas o coracao do mundo, mas o laboratdrio de inteligéncias
Mmultiplas que  oferecem respostas a  crise  civilizatoéria
contemporanea. Dessa maneira, a tranca de saberes afro-indigenas,
é o0 simbolo da cidadania plural que resiste a barbarie e propde a
nova ética global baseada na diversidade. Ao longo desse texto,
exploraremos como cada topico contribui para fortalecer essa visao

de regiao que fala, reza e luta em linguas plurais.

Sobre a necessidade de valorizar essa junc¢ao cultural para o
desenvolvimento regional, as pesquisas indicam que a fusao dessas

tradicoes € o que permite a resiliéncia das comunidades. Segundo



Silva; Nascimento; Jesus; Silva (2020, p. 8), “A pajelanca indigena e
cabocla influencia, assim como € influenciada pela religiosidade
afro-amazoénica, produzindo uma amalgama cultural que é a base
do Bem-Viver nessas comunidades”. Essa sintese € o que define a
singularidade amazbénida, transformando-se o contato cultural em
poténcia criadora de novas formas de existéncia social e equilibrio

ambiental.

Consequentemente, a introducao delimita o escopo da pesquisa ao
enfatizar a urgéncia de politicas linguisticas e direitos culturais que
protejam esse patrimoénio. Sem a garantia de que as linguas e os
territorios tradicionais serao respeitados, o Brasil corre o risco de
perder a riqueza imaterial insubstituivel. A tranca de saberes é, em
dltima analise, o que mantém a Amazbnia de pé, uma vez que,
proteger os povos que tecem essa tranca € proteger a propria vida
no bioma. O presente artigo busca, assim, dar visibilidade a essas
vozes que ecoam das matas e dos quilombos, reafirmando-se que, a

lingua € o territdrio da identidade soberana.

1. LINGUA COMO ELEMENTO DE IDENTIDADE CULTURAL

A lingua na Amazdnia, nao deve ser lida como bloco monolitico, mas
como arquipélago de especificidades que refletem trajetorias
historicas distintas. Conforme Silva (2025, p. 1) afirma, “A lingua na
Amazonia nao atua apenas como um instrumento de comunicacao
funcional; ela opera como um veiculo vital para a transmissao de
cosmovisdes”. Essa funcao transcende a troca de informacdes
basicas, situando-se no campo da manutencao da alma coletiva e

da soberania mental dos povos.



Para as comunidades indigenas e quilombolas, a fala € o primeiro
territorio de soberania, onde a heranca dos antepassados ¢é
preservada contra as tentativas de homogeneizacao. A identidade
cultural é performada na especificidade do vocabulo, que carrega
em si a visao de mundo de cada grupo social. O quilombola do Baixo
Amazonas nao fala como o ribeirinho do Marajo, pois cada grupo
POSsuUi 0 substrato histérico que molda sua fonética e léxico, e atua

como marcador de fronteira e de pertenca cultural profunda.

Sobre a importancia desse registro vivo da identidade por meio da

fala, Nacimento (2012, p. 1) reforca:

A manutencdo das linguas tradicionais, longe de
constituir um fenémeno meramente filologico,
configura-se como um ato politico de insubordinagdo
contra a homogeneizacao cultural imposta por
estruturas estatais que, historicamente, buscaram a

integracao via apagamento das diferengas.

A lingua é o espelho da biodiversidade. Quando uma lingua
indigena morre, desaparece com ela o nome de centenas de plantas
e as propriedades medicinais que ainda nao foram catalogadas pela
ciéncia ocidental. A perda linguistica, € a perda de dados vitais para a
sobrevivéncia humana. Por isso, a manutencao desses falares, é
prioridade nao apenas cultural, mas bioldgica e ética, garantindo-se
que, a inteligéncia acumulada por milénios nao seja varrida pela

globalizacao.



No campo da educagao, a manutencao das linguas tradicionais
exige a ruptura com os modelos pedagdgicos monoliticos. A escola
contextualizada na Amazdnia, deve operar como centro de traducao
e valorizacao, onde o Iéxico local €& elevado ao status de
conhecimento cientifico. A introducao de materiais didaticos que
respeitam a fonética e a semantica de cada grupo sao, portanto, a
aplicacao pratica do ‘ato politico de insubordinacao’ descrito por
Silva (2025), permitindo-se que, a sala de aula se transforme num

espaco de reforco identitario em vez de apagamento.

Imagem 2: O uso de materiais na pratica pedagdgica intercultural

na Amazonia.

Fonte: CEDEFES (2022).

Disponivel em: https://www.cedefes.org.br/pesquisadores-cobram-
dados-sobre-ensino-de-quilombolas-e-indigenas/. Acesso em: 12

mar. 2026.

Como demonstrado na imagem 2, a validacao visual e escrita das
linguas tradicionais impede o apagamento das cosmovisdes
amazonicas. Essa pratica pedagogica € o que garante que o
conhecimento etnobotanico e as terminologias de matriz africana

permanec¢am funcionais na estrutura social da comunidade.


https://www.cedefes.org.br/pesquisadores-cobram-dados-sobre-ensino-de-quilombolas-e-indigenas/
https://www.cedefes.org.br/pesquisadores-cobram-dados-sobre-ensino-de-quilombolas-e-indigenas/

A visualizacdao dessa dinamica pedagdgica, demonstra que a
educacao intercultural € o suporte que impede a morte de linguas €,
consequentemente, a perda de saberes etnobotanicos vitais. Ao
validar a fala do aluno como veiculo de cosmovisao, a instituicao
escolar deixa de ser ferramenta de assimilacao estatal para se tornar
O guardiao da biodiversidade imaterial, garantindo-se que, a
inteligéncia milenar das florestas permaneca codificada em termos

originais.

As variantes linguisticas da Amazbnia, como o ‘portugués caboclo),
sao o resultado de séculos de negociacao simbdlica, pois carregam a
sintaxe das linguas originarias sob o |éxico portugués, criando-se a
sonoridade uUnica que identifica o sujeito do Norte em qualquer
lugar do pais. Esse sotague é distintivo de honra, marca de que a
resisténcia indigena continua viva nas cordas vocais de quem habita
a beira do rio, transformando-se a lingua do colonizador em

ferramenta de expressao propria.

No contexto das comunidades quilombolas, a lingua preserva
termos de matriz africana que sobreviveram a didspora. Esses
termos sao usados em momentos de intimidade ou de sagrado,
visto que, funciona como codigo de protecao e fortalecimento do
grupo. A lingua, aqui, € o que garante que o quilombo continue
sendo territério livre, mesmo que cercado por pressdes externas.
Assim, falar a lingua do grupo, € forma de fechar o corpo contra o

preconceito e a descaracterizacao cultural.

O papel da escola nesse processo € ambiguo, pois pode ser
ferramenta de apagamento ou de valorizacao. Politicas educacionais
gue impdéem o portugués padrao sem respeitar as variantes locais,

agridem a identidade da crianca amazdnida. Logo, a educacao



contextualizada deve abracar a lingua local como o ponto de partida
para o conhecimento, validando-se a experiéncia de vida do aluno.
S6 assim a escola cumpre o papel social de formar cidadaos

conscientes e orgulhosos das raizes afro-indigenas.

A lingua também se manifesta no espaco publico como ferramenta
de reivindicacao politica. Nas assembleias de povos da floresta, o uso
da lingua materna para discursar é ato de soberania que obriga o
Estado a ouvir nos termos da cultura local. A traducao torna-se,
entao, ponte de diadlogo intercultural onde o poder &€ negociado,
onde a luta pelo direito a lingua € inseparavel da luta pela terra, pois

ambos sao os pilares da dignidade humana nesses territorios.

Além disso, a literatura oral - os mitos e lendas - depende da lingua
para manter a eficacia simbodlica. O Curupira ou a lara perdem a
forca quando explicados em termos racionais ou traduzidos sem a
alma do vernaculo amazoénico. A lingua da vida a esses seres, que
sao os guardides éticos da floresta. Sem a lingua que os criou, O
Imaginario amazdonico corre o risco de se tornar apenas mercadoria

turistica vazia de sentido.

-

Assim sendo, a lingua é o tecido que une os fios da tranca de
saberes, visto que, nao é estatica; evolui com o contato, mas
mMantém a esséncia como repositério de memoarias. A protecao das
linguas da Amazdnia é a protecao da capacidade humana de pensar
em alternativas ao modelo de vida predatdério. E, em uUltima analise,
garantir que a humanidade continue a ter acesso a sabedoria da
floresta, por meio das vozes que a conhecem desde o inicio dos

tempos.

2. ANCESTRALIDADE E MEMORIA COLETIVA



Diferente da visao linear ocidental, a memoaria coletiva afro-indigena
é a forca contemporanea absoluta que se atualiza na pratica
sociocultural diaria. Como define Munanga (2015), manifesta-se no
preparo do grafismo, na escolha das ervas e na entonacao das
narrativas orais. Nao se trata de ‘resquicio’, mas de poténcia que guia
o presente. Nas comunidades ribeirinhas, a ancestralidade é
invocada na relacao com os ‘Encantados’, onde o tempo dos antigos
invade o agora, provando-se que, o0 passado caminha ao lado do

poVo.

Dessa maneira, a preservacao da ancestralidade por meio da lingua,
garante a transmissao de valores que nao seriam captados por
mManuais tradicionais. Nas comunidades, a educacao é o ato de ouvir
os mais velhos, bibliotecarios vivos da memoaria. Acerca dessa
conexao intrinseca entre o passado vivo e a identidade, o estudo de

Silva; Nascimento; Jesus; Silva (2020, p. 5) apontam que:

O contato dos povos originarios de origem africana e
indigena, no ambito das relagbes sociais, espirituais e
culturais, representa forte elemento de resisténcia aos
processos de consolidagdo politica, econémica e
social de imposicdo de subalterna da identidade

étnica.

Essa resisténcia étnica mencionada pelos autores, € o motor da
sobrevivéncia cultural. A memoadria coletiva funciona como bussola
ética que orienta as decisdes politicas das comunidades. Quando se
decide contra um projeto minerador, por exemplo, a decisao é

baseada no que o0s ancestrais ensinaram sobre a sacralidade da



terra. O passado, portanto, nao esta atras, mas a frente, iluminando-

se o caminho da resisténcia contra a destruicao do bioma.

Assim, a ancestralidade afro-indigena transcende a oralidade e
mMaterializa-se na cultura fisica - no tragco do grafismo, na tecelagem
e na farmacopeia tradicional. Esses objetos e praticas, nao sao
apenas artesanato ou supersticao;, sao ‘documentos vivos' da
memoria coletiva que atualizam o passado no presente. Como
defende Munanga (2015), a continuidade histérica do povo é tecida
na repeticao ritualistica desses gestos técnicos e simbdlicos, que
servem como marcadores de identidade que se recusa a ser

subalternizada.

Imagem 3: A preservacao da memoria cultural.

Fonte: Dreams Time (2010).

Disponivel em: pt.dreamstime.com/idosa-indigena-chefe-da-
tribo-asuruni-mulher-asurini-do-rio-xingu-de-amazonas-no-
brasil-com-pintura-cerimonial-tribal-sobre-seu-image245527680.

Acesso em: 12 mar. 2026.

A imagem do processo de transmissao ilustra o nucleo da ‘tranca de
saberes’: a simbiose entre o ser humano e o reino vegetal. Esse

dominio técnico-espiritual constitui a base do ‘Bem-Viver’


https://revistatopicos.com.br/artigos/pt.dreamstime.com/idosa-ind%C3%ADgena-chefe-da-tribo-asuruni-mulher-asurini-do-rio-xingu-de-amazonas-no-brasil-com-pintura-cerimonial-tribal-sobre-seu-image245527680
https://revistatopicos.com.br/artigos/pt.dreamstime.com/idosa-ind%C3%ADgena-chefe-da-tribo-asuruni-mulher-asurini-do-rio-xingu-de-amazonas-no-brasil-com-pintura-cerimonial-tribal-sobre-seu-image245527680
https://revistatopicos.com.br/artigos/pt.dreamstime.com/idosa-ind%C3%ADgena-chefe-da-tribo-asuruni-mulher-asurini-do-rio-xingu-de-amazonas-no-brasil-com-pintura-cerimonial-tribal-sobre-seu-image245527680

mencionado por Silva; Nascimento; Jesus; Silva (2020), provando-se
gue, a saude e a coesao social das comunidades dependem da
preservacao dessa memaoria pratica, que funciona como a ciéncia da

experiéncia oposta a logica de exploracao predatoria.

A ancestralidade afro-indigena na Amazoénia, é também questao de
saude publica, pois o conhecimento das plantas medicinais é
transmitido oralmente de geracao em geracao, formando-se a
farmacia viva. Essa memoria pratica, salva vidas onde o Estado é
ausente, uma vez que, a lingua preserva as dosagens, as épocas de
colheita e os ritos necessarios para que o remédio tenha efeito. Sem
essa memoria coletiva, as populacdes ficariam desprotegidas

perante as doencas do mundo moderno e da floresta.

O rito de contar histdérias ao redor da fogueira ou na proa do barco, é
o laboratério de construcdo dessa memoria. E nesses momentos
gue os jovens aprendem quem sao e de onde vieram. Além disso, a
oralidade € o suporte dessa tranca de saberes, exigindo-se do
ouvinte a atencao que o mundo digital dispersa. A memaria coletiva
€, portanto, exercicio de presenca e de escuta ativa, fundamentais
para a coesao social de qualquer grupo humano que queira

permanecer autonomo.

A relacdo com a morte nas culturas tradicionais, também reflete
essa ancestralidade viva. O antepassado nao parte definitivamente;
torna-se encantado ou guia que continua a zelar pela comunidade.
Essa visao remove o medo existencial e fortalece o compromisso
com o territdrio. Se os antigos continuam no territorio, o territério
deve ser defendido a todo o custo, visto que, a memoadria coletiva
transforma o chao da floresta em cemitério sagrado e berco eterno

a0 mesmo tempo.



Contudo, a memoaria coletiva sofre atagues constantes da cultura de
massas. A introducao de tecnologias de comunicacao sem a
mediacao critica, pode levar os jovens a valorizarem o novo externo
em detrimento do velho interno. Por isso, a tranca de saberes precisa
ser reafirmada constantemente como valor de modernidade e
sobrevivéncia. Ser ancestral na Amazénia nao & ser antigo, é ser
eterno a partir da repeticao consciente de gestos e palavras que

deram certo por milénios.

Em consonancia, a interculturalidade entre negros e indigenas na
Amazonia, criou a memoria compartilhada de sofrimento e de luta.
Ambos os grupos foram empurrados para as margens pelo processo
colonial e encontraram na floresta o refugio comum. Essa alianca
histdrica, € o que fundamenta a forca politica da regiao hoje. A
memoria das fugas dos quilombos e da resisténcia nas aldeias
fundiu-se numa s6 gramatica de liberdade, que é a base da

identidade amazoénida.

A valorizagao dessa ancestralidade na universidade, € o proximo
passo para a ciéncia decolonial. E preciso que os doutores
reconhecam a sabedoria dos pajés e dos grids como ciéncia da
experiéncia. Quando a academia abre as portas para esses saberes, a
memoria coletiva deixa de ser ‘folclore’ para ser reconhecida como
epistemologia valida. Essa tranca entre a universidade e a aldeia, € o
que pode gerar solucdes inovadoras para os desafios do século XXI,

unindo-se técnica ao espirito.

Dito isto, a ancestralidade € o fio resistente da tranca, pois da o peso
e a medida de quem somos. Sem memaoria, SOMOS apenas
consumidores; com memaoria, SOmMmos pPovos soberanos. A lingua é o

sopro gque mantém essa chama acesa, garantindo-se que, a historia



da Amazodnia continue a ser contada pelos verdadeiros donos, em
voz alta e sem medo, para que o mundo saiba que aqui o passado é

presente ativo.

3. INTERCULTURALIDADE E DIALOGO DE SABERES

A variedade cultural na Amazoénia, nao deve ser compreendida como
simples encontro harmodnico de tradicdes, mas como pProcesso
dinamico e, por vezes, conflituoso de negociacao entre diferentes
matrizes civilizacionais. A tranca de saberes ganha materialidade
nesse topico, onde o saber indigena e o saber de matriz africana
dialogam para produzir respostas as pressdes da modernidade
ocidental. Segundo Munanga (2015), esse dialogo é a base da
identidade plural que nao anula as diferencas, mas as utiliza como

ferramentas de reforco mutuo na luta pela sobrevivéncia cultural.

Outrossim, o didlogo de saberes pressupde a abertura para a
alteridade que desafia a hegemonia da ciéncia positivista. Nas
comunidades amazodnicas, o conhecimento é validado pela
experiéncia e pela relacdao direta com o bioma, criando-se a
epistemologia propria que integra o fisico e o metafisico. Esse
processo intercultural permite que praticas como a Pajelanca
Cabocla incorporem elementos do catolicismo popular e das
religides de matriz africana, resultando-se na sintese uUnica que

define o ser amazonida.

A eficacia desse didlogo, reflete-se diretamente na qualidade de vida
das populacdes, pois ao cruzar conhecimentos sobre o uso de
plantas medicinais e ritos de protecao, as comunidades criam redes
de suporte que o Estado falha em prover. Sobre esse amalgama,

Silva; Nascimento; Jesus; Silva (2020) sugerem que o respeito pelas



praticas espirituais e culturais de origem africana e indigena, é
condicao fundamental para o alcance do equilibrio regional e da

dignidade humana.

A construcao desse dialogo, exige o que os tedricos chamam de
ecologia de saberes, onde a ciéncia académica e o saber tradicional
ocupam espacos de igual importancia. Na Amazoénia, esse equilibrio
é vital para o desenvolvimento de modelos de sustentabilidade que
nao sejam meramente teodricos. A variedade cultural critica,
reconhece que sem a participagao ativa dos detentores desses
saberes, qualquer projeto de preservacao ambiental esta fadado ao
insucesso por ignorar as dimensdes subjetivas da relacao homem-

natureza.

Nessa perspectiva, a materializacao da variagcao cultural pode ser
observada na complexidade das praticas rituais e produtivas que
fundem elementos de diferentes origens em pro/ de um objetivo
comum: a manutencao do Bem-Viver. Esse encontro de fios
culturais, cria a tapecaria de conhecimentos que protege a
soberania das comunidades frente as tentativas de padronizacao

exterior.

Imagem 4: Diagrama conceptual da Interculturalidade e Ecologia

de Saberes na Amazonia.
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A imagem ilustra de que modo a variedade cultural funciona como
sistema de suporte mutuo, onde a intersecao de saberes gera
solugcdes inovadoras para a coexisténcia no bioma. Conforme
demonstrado visualmente, esse dialogo nao é estatico; € o fluxo
continuo de aprendizagem que reafirma a tese de Silva; Nascimento;
Jesus; Silva. (2020) sobre a religiosidade e a cultura como condicdes

para a harmonia regional.

O nivel politico, a partir do didalogo de saberes, fortalece as aliancas
entre povos da floresta e comunidades quilombolas. Embora
possuam trajetdrias historicas distintas - uma marcada pela
ocupacao ancestral e outra pela diaspora e resisténcia ao regime
escravocrata - ambos encontram no territdrio amazonico espaco
comum de reafirmacao. Essa uniao nao é apenas estratégica, mas
ontoldgica, baseada na visao de mundo que prioriza o coletivo sobre

o individual e a preservacao sobre a exploracao.

Contudo, esse dialogo enfrenta barreiras institucionais severas. O
racismo estrutural e o preconceito religioso, tendem a marginalizar
0s saberes de matriz africana e indigena, rotulando-os como crencas

em oposicao ao conhecimento europeu. Superar essa barreira, exige


https://gemini.google.com/app?hl=ppt-BR

politicas publicas que promovam a justica cognitiva, reconhecendo-
se que, a Amazdnia € o centro de producao intelectual sofisticado

gue oferece alternativas reais a crise civilizatoria contemporanea.

A lingua, novamente, aparece como o veiculo desse didlogo. E por
meio da fala - muitas vezes manifestada em variantes linguisticas
ricas em empréstimos e hibridismos - que o0s saberes sao
partilhados. Quando o pajé e o mestre de terreiro trocam
conhecimentos sobre o manejo de uma erva, a lingua que utilizam é
a propria tranca em movimento, garantindo-se que, o conhecimento

NAao se perca na traducao para os moldes ocidentais.

Por conseguinte, o didlogo de saberes na Amazdnia € o manifesto
pela diversidade, pois prova que a modernidade nao precisa ser
sinbnimo de homogeneidade. A capacidade de trancar saberes
distintos sem apagar as origens, € a maior tecnologia social da
regidao. Proteger esse dialogo, € garantir que a Amazonia continue a
ser territério de inteligéncias multiplas, capaz de produzir vida e
sentido no mundo que parece cada vez mais desconectado das

raizes ancestrais.

4. SABERES TRADICIONAIS E EDUCAGCAO

A educacao voltada para as populacdes tradicionais da Amazdnia
exige, antes de tudo, a ruptura epistemoldégica com o modelo
eurocéntrico que, historicamente, operou como ferramenta de
silenciamento e invisibilizacao. Investigar como os saberes afro-
indigenas sao transmitidos no contexto escolar, significa reconhecer
que a sala de aula deve ser espaco de prolongamento da vida
comunitaria, e nao ilha de isolamento cultural. Segundo Silva (2025),

a valorizacao da lingua e dos saberes locais, € o que permite ao



aluno reconhecer-se como sujeito historico; sem essa validacao, a
escola torna-se agente de aculturagao que desvincula o jovem da

base identitaria.

A transmissao desses saberes ocorre de forma organica, mediada
pela oralidade e pela observacao participante nas atividades
qguotidianas da aldeia ou do quilombo. Diferente da pedagogia
formal, baseada na escrita e na fragmentacao do conhecimento em
disciplinas isoladas, a educacao tradicional é holistica e integrada,
pois une 0 manejo da terra, o tempo das aguas e a ética do cuidado
em unico corpo de conhecimento. Ao trazer esses elementos para o
curriculo, a escola promove a inclusao real, transformando-se o saber

de experiéncia em conteudo legitimo respeitado pela instituicao.

Para que a educacao seja verdadeiramente inclusiva e
contextualizada, é imperativo que se adote o ‘dialogo de saberes’
como metodologia central. Isso implica a presenca fisica e simbdlica
de mestres e mestras da cultura dentro das instituicdes de ensino,
partilha técnicas de plantio, rezas e narrativas ancestrais que nao
constam nos Mmanuais didaticos padrdes. Essa pratica pedagodgica
nao apenas fortalece a autoestima do estudante, mas também
combate ao racismo institucional, ao confrontar a ideia de que o
unico saber valido provém dos centros urbanos. Conforme sugerido
por Silva; Nascimento; Jesus; Silva (2020), a integracao dessas
praticas € a condi¢cao para o Bem-Viver, pois conecta o aprendizado

a manutencao da harmonia entre o ser humano e o bioma.

A materializacao dessa proposta pedagdgica, exige que o professor
atue como mediador intercultural, capaz de transitar entre a ciéncia
ocidental e a sabedoria da floresta. Esse profissional deve entender

gue o0s saberes tradicionais nao sao ‘curiosidades folcloricas’, mas



sistemas |ogicos de alta complexidade que garantiram a
sobrevivéncia dos povos amazdnidas por milénios. Assim, a inclusao
desses saberes, permite que o aluno desenvolva a consciéncia critica
sobre o territério, capacitando-o para enfrentar os desafios
contemporaneos - como a crise climatica e a pressao do

agronegocio - a partir da base ética ancestral.

Consequentemente, a valorizacao da oralidade como suporte
cientifico, € um dos maiores desafios dessa nova educacao. No
ambiente escolar, a escrita costuma ser hierarquizada sobre a fala;
contudo, na tranca de saberes, a palavra falada é o sopro que
mantém a cultura viva. Ao institucionalizar espacos de escuta aos
anciaos, a escola reconhece que a autoridade do conhecimento na
Amazonia reside na experiéncia vivida. Esse reconhecimento é o que
fundamenta a educacao decolonial, onde a biblioteca e a rocga, o
laboratdrio e o terreiro, passam a ter o mesmo peso na formacao

intelectual do estudante.

No contexto das comunidades quilombolas, a educacao deve
resgatar a historia da resisténcia e da didspora como eixo de
cidadania. A transmissao dos saberes tradicionais nesses espacos, é
a forma de garantir que as técnicas de manejo e a religiosidade de
matriz africana nao sejam erodidas pelo contato com a cultura de
massas. A escola quilombola torna-se, assim, centro de soberania
cultural, onde a lingua e os costumes sao protegidos e atualizados,
permitindo-se que, a juventude visualize o futuro digno dentro do
proprio territério, combatendo-se o éxodo rural forcado pela falta de

oportunidades contextualizadas.

A contribuicao desses saberes para a educacao inclusiva, manifesta-

se também na desconstrucao de esteredtipos sobre os povos da



floresta. Quando o curriculo integra a tecnologia social indigena e
afro-brasileira, ensina para a sociedade - nao apenas aos membros
das comunidades - que existem outras formas de habitar o planeta.
Essa educacao contextualizada, funciona como antidoto para a
homogeneizacao cultural, provando-se que, a diversidade linguistica
e de pensamento € a maior rigueza pedagogica do Brasil, essencial

para a construcao da democracia pluriétnica.

O fluxo de transmissao observado na imagem anterior, demonstra
gue o aprendizado tradicional € circular e continuo. Ao transpor esse
fluxo para o ambiente escolar, quebra-se a linearidade do tempo
produtivo e adota-se o tempo da natureza e da memoria. Essa
mudanca de paradigma € o que garante a resiliéncia das linguas
tradicionais; a escola deixa de ser o local onde se ‘esquece’ a lingua
da aldeia para se tornar o local onde ela é fortalecida e utilizada para
compreender o mundo globalizado. E a aplicacdo pratica da tranca,
unindo-se aos fios de diferentes origens para formar o saber

resistente.

Portanto, os saberes tradicionais nao sao apenas conteddos a serem
adicionados ao curriculo, mas sim a base sobre a qual a educacao
amazonica deve ser construida. Assim, a investigacao e valorizacao
dessas praticas, sao imperativo ético para a politica publica que se
pretenda democratica e sustentavel. A educacao inclusiva e
contextualizada é, em ultima analise, o instrumento que garante
gque a Amazodnia continue a falar, a rezar e a pensar em linguas
plurais, assegurando-se que, o Bem-Viver seja mais do que conceito,

tornando-se realidade quotidiana nas salas de aula da floresta.

5. IDENTIDADE E TERRITORIALIDADE



A relacao entre a lingua, a identidade e o territdrio na Amazonia, €
indissociavel e visceral; o territdério nao é apenas suporte fisico, mas o
espaco sagrado onde a lingua respira e a cultura se encena. Para as
comunidades afro-indigenas, o espaco nao €& objeto de posse,
mercadoria ou exploracao predatdria, mas extensao do proprio
corpo coletivo e da alma ancestral. Nomear o rio, o igapd ou a arvore
na lingua originaria, é ato de apropriacao simbdlica que reforca o
direito histdrico a terra e garante a continuidade da memoria. A
perda ou a degradacao do territério implica, invariavelmente, no
esmorecimento da lingua, pois 0os contextos praticos e espirituais de

fala desaparecem com o ecossistema.

Essa conexao com a natureza, gera identidade territorializada, onde
cada elemento da paisagem possui significado espiritual, historico e
pedagogico. As comunidades quilombolas e indigenas organizam o
espaco baseadas em cosmologias que respeitam os ciclos naturais e
os limites da floresta, entendendo-se que, a sobrevivéncia do grupo
depende da saude do bioma. No entanto, essa harmonia é
constantemente tensionada por |o6gicas desenvolvimentistas
externas que enxergam a Amazdnia apenas como celeiro de
recursos. Como observa Silva (2024), a demarcacao dessas areas € o
epicentro de grandes polémicas politicas, pois confronta a visao de
mundo tradicional com os interesses da fronteira econdmica

extrativista.

O territdrio é, portanto, o arquivo vivo da resisténcia afro-indigena;
nele estao depositados os cemitérios dos ancestrais, as plantas de
cura e o0s locais de morada dos Encantados. A analise dessa
territorialidade, exige entender que a preservacao do bioma
depende diretamente da manutencao destas identidades, que

funcionam como guardias da ética de vida alternativa ao colapso



ambiental global. A soberania territorial nesses contextos, é
sinbnimo de soberania cultural: sem o chao da aldeia ou do
quilombo, a ‘tranca de saberes’ perde o ponto de ancoragem,

transformando-se os sujeitos em exilados dentro da propria patria.

A materializacdao dessa identidade territorializada, manifesta-se na
gestao comunitaria dos recursos, que se opde a logica do lucro
imediato. O saber sobre o manejo do acai, a pesca artesanal e a roca
de subsisténcia, constitui tecnologia social que mantém a floresta
em pé. Essa pratica demonstra que a identidade amazdnida é
construida na interagcao quotidiana com o meio, onde 0O rio nao é
apenas via de transporte, mas ente vivo que define o ritmo da vida
social. Quando o Estado falha em garantir a posse da terra, ataca a

propria base da identidade desses povos, forcando-os a abandonar

praticas milenares em prol/ da sobrevivéncia urbana marginalizada.

A resisténcia territorial € também resisténcia linguistica, pois é no
territorio que os termos especificos da fauna, flora e espiritualidade
mantém a funcionalidade. No contexto das comunidades
quilombolas, o territério representa o espaco de liberdade
conquistado contra a escravidao, onde a lingua preservou termos de
matriz africana que serviram como cddigos de protecao. Para os
indigenas, o territério € a heranca de tempos imemoriais que
justifica a autonomia politica. Assim, a luta pela terra na Amazonia,
Nao € apenas disputa agraria, mas batalha pelo direito de continuar

a existir enquanto grupo étnico diferenciado.

Dessa maneira, a pressao exercida por setores contrarios a
demarcacao de terras, como citado por Silva (2024), ignora que esses
grupos, embora pouco numerosos, desempenham papel

geoestratégico vital na protecao das fronteiras e do equilibrio



climatico. A soberania nacional, invocada para criticar as
demarcacodes, deveria, pelo contrario, ver nessas comunidades os
seus maiores aliados. A identidade territorializada desses povos faz
deles os vigilantes naturais de areas que o Estado tem dificuldade
em monitorizar, provando-se que, a tranca de saberes € também a

tranca de seguranca e sustentabilidade.

Ademias, a interdependéncia entre cultura e solo € o que sustenta o
conceito de Bem-Viver. Como discutido por Silva; Nascimento; Jesus;
Silva (2020), a religiosidade e a cultura estao ligadas a condi¢gao de
vida na Amazonia, e essa vida sb é plena quando o territdério esta
protegido. Outrossim, o sagrado manifesta-se na terra: a arvore nao é
apenas madeira, € o suporte do Axé ou do espirito da mata. Portanto,
a destruicao do territério tradicional, € ato de profanacao que
desestrutura a organizacao social e psiquica da comunidade,

levando-se a perda de sentido e a fragmentacao da identidade.

O género também atravessa a territorialidade, sendo as mulheres as
principais vozes na defesa das fontes de dgua e das areas de coleta
de sementes. Assim sendo, a identidade feminina amazbnida é
forjada na defesa do territério-corpo-terra, entendendo-se que, a
violéncia contra a natureza é a violéncia contra a continuidade da
vida que gestam e protegem. A lingua que transmitem aos filhos, é a
lingua que ensina a respeitar os limites do rio e o tempo da mata,
reforcando-se a ideia de que a identidade é o compromisso ético

com o lugar que se habita.

E valido observar que, a territorialidade é o fio que amarra os outros
na tranca de saberes. Sem a garantia da terra, a educacao
contextualizada nao tem onde se aplicar, e a ancestralidade perde o

local de culto. A andlise da Amazdénia sob o viés da identidade e do



territério, € o reconhecimento de que a regiao € o mosaico de
soberanias que precisam ser respeitadas para que o bioma e as
vozes continuem vivos. A |uta pela terra €, em ultima analise, a luta
pela permanéncia da humanidade que sabe viver em didlogo com a
Terra, oferecendo-se ao mundo o modelo de resisténcia que é

simultaneamente fisico, linguistico e espiritual.

6. GENERO E LINGUA

As questdes de género desempenham papel estruturante na
preservacao e na vitalidade da tranca de saberes amazénida, sendo
as mulheres as principais guardias da memoaria linguistica e das
praticas culturais que definem a identidade dos povos da floresta. Na
organizacao social e espiritual das comunidades tradicionais, a
mulher assume frequentemente a responsabilidade central pela
educacao primaria e pela transmissao da farmacopeia ancestral. A
lingua materna &, em sua génese, o legado feminino, cultivado nos
espacos de intimidade, no preparo do alimento e nos ritos de

passagem que garantem a coesdo do grupo.

Desse modo, o género influencia a lingua por meio de falares
especificos e da gestao da oralidade em contextos rituais e de cura.
Em matrizes afro-amazdnicas, o comando dos canticos sagrados € a
invocacao dos ancestrais sao liderados por figuras femininas - as
matriarcas, benzedeiras e maes de santo - que asseguram que o
|éxico sagrado nao se perca. Ao preservar a lingua em ambientes de
extrema vulnerabilidade social, essas mulheres operam como
escudos culturais contra o apagamento identitario. Logo, sao as
pontes que garantem que os fios da identidade nao se partam sob

as pressdes de integracao forcada a sociedade envolvente.



Nas comunidades quilombolas e aldeias, a fala feminina € também a
fala de resisténcia politica e cuidado territorial. A mulher amazénida
Nnao comunica apenas informacdes; transmite a ética de relacao com
O bioma que é expresso a partir de termos e conceitos que
personificam a natureza. O ato de ensinar a lingua tradicional aos
filnos no mundo que impde o bilinguismo desigual, € a forma de
militancia silenciosa. Essa resisténcia garante que a criang¢a cresca
com o codigo linguistico necessario para interpretar o territério sob a
Otica da abundancia e do respeito, em oposicao a légica da escassez

e exploracao.

A analise do fluxo de transmissao evidenciada na imagem anterior,
demonstra que o protagonismo feminino é o que garante a
resiliéncia das linguas tradicionais frente a homogeneizacao cultural.
Além disso, o papel das mulheres transcende a esfera domeéstica,
situando-as como as verdadeiras gestoras da diversidade no
qguotidiano amazoénida. Assim, sao responsaveis por adaptar a lingua
a0sS NOVOS tempos, incorporando-se Novos termos sem permitir que
a esséncia gramatical e fonética da fala ancestral seja erodida. Esse
trabalho de tecelagem linguistica ¢é fundamental para a

sobrevivéncia das cosmovisdes afro-indigenas.

Além da educacao, a relacao entre género e lingua, manifesta-se no
dominio das ervas e dos segredos da floresta. A nomenclatura das
plantas medicinais €, em grande parte, vocabulario dominado pelas
mulheres, que conhecem as nuances entre a cura e o perigo.
Quando a mulher transmite esse saber, esta a transferir a biblioteca
viva de termos que nao possuem traducao direta para o portugués
padrao. A perda desse protagonismo feminino resultaria, portanto,
na perda cientifica e linguistica incalculavel para a humanidade e

para o equilibrio do ecossistema regional.



No ambito da religiosidade afro-indigena, conforme discutido por
Silva; Nascimento; Jesus; Silva (2020), a condicao do Bem-Viver esta
ligada a harmonia que essas liderancas femininas promovem no
terreiro e na aldeia. A lingua utilizada nas rezas e nos pontos
cantados, é a lingua que acolhe e organiza a comunidade. A voz
feminina assume, aqui, a funcao liturgica e de comando, desafiando-
se as hierarquias de género ocidentais e reafirmando-se que, na
Amazonia, a autoridade da palavra reside na linhagem matrilinear e

na sabedoria acumulada pelas mais velhas.

Contudo, a invisibilidade histérica das mulheres na politica
linguistica oficial, € o reflexo do racismo e do sexismo estrutural. No
entanto, na pratica quotidiana da floresta, negociam os espacos de
poder e de fala. A resisténcia dessas guardias manifesta-se na
mManutencao de sotaques, ritmos e léxicos que identificam o sujeito
do Norte. O reconhecimento do género como dimensao da
soberania linguistica, € admitir que a tranca de saberes so
permanecesse unida porque maos femininas continuam a tecer os

filos da memoria com paciéncia e rigor ético.

Além disso, a interdependéncia entre a lideranca feminina e a
tradicao oral, como ilustrada no modelo conceitual acima, reforca
gue a cultura amazdnida é a cultura de cuidado e continuidade. A
mulher € a mediadora entre o mundo dos Encantados e o mundo
dos vivos, utilizando-se a lingua como o instrumento de conexao.
Essa posicao estratégica permite-lhe filtrar as influéncias externas e
proteger a integridade do grupo. Sem o suporte vocal e simbdlico
das mulheres, a ancestralidade tornar-se-ia museu estatico, em vez

de ser a forca vibrante que guia o presente da regiao.



Consequentemente, a vulnerabilidade social e econdmica que
atinge as mulheres na fronteira amazénica, nao as impede de
exercer esse papel de lideranca cultural. Pelo contrario, a lingua e a
cultura tornam-se ferramentas de empoderamento e de denuncia
contra as violacdes dos corpos e territorios. Dessa forma, a fala
feminina na Amazbnia, é a fala de dendncia e de cura
simultaneamente, pois utilizam a palavra para fechar o corpo e para
abrir caminhos, provando-se que, a lingua é o territdorio da

identidade soberana e o escudo contra a barbarie contemporanea.

A analise de género € indispensavel para compreender a vitalidade
das linguas tradicionais, pois as mulheres ndao sao apenas usuarias
da lingua; sao as arquitetas e defensoras. Dessa maneira, a
valorizacdo do papel feminino na transmissao da cultura afro-
indigena, € o primeiro passo para a politica de educacao e
preservacao realmente eficaz. A ‘tranca de saberes’ é, em dltima
analise, o trabalho de artesania feminina, onde cada palavra
preservada é a vitoéria da vida sobre o apagamento, garantindo-se
gue, a Amazonia continue a ser territério de vozes plurais, fortes e

femininas.

7. LINGUA E ESPIRITUALIDADE

Nas comunidades afro-indigenas da Amazbnia, a lingua nao se
limita a funcao de comunicacao interpessoal; assume a dimensao
liturgica e sagrada, pois funciona como veiculo primordial de
conexao com a transcendéncia. A espiritualidade nesses territdrios é
indissociavel da palavra falada, pois € por meio do sopro e do som
que se invocam as forcas da natureza e os ancestrais. Segundo Silva;
Nascimento; Jesus; Silva (2020), a lingua é o instrumento que

permite a expressao da fé, onde o sagrado nao esta em templos



distantes, mas na propria materialidade da floresta, dos rios e do

cotidiano comunitario.

Assim, aa relacao entre lingua e fé manifesta-se com vigor nos ritos
de Pajelanca e nos cultos de matriz africana, onde o uso de termos
ancestrais - incompreensiveis para o estranho ao rito - possui a
eficacia simbdlica fundamental. Esses ‘falares sagrados’ preservam a
gramatica da alma, que resistiu aos processos de cristianizacao
forcada. A manutencao dessas linguas rituais, garante a eficacia do
trabalho espiritual: para o devoto, o Encantado ou o Orixa atende
pelo nome que Ihe foi dado na lingua de origem, estabelecendo-se a
ponte de identidade que a lingua do colonizador é incapaz de

construir.

O vocabulario espiritual amazdnico €&, por natureza, amalgama
cultural. Nele, fundem-se termos de troncos linguisticos indigenas
com o léxico banto e ioruba, criando-se a sonoridade uUnica que
identifica a religiosidade regional. Como afirmam Silva; Nascimento;
Jesus; Silva (2020), essa fusao nao é perda, mas poténcia criadora de
novas formas de existéncia social. A lingua, nesse contexto, opera
como tranca que une o panteao africano as divindades das aguas e
das matas, consolidando-se a cosmologia de resisténcia que prioriza

o equilibrio ambiental e o respeito aos ciclos da vida.

A anadlise da oralidade sagrada, evidencia que a palavra possui o
poder de encantar o mundo. Nos pontos cantados e nas rezas de
cura, o ritmo e a fonética da lingua tradicional sao responsaveis por
alterar o estado de consciéncia e promover a harmonia do grupo.
Conforme demonstrado visualmente, a lingua funciona como o
Nnucleo do sistema onde a fé e a natureza se fundem. A perda desse

codigo linguistico significaria, portanto, o silenciamento dos deuses



e O esvaziamento do sentido existencial das comunidades, que

veem na lingua o suporte da soberania espiritual.

Além disso, a espiritualidade também atua como o principal
mecanismo de preservacao da lingua em contextos de pressao
urbana. Sendo assim, termos que cairam em desuso nas trocas
comerciais ou domeésticas, permanecem Vivos e Vvibrantes dentro do
terreiro ou da maloca. O espaco do sagrado funciona como refugio
linguistico, territdrio onde a lingua € protegida da homogeneizacao.
Essa resisténcia, por meio da fé, prova que a religiosidade € uma das
forcas resilientes da identidade amazdnida, garantindo-se que, o
passado ancestral continue a ser presente ativo a partir do sopro da

reza.

A relacao entre lingua e espiritualidade é também relacao de
parentesco com o bioma. Na fala religiosa afro-indigena, os
elementos da natureza sao tratados como sujeitos, com nomes e
vontades proprias. Essa personificacao do rio e da mata, expressa
por meio da linguagem de cuidado e reveréncia, € o que sustenta o
conceito de Bem-Viver. Para o sujeito amazoénida, rezar na lingua é
ato de ecologia, pois reconhece a sacralidade do territério e
estabelece o contrato ético com o invisivel para a manutencao da

vida e da abundancia.

O fluxo de conexao entre a palavra e a ética ambiental, como
ilustrado no modelo anterior, reforca que a diversidade linguistica é
O suporte da diversidade bioldgica. A lingua sagrada ensina quais
arvores nao podem ser derrubadas e quails igarapés sao morada de
seres protetores. Sem a precisao desses termos tradicionais, o
conhecimento sobre a sacralidade da terra perde-se, abrindo-se

caminho para o extrativismo predatdrio. A valorizacao da lingua na



expressao da fé &, portanto, estratégia de sobrevivéncia planetaria,

fundamentada na sabedoria dos povos que sabem falar com a Terra.

O protagonismo feminino € novamente central nesse topico, pois
sao as mulheres que, em grande medida, zelam pela correcao das
palavras rituais. Dessa maneira, sao as donas das rezas e as guardias
dos segredos fonéticos que garantem a ligacdo com o0s guias
espirituais. A lingua espiritual, sob o cuidado feminino, torna-se
ferramenta de cura fisica e social. A palavra da benzedeira ou da mae
de santo, € a palavra que organiza o caos e restaura a saude,
provando-se que, na Amazdnia o |éxico é a medicina que atua onde

a ciéncia ocidental nao alcanca.

Logo, a lingua € o tecido com o qual se costura a relagao entre o
humano e o divino na Amazdnia. A investigacao dessa dimensao, € o
reconhecimento de que a politica linguistica deve contemplar o
direito ao exercicio da fé em linguas plurais. Assim, a espiritualidade
afro-indigena é a guardia suprema da tranca de saberes, pois
enguanto houver reza, havera lingua; e enquanto houver lingua, a
identidade amazdnida permanecera soberana. A protecao das
linguas da floresta, € a garantia de que o mundo continue a ter
acesso a musica sagrada da existéncia, que ecoa nos quilombos e

aldeias como manifesto de liberdade e vida.

8. POLITICAS LINGUISTICAS E DIREITOS CULTURAIS

A discussao sobre politicas linguisticas na Amazdnia, exige o
reconhecimento de que a lingua nao € apenas fendbmeno cultural,
mas objeto de direitos humanos e politicos fundamentais.
Historicamente, o Estado brasileiro operou sob a Idgica de

monolinguismo compulsério, utilizando-se o portugués padrao



como ferramenta de unificacdo nacional e apagamento das
dissidéncias étnicas. Contudo, a preservacao das linguas afro-
indigenas demanda a inversao desse paradigma, exigindo-se
politicas publicas que reconhecam a diversidade como ativo da
soberania nacional. Segundo Silva (2025), as politicas linguisticas
devem deixar de serem instrumentos de assimilacao para se

tornarem mecanismos de fomento a diversidade.

Os direitos culturais, garantidos pela Constituicao de 1988,
estabelecem que o Estado deve proteger as manifestacdes das
culturas populares, indigenas e afro-brasileiras. Na pratica
amazonida, isso se traduz no direito das comunidades de serem
educadas nas linguas maternas e de terem os nomes e territorios
respeitados nos proprios termos linguisticos. A politica linguistica
eficaz, € aquela que garante que o sujeito do quilombo ou da aldeia
nao precise abandonar a lingua originaria para acessar servigcos
basicos ou participar da vida politica. Os direitos culturais sao,
portanto, o escudo juridico que impede que a ‘tranca de saberes’

seja desfeita pelas pressdes da globalizacao.

No cenario regional, as disputas por direitos culturais estao
intrinsecamente ligadas a posse da terra. Como observa Silva (2024),
a polémica politica em torno da demarcacao de territérios é
também a disputa pelo direito de existir culturalmente. Sem o
territdério homologado, as politicas linguisticas tornam-se frageis,
pois o0 espaco de reproducao da cultura fica vulneravel a invasdes e
desmatamentos. Portanto, a promocao das linguas afro-indigenas
deve ser integrada a politica ambiental e fundiaria, que entenda que
a protecao do bioma é indissociavel da protecao dos direitos de seus

povos tradicionais.



A materializacao dessas politicas, ocorre por meio de acdes
afirmativas que valorizam os saberes tradicionais em espacos
institucionais. O reconhecimento oficial de linguas indigenas como
co-oficiais em municipios amazdnicos, € exemplo de avanco
significativo. Essa medida obriga o servico publico a se adaptar a
realidade local, garantindo-se que, o dialogo de saberes ocorra em
condicbdes de igualdade. Conforme demonstrado visualmente, a
eficacia da preservacao cultural depende da articulacao entre a
garantia juridica do territério e a implementacao de curriculos

escolares que reflitam a realidade sociolinguistica da regiao.

A promocao das culturas afro-indigenas, exige também o combate
ao racismo linguistico, que marginaliza sotaques, |éxicos e variantes
regionais. As politicas publicas devem atuar na sensibilizacao da
sociedade civil, demonstrando-se que, a multiplicidade de vozes na
Amazonia é rigueza cientifica e nao ‘atraso’ no desenvolvimento. O
direito a lingua é o direito a propria interpretacao do mundo;
qguando o Estado protege a lingua minoritaria, esta protegendo a
forma Unica de inteligéncia humana. A ‘tranca de saberes’ €, nesse
sentido, patrimoénio imaterial que exige investimento constante em

documentacao e revitalizacao.

O papel das universidades e dos institutos de pesquisa € central no
desenho dessas politicas. A producao cientifica deve servir de
suporte para a criagcdao de gramaticas, dicionarios e registros
audiovisuais das linguas em perigo de extincao. No entanto, esse
processo deve ser conduzido sob a ética da decolonialidade,
garantindo-se que, as comunidades sejam protagonistas e nao
apenas objetos de estudo. Como defendem Silva; Nascimento; Jesus;
Silva (2020), a harmonia e o Bem-Viver dependem do respeito

intrinseco aos saberes tradicionais, o que inclui o direito das



comunidades definirem como linguas e culturas devem ser

promovidas e ensinadas.

O fluxo de preservacao cultural demonstrado anteriormente, reforca
que a legislacao isolada nao é suficiente; € necessaria a participacao
ativa das comunidades no monitoramento das politicas. Os direitos
culturais s6 se tornam reais quando ha autonomia para que o pajé, a
matriarca quilombola e a jovem lideranca possam pautar as
necessidades dos grupos. A governanca linguistica deve ser
comunitaria, garantindo-se que, os recursos destinados a cultura
cheguem a ponta, fomentando-se festivais, ritos e producdes
literarias que mantenham a tranca vibrante e resistente as

transformacodes sociais.

A questao do género também atravessa as politicas linguisticas,
visto que, as mulheres sao as principais afetadas pela falta de
servigcos publicos que respeitem a lingua materna, especialmente na
area da saude. Dessa maneira, politicas de atendimento
humanizado devem considerar a barreira linguistica como fator de
exclusao. A promocao do direito cultural, € também garantir que a
mulher amazdnida possa gestar, parir e curar na propria lingua,
reafirmando-se a dignidade e o papel como guardia da
descendéncia e da memodria, visto que, a lingua é o territério da

identidade feminina soberana, e a protecao é dever ético do Estado.

Em consonancia, as politicas linguisticas e os direitos culturais, sao
os fios que dao seguranca juridica a resisténcia afro-indigena. A
investigacao dessas dinamicas, € admitir que a Amazoénia do futuro
depende do pacto nacional que valorize a diversidade. A tranca de
saberes s6 continuara a ser tecida se houver solo firme, lingua livre e

direito respeitado. Ao promover a pluralidade linguistica, o Brasil



sinaliza ao mundo que € capaz de conciliar desenvolvimento e
ancestralidade, garantindo-se que, a Amazdnia continue sendo
santuario de vida e de palavras plurais que ecoam em defesa da

humanidade.
CONSIDERA(;()ES FINAIS

A investigacao sobre a lingua e o contexto social sob o viés
amazonida, permitiu concluir que a regido nao deve ser
compreendida apenas como bioma geografico, mas como territério
de insurgéncia linguistica e resisténcia cultural. A metafora da tranca
de saberes demonstrou-se eficaz para descrever a interdependéncia
entre as matrizes afro e indigenas, revelando-se que, a forca da
identidade regional reside precisamente na fusao de
conhecimentos que, embora distintos em origem, convergem na

defesa comum da vida e da autonomia territorial.

Ao longo desse estudo, evidenciou-se que a lingua transcende a
comunicacao funcional, pois atua como o suporte primordial da
espiritualidade e da ancestralidade. Nas comunidades quilombolas e
aldeias, a manutencao das linguas tradicionais configura-se como
ato politico de insubordinacao contra o apagamento histoérico. Como
observado por meio das analises de Silva (2025); Silva; Nascimento;
Jesus; Silva (2020), a preservacao do léxico ancestral € o que garante
O acesso ao conceito de Bem-Viver, permitindo-se que, essas
populacdes interpretem o mundo e interajam com a natureza sob a

ética de cuidado que desafia a légica predatdria contemporanea.

Sendo assim, a dimensao de género emergiu como o fio de
sustentacao dessa trancga, revelando-se o protagonismo das

mulheres como arquitetas da memoadria e gestoras da diversidade



linguistica no cotidiano. Sem a resisténcia feminina na transmissao
da lingua materna e da farmacopeia tradicional, a continuidade da
cultura afro-indigena estaria severamente ameacada. Da mesma
forma, a relacao indissociavel entre identidade e territorialidade,
reafirmou que a soberania linguistica depende do solo firme: a
protecao do bioma amazdnico, € a protecao das vozes que sabem

nomea-lo e protegé-lo, conforme defendido por Silva (2024).

Logo, esse trabalho destaca que, o futuro da Amazdnia depende
urgentemente de politicas linguisticas e direitos culturais que
retirem esses saberes da marginalidade institucional. E imperativo
que a educacao e o sistema juridico reconhecam a pluralidade
amazonida, nao como resquicio do passado, mas como tecnologia
social avangada para a sobrevivéncia do planeta. A tranca de saberes
afro-indigenas permanece como simbolo de esperanca e cidadania
plural, provando-se que, enquanto a floresta falar em linguas
mMultiplas, havera resisténcia e possibilidade do futuro soberano para

OS pOVvos.
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