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Resumo: O presente artigo tem como objetivo refletir sobre a comunicacao
wampis a partir da analise da producdo radiofénica do Governo Territorial
Autonomo da Nacdo Wampis realizada por sua radio comunitaria, Tuntui
Wampis — 94.7 FM. Esta é operada por uma equipe de comunicadoras e
comunicadores polivalentes, que realizam permanente investigacao e
documentagdo sobre as questdes do territorio integral da Na¢do Wampis.
Circulam as praticas e conhecimentos das ontologias relacionais gerando um
conjunto de sinteses sobre os desafios, necessidades e obstaculos para a
autonomia e a vida plena, expressa no conceito de Tarimat Pujut. Para
alcancar tal fim, foram selecionados alguns dos programas da grade, em
idioma espanhol, os quais foram transcritos, analisados e colocados em
perspectiva com as narrativas histéricas, autobnomas e coloniais. As agéncias
sonoras, 0os mitos e as poéticas wampis sao percebidas como imagens de
multiplas sensorialidades e temporalidades, espacos oniricos, cosmologias,
conflitos, aspiracdes, desejos e poténcias, transpostas em ondas
eletromagnéticas. A escuta atenta da linguagem e comunicacdo sonora
wampis expressa um conjunto de conhecimentos, epistemologias e
ideologias acerca dos mundos das sociedades amazodnicas e as escalas
globais.

Palavras-chave: Wampis; Comunicacdo; Radio Comunitaria; Amazonia;
Peru.

Resumen: El objetivo de este articulo es reflexionar sobre la comunicacion
Wampis a partir del analisis de la produccion radiofénica del Gobierno
Territorial Autéonomo de la Nacion Wampis realizada por su radio
comunitaria, Tuntui Wampis - 94.7 FM. Esta a cargo de un equipo de
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comunicadores que realiza una investigaciéon y documentaciéon permanente
sobre los temas del territorio integral de la Nacion Wampis. Hacen circular
las practicas y los conocimientos de las ontologias relacionales generando
un conjunto de sintesis sobre los desafios, las necesidades y los obstaculos
para la autonomia y la vida plena, expresados en el concepto de Tarimat
Pujut. Para ello, se seleccionaron algunos programas de la parrilla, en lengua
espanola, que fueron transcritos, analizados y puestos en perspectiva con los
relatos histéricos, autonémicos y coloniales. Las agencias-sonido, los mitos
y la poética wampis se perciben como imagenes de multiples sensorialidades
y temporalidades, espacios oniricos, cosmologias, conflictos, aspiraciones,
deseos y poderes, transpuestos en ondas electromagnéticas. La escucha
atenta del lenguaje y la comunicaciéon de los sonidos wampis expresa un
conjunto de conocimientos, epistemologias e ideologias sobre los mundos
de las sociedades amazdnicas y las escalas globales.

Palabras clave: Wampis; Comunicacion; Radio Comunitaria; Amazonia;
Peru.

INTRODUCAO

O presente trabalho é uma aproximacdo das teorias wampis da
comunicacao. Especificamente, trata-se de situar discursivamente as
narrativas do primeiro autogoverno de uma nagao originaria na Amazonia
peruana, fundado em 2015, o Governo Territorial Autonomo da Nacao
Wampis (GTANW). Seu territorio esta localizado a noroeste da Amazonia,
nas bacias do Rio Kanus (Santiago) — Distrito Rio Santiago, Provincia
Condorcanqui, Departamento Amazonas — e Kankaim (Morona), no Distrito
Morona, Provincia Datem del Maraiién, Departamento Loreto. Préximo a
face oriental dos Andes, seguindo as cordilheiras do noroeste amazo6nico,
esta a Cordilheira do Condor (Wichinkin Mura), o Cerro de Tuntanain, e a
Cordilheira de Kampankis (Kampankias Murari) em meio as bacias dos rios
Kanus e Kankaim, ambos desaguando na Bacia do Rio Maraiion.

A cultura wampis compartilha a (re)producdo da vida e fronteiras com
outras culturas identificadas no grupo etnolinguistico Jivaro!, Aénts

1Existe uma discordancia sinalizada pelos Shuar, no Equador, sobre a denominac¢do
“Jivaro”, por sua conotacdo e origem colonial e racista. Os primeiros registros coloniais no
século XVI utilizam os nomes “Giuarra”, “Xibaro” como castelhaniza¢do da palavra
“Shuar” ou shuara, que significa “pessoa humana”.

Recentemente, a partir na colonizacio na década de 1960, o Estado e missionarios cristdos
passam a se referir aos “Huambisas”, deriva¢do do etnénimo “Wampis”. Por isso se propoe
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Chicham ou simplesmente Aénts — entre estes, os Awajin a oeste, Shuar ao
norte e, no Equador, os Achuar e Chapras ao leste — e outras culturas
nacionalizadas na historia de formacao social do Peru. Os Shuar ao norte do
territério Wampis também se referiam a estes como tsumu shuar, ou “shuar
do rio abaixo” ou “das terras baixas”. Ja Aénts significa “pessoa” ou “gente”
em sentido genérico, incluindo seres ndo humanos, além dos humanos, com
suas poténcias animicas, perspectivas e intencionalidades. Por sua vez, o
termo chicham é polissémico e pode significar “palavra” ou ‘fala”
(JUNCOSA, 2005), “idioma”, “voz”, “mensagem”, “noticia” (JAKWAY;
HORACIO LORENZO; ARTURO ANTONIO, 1987; GERMAN PENA, 2015).
Segundo Juncosa (2005), — em sua “etnografia de la comunicacién verbal
Shuar” - existem “formas de habla” — nomear, ordenar, instruir, mentir,
protestar, ameacar, entre outras — e aspectos determinantes da linguagem,
como o género, o sexo, a idade, os conhecimentos praticos e experiéncias
vividas.

O territério wampis é ocupado e perpassado por diversas agéncias de
territorializacdo contraditérias e que dao sentido as transformacdes
multiescalares das amazobnias. Como indica Celso Petsain Yacum,
comunicador wampis, também nesta publica¢do, o consumo de tecnologias e
redes sociais corporativas esta associado a atividades de exploracgdo
realizadas por madeireiros e garimpeiros ilegais, e aquelas das instituicoes
publicas do Estado e/ou por empresas privadas, no contexto das concessoes
de lotes para mineracdo em territorio Wampis, a extracdo de petroleo e seu
transporte pelos ramais do Oleoduto Norteperuano, a construcgao de estradas
(“Eje Vial V”) e barragens no Rio Maraiién, a pesca irregular, entre outras
ameacas, como a contaminac¢do da terra e da agua (BONECINI-ALMEIDA,
2021).

O processo de organizacdo autonoma e de autogoverno é uma
dindmica de criacdo politica, da defesa territorial, em que diferentes
necessidades sdo pautadas em encontros comunitarios ou grandes
assembleias, as Cumbres ou Uun Iruntramu, que sdo as instancias maximas de
decisdo. O encontro de vozes e vidas das 85 comunidades wampis em seu
territorio social-natural é fonte fundamental de conhecimentos, debates,
reflexdes e decisOes que nutrem a producao da comunicacao radiofénica.
Trata-se de observar e analisar os discursos comunicados as comunidades
wampis, para caracterizar o processo de acumulacdo de relacdes
espacializadas, memorias, traumas, projetos, criticas, afetos, vontades

usar para o conjunto de na¢des a designa¢do “Aénts Chicham” (DESHOULLIERE; UTITIAJ
PAATI, 2019). O GTANW nao se posicionou publicamente sobre este tema (BARCLAY, 2020).
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coletivas e conflitos — sejam intra ou intercomunitarios, interétnicos ou
institucionais — para realizacdo do Tarimat Pujut. Tal principio, traduzido
como a vida plena, vida em abundancia ou o viver bem, pressupde uma ética
na medida em que é mobilizada sempre em variadas combinacdes e nexos de
complementariedade, oposicdo, contradi¢do, pois é um devir dialdgico e
relacional. Como sugere Escobar (2016), sdo praticas éticas e politicas
plurais de alteridade e igualdade radical, de justica social entre mundos e
seres diversos, e a nao hierarquia entre estes.

Objetivamente, foram selecionados aqueles programas produzidos —
majoritariamente pelos comunicadores Evaristo Pu;upat Shlrarp e Milton
Antonio Antich — em idioma espanhol2 Esta precisio € necessaria
justamente porque o idioma wampis é priorizado na programacao,
sobretudo ao vivo. Porém, a amostra selecionada pode permitir o
entendimento sobre a comunicacdo comunitaria e cotidiana realizada por
esta nacdo originaria da Amazonia peruana. O conjunto de dados (dataset)
selecionado consta de dois tipos ou formatos de produtos radiofonicos,
totalizando aproximadamente cem minutos de audios transcritos: spots ou
programas curtos; e programas longos com multiplas vozes.

Os spots sdo: Agua e vida (2min 33seg); Cambio climdtico (4min 18seg);
Contaminacion del agua (1min 58seg); Deforestacion (2min 50seg); Memoria
wampis (6min 15seg); HIV/AIDS (1min 3seg). Ja os programas longos
analisados sdo: Autonomia (33min 50seg); Educacion Ambiental (34min
16seg); Relacion con la naturaleza (20min 17seg). Estas sdo algumas das
questOes que atravessam a agenda de autonomia do GTANW, muito mais
ampla e complexa que a operacao formal da instituicao na medida das
relacbes comunitarias, de parentesco, género e trabalho da Na¢do Wampis.
Apdés a transcricdao dos programas, em idioma espanhol, foram filtradas as
palavras sem valor semantico (stop words). Foi feita a mensura¢dao da
recorréncia de palavras-chave que permitam identificar a centralidade de
conceitos associados ao sistema de conhecimento wampis ou a (teoria da)
comunica¢do wampis. O processamento e a analise dos dados se deram por

2 Sdo uma parcela do total de programas, dos quais varios, por estarem em idioma wampis,
nao foram considerados pelos limites de conhecimento do autor e serao futuramente
estudados na medida da disponibilizacao de tradugoes. Portanto, ndao sao aqui
pormenorizadas outras fontes do pensamento tedrico-politica wampis, como sdo os cantos
cosmicos Anentak e/ou Nampet, documentos oficiais piblicos do GTANW; entrevistas ao
vivo e todas as participagdes de moradores com sua palavra na Radio Tuntui Wampis.
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meio de diferentes trabalhos3, o que resultou na seguinte nuvem de palavras
(Figura1).

Figura 1: Palavras-chave da comunicag¢do oral intercultural.
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Entre as cerca de 1.920 palavras diferentes contadas destacam-se
algumas das mais frequentes e significativas. A recorréncia destes termos na
oratoria e nos discursos wampis em diferentes ambitos, inclusive além da
esfera radiofonica, demonstra a centralidade de conflitos e desafios atuais
desta nacdo originaria e da Amazonia. Podemos agrupa-los em dois
conjuntos: o primeiro associado a cultura politica e a identidade wampis,
que da legitimidade ao poder e ao governo autonomo da Nacdao Wampis em
seu territdrio integral, chamado Ind Wampisti Nunke. O segundo grupo de
termos € proprio da ecologia wampis enfatiza as relagbes com a vida, a
natureza, o meio ambiente, os Bosques (Ikam) e as Aguas (Entsa) em todas as
suas formas. A seguir, se discutira para cada conjuntos os termos focais e sua
implicacao para a comunicacao e as relacoes, a fim de entender como estes

3 Desde aqueles cotidianos realizados junto aos comunicadores e comunicadoras wampis em
seu territorio, da leitura das referéncias tematicas e antropolégicas ao uso de diferentes
softwares: VLC para reproducdo dos audios; LibreOffice para transcri¢do dos registros
sonoros para texto; e o programa livre de codigo aberto Orange (DEMSAR et al., 2013),
desenvolvido em cddigo Python pelo Bioinformatics Lab da Universidade de Liubliana
(Eslovénia) para processamento, mineracdo e visualiza¢do de dados.
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nos explicam, postos em contexto, o conhecimento objetivo da realidade
comunicada.

CoNJUNTO 1 — WAMPIS, NACION, TERRITORIO, GOBIERNO, COMUNIDADES, PODER

A expressdao Wampis ou Huambisa, enquanto etn6nimo, ndao tem uma
clara origem, porém duas interpretacdes sdo mais difundidas entre os
wampis (PITMAN et al., 2012; SURRALLES; RIOL GALA; GARRA, 2017): a
primeira tem origem no nome do peixe wampi (“sabalo macho” ou Salminus
iquitensis), associado a velocidade e agilidade proprias dos wampis em
mover-se pela selva durante as batalhas; a outra atribui 0 nome Wampis a
Wampu (“0jé”, Ficus sp.), uma planta de uso medicinal abundante na
Cordilheira de Kampankis. O nome wampis — como pode ser notado no
Estatuto Fundacional do GTANW* — é reiterado como afirmacdo de uma
identidade cultural e politica, constituinte de uma unidade humana-natural
singular, uma nacion ou nacion origindria (BONECINI-ALMEIDA, 2021).

Los wampis antiguamente vivian en las cabeceras de las
quebradas de Rio Santiago y Morona en forma dispersa y eran
némadas que temporalmente se trasladaban de un lugar a otro
en busca de sitios adecuados con abundancia de recursos
naturales, la flora y fauna, para cubrir facilmente sus
necesidades alimenticias y la construccion de sus viviendas.
(...) Durante largo tiempo afrontan la esclavitud por los
madereros y caucheros que inculcaron la ideologia politica de
la civilizacién, protagonizando abusos, explotaciéon y otros
maltratos, lesiones de los derechos humanos. Ello motivo el
enfrentamiento y matanza entre los pueblos indigenas,
maderos y caucheros. No obstante en el afio 1959 y 1960 la
religién catélica y evangélica promovieron la creaciéon de
escuelas cristianas (...), educaciéon impuesta de la cultura
occidental, lo que generd confusion y olvido de su cultura
propia de wampis (Milton A. Antich, Programa “Autonomia”).

40 Estatuto Constitutivo, o Pacto Sociopolitico e a Fundamentacdo Juridica para o
reconhecimento do Territdrio Integral Wampis podem ser consultados em:
https://nacionwampis.com/autonomia-en-accion/. Para uma descri¢ao do Estatuto do
GTANW, ver Bonecini-Almeida (2021).
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As taticas de defesa’ permitiram a nao submissdo ou migracdo total
frente aos assédios coloniais, ainda que tenham gerado dispersdao dos
assentamentos, afetando a frequéncia e o grau dos deslocamentos nas
hinterlandias do territério ampliado, a partir de clas, ntcleos familiares, de
parentesco e suas aliancas. A apropriacdo recente do termo nac¢do se da no
contexto dos convénios e tratados internacionais, tendéncia iniciada apos a
Segunda Guerra Mundial. Existe uma profunda contradi¢ao inerente a este
processo, porque a ideia de na¢cdo compdée os principios do Estado moderno,
proprio do expansionismo cristdo e ocidental, que se territorializa pela
conquista e a colonizacdo. Porém, a partir de meados de século XX, a critica e
a pratica anticolonial ampliam as discussdes sobre as nacdes e povos, que,
no interior de Estados ou nao, constituem unidades sociais com direitos
fundamentais, disjuntiva objeto de debate entre multiculturalismo e a
autodeterminacao.

No quizas con una vision de crear otro pais, sino dentro de la
republica peruana, la Nacién Wampis es una nacion originaria
que nosotros desde mucho mas antes - porque la historia, el
estudio antropoldgico dice que la existencia de este pueblo es
de 7.000 afios - que creen la Republica Peruana, antes que
llegue la Conquista éste pueblo existia (waimaku Andrés
Noningo, Programa “Autonomia”).

Um dos principios de defesa das nac¢des originarias é justamente a sua
anterioridade e/ou oposicdo ao Estado. No caso wampis, podemos considerar
suas resisténcias ao Reino Mochica, ao Império Inca, a Colonia Espanhola e,
finalmente, as derivacGes republicanas pos-independéncia, em 1820. Porém,
como nos adverte Amin (1989), a ideologia nacionalista se fundamenta
justamente no mito de uma nacao que preexistiu a sua constituicao como
Estado, instituicao decisiva para a (re)construcao da nacao.

Considerando que la Nacién Wampis debe determinar por si
mismo su destino y definir su propio desarrollo cultural,
social, econémico y politico debiendo el estado peruano
cumplir su papel de apoyar dicha determinacién eliminando
los obstaculos que se opongan y tomando las medidas
necesarias para ello. Reforzados por la memoria de Wajuyat,

5 Utilizar pontos elevados do terreno para obter vantagem ou langar rochas por
desfiladeiros; colocar armadilhas e dardos envenenados no terreno; pintar o corpo todo de
jenipapo (Suwa) para melhor camuflagem; ou estabelecer aliancas com outros seres da
floresta, como o macaco-branco (“mono blanco” ou Tsere).
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Kuja, Pujuwau, Pirush, Shimpu, Tsamarain y tantos otros que
lucharon por defender nuestro territorio contra los invasores
espafioles y los buscadores de minerales de nuestras tierras en
los siglos pasados. Como recuerda la historia y guiados por el
recuerdo de nuestro héroe Sharian que luché valientemente
hasta lograr la paz definitiva con nuestros vecinos para poder
vivir una buena vida en nuestra propia tierra. (Evaristo Pujupat
Shirap, em spot “Memoria wampis”).

Estes herdis — longe da idolatria dos martires da patria — sdao contados
nas histdrias orais sobre longas e seguidas lutas de resisténcia a colonizacao.
Um momento lembrado € a insurrei¢do organizada em 1599, quando Jivaros
aliados aos Maca, aos Huamboya e provavelmente aos Cafiar da serra andina,
teriam exterminado parte significativa da populagdao espanhola da regiao,
especialmente das localidades de Logrofio e Sevilla del Oro, localizadas entre
os rios Paute e Upano. Este ndo foi um fendomeno isolado, sendao um estado
de rebelides e ataques dispersos e furtivos a fim de debilitar as tentativas de
sedimentacdo de sedes coloniais. Esta rebeldia gerou mitos historiograficos
— em muito exaltados pelos que se consideravam ‘“vitimas”, como
missionarios, militares e conquistadores — da ferocidade dos “indios”. Sao
memorias coletivas das experiéncias vividas, sensivelmente, nas
comunidades wampis em diferentes momentos da sua historia.

Os “vecinos” ou vizinhos, mencionados acima, sdo os Awajun, que
além de importantes aliados — como no caso dos conflitos provocados pelo
Estado no Baguazo, em 2009 — sdo também antagonistas e inimigos em
conflitos envolvendo a exploracdo da recursos e comércios com os colonos
apach, a exploracdao da borracha, de peles, de madeiras e minerais. Este
conflito permanece hoje, especialmente no curso do Baixo Santiago, onde
compartilham parentescos, comunidades e fronteiras.

As conexoes entre passado, presente e futuro nas literaturas orais ou
oralituras (WEIR, 2020) elaboradas por ou sobre entidades de poder, sejam
ancestrais ou cosmolégicas, heroicas ou ordinarias, habitam o territério e
tecem as comunidades da Nacdo Wampis. Estes cantares e contares ddo
sentido a um grande espectro de fendmenos da reproducdo da vida.

Fortalecidos asimismo por los cantos Anen de nuestras
mujeres que cultivaron nuestras tierras bajo el consejo de
Nunkui para alimentar a nuestras familias y que en los
momentos mas graves supieron apoyar a nuestros guerreros
para enfrentar a quienes pretendieron sacarnos de nuestras
tierras ancestrales: Ifia Nunke. Inspirados por la sabiduria de
Etsa, maestro guiador de la vida, de Nunkui, madre de la
agricultura, y conmemorando los consejos de los grandes
visionarios — waimakus — los wampis iluminados y fortalecido
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por el Arutam por siempre seguiran defendiendo la Madre
Tierra. Memoria de la Nacion Wampis (Evaristo Pujupat
Shirap, em spot “Memoria wampis”).

Conhecidas e reconhecidas as entidades sao cantadas em cangoes
césmicas Anen, chamadas também de “plegarias” (INOACH SHAWIT, 2021),
“jcaros”, “suplicas” (SURRALLES; RIOL GALA; GARRA, 2017, p. 56). Cantos
feitos por mulheres que carregam nos seus cestos (chankin) e bracos as
novas geragoes, e estdo ativamente construindo seu préprio governo. O
dominio das cancoes de poder — “do cora¢dao”; “césmicas”, “dos espiritos”
—, Anen (ou Anent) é principio e meio de relagdo com a natureza, da qual
podem vir também castigos. Sdo cantos animados pela heranca das
ancestrais wampis ou ifia utintri (tradugdo propria) em busca do Tarimat
Pujut: viver bem ou em vida plena. Santos-Granero y Barclay (2010) refletem
sobre a percepcdo da violéncia capitalista nos territorios de Awajun e
Wampis, com base nas “eco-cosmologias nativas”, nas “economias
politicas de vida” e em éticas populares de autorregulacao.

Desde la cosmovision que tenemos, el espacio que ahi, segliin
nuestro conocimiento, viven los seres espirituales que
fortalecen el hombre. Abarca todo al decir territorio integral,
hay cuatro espacios, decimos: el espacio del aire y cielo o
atmosfera, suelo, subsuelo, agua. Nos pertenece a nosotros
porque de alli recibimos la vision, la fuerza, el conocimiento,
habilidad que se dice. Entonces eso es el espacio y eso abarca el
territorio integral, le ponemos el nombre como Nacion Wampis
(Gerénimo Petsain Yacum, Waisram da Bacia do Rio Santiago,
Programa “Autonomia”).

O conceito de territoério desenvolvido no processo de organizagdo dos
governos autonomos da Amazonia peruana® se da no campo juridico,
filosofico e sociobiolégico, assim como é corporal, pois o poder esta
territorializado em relac¢oes vivas. Estas iniciativas de autonomia respondem
a urgente necessidade de defesa da integridade territorial.

¢ A organizacao dos governos autonomos peruanos comegca a se dar a partir em meados da
década de 1990, em um grave contexto de violagdes decorrentes das guerras de fronteira
entre o Peru e Equador — Falso Paquisha (1981) e Cenepa (1995). Foram determinantes
também as ofensivas neoliberais na década de hegemonia do Fujimorismo e nos anos 2000
as politicas de Estado orientadas para realiza¢do de acordos de livre comércio com os
Estados Unidos.
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La Nacion Wampis, como los demas pueblos, ademas de
resistir, va desarrollando el pensamiento estratégico de
defensa de los territorios porqué territorio es todo, nosotros
somos parte de los bosques, de las tierras, de las cochas. Es
algo integro (Programa “Autonomia”, Shapiom Noningo
Sesén e Wrays Pérez Ramirez).

A extensdo territorial ocupada é de 1.327.770 hectares, dos quais
apenas 400 mil estdo titulados, aproximadamente 33% do territorio integral
(NONINGO; BARCLAY, 2021, p. 572). Esta regido é reconhecida pela sua
grande biodiversidade (PITMAN et al., 2012), riqueza das comunidades de
espécies que nela habitam, para a humanidade e os equilibrios ecolégicos: a
floresta é para os Wampis “la base de nuestra cultura, de nuestra sabiduria y
de la construccion de nuestro propio sistema de vida” (NONINGO, 2021, p.

4L4).

El principal objetivo es por la defensa de nuestro territorio y
para defensa de nuestros derechos colectivos. Lo que
pensamos es autogobernar nosotros mismos nuestro territorio,
nuestros recursos naturales, porque cuando gobierna el
gobierno nacional, totalmente contamina, destruye (Juan
Noningo Puwe, Diretor de Politica do GTANW).

Teniendo como objetivo la defensa de la madre naturaleza, que
es el territorio y los bosques, hemos encontrado varios desafios,
varias amenazas ahi: 1) estd la mineria ilegal que esta
presente, porque la mineria ilegal utiliza mercurio, entonces
contamina las aqguas; 2) esta la actividad petrolera en los Lotes
116 y 64; 3) esta el megaproyecto de hidroeléctrica en
Manseriche; 4) esta el Quinto Eje Vial dentro de la Firma de la
Paz entre Ecuador y Perd, por Santiago y por Morona (Pamuk
Wrays Pérez Ramirez, Programa “Autonomia”).

Em muitos casos se diz “Nacao Wampis” como sinénimo do GTANW,
ambos afirmados como criacao, invencao que projeta temporalidades de
longa duracao para os desafios do futuro das estruturas sociais,
epistemolodgicas e civilizatdrias. As nagOes originarias buscam reconstruir
suas autonomias e os poder sobre seus territorios.

Frente la presencia de ONGs que captan fondos en nombre de
los pueblos indigenas en el departamento de Amazonas en la
provincia de Condorcanqui los pueblos Awajun y Wampis en el
aflo 1977 crean una organizacion denominada Consejo
Aguaruna y Huambisa (CAH) con la finalidad de reivindicar su
derechos colectivos de la educacion, salud, territorio y el
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ejercicio de su autonomia (Milton A. Antich, Programa
“Autonomia”).

Sdo diversos os assédios: das missées jesuitas, das suas reducciones e
correrias, a evangelizacdo simultanea a escolarizacao tutelar, ou a Lei de
Comunidades Nativas de 1974 — alterada em 1978 — que reconhece apenas a
personalidade juridica de comunidades tituladas como unidades territoriais
dotadas de direitos. Desconhece o conjunto do territério ocupado por todo
povo ou na¢do, formando uma espécie de arquipélago de entidades ficcionais
e arbitrarias em um territorio continuo, o que alterou as relacdes de poder
anteriores em novos desenhos institucionais. Neste contexto, ocorre a
fundacdo das escolas de alfabetizacdo e evangelizacdo, e das politicas de
“combate a pobreza” ou aos pobres, a inser¢ao de ONGs e a fragmentacao
das instituicées de representacdo dos “povos indigenas”. Posteriormente,
no ano de 1987, na Comunidade de Puerto Galilea, sede do Distrito Rio
Santiago, seria conformado o Comité de Desarrollo de las Comunidades de Rio
Santiago (CODECOHRSA), segundo Milton A. Antich, no Programa
“Autonomia”.

En la Comunidad de Galilea, el 5 agosto de 1995, los wampis
constituyen la Federacion de las Comunidades Nativas de Rio
Santiago (FECONAHRSA), unificando todas las comunidades,
luego convirtiéndose en la Federacion de Comunidades
Huambisas de Rio Santiago (FECOHRSA), pionera de la
conformacion del Gobierno Auténomo Wampis (Milton A.
Antich, Programa “Autonomia”).

Pueblo Wampis reunido en la Comunidad de Soledad, cuenca
del Rio Santiago, con mas 200 representantes de 85
comunidades, declar6 un 29 noviembre de 2015 la
conformacién del primer gobierno auténomo del Perd. La
declaracion formal del Gobierno Wampis es resultado de un
largo proceso de varios afios en el cual la Nacion Wampis
sostuvo mas de 50 reuniones comunales y 15 asambleas
generales para elaborar y debatir el estatuto (Milton A. Antich,
Programa “Autonomia”).

Tal acdo coletiva tem um profundo significado criativo e
transformador. Evoca a “ética e responsabilidade” com base nos
conhecimentos e praticas de Etsa, Mikut, Nunkui, Nayap, Shakai. O Estatuto do
GTANW e as praticas wampis reafirmam a cidadania peruana, a defesa da
existéncia plena e digna da Nacdao de Wampis, por meio de e apesar da
apropriacao dos cédigos ocidentais, entre eles a Constituicdo Politica e os
tratados internacionais, que, diante das cosmologias da Na¢do Wampis,
criam um conjunto de desafios tedricos e politicos.
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El planteamiento que nosotros hemos hechos es el
reconocimiento de todo el territorio tradicional que hemos
ocupado durante miles de afios. Y por eso la Nacion Wampis ha
decidido no a la titulacién de nuevas comunidades, sino el
reconocimiento en su totalidad del habitat ocupamos. Si le
pedimos titulacion, el Estado lo que va hacer es titular a las
comunidades sin tomar en cuenta todo el area tradicional. (...)
Después de titulada todas las areas “libres” van a servir como
concesiones forestales, petroleras o mineras (Pamuk Wrays
Pérez Ramirez, Programa “Autonomia”).

As comunidades foram em grande medida fundadas pelas autoridades
dos clds familiares assentados ao redor de uma area — geralmente um curso
de agua, concentracdo de fauna, flora e outros elementos historico-culturais
— como meio de garantir o relacionamento com o Estado. Porém, as
comunidades, apesar desta estrutura exégena, sustentam-se nas relacées de
parentesco, (re)producdo, convivéncia e comunalidade. Segundo o
comunicador e educador wampis Elmo Antonio Antich, suas razoes
comunitarias para comunicar sao:

Para mi la comunicacion comunitaria de la lucha es sacar
informaciones para hacer conocer lo que es nuestro, lo que
estamos defendiendo; (por) la contaminacién, o lo que esta
haciendo el estado peruano. Algunos vienen para explotar las
minerias ilegales y no esta informado el pueblo (entrevista
realizada em 19 de janeiro de 2020).

Ja para Nanci Itijat, o sentido comunitario e coletivo do seu trabalho
como comunicadora se da por outras razoes:

La importancia seria para (...) servir en la comunidad, en el Rio
Santiago. Brindar todo lo que nos ensefian (..) para
comunicarnos facilmente y todo lo que pasa, todo lo que
sucede aca en nuestro territorio, todo los problemas que
existen, para comunicar, estar comunicado, estar informados.

Entre os “problemas” para “comunicar”, estdo as praticas coloniais
das culturas Estado-centradas, que limitam “outros” poderes, violentam as
nagoes anteriores ao proprio Estado, inclusive por seu aparato juridico e
policial. Por isso, um dos embates é a abrangéncia dos poderes, evidentes
nos limites e alcances da personalidade juridica de agéncias nao
hegemonicas, seja dos governos autonomos das nagdes originarias, ou da
Natureza, da floresta e os ecossistemas enquanto sujeitos de direitos. Sao
reflex0es e agOes para investigacdo sobre as relagdes entre conhecimentos,
direitos e poder.
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Recursos como el agua, el suelo, las cataratas, las cochas, los
cerros y las piedras. Para ciencias la piedra no tiene vida
(elemento abiotico), en el pensamiento indigena son entidades
importantes con quienes se relacionan para poder obtener lo
que quieren en su vida diaria (Milton A. Antich, Programa
“Como nos relacionamos con la naturaleza”).

A comunicac¢do césmica e onirica caracteriza a cosmologia wampis e as
relacbes entre entes vivos, dotados de consciéncia e vontade, pois sao
diversas as comunidades autonomas — humanas e ndo humanas - aliadas
ou em guerras intermitentes que tecem os discursos para defesa e protecao
do territério face as ameacas externas dos que ndo falam (chicham) como
“nds” Wampis. E ancestral a comunicacio com os nés-outros em natureza.
O comunicador wampis Ramiro, durante a primeira das trés oficinas de
formacdo de comunicadores comunitarios, realizada em meados de 2019,
afirmou:

Lo que nosotros decimos Tuntui, es el medio de comunicacion
radial. Hay personas que comunican a sus familiares, si hay
eventos, si hay emergencias. No hay cobertura [celular], pero
hace la comunicaciéon por medio de teléfono publico, oficio,
cartas. Nuestros antepasados, los tatarabuelos, se iban en el
monte, llegaban en la catarata y tomaban la ayahuasca. Y a
través del suefio le presentaba como un hombre, le daba
fuerzay energia, para que el hombre sea fuerte. A través de eso
hay la comunicaciéon también, son visiones, la cosmovision.
Eso es muy importante, hasta la fecha existe. Eso da fuerza, da
energia, da potencialidad de combatir muchas cosas.

A referéncia aos tios, tias, abuelas e abuelos é constantemente associada
a conhecimentos sobre esta relacdo dialdgica e de comunica¢do com e em
natureza:

Yo me acuerdo que mi abuelo cuando queria abrir la chacra se
cantaba un icaro, (anent) ¢para que lo hacia eso? Para que los
arboles no le maldice, porque cada arbol o arbusto tiene madre
que le proteje y tiene poder. Por eso le pedia permiso, ellos
mantenian la naturaleza, sobrevivian de lo que ellos
cultivaban, consumian ellos mismos. Ahora los jovenes
cultivan menos, son menos agricultores. Si cortamos todo los
arboles ¢de qué vamos a vivir? (...) Mi abuelo me decia que ese
lugar es tan sagrado que debemos respetar, porque nosotros
siempre acostumbramos recibir el poder de la naturaleza.
Cuando encontramos su fuerza te sientes fuerte y feliz.
Ademas, eses lugares son sagradas y que no debemos realizar
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ninguna actividad. (Klendy Flores Simon, Programa ‘“Como
nos relacionamos con la naturaleza”).

A palavra dos visionarios sobre a cosmovisdo se da por cancdes dnen
para semear, colher, agradecer as entidades sagradas, como Etsa (Sol) e
Nunkui (a Mae da Terra). Sao as mulheres (nuwas) que produzem o
nijamanch ou yajamanch (‘“masato”) — que graciosamente uma crianga
(uchi) wampis chamava “matato” — considerado um alimento nutritivo e
sagrado. E um alimento marcador das sociabilidades; por ser fonte
energética, favorece o trabalho e o organiza, além de conter alcool, pode
levar a embriaguez e ao prazer. E valorizado por toda a poténcia do cultivo
feminino da mama (mandioca), sua gestacao na terra de Nunkui, para logo
por elas ser cozida, mastigada, fermentada e oferecida.

Pero nosotros mismos destruimos la naturaleza, mientras
nuestros ancestros respetaban la naturaleza: cataratas y
cascadas, lagunas, arboles robustos, todo eso para nuestros
viejos era sagrado y simbdlico. Cuando tenia necesidad de
hacer siempre pedia permiso, por ejemplo, cuando quiera
visitar a catarata tenia que cumplir u obedecer las reglas. Por
ejemplo, se dietaba a visitar a catarata, ¢para que hacian eso?
Porque la catarata tiene poder y de ese poder quiere adquirir. Si
no dieta pierde el poder, y pierde la confianza o comunicacion.
Si no estamos en contacto con el bosque es como si no
estuviésemos vivos (Milton A. Antich, Programa “Como nos
relacionamos con la naturaleza”).

Portanto, existe um “nds” destrutivo, uma percepc¢do verbalizada de
profundas transformacGes na natureza externa e aquela intima, da
consciéncia de si. Como aponta o secretario, autoridade politica e intelectual
wampis, Shapiom Noningo Sesen (2021), parte da atual geracdo quer viver
de trabalhos pagos, ganhar dinheiro, “este famoso dinero que vemos como
Dios el todopoderoso”. Haveria uma tendéncia a crescente dependéncia de
agentes externos, o que diminui as capacidades autonomas e debilita a
cultura que permitiu “construir nuestro sistema de vida, hoy severamente
debilitado”. A partir da comunicacdo se fez notar a poténcia da floresta
(ikam), da rela¢ao com a roga (aja), dos nomes de cada ser, dos cuidados, das
pulsdes, medos, dos prazeres e segredos, das relacdes e comunicacoes com a
natureza.

Los wampis no estamos hablando de recursos naturales,
estamos hablando de bondades de la naturaleza. (...) Nuestros
antepasados siempre trabajaron con alianzas, desde la
antigiiedad de nuestra existencia hubo aliados: el mono-
blanco [Tsere], el picaflor [Jempe], la lagartija, la hormiga
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[Week] eran aliados de los wampis. (...) “iOye, qué estan
haciendo?” decia asi, para poder capturar conocimiento y
llevar a los wampis, ese era el papel del mono-blanco. Y la
historia dice que el picaflor nos trajo el fuego del pueblo Takea
takea. Entonces, teniamos muchos aliados. Creo, que hoy se
puede notar que si estamos avanzando, porque tenemos
muchos aliados a nivel de América Latina y el mundo (Pamuk
Wrays, Encuentro Binacional, outubro de 2019).

O que é considerado pelo Ocidente como recurso e riqueza, também
pertence a esta integridade social-natural, seja agua, ouro ou petroleo. Os
corpos e territorios sdo também de outra natureza, tal qual o sentido ou
concepcdao de realizacdo, objeto de permanente colonizacdo. Segundo
Montalvo (2019), o desenvolvimento e o progresso constituem narrativas de
“despojo” ou expropriacdo, atribuindo estigmas, tal qual a racializacao
colonial, aos pobres em suas comunidades de escassez material, cognitiva e
tecnologica, supostamente insuficientes para a reproducado da vida. Ai reside
uma tensdo com o Estado, que patrimonializa a totalidade do pais
expropriando seus habitantes, com a promessa de forca moderadora,
paternal, reguladora do interesse geral de uma unidade nacional artificial.

CONJUNTO 2 - MEDIO AMBIENTE, NATURALEZA, BOSQUE, AGUA, VIDA

Como vimos, existe uma interacdo entre os principios e conceitos
ocidentais e aqueles proprios da cultura wampis para explicar os fenémenos.
Trata-se, portanto, como propde Escobar (2016), de uma ontologia
relacional entre entidades de diferentes mundos. Esses mundos constituem
a integridade reivindicada na unidade do territério Wampis. Ifia Wampisti
Nunke, uma elaboracdo juridica e ética, transposicdo didatica das formas de
viver wampis para desenhar a relacdo com o Estado e a sociedade ocidental.
Porém, longe de um universal, esta unidade é composta por mundos onde
habitam outras sociedades além-das-humanas, que podem ser entendidas
como correlatas ao plano terrestre (Nunka) onde habitam os shuar e a
floresta (Ikam), o mundo das aguas (Entsa), a atmosfera e o espago celeste
(Nayaim), todos conectados por matéria e espirito que os faz indivisiveis.

Retomando y analizando profundamente el conocimiento
holistico, nace la idea: {como nuestros ancestros cuidaban el
medio ambiente? Recordemos que en aquellos momentos las
aguas eran limpias y se le respetaba, no sélo porque servia
para beberse, sino porque en ella existe 1a Madre del Agua, que
es la sirena, Tsunki. Entendida también para nosotros que nos
faculta los recursos itioldgicos (Evaristo Pujupat Shirap,
Programa “Educacién ambiental”).
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A comunicacdo com a ancestralidade se fragiliza por conta da ruptura
do estado poético-pratico das relacbes em natureza, atravessadas por
agéncias materiais, simbolicas e ideoldgicas da colonialidade acumulada no
presente. As relacoes de parentesco se alteram com os conflitos internos
relacionados a exploracdo predatdria, atualmente de minérios de garimpo
ilegal e o corte de grandes volumes de madeira. Estes fendmenos compdem
as economias politicas das fronteiras amazonicas, sejam legais, ilegais e/ou
paralegais.

iSi, Maria [voz 1]! Ha crecido todos los rios y quebradas, se
convirtieron turbios, ademas el agua esta contaminada por los
taladores de madera, mineros. Asi mismo los desechos y los
residuos so6lidos por mal manejo de nosotros mismos, entre
otros. Entonces, Carina [voz 2], ya no podemos tomar el agua
de los rios y de las quebradas. ;Qué dice usted? Maria [voz 1],
de todo este problema ambiental no debemos permitir a los
mineros ni a los madereros antes que afecten la salud de la
poblacién. {No permitamos que sigan contaminando nuestros
rios y quebradas! (Spot “Contaminacién y agua”).

Esto debido al rapido crecimiento de la poblacién y la
expansion urbana, que son dos de las principales causas de la
deforestacion. La tala de arboles genera emision de carbono a
nuestra atmosfera, produciendo asi un cambio climatico en
nuestro ambiente. Adicional a eso el uso de tierras forestales
para la agricultura, el pastoreo de animales, la cosecha de lefia
y la tala son algunas de las causas de la deforestacion (Evaristo
Pujupat Shirap, spot “Deforestacion”).

A natureza nao existe enquanto dimensao exclusiva, senao
constitutiva do social, pois toda matéria experimentada em sua
corporalidade é dotada de “si” e é tratada como um sendo. O “eu”
socializado pelo individuo moderno é produto de simplificacio dos
conhecimentos em naturezas nomeadas e apropriadas socialmente. Pardini
(2020, p. 5) sobre a comunicacao como elemento importante da alteridade
radical entre humanos e a natureza diz:

Todorov (2011, pp. 95-96) aponta uma diferenca fundamental
entre amerindios e europeus na sua relacao com o mundo: ha
duas grandes formas de comunica¢ao, uma entre os homens, e
outra entre os homens e o mundo; (...) os indios cultivam
principalmente esta ultima, ao passo que os espanhois
cultivam principalmente a primeira. Estamos habituados a
conceber somente a comunicacao interhumana, pois, o
“mundo” nao sendo um sujeito, o dialogo com ele é bastante
assimétrico (se é que ha dialogo).
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A comunicacdo com a natureza, como vimos, se da em multiplos
sentidos, dire¢des, exige disciplinas praticas informadas na experimentacao
e introspeccdo da busca por visdo e poder. Porém, este poder ndo é
propriedade privada, sendo apenas temporariamente cedido. A visdo onirica
é dadiva das entidades naturais, e deve ser preservada, buscada
permanentemente, tal qual uma ética de vida.

El sistema de educacion propia de nuestro antepasados era de
como el joven, el nifio wampis, tenia que cuidar la naturaleza
con ese respeto, cuidado. Esa situacion se ha perdido con la
llegada de la educacion de fuera, igual el sistema de salud. Para
tomar ayahuasca, para tomar el toé, para tomar el tabaco se
tenia que tener un respeto a la madre naturaleza. La
produccién igual, la mama para llegar a la chacra tenia que
cantar plegarias a la Madre Naturaleza, la Madre Nunkui, para
que haya mejor producciéon, pero todo era enfocado con
respeto a la naturaleza (Pamuk Wrays Pérez Ramirez,
Programa “Autonomia”).

Jovens liderancas, parteiras, sabias, estudantes, professoras, irmis,
primas, vizinhas, filhas de Nunkui, sdo elas as proprias nunkuis. Elas que
muito sabem e conhecem, como as lideres mulheres da historia de
resisténcia Wampis. Nunkui é um modelo do ser feminino, uma deusa,
chamada de muitas maneiras: “padroeira’ do cultivo e dos trabalhos
femininos em geral” (LEVI-STRAUSS, 1986); “padroeira espiritual”, “dona
das plantas ultivadas”, “Nunkui Nuwa (Mujer Tierra)” (SEYMOUR-SMITH,
1991, p. 637); “espiritu tutelar, o madre de la chacra” (SURRALLES; RIOL
GALA; GARRA, 2017, p. 57); “Diosas del subsuelo” (GARCIA-RENDUELES,

1978, p. 48).

Nuestros pueblos originarios se caracterizan por la forma
particular de relacionarnos con la naturaleza. Los seres
humanos, los recursos naturales y los demas seres de la
naturaleza son concebidos como miembros y actores de un
mismo universo sociocultural. Los animales, las plantas, el
agua, las piedras, el cerro y el bosque, en su conjunto, tienen
alma, poseen espiritus que los protegen, son sus duefios o

7Na versdo original em francés, escreve-se “patronne du jardinage et en général des
travaux féminins”, traduzivel para patrona ou padroeira, talvez correta a afirmagao dada a
escrita em 1985, quando o estado das relacoes permitisse tal idolatria patria ou tutelar,
especialmente quando os “caucheros” sdao nomeados “patronos”. Sobre a influéncia da
bandeira, o hino e Deus na sociedade awajun, ver Silvia Romio (2018; 2020).
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madres (Milton A. Antich, Programa “Como nos relacionamos
con la naturaleza”).

A floresta-natureza ou a natureza da floresta ndao é um “habitat”
modular — em sentido aristotélico — invélucro material e/ou cognitivo de
existéncia. As justificativas para penetracao e violacao do colonizador sao
muitas, especialmente dualistas: de “virgem” a “infernal”; outras
“deserto” e “paraiso”; um “vazio” de “patrimonios” da Humanidade;
regido de “atraso” a ser “desenvolvido”, pois ndo reflete a imagem do “eu”
dominante ocidental.

Houve uma significativa transformagdao cultural das florestas
tropicais, habitadas por humanos e nao humanos em relacdes de
reciprocidades cultivadas por inimeras gerac¢oes. O valor da vida tampouco
esta no uso ou utilidade das coisas, é caracterizado pelo estado animico e
relacional, construto ético atemporal que vincula todas as gera¢des com o
cosmos. A fauna e a flora se atribui personalidade, consciéncia, agéncia e
condicao de pessoa: “motivacoes, afetos, capacidade comunicativa e
sociabilidade e, com eles, estabelecem relacées de pessoa para pessoa”
(PARDINI, 2020, p. 2).

Nuestros ancestros siempre tuvieron relacion con la
naturaleza. Dentro de la naturaleza existe muchas especies, asi
como Arutam, Madre de monte, cataratas, cerros, cochas,
lagunas. Cada una de estas, tienen madres que protegen y esto
nuestros viejos tenian una relacién con la naturaleza, a través
de esta adquirian el poder. Nuestro compromiso como jévenes
es defender los bosques, para que este se vaya transmitiendo
de generacion en generaciéon (Nely Antich, Programa “Como
nos relacionamos con la naturaleza”).

Na mesma medida em que a floresta é transformada, ela refaz o ser
shuar. Sdo pluriversos de mutuas e multiplas determinacdes, e, portanto, o
lugar da consciéncia se dilui em universos semanticos e cosmoldgicos que
dissipam poderes centralizados:

No dejemos morir nuestra naturaleza o bosque. Mi vida
siempre estuvo rodeada de naturalezas, grandes, sencillas y
apreciables. Siempre me senti pena en medio de ella. Cuando
era nifla jugaba en los arboles trepandoles para sentir el viento
en mi rostro. Un dia me quedé abrazado de un arbol, yo era
nifla y mis brazos no alcanzaron rodearla por completo. Pero,
senti su energia, esa que nace de las extrafias de la tierra, esa
energia que purifica la vida. Entendi entonces, que, gracias a la
madre naturaleza, mi vida y de todos los seres humanos tiene
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sentido. (...) Los duefios de los grandes terrenos y bosques
empezaron a talar los arboles, pues para ellos solo son
madera, es dinero, un negocio muy bueno. La naturaleza se
convirtio tan solo en un objeto de lucro. En ese momento supe
que debia luchar por este gran amor incondicional y libre que
nos brinda la naturaleza. Ella nos da todo y no nos pide nada,
es sagrada y lo sagrado se respeta y se conserva (Nely Antich,
Programa “Como nos relacionamos con la naturaleza”).

Podemos entender “nossa natureza” de forma ambivalente, como
aquela que é socialmente apropriada e a natureza do “nés”, uma forma de
ser e estar no mundo que é propria. Tal qual a colonizac¢do/colonialidade, as
teorias indigenas da comunicagdao podem apenas ser entendidas desde seu
processo historico, pois inseparaveis os corpos, territorios e resisténcias
amazoOnicas que simultaneamente mobilizam dos sonhos aos
conhecimentos proprios e aqueles apropriados de outros povos nas
fronteiras entre mundos (ATILLO; IMAINA; FIGUEIREDO, 2020). Arango
(2017) nos diz que a radiodifusdo comunitaria na América Latina favorece
praticas autonomas, de liberdade de expressdo, do direito a comunicacao,
utilizando linguagens, estéticas e éticas culturalmente adequadas que
compdem uma “rede de desejos, necessidades e sonhos”.

Ndo ha, portanto, uma forma acabada e definitiva do ser, sempre em
constante interacdo com outras entidades vivas, seus outros “eu”, ndo ha
uma esséncia total e imutavel. E notavel como a relagdo com e em natureza
se deu pelo cultivo de si e do outro, um processo longo de consolidagao de
conhecimentos transmitidos por e pelas agéncias da floresta. A fonte do
conhecimento ndo é, exclusivamente, o humano.

Yo naci en la selva donde al principio viviamos con mi familia.
El bosque nos daba carne, pescado, frutas, medicinas, todo.
Después de unos afios, tuvimos que salir del bosque a vivir a
una comunidad, en ese momento fuimos a escuela: mi padre
por darnos educacion vendia mucho arboles, hasta ingresaron
los madereros. Al principio para mi era bueno y me senti feliz,
sin darme cuenta que en el futuro me esperaba lo mas triste:
no podia caminar en la selva, el agua y la tierra, las cascadas
estaban contaminadas, la flora y la fauna se perdian poco a
poco. Pero ahora estoy viviendo en la selva y estoy luchando
por ella porque es muy especial, esta viva, es pura, natural. Ahi
todo ser vivo quiere ser libre y disfrutar de su vida (Milton A.
Antich, Programa “Como nos relacionamos con la
naturaleza”).

Na floresta habitam e agem seres espirituais — nexos entre o sensivel e
o fantastico — aos quais os Wampis atribuem poderes, conhecimentos e
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habilidades. Se materializam no mundo dos shuar pois a floresta esta viva, e
todos os seres que nela habitam querem ser “livres e desfrutar da sua vida”.
Nela habitam espiritos que também compdem relacées, conflitos, de morte e
vida, numa complexa dinamica. Ha formas de ver além do imediato, alcancar
a visdo, e para tal é preciso nutrir-se do outro, tornar-se outro para transitar
entre as dimensdes espirituais e oniricas. Neste sentido, as elaboragdes de
Pardini (2020) coincidem com aquelas de reflexdo critica dos comunicadores
wampis.

A esta Floresta-sujeito, sensivel e inteligente, termo de uma
relacdo profundamente ética e poética, contrapde-se a visao
ocidental da floresta como natureza, meio ambiente ou
paisagem, isto é, ‘objeto’ do nosso olhar estético-cultural, das
nossas representacées artisticas, do nosso conhecimento
cientifico e das nossas leis de prote¢do. A ‘paisagem’ depende
do nosso olhar, enquanto a ‘mde-terra’ ou ‘terra-floresta’ é o
que sustenta a existéncia humana (PARDINI, 2020, p. 4-5).

Podemos dizer que este é um ponto central das transformacdes
estruturais, a0 mesmo tempo que corporais, das relacOes sociais na
Amazonia, preocupacao expressada recorrentemente: a perda, diminuicdao
ou debilitamento das relacobes com a Floresta, assim como das
determinacGes e/ou condicionamentos desta sobre praticas e
conhecimentos.

Me ensefié mi viejo, que el bosque era el sustento de la vida,
del ser humano. De ahi sacamos para comer, para construir la
casa, para construir canoa, para construir toda la artesania que
se tiene. El bosque es un ser que tiene su madre. Si lo
aprovechas por demas, sobrepasas del aprovechamiento, su
madre te puede castigar. Ha aprovechado sus recursos
naturales pidiendo permiso a la naturaleza, y eso nos sirve
bastante: que para cosechar siempre cantaba un Anen, pedia
permiso a la naturaleza, para pescar, para cazar, para cultivar,
para cortar arboles, todo cantaba. Es una gran diferencia que
se tiene con el mundo occidental, que ellos nunca saben eso,
no saben el canto, nunca piden permiso y entran como si fuera
quien lo ha sembrado, no tienen respeto. El bosque es como
para nosotros como universidad, hay una diferencia en
adquirir los conocimientos (Gerénimo Petsain Yacum,
Waisram da Bacia do Rio Santiago, Programa “Autonomia”).

Esta grande diferenca para o mundo ocidental é evidente na
comunicacao, segundo Villanueva (2015), pela tecnicidade ou cientificidade
atribuida a comunicacdo mediatizada da modernidade hegemoénica,
olvidando as (inter)relagdes humanas significantes. O ocidente — como

ISSN 2525-4529, n.17 — 2021.2 116



Leandro Bonecini de Almeida 59&55 903

Narciso, é autorreferenciado — se pretende o marco zero seja do espaco, do
tempo e das possibilidades do ser. Como se fora possivel ver sem ser visto,
numa onipoténcia e presenca confirmada pelo gozo da forca que “niega o
descalifica cosmovisiones e historias que le resultan ‘outras’” (2015, p. 17).
Em oposicdo ao empirismo teleolégico e a objetificacdio do saber
instrumental que se expressa no poder dos meios sobre os meios de
(re)producao sao muitos os desafios para descolonizacao, des-
ocidentalizacdo e a emancipacao da comunicacao.

El bosque lleno a olor clorofila, para entrarse uno tenia que
pedirse permiso a la Madre de la Tierra, a través de los sueiios
para que permitiese cazar facilmente, no accidentarse, ni
perderse. (...) Piedras y rocas, para las sociedades occidentales
entendidos como materiales inertes, sin embargo la cultura
del Wampis son seres con los cuales el hombre se comunicaba,
pueden transformarse y se presentan para expresarle poder,
energia, capacidad y la sabiduria de entender y comprender el
mundo. Se respetaba el subsuelo porque en ello existe
milenaria abuela Nunkui: madre de la produccion, educadora
para la produccion de la chacra, crianza y protecciéon de
recursos existentes en la tierra, siempre en compaiiia de los
cantos y plegarias Anen (Evaristo Pujupat Shirap, Programa
“Educacion Ambiental”).

O cultivo da floresta e nas relacées em natureza denota uma ética
propria dos sistemas de conhecimento wampis, permeados por emocoes
como amor, medo, admirac¢do e encantamento. A agéncia de corpos vivos e
sensiveis nos da indicios da indistincdo entre sociedade e natureza, diverso a
ciéncia ocidental realizada na producdo técnico-industrial. Como vimos,
ikam esta viva e localizada na dimensao espago-temporal, cosmica, onirica e
poética chamada Nunka, espago onde estdo os seres vivos, humanos, animais
e plantas. Por sua vez, Nayaim é o espaco dos céus onde vive Etsa (Sol), as
Yaas (estrelas), o Nantu (Lua, em masculino) e os espiritos ancestrais:
“Todos esses espacos estdao vivos e dependem um do outro. Nossa nacao e
seu povo fazem parte deste territorio” (GTANW, 2015, p. 15).

Asimismo se respeta la atmosfera, que es el firmamento y sus
elementos astros, que rodea a la tierra, entendida por los
pueblos originarios wampis lugar de los parientes muertos
transformados en espiritus buenos que transmiten sabiduria,
poder, capacidad guerrera, energia para Tarimat Pujut. Ahora
todo este conocimiento holistico o ancestral ha cambiado y
total olvido del verdadero conocimiento. Va perdiéndose los
valores culturales, ya no respetamos el agua, el bosque, la
tierra, el subsuelo y la atmdsfera. Todo es reverso, mas bien

ISSN 2525-4529, n. 17 — 2021.2 117



COMUNICAGAO WAMPIS EM SUA PRODUCAO RADIOFONICA 59&5 J 90 3

dafiamos y seguimos maltratando (Evaristo Pujupat Shirap,
Programa “Educacién Ambiental”).

Os espiritos dos mortos, também chamados de iwianch — segundo
Juncosa (2005) os “ndo viventes” — sdo de diferentes tipos. Os Arutam sao
tantos quanto os seres que existem, espiritos de ancestrais, protetores,
acessados e reintegrados nas relacdes por meios de sonhos, visoes (imia) e
invocacoes em rituais e formas de fala para apropriacao do seu poder ou
forca (kakarma). Arutam?® se manifesta em varias formas e fend6menos, em
animais ou seres antropomorficos (GARCIA-RENDUELES, 1999). Estas
visOes sao profundamente relacionais, em funcao dos muitos seres que
habitam a floresta, dos variados estados emocionais e sociais, motivados
pelo sofrimento, ignorancia, (in)justica, manifestando-se a quem e como a
entidade Arutam deseja se comunicar, a quem a esteja buscando para
aprender conhecimentos e habilidades para viver melhor. Tal busca é em si,
ou pressupde um principio ético. Os rituais de aquisicdo de Arutam sdo
perpassados por tabus, e uma ética de privacdo, de rigorosos jejuns e
abstinéncia sexual. Outros espiritos, de mortos recentes, representam
ameacas e se manifestam em fendmenos como ventos, chuvas e
tempestades.

O mundo das aguas é Entsa, onde habitam animais, espiritos e também
tsunkis shuar ou apenas tsunkis, que ensinaram aos shuar de Nunka as
habilidades da pesca e das plantas medicinais. Como confirma o Pamuk do
GTANW, Wrays Pérez Ramirez, durante o Encontro Binacional realizado em
outubro de 2019 na Comunidade de Soledad, Rio Kanus:

Arutam, dios Wampis, espiritu fuerte de nuestros antepasados.
A nosotros, a todos y a todas, nos a fortalecido, nos a guiado,
nos a dado sabiduria y nos va acompaiiar. (...) {Quien vale mas,
el oro o el agua? Es el agua. Por lo tanto, el tiempo es agua. Y
como es agua tenemos que avanzar, porque el tiempo es
inexorable, no vuelve. (...) Esto de la libre determinacion y el
autogobierno wampis no es invencion de esta generacion, este
es un trabajo milenario de nuestros antepasados. Recuerden

80s “macacos noturnos” (Arutam Kuji), mariposas, espiritos e demonios (Iwanch), tigres
(Yawd), do passaro Kurardip, serpentes e a sucuri (boa em espanhol ou Panki em Wampis),
Cupins (Kdmau), raios (Chdrip) e faiscas do céu (Payar, que talvez se refira aos cometas ou
corpos celestes), vaga-lumes (Ikajnumanch), terremotos e movimentos da terra (Uu),
Tstinkis (seres aquaticos antropomorficos), Ujumak (cabega humana com enormes presas),
Uytush (bicho-preguica ou “oso perezoso”), Tsukanka (tucano), entre outras, sendo as
possibilidades do tamanho da floresta.
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que nuestros abuelos no tenian GPS, no tenian brajulas, no
tenian “nada”, pero sabian controlar y gobernar su territorio.
(...) La tecnologia la hacen [las empresas] para sus intereses,
ellos no estan mirando cuales son nuestros, para defender con
esta tecnologia nuestros intereses. Por eso decia, hay que crear
nuestros proprios medios de tecnologia para seguir avanzando
en la defensa de nuestros territorios.

Questdo fundamental do valor e da riqueza propria do que é vivo. Se
contaminada a agua, o tempo da vida se esvai, se reduz o sentido da
existéncia, e este entendimento se manifesta na visceral resisténcia para
existir. A partir deste e outros elementos comuns ao humano, a Nagao
Wampis projeta o seu territério ancestral e integral para as questdes
contemporaneas de crise do humanismo e da humanidade. A tessitura da
vida composta por toda forma de ser, incluida toda diversidade humana, nao
se reduz ao desenvolvimento técnico-cientifico e da producdo de
mercadorias, imateriais ou aquelas da esfera da especulac¢do, do crédito, da
acumulacao e circulacao ampliada de capitais.

Hagamos la comparacion con la forma vivencial o el modo de
vida milenaria y los cambios trascendentales en nuestros
tiempos. Podriamos decir que existe amplia diferencia, yo les
explico en breve. (..) Porqué aqui nacen las conquistas,
implantando sus propios sistemas centrados al capitalismo,
desarrollismo, consumismo, practicamente adaptandonos a
una vida moderna o a la era de la civilizacion (Evaristo Pujupat
Shirap, Programa “Educacion Ambiental”).

E incompleta, insuficiente ou nula a descolonizacdo das nacdes,
especialmente as indigenas, originarias ou como se chamem. Mesmo nas
novas constituicoes plurinacionais, que verbalizam os direitos da natureza,
subjaz a centralidade do Estado — seus desenhos, c6digos, normas, modos e
hierarquias — sobre as culturas politicas das nacgGes circunscritas por
fronteiras do arbitrio hegemonico.

Como seres humanos sabemos que en nuestra naturaleza los
intereses econdmicos son mas importantes que otras factores
elementales para la vida. Debemos comenzar inmediatamente,
porqué nos tomara tiempo el disefiar y aplicar una nueva
ingenieria de modo de vida que sea aceptada por los paises que
poblamos este planeta (Evaristo Pujupat Shirap, Programa
“Educacion Ambiental”).

As linguagens da comunica¢do wampis e de outras nacdes originarias
amazoOnicas exigem ampliar os caminhos e sentidos de expressdao da
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existéncia, consciente de si e dos muitos outros que compartilham da vida. A
fala poética é também condutora de uma ética, e nas sociedades agrafas e
orais, a imagem ¢é contada, cantada, dan¢ada ou desenhada nos corpos —
como a tatuagem shiripik — nas cores, no alimento, na prépria floresta
socialmente apropriada. As iniciativas ou “novas engenharias de modos de
vida” multiescalares e transculturais desafiam as ideologias e poderes
hegemonicos centrados nos Estados e capitais mononacionais, e
desigualdades e injusticas de que sdo causa e consequéncia.

O saber especifico proveniente desta relacdo: a ecocosmologia
(ou cosmoecologia) dos Povos da Floresta, com suas infinitas
versoes e variacoes, constitui uma sofisticada criacao cultural
(material e simbolica) e compde um ‘sistema’ tdo grandioso,
complexo e diverso quanto a propria floresta amazonica. Para
nos, este saber tem valor de sabedoria. A faléncia do homem
ocidental, do modo ocidental de relacionar-se com o outro,
humano ou ndao humano (uma relacao entre sujeito e objeto,
violenta, autoritaria, arrogante, colonialista, dominadora),
exige uma alternativa radical (PARDINI, 2020, p. 9).

Pela comunicacdo wampis com o mundo, com a natureza, se
estabelecem linguagens do mundo que fala por meio do seu outro, nao-eu.
Como é o passaro Nakumak®, e outros tantos animais e plantas,
antropomorfizados ou ndo, dotados de intencdo e consciéncia. E uma
comunicacdo com poténcia pedagdgica, pois educa para a vida enquanto
(re)concilia a palavra que comunica os seres, imaginarios e os cuidados do
comum em convivéncia — Tarimat Pujut, “buen-convivir” y “bien-
transformar” (CONTRERAS BASPINEIRO, 2019). Esta imaginacdo poética é a
mesma da politica, que forma imagens que transcendem a realidade
tangivel, permitindo a comunica¢do com o cosmos em sentido espiritual e
material, ao passo que a dignidade humana nao possui hierarquia frente a de
outros seres.

CONSIDERACOES

A comunica¢do wampis esta marcada pela relagdao com os seres vivos,
entidades das dimensGes cosmicas e de aqueles considerados pela ciéncia

9 Sobre Nakumak, recomenda-se a leitura do jornal-passaro, produzido pela equipe de
comunicadoras e comunicadores comunitarios wampis. Disponivel em:
https://nacionwampis.com/etiqueta/nakumak/
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ocidental como “abidticos”, todos tomados pela razdo técnica e cientifica
ocidentais como ausentes de agéncia, alma e poténcia. Porém, para as
cosmologias amazobnicas, existe muito mais na floresta do que o olhar
moderno colonizador pode ver, sentir e conhecer, e ai se encontram os
limites analiticos da interpretacdao apach (estrangeiros). O entendimento
wampis sobre o sentido ou significado atribuido a comunicagdo, apesar de
nao se autodenominar literalmente como teoria, se expressa nas narrativas
historicas proprias, ndo-oficiais, sobre a Nacdo Wampis; no exercicio da
comunicacdo comunitaria enquanto investigacdo, aten¢do e cuidado as
questoes coletivas vividas e sentidas pela comunidade em suas contradicoes.

Sistema de conhecimentos evidente na pratica e nos saberes
originarios, assim como aqueles derivados das relagbes com outras
sociedades na longa duracdo da convivéncia com o territério integral
reivindicado como espaco-natureza socialmente apropriada durante
milénios. Nota-se uma percepc¢ao de si e do meio, complexa embora comum
pois é parte da natureza e da comunidade; consciéncia do espago territorial
— corpo e lugar — (re)conhecidas as perdas e mintcias das transformacdes
incorporadas sensorialmente e pela comunicacdao oral dos avos e sabios
(waimaku). Tal consciéncia é resultado e meio da elaboracdo intelectual
sensivel a relagdo com uma grande diversidade de seres e entidades da
floresta que comunicam sentidos de realizacao do humano: a busca da visao
é um principio ético tecido pela reflexividade de muitas geracées que se
dedicaram a sentir e pensar a (sua propria) natureza, a comunicacdo desde
nos-outros, um nosostros indivisivel.

Questdes de uma diversidade de agéncias que, enquanto constituem
determinados vinculos sociais, sentidos e horizontes de futuro, desarmam
outros. Portanto, trata-se de uma permanente (re)configuracao, atravessada
por antagonismos, resisténcias e autonomias humanas, ou aquém dos
humanos. Este processo, atualmente, se da subjetiva e materialmente nas
contradi¢des e arranjos internos da sociedade wampis, nos equilibrios de
forcas relacionais territorializadas nas comunidades, rios, quebradas, lagos,
bacias, montanhas, cavernas, rocas, nas casas de cada uma das familias
wampis, especialmente para a juventude que é a maior populagdo do
territorio.
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