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RESUMO

A tematica da tese encontra acolhida na memdria ancestral originaria das narrativas
dos Povos Indigenas, quando descrevem nas literaturas o patrimdnio ambiental e o
patriménio alimentar de suas comunidades. O fio condutor da tese € uma narrativa
simbdlica sobre a viagem de retorno do personagem histérico Essomericq -lga-Mirim-
, indigena do Povo Carijé atualmente Povo Guarani, que foi levado do litoral norte de
Santa Catarina no ano de 1504 para Normandia na Franga na embarcagao L’Espoir
do Capitao Binnot Paulmier de Gonneville. A pesquisa pretende trazer para o presente
o personagem histérico Essomericq, propondo um reencontro num primeiro momento
com parentes indigenas do Povo Krenak, Yanomami e Maxakali para posteriormente
adentrar nos territorios do Povo Macuxi e Wapichana. O primeiro capitulo da tese
pretendeu percorrer o territério indigena do Povo Krenak e do Povo Yanomami, para
tanto utilizou-se o0 método qualitativo. Para analise do territério Krenak e Yanomami,
bem como dos impactos causados pela mineragao e garimpo, foram tecidos dialogos
com a literatura de Ailton Krenak e “A Queda do Céu” de Davi Yanomami; com
documentarios de ambos os Povos; com dados do Instituto S6cio-Ambiental-ISA e dos
Povos Indigenas do Brasil-PIB; com a poesia de Carlos Drummond de Andrade; com
imagens da revista SUDAM (1970); e com as fotografias de Claudia Andujar. O
segundo capitulo pretendeu percorrer o territorio indigena do Povo Maxakali. Para
analise do territério Maxakali, bem como os impactos causados pela Ditadura Militar
foram tecidos dialogos com a producdo audio visual do cineasta Isael Maxakali, -
especialmente o filme GRIN-Guarda Rural Indigena; com dados do Relatério
Figueiredo e da Comissédo Nacional da Verdade; e com informagdes do Instagram de
Isael. O terceiro capitulo pretendeu analisar o patriménio ambiental do Povo
Wapichana a partir da literatura indigena de Cristino Wapichana (09 livros),
entrecruzando-os com as categorias politicas da obra Bem Viver e Viver Bem
Segundo o Povo Baniwa no Noroeste Amazdnico Brasileiro de André Baniwa. O
quarto e ultimo capitulo discutiu o patriménio alimentar do Povo Makuxi a partir da
literatura indigena de Carmézia Emiliano (07 pinturas) e de Bernaldina José Pedro (3
cantos), entrecruzando-os com as categorias politicas inscritas no conceito
Alimento/Vinculos/Territério de Jean-Louis Tornatore e de Patrimbénio Cultural de
Santiago Amaya-Corchuelo. O objetivo geral desta foi levantar e discutir o patriménio
ambiental e o patriménio alimentar inscritos na paisagem cultural das literaturas
indigenas contemporaneas do Povo Makuxi e do Povo Wapichana. Com a pesquisa
foi possivel observar que, as cosmologias dos Povos Indigenas estdo ressurgindo na
literatura e nos mostrando a forga das suas poténcias. A pesquisa esta vinculada a
linha de pesquisa Patrimbénio Cultural e Sustentabilidade, do Programa de Pds-
Graduagdo em Patrimbénio Cultural e Sociedade da Universidade da Regidao de
Joinville (Univille).

Palavras-chave: Literaturas Indigenas; Territério; Memorias; Patriménio Ambiental,
Patrimbnio Alimentar.



ABSTRACT

The theme of the thesis is based on the original ancestral memory of the Indigenous
People’s narratives, when they disclose in the literatures the environmental heritage
and the food heritage of their communities. The connecting thread of the thesis is an
accompanied narrative about the return journey of the historical character Essomericq
-lca-Mirim-, indigenous of the Carijé People, currently Guarani People, who was taken
from the north coast of Santa Catarina in the year 1504 to Normandy in France on the
vessel L'Espoir of captain Binnot Paulmier of Gonneville. The investigation intends to
bring to the present the historical character Essomericq, proposing a reunion at the
first moment with indigenous relatives of the Krenak, Yanomami and Maxakali People
to later enter the territories of Macuxi and Wapichana Peoples.The first chapter of the
thesis intended to travel through the indigenous territory of the Krenak and the
Yanomami Peoples, therefore the qualitative method was used. For the analysis of the
Krenak and Yanomami territory, as well as the impacts caused by mining and
extraction process, dialogues with literature by Ailton Krenak and “A Queda do Céu”
(“The Fall of the Sky”) by Davi Yanomami were created, with documents from both
Peoples, with data from the Instituto Sécio-Ambiental-ISA (Social Environmental
Institute) and Povos Indigenas do Brasil-PIB (Brazilian Indigenous People), with poetry
by Carlos Drummond de Andrade, with images from SUDAM magazine (1970) and
with photographs by Claudia Andujar. The second chapter intended to go through the
indigenous territory of the Maxakali People. For the analysis of the Maxakali territory,
as well as the impacts caused by the Military Dictatorship, dialogues were woven with
the audio-visual production of filmmaker Isael Maxakali, -especially the film GRIN-
Guarda Rural Indigena (Indigenous Rural Guard), with data from the Figueiredo Report
and the National Truth Commission, and with information from Isael's Instagram. The
third chapter intended to analyze the environmental heritage of the Wapichana People
from the indigenous literature of the Cristino Wapichana (09 books), intersecting them
with the political categories of the work Bem Viver e Viver Bem Segundo o Povo
Baniwa no Noroeste Amazonico Brasileiro by André Baniwa. The fourth and last
chapter discussed intended to raise the food heritage of the Makuxi People from the
indigenous literature of Carmézia Emiliano (07 paintings) and Bernaldina José Pedro
(03 songs), intersecting them with the political categories inscribed in the
Food/Bind/Teritory concept by Jean-Louis Tornatore and in the Cultural heritage
concept by Santiago Amaya-Corchuelo. The general objective of this was to raise and
discuss the environmental heritage and food heritage inscribed in the cultural
landscape of contemporary indigenous literatures of the Makuxi People and the
Wapichana Peopole. With the investigation it was possible to observe that the
cosmologies of the Indigenous People are resurfacing in the literature and showing us
strength of their powers. The research is linked to the research line Cultural Heritage
and Sustainability, of the Graduate Program in Cultural Heritage and Society of the
University of the Region of Joinville (Univille).

Keywords: Indigenous Literatures; Territory; Memoirs; Environmental Heritage; Food
Heritage.



RESUMEN

El tema de la tesis encuentra aceptacién en la memoria ancestral proveniente de las
narrativas de los Pueblos Indigenas, cuando describen en las literaturas el patriménio
ambiental y el patriménio alimentario de sus comunidades. El hilo conductor de la tesis
es una narracion simbodlica sobre el viaje de regresso del personaje historico
Essomericq -lga-Mirim-, indigena del Pueblo Carijo, actualmente Pueblo Guarani, que
fue arrebatado de la costa norte de Santa Catarina en 1504 a Normandia en Francia
en el buque L’Espoir del capitan Binnot Paulmier de Gonneville. La investigacion
pretende traer al presente al personaje histérico Essomericq, proponiendo un
reencuentro en un principio con familiares indigenas de los Pueblos Krenak,
Yanomami y Maxakali para luego ingresar a los territérios de los Pueblos Makuxi y
Wapichana. El primer capitulo de la tesis pretendia abarcar el territério indigena de los
Pueblos Krenak y Yanomami, utilizando el método cualitativo. Para el andlisis del
territorio Krenak y Yanomami, asi como de los impactos provocados por la mineria y
la prospeccién, se tejieron dialogos con la literatura de Ailton Krenak y “A Queda do
Céu” de Davi Yanomami; con documentales de ambos Pueblos; con datos del Instituto
Socioambiental-ISA y de los Pueblos Indigenas de Brasil-PIB; con la poesia de Carlos
Drummond de Andrade; con imagenes de la revista SUDAM (1970); y con fotografias
de Claudia Andujar. El segundo capitulo pretendia abarcar el territorio indigena del
Pueblo Maxakali, asi como los impactos provocados por la Dictadura Militar, se
tejieron didlogos con la produccion audiovisual del cineasta Isael Maxakali, -en
especial la pelicula GRIN-Guarda Rural Indigena; con datos del informe Figueiredo y
la Comision Nacional de la Verdad; y con informacién del Instagram de Isael. El tercer
capitulo pretendid analizar el patriménio ambiental del Pueblo Wapichana a partir de
la literatura indigena de Cristino Wapichana (09 libros), cruzandolos con las categorias
politicas de la obra Bem Viver y Viver Bem Segundo o Povo Baniwa no Noroeste
Amazénico Brasileiro de André Baniwa. El cuarto y ultimo capitulo discutié el
patrimdnio alimentario del Pueblo Makuxi a partir de la literatura indigena de Carmézia
Emiliano (07 pinturas) y Bernaldina José Pedro (3 cantos), entrecruzandolas con las
categorias politicas inscritas em el concepto de Alimentacion/Vinculos/Territorio de
Jean-Louis Tornatore y Patrimonio Cultural de Santiago Amaya-Corchuelo. El objetivo
general de este fue plantear y discutir el patrimonio ambiental y el patrimonio
alimentario inscrito en el paisage cultural de las literaturas indigenas contemporaneas
del Pueblo Makuxi y el Pueblo Wapichana. Con la investigacion se pudo observar que
las cosmologias de los Pueblos Indigenas estan resurgiendo en la literatura y
mostrandonos la fuerza de sus poderes. La investigacion esta vinculada a la linea de
investigacion Patrimonio Cultural y Sostenibilidad del programa de Posgrado en
Patrimonio Cultural y Sociedad de la Universidad de la Region de Joinville (Univille).
Palabras-clave: Literaturas Indigenas; Territorio; Memorias; Patrimonio Ambiental,
Patrimonio Alimentario.
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FOI O SOM DO MARACA
QUE EVOCOU MINHAS MEMORIAS,
COM A FORGA DOS ENCANTADOS

REENCONTREI MINHAS HISTORIAS.

MINHA VO ERA PURI
JANDYRA E O NOME DELA
NO VALE DO PARAIBA,

EM LORENA NASCEU ELA.

NO SEU PROPRIO TERRITORIO
EXPULSO OU ESCRAVIZADO
NO LAGO PEGO,

O POVO PURI FOI DIZIMADO.

MAS, NO ALTO DA MANTIQUEIRA
COM BRAVURA E RESISTENCIA
OS SABERES ANCESTRAIS,

VEM SUPERANDO A AUSENCIA.

E ENTAO, SUA CULTURA
FAZ RESSURGIR NA LITERATURA
A FORGA DA SUA POTENCIA.
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llustragoes Pierre Frangois Cohen
Cordel Alessandra Tereza Mansur Silva
Este cordel, inspirado na literatura indigena de Auritha Tabajara nasceu de um

encontro/aula com a Prof? Julie Trudua Dorrico, 2020.



INTRODUCAO

Das memoarias da minha infancia, - uma delas, ainda bem marcante me remete
a uma cena em que, pela “primeira vez” vium Maraca'- (Figura 1), presente que recebi
da minha mae apds uma viagem em que visitou o Povo Guarani no Paraguai. Maraca
este recebido por ela numa “troca afetuosa™.

Quando vi aquele chocalho fiquei extasiada com o som, com o colorido das
penas e o visual “incomum para mim”. Sons, texturas e grafismos diferentes do meu
dia-a-dia na cidade. A cena que me acompanha até hoje, foi o primeiro despertar da
minha curiosidade e interesse pelo universo indigena. Jéel Candau em seu livro
Memodria e Identidade (2018) nos revela que as lembrangas que guardamos de
momentos de nossa vida, vao se reproduzindo e se perpetuando, € nos conduzem a

um sentimento de identidade.

'O Maraca é um Instrumento de percussao, parte integrante dos rituais de xamanismo, e serve como
um receptaculo ao espirito. De acordo com o antropélogo Alfred Metraux em seu livro: A Religido dos
Tupinambas, é muito utilizado por pajés na mediagdo com o mundo paralelo. “Ao se tocar esse
instrumento sagrado, doencgas e qualquer tipo de desordem sao afastados”. (PUCCI; ALMEIDA, 2017,
p. 158). “Para Daniel Munduruku, a literatura de autores indigenas teria o papel do Maraca” (PUCCI;
ALMEIDA, 2017, p.157). “Esta geracao de escritores indigenas escreve como uma forma de ‘curar o
Brasil’, ajudando a sociedade a conhecer sua histéria e ndo perder de vista a contribuicdo que os
indigenas oferecem” (MUNDURUKU 2011 apud PUCCI; ALMEIDA, 2017, p. 157). Daniel Munduruku é
fundador da livraria maraca especializada em literatura indigena que reune atualmente o maior nimero
de publicagbes escrita por indigenas. Consulta ao acervo disponivel em:
https://www_.livrariamaraca.com.br/. Para conhecer a histéria do Maraca sugiro consultar a Monografia
desenvolvida no departamento de Histdria da UFSC na Licenciatura Intercultural Indigena do Sul da
Mata Atlantica intitulada: “A nossa histéria sobre o Mbaraka Mirim ou Mba’epu Mirim (o chocalho
guarani)” de Claudio Ortega Mariano indigena do Povo Guarani. Disponivel em:
https://licenciaturaindigena.paginas.ufsc.br/files/2015/04/Claudio-Ortega-Mariano.pdf .

2 Quando utilizo o termo “troca afetuosa”, estou me referindo a uma troca que nao envolveu o dinheiro
na experiéncia, ou seja, ocorreu a troca de um produto por outro produto, ou ainda a troca de um
produto por um afeto. O dinheiro, é algo que nao fazia parte do universo indigena. Essa idéia foi
introduzida nas comunidades indigenas pela sociedade capitalista. O escritor indigena Cristino
Wapichana em seu livro “A Cor do Dinheiro da Vovd” (2019), nos conta que “para sobreviver, tivemos
de aprender a usar muitas invengodes trazidas pelos dominadores e alguns elementos de sua cultura,
como o dinheiro (pyrat na lingua Wapichana). O dinheiro mudou nosso modo de vida. Antes dele, todos
tinham roga, e havia fartura. Quando precisavamos de um produto, trocavamos uns com o0s outros.
Assim nos sentiamos como uma grande familia”.
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Figura 1 — Maraca: Mbaraka Mirim Guarani

Fonte: Mariano (2015, p. 22)

Um segundo momento das minhas memoarias afetivas me transporta a minha
adolescéncia, quando fiz parte do elenco do Grupo de Teatro Macunaima dirigido por
Antunes Filho (Figura 2). Numa das cenas de Macunaima3, batiamos os pés numa
dancga ritmada e marcante, uma experiéncia que ainda hoje pulsa dentro de mim, como
um convite a forca da vida, que enlaga o corpo, a alma e o espirito.

Segundo Bourdieu (2020) o conhecimento reside no corpo, algo incorporado
como um habitus. Por isso, ndo deve haver conhecimento dissociado do seu

conhecedor.

3 A peca teatral que ficou em cartaz em S&o Paulo por mais de trinta anos e viajou por diversos paises
do mundo, foi uma adaptacao do texto Macunaima: O heréi sem nenhum carater de Mario de Andrade.
Recentemente revelou-se que o texto de Mario de Andrade é “inspirado” nas narrativas orais dos Povos
Indigenas Ingarakd, Makuxi, Patamona, Taurepang, e Wapichana da regidao de Roraima. Esses povos
se autodeclaram netos de Makunaimi, -0 mito de origem desses povos-. Sugiro consultar a obra
Makunaima O Mito através do Tempo (2019).
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Figura 2 - Macunaima

Fonte: Luisi in: SESCSP Vila Nova (1984)

Quando ja mestre lecionava a disciplina de projetos de pesquisa para
académicos do curso de administracdo. Um de meus alunos de sobrenome indigena
-Tiaraju -, me apresentou o projeto “Cozinhas e Ocas Comunitarias™ sobre a
alimentagao nas ocas indigenas, e nos convidou para realizar pesquisa de campo.
Essa visita me tocou profundamente. Pela primeira vez me deparei com a questao da
fome, do abandono, e da vulnerabilidade a que essas comunidades foram expostas.

A maioria das comunidades indigenas do Estado de Santa Catarina, ndo tém
seus territérios demarcados, e nos diminutos pedagos de terra em que foram
alocadas, as condi¢gdes para o plantio sdo muito dificeis. Essa questdo é relevante
porque a terra é parte integrante da vida indigena. Dela extraem alimento, abrigo, e é
no territério que residem seu passado, e o cenario de suas culturas (JUNQUEIRA,
1999).

Na pesquisa de campo, os académicos coletaram desenhos para levantar o

significado da cozinha e das ocas comunitarias para as criangas atendidas. E, apesar

4 O projeto Cozinhas e Ocas Comunitarias foi uma proposta de combate a fome que atendia as
populagdes indigenas do litoral norte de Santa Catarina, -territérios ainda ndo demarcados-. O projeto
da Fundagéao Pauli-Madi, elaborado pelo Padre Facchini -ligado a Teologia da Libertagédo-, atendeu as
Aldeias Tiaraju, Pindoty e Jabuticabal (dados de 12/2007) todas da etnia Guarani. Os alimentos como
arroz, feijao, macarrao, frango, azeite, sal, farinha, fuba, vinagre e demais eram fornecidos pela
Fundacéo, além de todos os utensilios domésticos como freezer, panelas, pratos, talheres, etc. O
projeto atendeu também as Aldeias Conquista, Yya Kan Por&, Taruma e Morro Alto onde distribuia-se
cestas basicas acompanhadas de frango para todas as familias, o projeto garantiu alimentagao diaria,
gratuita e de qualidade a todos os habitantes das aldeias durante alguns anos.
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da fome e da situagcdo de vulnerabilidade dessas comunidades, os académicos
puderam perceber e sentir através da analise dos desenhos (Figuras 3A e 3B) que as

criangas se sentiam “amparadas” pelo projeto das cozinhas comunitéarias.

Figura 3 — Cozinhas e ocas comunitarias: (A e B) o que significa a cozinha comunitaria para
vocé?

Desenhe o que significa a COZINHA COMUNITARIA para voot. sty o guesignifica a COZINHA COMUNITARIA para voct

‘b\\ »-
Q% K \ NIIHIES _‘Q\\i-\
/ A el
X S\ L

s T e e B2

A B

Fonte: Acervo da autora (2007)

Esse caminhar me despertou o interesse para um aprofundamento no assunto
e entdo decidi participar do Nucleo de Estudos de Povos Indigenas (NEPI) durante o
ano seguinte na UFSC. La recebi de presente do grupo, como numa “troca afetuosa”,
o livro: Sdo Francisco do Sul Muito além da viagem de Gonneville® (Figura 4) de Silvio
Coelho dos Santos, Aneliese Nacke e Maria José Reis (Orgs), -0 que me fez recordar

a histéria do chocalho na minha infancia-.

5 Nesse livro ha um capitulo escrito pela historiadora e professora do departamento de Historioa da
Universidade da Regiao de Joinville-Univille Raquel S.Thiago, sobre a viagem de Essomerciq.
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Figura 4 — Livro S0 Francisco do Sul muito além de Gonneville
e
SAO FRANCILSCO DOSSSUIINS

Muito além da viagem de Gonneville

Fonte: Rizzaro (2004)

A coordenadora do grupo de pesquisa explicou-me na época que cada
pesquisador que entrasse para Nucleo deveria receber um livro de presente, -essa foi
uma recomendagao do Antropdlogo Silvio Coelho dos Santos antes de partir-, me
disse Antonella.

Alguns anos mais tarde, resolvi atravessar o oceano em busca de um sentido
de vida e me langar ao desconhecido, algo como a “Jornada do Herdi” de Joseph
Campbell. A primeira parada na Europa foi o pais de Luxemburgo onde entre outras
aventuras, fiz contatos nas midias para me socializar com a nova cultura. Na volta
para o Brasil mantive contato com as redes sociais e através delas conheci Luciele,
uma cidada brasileira que reside em Luxemburgo e que me apresentou pelas redes
Dorotheé Linares sua amiga. Dorotheé, cidada francesa precisava de ajuda para
reencontrar seus antepassados indigenas na regidao de Sao Francisco do Sul.
Trocamos mensagens e me coloquei a disposi¢cao para acompanha-la nessa travessia

de Joinville a Sdo Francisco do Sul:

Ola Alessandra

Consegui seu contato através da Luciele, de Luxemburgo. Acho que
ela te contou sobre meu projeto, Venho ao Brasil em 18 de setembro
a 5 de outubro seguindo os passos de meu ancestral Essomericq. Eu
adoraria conhecer quando for a regido. No momento tenho minha
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passagem de avidao para Sao Paulo e pretendo ir com certeza para a
Sao Francisco do Sul. Também estou pensando em ir para
Floriandpolis, e consequentemente para Joinville! Estou muito feliz
com esta viagem. Vejo vocé em breve, eu espero! Dorotheé®
(ACERVO DA AUTORA, 2018).

Segundo ela, desde sua infancia, sua avd lhe contava que havia um
antepassado de sua familia embarcado em Sao Francisco do Sul com a tripulacdo do
Capitdo de Gonneville rumo a Normandia no ano de 1504, histéria essa descrita no
livro que eu havia sido presenteada no Nucleo de Estudos de Povos Indigenas na
UFSC ha 10 anos antes.

Leyla Perrone-Moisés (1992, p.114) em seu livro Vinte Luas Viagem de
Paulmier de Gonneville ao Brasil 1503-15057 nos conta que o Capitdo de Gonneville
havia prometido ao pai de Essomericq trazé-lo de volta em vinte luas, mas infelizmente
nao conseguiu cumprir 0 juramento “arranjou-lhe entdo uma noiva, uma parenta sua
[...] o casal teve quatorze filhos [...] Essomericq teve uma longa existéncia, vindo a
falecer somente em 1583, com a idade de 95 anos”. Quando chegou em S&o Paulo,
Dorotheé foi ao encontro da pesquisadora e professora Leyla Perrone-Moisés da
Universidade de S&o Paulo que confirmou através da arvore genealdgica que
Dorotheé Linares pertence a 142 geragao de Essomericq. (documento consta no blog
essomericq.com).

Logo apés a chegada de Dorotheé a Joinville, eu entrego a ela o livro Sdo
Francisco do Sul Muito além da Viagem de Gonneville, passando como um bastao,
como um ritual de continuidade numa “troca afetuosa”. Ela me trazia de volta o éxtase
das memorias indigenas que eu tinha desde minha infancia, - e assim como recebi o
maraca (fio condutor da minha histéria) -, eu pude entregar a ela pessoalmente, o livro
que registrava o fio condutor da sua proépria histéria. Finalmente, depois de vinte luas

e 500 anos, ela (Essomericq) retorna a Sao Francisco do Sul e reencontra seus

8 Bounjour Alessandra, J’ai eu votre contact par Luciele du Luxembourg. Je crois qu’elle vous a parle
de mon projet. Je viens au Brésil du 18 septembre au 5 octobre sur les traces de mon ancétre
Essomericq. J'aimerais beaucoup vous rencontrer lorsque je viens dans la région. Pour l'instant j’ai mon
billet d’avion pour Séo Paulo, et j’ai prévu d’aller bien sir a Sdo Francisco do Sul. Je pense aussi aller
a Florianopolis, et donc a Joinville! Je suis ravie de ce voyage. A trés bientét j'espéere! Dorotheé.

7 Depois que Dorotheé me contou sobre seu antepassado indigena, procurei a Professora llanil Coelho
do departamento de Histéria da Universidade da Regiao de Joinville-Univille, que havia me dado aula
de antropologia no curso de Design ha 20 anos atras, para saber mais sobre essa Historia. Entdo, ela
me confirmou que haviam algumas pesquisas realizadas sobre esse acontecimento. Professora llanil
me indicou a literatura: Vinte Luas Viagem de Paulmier de Gonneville ao Brasil 1503-1505 de Leyla
Perrone Moisés, -critica literaria e professora emérita da Faculdade de Filosofia, Letras e Ciéncias
Humanas da USP.
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antepassados. Ao chegar na Comunidade Guarani, Dorotheé (Figura 5) percebe a
situagdo de vulnerabilidade para qual os Indigenas foram empurrados pela dita

“civilizacao”.

— Reencontro com os parentes Guarani

"

Figura 5
A

Fonte: blog essomericq.com (2018)

“Quem vé os Guarani do século XXI, pressionados pela voracidade da atual
civilizagao®, ndo tem a menor idéia da longevidade de suas raizes e da profundidade
de seus saberes” (JECUPE, 2016, p. 23). Ndo é incomum observar que ha pouco
conhecimento por parte da sociedade dita “civilizada” sobre os Povos Indigenas. E na
verdade, é lamentavel essa falta de conhecimento, porque € justamente nesses
saberes tradicionais que residem muitas possibilidades de se constituir outras formas
de se relacionar com o meio, com a terra, e com 0s ecossistemas. Por isso, na
contemporaneidade “os anciées sonham com um caminho de restauragéo de valores,
reinsercao social e readaptacdo dos descendentes da matriz tupi e de outras matrizes
ancestrais”. (JECUPE, 2016, p. 24).

O escritor indigena Kaka Wera Jecupé® é do Povo Tapuia, mas conviveu

durante doze anos com o Povo Guarani, estudou e pesquisou a sabedoria ancestral

8 O movimento dos Guarani pela busca da “Terra sem Males”, nos parece absolutamente invertido, na
contemporaneidade assistimos um “mundo sem terra e s6 males” Viveiros de Castro (2020).

9 "Kaka Wera Jecupé tem oito obras publicadas sobre a cosmologia Guarani, a saber: A Terra dos Mil
Povos: Histéria Indigena do Brasil Contada por um indio (1998), Tupa Tenondé: A Criagdo do Universo,
da Terra e do Homem segundo a Tradigao Oral Guarani (2001), Oré Awé Roriu’a Ma: Todas as vezes
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tupi-guarani o Ayvu Rapyta (Os Fundamentos do Ser). Jecupé nos esclarece que
resgatar as memoérias e narrativas indigenas ancestrais torna-se um desafio
necessario para difundir os principios de Tupa'®. No intuito de “fortalecer o espirito
humano, independente de raga, etnia, cor, lingua, crenga ou origem [...] a filosofia
ancestral é revisitada e revitalizada com o propésito de trazer novamente o esplendor
dos saberes milenares”. (JECUPE, 2016, p. 24).

O patriménio cultural trabalha com a memoaria, pois serve dela para “bordar”'",
para costurar e tecer as identidades. De acordo com Le Goff (2013) a memoria por
conservar certas informagdes, contribui para que o passado nido seja totalmente
esquecido, pois capacita o homem a atualizar impressdes ou informagdes passadas,
fazendo com que a histéria se eternize na consciéncia humana. O passado sé
permanece “vivo”’ através de trabalhos de sintese de memodria que nos dao a
oportunidade de revivé-lo a partir do momento em que o individuo passa a
compartilhar suas experiéncias, tornando com isso a meméria “viva”.

Ha centenas de narrativas de povos que estdo vivas, contam histérias,
conversam, e que nos ensinam. (KRENAK, 2019). Essas narrativas contam que
antigamente as criangas Guarani brincavam de mandioca embaixo das palmeiras.
Manuela Carneiro da Cunha (2016) explica que “algumas plantas, no geral variedade
de mandiocas, transmitidas por sogras ou maes, acompanham o percurso de vida e

de migracdo de individuos e de suas familias, e podem ser descritas como bens

que Dissemos Adeus (2002), As Fabulosas Fabulas de lauareté (2007), O Trovao e o Vento: Um
Caminho de Evolugéo pelo Xamanismo Tupi Guarani (2016), Menino- Trovao (2019), Kuaracy Kora
(2020), O Poder do Sonho (2021), e Kaka Wera (2023). E, em parceria com Roberto Crema, Kaka Wera
Jecupé publicou a obra A Aguia e o Colibri Carlos Castaneda e a Ancestralidade Tupi-Guarani: trilhas
com Coragéao (2019).

0 “Desde os ultimos duzentos anos de peregrinagdo tupi-guarani, existe uma profecia que fala do
retorno de Tupa no coragcao dos Homens, para iniciar a ‘quarta humanidade’. Segundo essa antiga
tradicdo, Tupa é um dos nomes do Grande Espirito, do Sagrado, do Mistério, da causa de toda
emanacgdo de vida”. (JECUPE, 2016, p.25). Nesse sentido, vale conhecer o Trovdo e o Vento,
protagonistas no livro do escritor indigena Kaka Wera Jecupé, diz o autor: “O Trovao representa o
despertar da forga interior. O Vento representa o despertar da s, uavidade interior.” Entdo, para que a
suavidade e a for¢a do individuo florescam, € necessario que ele conhecga os Principios de Tupa.

" O bordar aqui no texto faz uma alus&o a poética da produgao artistica de Gustavo Caboco. Gustavo
de origem Wapichana nasceu em Curitiba, -em ambiente urbano-, e nos conta como o reencontro com
sua ancestralidade potencializou suas memorias para se reconectar com os territérios de origem de
seus parentes indigenas “ouvindo as histérias de minha mae sobre nossa familia e nossa cultura e a
paisagem ancestral no lavrado roraimense. Encontrei no desenho, na pintura, no texto, no bordado, na
animagao e na performance maneiras de pensar sobre os deslocamentos dos corpos indigenas e
nossas formas de (re)conex&o com os territérios originarios. Com meu trabalho, busco dialogar com as
contemporaneidades indigenas, tratando de questdes referentes a constituicdo de identidades e do
cultivo da memdria”. (TERENA et al...Catalogo Exposicao Véxoa: Nés sabemos, 2020 na Pinacoteca
SP).



28

patrimoniais. Plantas cultivadas, -neste caso especifico-, a mandioca, -que surge da
narrativa-, além de ter fungdes produtivas, elas conectam, individuos, normas e
espacos vividos ao longo das histérias de vida”.

“A memodria, ao mesmo tempo que nos modela, € também por nés modelada
[...] a dialética da memoria e da identidade se conjugam, se nutrem mutuamente, se
apoiam uma na outra para produzir uma trajetéria de vida, uma histéria, [...] uma
narrativa” (CANDAU, 2018, contra-capa).

As memorias narradas aqui me conduziram a um reencontro com minha
ancestralidade'?, e portanto, ao (re)encontro com um sentido de vida. Por isso, nutro
um desejo de me solidarizar nessa dor, na invisibilidade, e no abandono dessas
Comunidades, eu me importo com os indigenas, com todo esse patrimdnio, e desejo
lutar por esses Povos com um Projeto de Vida. Um projeto que possa contribuir para
0 “bordado” da memoria, ou seja, de reconexao das memorias ancestrais com
territorios originarios, bem como, com o protagonismo dessas populagoes.

Exercer a cidadania em uma democracia participativa, como agente
transformadora, na dire¢cdo da construcdo de uma sociedade mais justa e solidaria,
na protecdo de um meio ambiente ecologicamente equilibrado, e de terras indigenas
-espaco vital-, com o que se busca a garantia do alimento, da vida e da dignidade da
pessoa humana -artigos 1° inciso lll, 3°, 225°, e 231° e 232° da Constituicdo Federal
Brasileira 88-, pois o trato com o tema nao é apenas dever do Estado mas também da
coletividade.

As questdes ambientais envolvem tematicas complexas sobre as quais incide

e urge um olhar transversal. Assim como, o préprio olhar indigena sobre as relagdes

2 Durante o percurso do doutorado, me deparei com memorias de familia que me revelaram as origens
indigenas da minha avo paterna, Jandyra € o nome dela. Geny era sua irm&, Nancy sua sobrinha e sua
filha Aracy-Jucara. Todas com nome indigena. Como eu nunca havia percebido? No vale do Paraiba,
na regidao de Lorena onde nasceu ela, havia um aldeamento do Povo Puri. Segundo o mapa etno-
histérico Nimuendaiju, a extensao do territério original ocupava areas entre o Vale do Paraiba, a bacia
hidrografica do Rio Paraiba do Sul e seus afluentes, bem como parte da bacia hidrografica do Rio Doce,
0 que incluia seu alto curso e a regido do Rio Manhuagu. (CMPP, 2020). Pertencentes ao tronco
linguistico Macro-Jé, no século XVIII antes de serem vendidos como escravos, os Puris foram
estimados em mais de 5.000 indigenas, no entanto a partir do fim do séc. XVIll e inicio do século XIX,
com o avango das fronteiras agricolas em direcao a areas dos sertdes do Vale do Paraiba, os contatos
do Povo Puri com a sociedade colonial se tornaram frequentes e conflituosos, e sofreu grande diaspora
a partir principalmente da ocupacao de suas terras tradicionais pelo latifundio cafeeiro. O censo do
IBGE de 2010 registrou 675 Puris, sendo 335 em MG, 160 no RJ, 113 no ES e 24 em SP. No ano de
2020 foi criado o Centro de Memoria do Povo Puri (CMPP), fruto de um movimento de ressurgéncia da
lingua, da cultura e das tradicbes com o objetivo de reafirmar a existéncia desse Povo. O Centro de
Meméria surgiu de uma iniciativa de pesquisadores da Universidade Federal de Vigosa com as
comunidades rurais do municipio de Araponga no interior mineiro, na “Troca de Saberes de 2019”, um
evento que reune indigenas de diversas etnias, para trocar experiéncias e discutir agroecologia.
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que tecem a vida no seu habitat, o que pressupde um olhar interrelacionado com o
todo histérico e existencial -presente, passado e futuro-.

E sob esta 6tica, ou seja, sob o ponto de vista transdisciplinar que esta calcado
este projeto de vida! O colorido e o som do Maraca, a forga dos tambores em
Macunaima, a solidariedade de Tiaraju nas Ocas e Cozinhas Comunitarias, a
generosidade dos pesquisadores do NEPI, o amor pelos antepassados de Dorotheé-
Essomericq-, € o que me impulsionam a continuar a travessia, -agora no doutorado-,

por mares nunca dantes navegados!

AS MEMORIAS ANCESTRAIS NAS NARRATIVAS DOS POVOS INDIGENAS

A tematica desta tese encontra acolhida na memdria ancestral originaria das
narrativas dos Povos Indigenas, quando descrevem o patrimbnio ambiental e
alimentar na paisagem’ de suas comunidades. Explico aqui como fiz a “costura”
dessas narrativas ancestrais no desenvolvimento da tese. A intengao foi trazer o
personagem histérico Essomericq para o tempo presente, propondo um reencontro
com seus parentes’# indigenas na Contemporaneidade, -lembrando que ele foi levado
do Brasil no ano de 1504-.

Nesse sentido, primeiramente proponho um reencontro de Essomericq com o
Territério do Povo Krenak, -que ao chegar no Territorio, se depara com a mineragao
‘comendo as montanhas”-. (KRENAK, 2019). De acordo com o mapa de conflitos da
mineragao no Brasil (2021), as categorias mais atingidas sdo os indigenas e o estado
de Minas Gerais -onde se localiza o Territorio Krenak-.

Num segundo momento, Essomericq reencontra o Territorio do Povo

Yanomami. Territério que, -apesar de demarcado e homologado em 1992-, voltou a

3 A discuss&o sobre paisagem como patrimonio cultural no Brasil surge desde a criagdo do Instituto do
Patriménio Histérico Artistico Nacional - IPHAN em 1937. O termo paisagem apareceu na histoéria da
instituicdo desde seu comego, quando o Decreto-lei n° 25 de 1937 criou o Livro do Tombo Arqueoldgico,
Etnografico e Paisagistico e, no segundo paragrafo do artigo primeiro, a definicho de monumentos
naturais. E, mesmo antes, no Anteprojeto escrito por Mario de Andrade, o grifo € nosso no qual o
autor fez referéncia ao que entendia por paisagem. (THOMPSON, 2014). Ainda que nao tenha sido
utilizada a idéia de paisagem cultural quando se criou o Livro do Tombo Arqueoldgico, Etnografico e
Paisagistico (decreto Lei 25), os bens ali inscritos constituem experiéncias importantes para se
compreender a agao da Instituicao em relacao as paisagens. A utilizagdo da nogao de paisagem cultural
para atribuicdo de valor de patriménio apresenta um campo fértil e deve suscitar uma rica discussao
na area de identificagcao e preservagao do patriménio cultural (RIBEIRO, 2007).

14 Os Povos Indigenas utilizam a palavra “parentes” a todos os indigenas independente da etnia. E uma
forma afetiva de tratamento, pertencimento entre si.
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ser invadido por garimpeiros no governo Bolsonaro. Essomericq chora muito ao ver o
garimpo rasgando o coragao da floresta. (KOPENAWA, 2015).

Num terceiro momento, segue viagem para o Territério do Povo Maxakali, e 1a
se depara, com as memoérias de dor dos Maxakali no periodo da Ditadura Militar, e
novamente, o pranto inunda seu coragao.

Em sua trajetéria de retorno, Essomericq vai percebendo o abandono, o
desprezo e 0 descaso com seus parentes, -mas apesar da dor-, continua sua viagem
com esperancga. “Aquela de Paulo Freire” na Pedagogia da Esperanga'® (1992), -
publicada justamente num momento de redemocratizagdo do Brasil, apdés um duro
periodo de Ditadura Militar-.

A esperanca nutre sua caminhada, mas nao apenas com a forca da
consciéncia, Essomericq compreende que € preciso “cultivar’ a esperanca. E,
cultivando a esperanga, continua seu percurso junto de seu Maraca, -presente que
ganhou de sua mae numa troca afetuosa, antes de partir em 1504-. E é, ao som do
Maraca, que Essomericq evoca suas memorias, e com a forca dos encantados vai
reencontrando suas historias.

Assim, Essomericq ao se lembrar que é um indigena Carijo, -atualmente
Guarani-, rememora seu nome ancestral: Ica-Mirim, bem como, seu territério
originario: Pindorama. Nesse reencontro com a “sua paisagem”, vai relembrando
cantos, dancas, sons, aromas e sabores dos alimentos. E assim, ao evocar suas
memorias, Essomericq vai se aproximando de Roraima, e é |a do alto do Monte
Roraima, em Terras de Makunaima’®, que Essomericq avista a Terra Indigena Raposa
Serra do Sol.

A Terra Indigena Raposa Serra do Sol é morada do Povo Macuxi e do Povo

Wapichana'’, e é 13, junto dos saberes ancestrais, junto dos netos de Makunaima, que

5 Uma profunda critica a toda tese e toda a pratica que imobiliza os seres humanos, que diz que ndo
€ possivel fazer mais nada, que diz que estamos por demais oprimidos e ndo temos mais saida, ou
seja, em todo cenario de opressao é possivel fazer resisténcia, criar possibilidades de libertagao.
(MAFRA, 2021) Consultar o video: Esperangar em Paulo Freire: Jason Mafra comenta a obra
Pedagogia da Esperanca. Disponivel em: https://www.youtube.com/watch?v=hANAXXaYJIk acesso
em: 12/12/2022.

6 Akuli-Pa, neto de Akuli-Taurepang, explica que a pronincia correta é Makunaima. “Porque
Makunaima é como Roraim3, -grande-. O que termina com ma é grande, Makunaima”. (TAUPERANG
et al., 2019, p.26). “Curioso, o alemao, como se referem ao Theodor Koch-Griinberg, havia registrado
uma grafia indicando o acento aberto no segundo “a”, por isso cometi esse deslize. Logo no titulo”, diz
Mario de Andrade (TAUPERANG et al., 2019, p.27). “Também se diz “Macunaima”, por causa da
influéncia nordestina na regido. Cada povo diz de um jeito. Entre os Wapichana é mais comum mesmo
Macunaima mesmo”. (TAUPERANG et al., 2019, p. 27).

7 Habitam também a Terra Indigena Raposa Serra do Sol o Povo Ingarikd, Taurepang, e Patamona.
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com bravura e resisténcia, Essomericq vai superando as auséncias. E entao, a partir
da cultura dos seus parentes, vé ressurgir na literatura a for¢ga da sua poténcia.

Ao chegar na maloca'®, Essomericq é recebido pelos parentes Macuxi e
Wapichana com um prato de Damurida, e com uma cuia de Caxiri. Nesse momento,
sente o Sol tocar sua pele depois de vinte luas e 500 anos, fecha os olhos e vé os
parentes com os pés no chao, numa danca ritmada ao som do parixara.

E com esse espirito, -0 espirito de que o alimento esta vinculado com as
memorias ancestrais do territdrio-, que gostaria de abrir essa roda de conversa para

prosseguirmos na caminhada.

CAMINHOS PERCORRIDOS: OBJETIVOS E METODOLOGIAS

O objetivo geral desta tese foi levantar e discutir o patrimdnio ambiental e o
patrimonio alimentar inscritos na paisagem cultural’® da literatura indigena
contemporanea do Povo Makuxi e do Povo Wapichana.

Para tanto, inicialmente, a pesquisadora fez um levantamento sobre a literatura
indigena de todas as etnias publicadas na Livraria Maraca. Na época da pesquisa
(2019), levantou-se 60 (sessenta) escritores indigenas, representando 22 (vinte e
dois) Povos, com 170 (cento e setenta) publicagdes.

Durante o levantamento literario, a pesquisadora se deparou com muitas
narrativas de conflitos e violéncias contra os corpos-territorios-indigenas. Observou-
se conflitos com relagéo a mineragao, o garimpo, e inumeras violéncias no periodo da
Ditadura Militar.

Essas revelagdes fizeram com que a autora incluisse na tese dois capitulos
preliminares, -um sobre a questdo dos territérios e outro sobre memorias de dor-,
antes de adentrar no patriménio ambiental e no patrimdénio alimentar propriamente
dito, porque a pesquisadora compreendeu durante o levantamento literario que: a

garantia da preservagao e do cuidado com o territério esta intimamente ligado com a

8 Moro-oca em Tupi Guarani, significa casa comunitaria onde vivem indigenas. Os parentes indigenas
utilizam esse termo de forma afetiva ao se referir a sua moradia. Mas infelizmente, muitas vezes, o
termo é utilizado de forma pejorativa indicando um local sujo, onde habitam pessoas pobres, sem
instrugado e que nao inspiram confianga. (Sic!)

19 E possivel dizer “Paisagem Cultural” como um documento que expressa a relagdo do homem com
seu meio natural, mostrando as transformagbes que ocorrem ao longo tempo; ou ainda como um
testemunho da histéria dos grupos humanos que ocuparam determinado espago; ou um produto da
sociedade que a produziu; uma base material para produgéo de diferentes simbologias, ou ainda um
locus de interacao. (RIBEIRO, 2007).
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saude ambiental e com a fartura de alimentos; e que a ndo garantia do territorio,
produz a auséncia de saude e a escassez alimentar.

Ap6s esses levantamentos preliminares e imprescindiveis, discutiu-se o
patrimdnio ambiental presente em 9 (nove) obras do escritor indigena Cristino do Povo
Wapichana, e o patriménio alimentar em 10 (dez) obras na Literatura do Povo Macuxi,
sendo 07 (sete) narrativas visuais de Carmézia Emiliano e 3 (trés) cantos de
Bernaldina José Pedro.

Dito isso, esclare¢o aqui os alicerces fundamentais metodoldgicos, a partir dos
quais estrutura-se essa pesquisa, sao eles: o conceito de patriménio cultural e de
patriménios dificeis num primeiro momento; o conceito de patrimdnio ambiental e
patrimoénio alimentar num segundo momento, -todos eles inscritos na literatura
indigena que analisamos e discutimos-.

Nesse sentido, defendemos a idéia de Patriménio Cultural como bens que
envolvam tanto as questdes materiais como imateriais, a partir de uma perspectiva
holistica, inclusiva, n&o restritiva nem elitista, conforme nos aponta Santiago Amaya-
Corchuelo (2021).Para o conceito de Patrimonios Dificeis, especialmente no que diz
respeito as memoarias de dor, acionamos o pensamento de Geoffrey Hartman (2000)
com relacdo as narrativas-testemunho, -descritas pelo autor como repletas de
poténcia porque parte de algo experenciado, o que remete a um sentido ontolégico.

Para o conceito de Patriménio Ambiental, compartilhamos dos pensamentos de
Ailton Krenak (2019), Viveiros de Castro (2017), Edgar Morin (2000), Milton Santos
(1999), e Schama (1996), que ao partir de uma perspectiva de natureza relacional
entre seres e coisas, defendem que ndo ha separacao entre Natureza e Cultura. E
finalmente para o Patrimbénio Alimentar, nos apoiamos nas idéias de Jean Louis-
Tornatore (2021) que defende as praticas alimentares a partir dos vinculos com o
territério. Importante ressaltar que as reflexdes de Tornatore surgem a partir de
pesquisas com povos indigenas.

Com relacéao a literatura indigena, € importante ressaltar que ela € percebida
pelos Povos Indigenas de forma alargada, e pode ser encontrada em diversos
suportes que estdo para além da escrita alfabética, como por exemplo -no grafismo
das cestarias, das ceramicas, no grafismo das pinturas corporais, como diz Kaka Wera
ha um “alfabeto no corpo”. Ou ainda como nos declama Célia Xakriaba em poema que
veremos mais adiante sobre o Corpo-Territério. Tém-se ainda o repertério dos cantos,

nas artes visuais, na poténcia do audiovisual, nas dancas e nos rituais festivos. Nas
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indumentarias, nas pinturas em tela, e também nos sonhos?. Por isso é importante
ter uma visdao ampliada do conceito de literatura indigena, que esta para além da
palavra escrita nos livros. (LITERATURA INDIGENA CONTEMPORANEA, 2021,
WEB).

As narrativas indigenas dos Povos Macuxi e Wapichana foram escolhidas para
este estudo em fungao de representarem os povos que sédo herdeiros legitimos de
Makunaima, mito de origem desses Povos. E importante ressaltar que a obra
Macunaima de Mario de Andrade é todo inspirado em Vom Roraima zum Orinoco,
colegao de mitos do etnégrafo Theodor Koch-Griinberg?".

Como dito anteriormente o personagem histérico Essomericq retorna para 0s
territérios indigenas de forma simbdlica depois de vinte luas e 500 anos, como
representacéo dos Povos Indigenas que resistem e existem no presente, apesar de
todas as tentativas de apagamento! A seguir uma breve descricdo dos passos de
Essomericq.

Essomericq: Ica-Mirim, filho de chefe Carijé, que junto com a tripulagdo do
L’Espoir, sob o comando do capitdo Paulmier de Gonneville em 1504 partiu de Sao
Francisco do Sul no estado de Santa Catarina-Brasil rumo a Normandia no norte da
Franga. A comprovacgao da trajetéria de Essomericq consta registrada em documento
emitido em 30 de Agosto de 1658 intitulado “declaragdo de viagem” requerido por
descendentes e familiares a isencédo de impostos de advena que argumentavam ser
convidados do governo francés e nao estrangeiros. “Além da isengado do imposto o
episodio reavivou a memoéria, dos descendentes de Essomericq, garantindo o
surgimento de diversos registros sobre a saga do Carijé que se viu levado das terras
do Sul do Brasil para a Normandie??, Francga. (SANTOS, 2007).

20 Sugiro consultar Ciclo Selvagem — Ciclo dos Sonhos dividido em 4 encontros a saber: Primeiro
encontro-“Caminho-Sonho™- Disponivel em:
https://www.youtube.com/watch?v=D7Z6AZnD9nc&t=5433s acesso em: 28.04.2022. Segundo
encontro-“Planta-Sonho”-Disponivel em: https://www.youtube.com/watch?v=8ZAqAQKuL_A acesso
em: 28.04.2022. Terceiro encontro-“Desenho-Sonho” Disponivel em:
https://www.youtube.com/watch?v=g92X3G832pY acesso em: 28.04.2022. Quarto encontro- “Vida-
Sonho”-Disponivel em: https://www.youtube.com/watch?v=7VDJGI-49UY acesso em: 28.04.2022.
Sugiro também a leitura de “Escute as Feras” da antropdloga francesa Nastassja Martin (2021).

21 Narrativas coletadas em extensa pesquisa de campo no inicio da década de 1920. Akuli do Povo
Taurepang que divide territério com o Povo Makuxi, Wapichana, Ingariké e Patamona, foi quem narrou
os mitos para Theodor. “Cavalcanti Proenga garante que Mario de Andrade se serve copiosamente
desses mitos indigenas.” (TAUREPANG et al, 2019, p. 17).

22 Vale ressaltar a “coincidéncia” percebida posteriormente pela pesquisadora que, alguns escritores
indigenas que fazem parte deste estudo habitam a regido de Normandia, porém no estado de Roraima-
Brasil-. Esse municipio situado na fronteira com a Republica da Guiana, possui 98,6% de suas terras
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Atualmente as comunidades indigenas de S&o Francisco do Sul, regido de
onde partiu Essomericq, vivem em reservas diminutas e inadequadas para sua
reprodugdo, vivendo em um quadro de acentuada vulnerabilidade (CUNHA,;
BARBOSA, 2018). Apesar da vulnerabilidade em que vive o Povo Guarani, € possivel
dizer que um dos elementos que chama a atengao nas praticas sociais € a intensa
rede de trocas e fluxos populacionais entre as aldeias distribuidas por uma extensa
regido no sul do continente. As diversas aldeias Guarani ndo estdo isoladas, mas
interligadas por extensa rede de parentesco e reciprocidade.

Para a antropdloga Elizabeth Pissolato em seu livro A duragdo da pessoa:
mobilidade parentesco e xamanismo Mbya Guarani (2007) conta que, o movimento
para os Guarani, € o que produz condi¢des de vida consideradas boas, favoraveis,
alegres. Essa constante mobilidade é expressao de uma maneira propria de conceber
o territério para além da légica da terra indigena estabelecida pelo Estado, em um
amplo circuito de espacos nos quais ocorre intensa circulacéo, tanto de pessoas como
de plantas, matérias-primas, sementes etc.

Outro aspecto da territorialidade Guarani diz respeito ao conceito de Tekoa, “o
lugar onde é possivel realizar o modo de ser Guarani”. Segundo Brighenti (2010), os
elementos indispensaveis ao Tekoa sao uma regiao de mata preservada (necessaria
a cacga, coleta e perambulagao), uma area cultivavel para as plantagdes; e, por fim, o
espaco social da aldeia, onde ficam as casas de moradia e de reza.

A tese: “O Contemplar da Paisagem depois de Vinte Luas: As Literaturas
Indigenas??, o Patrimdnio Ambiental e o Patriménio Alimentar pelos Olhos de Iga-
Mirim / Essomericq” esta dividida da seguinte forma:

O primeiro capitulo apresenta o territorio indigena do Povo Krenak e do Povo
Yanomami para o personagem histérico Essomericq no tempo presente. Para tanto
utilizou-se o método qualitativo. Para analise do territério Krenak e Yanomami, bem
como dos impactos causados pela mineragao e garimpo, foram tecidos didlogos com

a(s) literatura(s) de Ailton Krenak e a obra A Queda do Céu de Davi Kopenawa

como reserva indigena dos Macuxi e Wapichana, foi fundada por Maurice Marcel Habert e presta
homenagem a regido da Normandie na Franca.

23 O termo “Literaturas Indigenas” no plural foi uma sugestio da Professora Dra. Ana Lucia Liberato
Tettamanzy da Universidade Federal do Rio Grande do Sul-UFRGS, -no exame de defesa da tese-,
justamente por compreender que o termo no singular -Literatura Indigena-, ndo da conta da amplitude
que o representa. Uma vez que, como citado anteriormente, a Literatura Indigena se expressa em
diversos e diferentes suportes para além da escrita alfabética, como nos cantos, nas cestarias, nas
ceramicas, no grafismo corporal, nos desenhos, nas pinturas, nos sonhos, entre outros.



35

Yanomami e Bruce Albert; com documentarios de ambos os Povos; com dados do
Instituto Socio-Ambiental-ISA; e dos Povos Indigenas do Brasil-PIB; com a poesia de
Carlos Drummond de Andrade; com imagens da revista SUDAM (1970); e com as
fotografias de Claudia Andujar.

No segundo capitulo, para analise do territério Maxakali, bem como os impactos
causados pela Ditadura Militar, foram tecidos didlogos com a produgao audio visual
do cineasta Isael Maxakali, -especialmente o flme GRIN-Guarda Rural Indigena; com
dados do Relatério Figueiredo e da Comissao Nacional da Verdade; e com
informacgdes do Instagram de Isael.

O terceiro capitulo pretendeu proporcionar um reencontro do personagem
histérico Essomericq com o patriménio ambiental, que surge a partir das memorias
ancestrais narradas na literatura indigena do Povo Wapichana. Para tanto debatemos
9 (nove) literaturas do escritor indigena Cristino Wapichana pelo viés das categorias
politicas da obra Bem Viver e Viver Bem Segundo o Povo Baniwa no Noroeste
Amazébnico Brasileiro (2019) a saber: Cultura e Tradigdo; Economia Propria, Artes,
Plantas Medicinais e Cosméticos; Convivéncia Respeitosa entre Homem e Natureza;
Etica, Saberes e Conhecimentos Tradicionais Baniwa; Valores e Crenga; Organizacéo
Social e Ipedzokhetti (Amor), com vistas a discutir o patriménio ambiental, suas formas
de resisténcia e as ameacas na sociedade contemporanea.

O quarto e Uultimo capitulo pretendeu proporcionar um reencontro do
personagem histérico Essomericq com o patrimdnio alimentar que surge a partir das
memorias ancestrais narradas na literatura indigena do Povo Makuxi. Para tanto
debatemos 10 (dez) literaturas, sendo 7 (sete) da artista-escritora indigena Carmézia
Emiliano e 3 (trés) da cantora-escritora indigena Bernaldina José Pedro -Vovo Bernal-
ambas do Povo Makuxi.

As literaturas sao discutidas a partir das categorias politicas Patriménio como
um anexo?*; Economia de ndo-mercado; Enriquecimento relacional; Cidade como
espaco comum; Entrelacamento de seres e coisas; Cuidados e atencgao; e Cantina
boa comida para todos, propostas no conceito “Alimentacdo-Ligacao?®-Territério” de
Jean Louis Tornatore (2021), antropdlogo, docente do Instituto Denis Diderot da
Universidade de Borgonha-Franga. E também a partir do conceito de Paisagem

Cultural proposto por Santiago Amaya-Corchuelo (2021), geodgrafo e historiador,

24 Entenda-se como uma “extensdo’.
25 Entenda-se “vinculos”.
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docente de antropologia, no departamento de economia geral da Universidade Cadiz-
Espanha, que considere uma visao holistica, nao restritiva nem elitista, incluindo as
categorias de paisagem cultural e patriménio etnoldgico (material e imaterial).

Que a trajetéria de retorno de Essomericq e o reencontro com “sua paisagem”
possa nos levar também de volta casa, para as nossas raizes. E que possamos
reencontrar no seio da Mae-Terra, no colo, e no canto da Vo, o alimento para nossa

alma! Boa leitura!



1 ESSOMERICQ NO TERRITORIO

Vinte Luas e 500 Anos!

Conta-nos a Historia que no dia 05 de janeiro de 1504 a nau francesa L’Espoir
comandada pelo Capitdo Binot Paulmier de Gonneville’ aportou no rio Itapocu, ao
norte do Estado de Santa Catarina, préximo a Sdo Francisco do Sul. A nau havia saido
em 24 de junho de 1503 do porto de Honfleur na Normandia (Franga) com destino as
indias em busca de especiarias e “produtos exéticos, mas o destino da viagem foi
alterado, e apds seis meses dos quais cinco perdidos em alto mar enfrentando
tempestades, a tripulagao finalmente avistou terra firme. (PREZIA, 2017).

Vale ressaltar que nesta época, os navegadores franceses ja frequentavam a
costa norte e sul do Brasil em busca do pau-brasil (ibirapitanga) para confecg¢ao e
comercializagdo de tinturas®>. Ou seja, a costa brasileira ndo era um territdrio
desconhecido para os Franceses, sendo assim, os navegadores Portugueses nao
eram 0s Unicos € nem os primeiros a dominar a arte da nautica, como nos esclarece
Capistrano de Abreu em Capitulos da Historia Colonial (1500-1800).

Capistrano nos esclarece ainda que, anterior ao ano de 1415, Catalaes e
Italianos e navegadores de outras nacionalidades ja dominavam e ensinavam a arte
da nautica, e portanto disputavam igualmente a conquista de outros territorios. Apesar
dos Europeus que chegaram a estas terras, “saberem que nao estavam chegando as

indias, designaram os povos nativos de ‘indios’ e, a partir dai, os capitulos seguintes

" O capitdo de Gonneville e parte de seus companheiros fizeram uma ‘declaragéo de viagem’ no dia 19
de junho de 1505, junto aos oficiais do Almirantado da Franga, no Palacio de Rouen, narrando com
relativa mindcia as peripécias da expedi¢do e as perdas sofridas em vidas e mercadorias” (SANTOS,
2007, p. 34). Essa declaragdo é conhecida como “Relagdo Auténtica” titulo original: ‘Relation
authentique du Voyage du Capitaine de Gonneville es Nouvelles Terres des Indes publiée intégralement
pour premiére fois avec une introduction et des éclarcissements’ publicado em 1869 nos Annales des
voyages pelo gedégrafo membro do Instituto de Franga Armando d’Avezac. Em 1886, Tristdo de Alencar
Araripe realiza a tradugdo do documento e publica na Revista Trimestral do Instituto Histdrico,
Geogréfico e Ethonografico do Brasil, tomo XLIX, 22 volume.

2 A familiaridade entre franceses e indigenas é comprovada por uma série de documentos indexados
na Biblioteca Nacional da Franca. Consultar: Histéria da navegagéo nas terras do sul. Volume 1.
Segundo informagdes contidos nestes documentos, navegadores franceses com embarcagoes saidas
dos portos de Honfleur e Dippe ja frequentavam a costa norte e sul do brasil em busca do pau brasil,
para confeccdo e comercializagdo da tintura vermelha. “Buscando a inser¢cdo no comércio de
especiarias, 0s negociantes se contentavam com as costas do norte e do sul do Brasil, travando aqui
e ali aliangas com as populagdes locais, estabelecendo bases que os portugueses se empenhavam em
destruir. Estes ultimos tinham enorme dificuldade em fazer respeitar o monopdlio concedido pelo
Tratado de Tordesilhas, e o trafico se faz importante durante a primeira metade do século XVI".
Disponivel em: https://heritage.bnf.fr/france-bresil/pt-br/a-franca-antartica-artigo.
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da historia ‘oficial’ fazem desaparecer uma infinidade de linguas e modos de vida™.
(PAPPIANI, 2009, p.9).

Voltando para a embarcacao L’Espoir: depois de tantas tribulagdes em alto-mar,
a tripulagao francesa nem acreditava estar viva e a pergunta que faziam era: Como
eram os nativos e como eles seriam recebidos pelos nativos?

No relatério de viagem entregue as autoridades francesas no retorno da
embarcagao os nativos aparecem descritos assim: “Gente simples e acolhedora [...]
levam uma vida alegre, sem grande trabalho, vivendo da caga e da pesca e do que a
terra lhes da [...] comem alguns legumes e raizes que plantam” (PERRONE-MOISES,
1992, p.51).

Ao descrever a paisagem das aldeias, Prezia (2017), reafirma as informacgdes
do relatério de viagem com relagdo a vida simples dos nativos: “as aldeias se
mostravam grandes com 30, 50 e até 80 casas. Os nativos dormiam sobre esteiras?,
forradas de capim e penas. Por estarem em regido mais fria, a noite cobriam-se com
esteiras, peles de animais ou com mantos de penas.” (PREZIA, 2017, p. 21).

A tripulagdo do L’Espoir permaneceu durante o periodo de 6 (seis) meses no
litoral norte de Santa Catarina®, e antes de retornar a Normandia ocorreram dois
episddios que ecoam até os dias atuais, o levantamento de uma cruz no territério
Carijé e um pedido ao cacique Arosca.

Primeiramente o capitdo Gonneville mandou levantar uma cruz numa colina
proxima a praia para “demarcar” a ocupagao politica e religiosa na regido, nessa cruz
estavam gravados em latim os nomes do Capitdo do navio, do Rei da Franga, e do
Papa. Feltrin (2021), em seu texto “Do encobrimento da memoria e do outro: uma
analitica acerca dos relatos da colonizagao” cita o socidlogo peruano Anibal Quijano
ao esclarecer que os colonizadores europeus tomaram como seu “legitimo direito” o
controle e dominagao cultural dos povos indigenas, especialmente os latino-

americanos, e acrescenta a autora:

3 Kaka Wera escritor indigena em seu livro Mil Povos nos apresenta a diversidade de linguas, culturas,
tradicdes dos Povos Indigenas.

4 No ano de 1987, em defesa dos Direitos dos Povos Indigenas do Brasil, Ailton Krenak reafirma na
Assembléia Constituinte a descrigdo feita pelos viajantes europeus em 1504: “um povo que habita
casas cobertas de palha, que dorme em esteiras no chao” (KRENAK, 1987, Constituinte, WEB).
“Discurso  Ailton Krenak Assembléia Nacional Constituinte — 1987”. Disponivel em:
https://www.youtube.com/watch?v=ildN6lyXDNE acesso em 10.02.2021.

5 Algumas fontes apontam para o municipio de S&o Francisco do Sul, -praia de Sao Francisco ou
Itapocu-, outras para o municipio de Araquari, -praia de Barra do Sul-, todos no litoral norte do Estado
de Santa Catarina.
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A presenca dos europeus e de seus simbolos [...] vai criando novos
padroées de comportamento, novos modos de vida, que afetam a
possibilidade de continuidade dos modos de vida dos nativos que vao
perdendo sua descendéncia para a cultura vigente, visto que muitas
criangas e jovens ja nao sdo educados nas antigas formas de cada
povo, alteragdes nas estruturas ocorrem reconfigurando a paisagem
religiosa e cultural por meio da inser¢dao de outras simbologias,
catdlicas e urbanas em sua maioria. Disso resulta uma profunda
alteragcao da paisagem natural e cultural desses povos, pois, se antes
em todo o territério havia uma forte relacdo mistica com a natureza e
seus fendmenos - deuses, mitos e crencgas fundantes, com a insergao
dos modos de vida europeus vai se constituindo uma nova relagao de
sacralidade com as cruzes, imagens e construgdes arquitetdnicas que
remetem ao culto ao catolicismo-. Aos poucos os deuses antigos vao
deixando de significar as geracgdes posteriores e a fé catdlica vai
ocupando seu lugar na constituicao cultural do territério. (FELTRIN,
2021, p.26).

Apesar das tentativas de apagamento descritas na literatura, os Povos
Indigenas encontraram mecanismos e estratégias de resisténcia que perduram até
hoje®. Nesse sentido, vale ressaltar a experiéncia zapatista descrita em “O Muro e a
Fenda” por Galeano, diz o autor que: as zapatistas, e os zapatistas, aprenderam e nos
ensinam que, se vocé parar de raspar a fenda, ela se fecha, e entdo “o0 muro se
regenera sozinho. Por isso € preciso continuar sem descanso. Nao apenas para
aumentar a fenda, mas, sobretudo, para que ela néo se feche”. (BASCHET, 2018, p.
25).

Posterior ao episddio do levantamento da cruz para “demarcar” a ocupacao
politica e religiosa de Gonneville, o Capitao pediu ao Cacique para que pudesse levar
consigo alguns indigenas para Franga. Silvio Coelho dos Santos que foi antropélogo,
presidente de associagao brasileira de antropologia pesquisador sénior do CNPq,
professor emérito da Universidade Federal de Santa Catarina e membro da Academia
Catarinense de Letras, publicou dezenas de artigos e livros sobre os indigenas na

regido Sul do Brasil nos conta que:

A época era comum aos navegadores [...] leva-los para sua terra de
origem como provas de terem visitado terras exdéticas [...] Cabral fez o
mesmo, despachando com a carta de Pero Vaz de Caminha diversas
amostras das ‘coisas da terra’ e um indio do sul da Bahia para
conhecimento do Rei d. Manuel (SANTOS, 2007, p. 35).

6 Conforme informagdes do Grafico 1.
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O Cacique Arosca, inicialmente demonstrou uma certa indecisdo com o pedido
do Capitdo Gonneville, mas acabou concordando por acreditar que la poderiam
aprender a fazer espadas e armas de fogo, armas estas apresentadas aos indigenas
no primeiro contato com os franceses. Sendo assim, Iga-Mirim, indigena de origem
Carijé - atual Povo Guarani -, (nomeado pelos franceses como Essomericq), com
entdo quinze anos e o indigena Namoa partem junto com a embarcagédo do Capitéo
de Gonneville de Sao Francisco do Sul para Normandia no ano de 1504.

No entanto, o Cacique Arosca, pai de I¢a-Mirim, fez o Capitdo Gonneville
prometer que no periodo de “Vinte Luas”’ traria seu filho de volta para comunidade
indigena. A histéria nos conta que o Capitado Binot Paulmier de Goneville, “nos meses
seguintes, [...] tentou convencer seus socios e outros comerciantes para equipar outro
navio e voltar as terras austrais. Seus argumentos, entretanto, foram em véo. A
prometida volta a terra de Essomericq (agora Binot) ndo aconteceu. Por isso, 0
personagem historico Essomericq € o fio condutor desta tese e é invocado nesse e
nos demais capitulos de forma simbdlica, para que ao “cumprir a travessia de retorno”
passadas vinte luas e 500 anos, possa reencontrar o seu territorio indigena, seu povo,
seus parentes, e os conhecimentos tradicionais ancestrais.

O que sera possivel observar durante o percurso do texto, € que ao reencontrar
seus parentes indigenas, Essomericq se depara com territorios desfigurados pela
mineragao, rasgados pelo garimpo, invadidos por um Estado genocida, fascista, que
lhes rouba o direito a alimentagao, a identidade, a salde e a vida. 8 Aquela paisagem
descrita no relatério dos viajantes franceses em 1504 de um povo simples, acolhedor,
alegre, sem grandes preocupagdes com trabalho, utilizando os recursos da caga, da
pesca e da agricultura apenas para sua sobrevivéncia € no ano de 2023, como diria

Drummond, apenas um retrato na parede. Mas como doi!®

7 “Esse era o tempo maximo que conseguiam contar, correspondendo as duas méos e os dois pés-’
(PREZIA, 2017, p.22). Entao o titulo Vinte Luas da obra de Perrone-Moisés associa-se aos 10 (dez)
dedos das maos e aos 10 (dez) dedos dos pés.

8 Segundo dados IBGE 2010, 42% da populagéo indigena vive fora das Terras Indigenas (Tls), sendo
36% em areas urbanas. Muitos indigenas se véem obrigados a sair do seu préprio territdério em busca
de uma vida “melhor”, porque os territérios que ndo se encontram demarcados, -e s&0 muitos-, ndo
garantem uma vida plena. Muitas vezes, como no caso dos Guarani Kaiowa, a terra esta improdutiva
para o cultivo, 0 que compromete a seguranga e soberania alimentar dessas comunidades, sem falar
das questdes rituais, que também estao comprometidas. Com a pandemia do COVID-19, foi possivel
observar uma trajetéria de retorno da cidade para as aldeias indigenas. Muitas comunidades adotaram
estratégias proprias de cuidado e isolamento com sua populagdo, e a utilizagdo de medicinas da
floresta.

9 E fato que existem comunidades em territérios demarcados, que conseguem manter suas praticas
alimentares, seus rituais e uma convivéncia harmoniosa com a natureza, mas também é fato que
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E importante refletir que por volta de 1504, ano da partida de Essomericq, a
populagado indigena no Brasil era de aproximadamente 3.000.000 (trés milhdes) de
indigenas'?, distribuidos em 1.000 (mil) diferentes povos como demonstra o quadro e

grafico 1 a seguir:

Grafico 1 — Dados demograficos da populagao indigena no Brasil

Dados demograficos da populagdo indigena no Brasil 250100
ano | pop ind/litoral |popind / interior| total | % pop total
1500 2.000.000 1.000.000 | 3.000.000 | 100,00 2,000,000 4
1570 200.000 1.000.000 1.200.000 95,00 X
1650 100.000 600.000 700.000 73,00
1825 60.000 300.000 360.000 9,00 10000
1340 20.000 180.000 200000 | 040 =4=pop ind/itoral
1950 10.000 140.000 150.000 0,37 1.000.000 —8—popind / interior
1957 5.000 65.000 70.000 0,10
1980 | 10000 200000 | 210.000 | 019 500,000 :
1995 30.000 300.000 330.000 0,20
2000 60.000 340.000 400.000 0,20
2010 272,654 545,308 817.962 0,26 0 S28K2805 8 38‘3

Fonte: Azevedo, Marta Maria. 2013 wwekaooaaaoo

Fonte: Funai (2021)

E possivel perceber de acordo com o grafico apresentado, que desde a
invasdo' dos colonizadores em 1500, a populagdo indigena sofreu um decréscimo
violento. E fica evidente o genocidio e o epistemicidio que diversas populag¢des
indigenas sofreram a partir desse “encontro” dos europeus com a populagao indigena
na América. A conquista da América foi o palco do maior genocidio da Histéria, afirma
Todorov (1988, p 129):

Se a palavra genocidio foi alguma vez aplicada com precisdo a um
caso, entdo é esse. E um recorde, ndo somente em termos relativos
(uma destruicdo da ordem de 905 ou mais), mas também absolutos,
ja que estamos falando de uma diminuicdo da populacao [indigena]
estimada em 70 milhdes de seres humanos. Nenhum dos grandes
massacres do século XX pode comparar-se a essa hecatombe.

mesmo em territérios demarcados, -como no caso que apresentamos neste estudo-, sobre os
Yanomami, a demarcagao nao garante a prote¢do da comunidade.

10 E muito possivel que haja uma subnotificacdo desses nimeros. Outras fontes de pesquisa apontam
para o numero de cinco ou até oito milhdes de indigenas exterminados, mas aqui utilizamos a fonte da
Fundacgéo Nacional do indio (FUNAI). Ailton Krenak e historiadores no documentario “Guerras do
Brasil.Doc” episédio1, apontam para o numero entre 8 e 40 milhdes de indigenas no Brasil antes da
chegada dos colonizadores.

" Alguns autores utilizam o termo “chegada”, “descobrimento”, “conquista”, mas por uma quest&o
politica, utilizaremos o termo invasao adotado por Ailton Krenak.
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O bidlogo evolucionista Jared Diamond, vencedor do Prémio Pulitzer de 1998
com seu livro “Armas, Germes e Aco”, nos esclarece que “a dominacdo de uma
populacao sobre outra tem fundamentos militares (armas), tecnolégicos (a¢o), ou nas
doencgas (germes), que dizimaram sociedades de cagadores e coletores, assegurando
conquistas”. (DIAMOND, 2019, contra capa). Assim explica Diamond “alguns povos
desenvolveram tecnologia que proporcionou a expansdo de seus dominios [...]
conferindo-lhes grande poder politico e econbémico” e sendo assim nos aponta que a
diversidade humana é o resultado de processo histérico, -de fatores ambientais-, e
nao de particularidades referentes a inteligéncia ou aptidées. O autor ao fornecer este
relato da formagdo do mundo, valendo-se da arqueologia, da boténica, da
epidemiologia, geografia e da zoologia nos ajuda a derrubar teorias racistas, e conclui
que “a historia seguiu determinados rumos para os diferentes povos devido as
diferengas entre ambientes e ndo as diferengas bioldgicas.” (DIAMOND, 2019, contra
capa).

Seguindo entdo essa linha de pensamento, ou seja, de dominagdo de uma

populacao sobre a outra, - que deriva de um processo historico -,

os povos indigenas, apesar de terem sobrevivido a devastagao
colonial, ocupam ainda o imaginario das pessoas em muitos paises
latino-americanos como “inexistentes”. Os indigenas permanecem
praticamente invisiveis para todos, especialmente aos olhos dos que
querem exclui-los de nossa histéria. Mas os indios continuam ai, e vao
continuar. (CASTRO, 2006, p. 84 apud MADERS; BARCELOS, 2021,
p. 119).

Os Povos Indigenas continuam ai como nos aponta Castro, apesar de todas as
tentativas de apagamento e invizibilizagao. E é, a partir do ano de 1970, num processo
incessante de luta e resisténcia que a populagéo indigena retoma o crescimento.
Dados do IBGE do ultimo censo de 2010, -com atualizagées em 2012-, apontam que
a populagdo indigena estima-se em torno de 896,9 mil'? distribuidos em 305 Povos,
falantes de 274 linguas. Nesse sentido, reafirmando a luta e a resisténcia dos Povos

Indigenas no Brasil desde 1500, o escritor indigena Ailton Krenak esclarece:

2 No entanto é importante ressaltar que ha uma contagem extra oficial realizada por liderangas de
articulagdes Indigenas do Brasil que estimam o nimero de 1.300.000 (Hum milhdo e trezentos)
indigenas aproximadamente no ano de 2020.
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Eu acho que teve uma descoberta do Brasil pelos brancos em 1500, e
depois uma descoberta do Brasil pelos indios na década de 1970 e
1980. A que estd valendo é a ultima. Os indios descobriram que,
apesar de eles serem simbolicamente os donos do Brasil, eles ndo
tém lugar nenhum para viver nesse pais. Terdo que fazer esse lugar
existir dia a dia. Nao é uma conquista pronta e feita. Vao ter que fazer
isso dia a dia, e fazer isso expressando sua visdo do mundo, sua
poténcia como seres humanos, sua pluralidade, sua vontade de ser e
viver. (KRENAK, 2015, contra capa).

A citag&o anterior consta na contra capa do livro da série Encontros™3. O livro é
“nao apenas um grito em meio ao siléncio que transcorre ha mais de quinhentos anos
diante de escandalosos atos de genocidio, exploracdo e expropriacéo. E também uma
aula de Histéria contada sem hipocrisias, na qual o sangue dos amerindios dizimados
ndo é estancado por versdes fantasiosas” (JACOB, 2016).

Dessa forma, e nao perdendo de vista que a retomada do crescimento das
populagdes indigenas, -e portanto seus modos de vida-, se da em meio a muita luta e
resisténcia’®. Retomo aqui as palavras de Ailton Krenak ao nos esclarecer que, essa
‘retomada” do que nos foi roubado, tém sido feita no dia-a-dia. Ora por movimentos
como o Acampamento Terra Livre (ATL)"™, ora com a Marcha das Mulheres

Indigenas'®, ora com o Movimento Indigena na Literatura e nas Artes'” -que vem

3“0 prefacio de Eduardo Viveiros de Castro atesta que esse ndo é um simples livro de entrevista, mas
‘um tempo livro de memdrias’. De fato, essa € uma espécie de obra-rastro, podendo cada pagina ser
vista como uma pegada ou pista deixada por Ailton Krenak em sua longa caminhada”. (JACOB, 2016).
4 Por isso, se faz urgente debater e lutar contra a tese do Marco Temporal. Essa tese que é
inconstitucional, pretende deslegitimar as terras indigenas como sendo terras originarias. Ou seja, nega
a presencga dos Povos Indigenas em terras brasileiras antes do homem branco chegar. O que por si s6
€ um absurdo, e uma afronta a Constituicdo. O advogado indigena Eloy do Povo Terena que tem
representado na corte essa luta pelos Direitos dos Povos Indigenas, foi nomeado no governo Lula
(2023-2026) como Secretario Executivo do Ministério dos Povos Indigenas.

5 Acampamento Terra Livre € um evento de mobilizagéo dos Povos Indigenas do Brasil em torno dos
seus direitos constitucionais que acontece desde 2004. Ocorre anualmente, e ja em sua primeira edi¢cao
foi fundada a Articulagéo dos Povos Indigenas do Brasil (APIB).

6 A 12 Marcha das Mulheres Indigenas aconteceu em agosto de 2019, numa reagéo imediata a
ascencgao no Brasil de um governo fascista. Desde entdo, a marcha ocorre todos os anos em Brasilia
e teve publicado, ja em sua primeira edi¢cdo, o manisfesto intitulado “Territério: Nosso Corpo, Nosso
Espirito” Consultar em: https://trabalhoindigenista.org.br/documento-final-marcha-das-mulheres-
indigenas-territorio-nosso-corpo-nosso-espirito/ acesso em 10/11/2022.

7 Movimento literario que tem como protagonistas escritoras/es indigenas. As primeiras publicagbes
surgem no final da década de 70, em forma de poemas, crbnicas, e jornalismo independente da
escritora indigena Eliane do Povo Potiguara. Um ano mais tarde surge o obra “Antes o Mundo nao
Existia” (1980) do Povo Desana, -a obra é uma transcricao mediada pela antropéloga Berta Ribeiro-.
Outro grande escritor indigena é Olivio Jekupé, que comegou escrever seus poemas em 1984, escreve
Literatura Nativa, -como ele mesmo denomina-, e teve seu primeiro livro publicado em 2002. Daniel
Munduruku com “Histérias de Indio” (1996), comega articular encontros com escritores indigenas e
apoiar a publicacdo de livros dos parentes. Assim em 2002, Kaka Wera Jecupé publica com “Todas as
vezes que dissemos Adeus”. A partir desse momento as publicagdes de escritoras/es indigenas s6
aumentaram. Nas artes, € possivel dizer que o movimento comecgou a florescer a partir da exposi¢ao
“MIRA! Artes Visuais Contemporaneas dos Povos Indigenas”. A exposi¢cao foi organizada pela
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conquistado espago no Brasil e no mundo-, ora com a possibilidade de ingresso e
permanéncia nas Universidades através das politicas afirmativas'®, ora com a
possibilidade de autodeclarar-se indigena'®, ora com a possibilidade de garantir sua
identificagdo indigena nos documentos pessoais e publicos?®®, ou ainda com a
importante representatividade politica que culminou em 2023 com a criagcdo do
Ministério dos Povos Indigenas?'.

Todos esses movimentos de retomada, carregam em sua esséncia,
possibilidades de expressar outras cosmovisdes, e portanto outros modos de vida, e
ainda nos abrem oportunidades para escutar outras vozes, para quem sabe..., quem

sabe como nos sugere Ailton Krenak, podermos adiar o fim do mundo.

professora Maria Inés de Almeida, e ficou em cartaz de setembro de 2013 a janeiro de 2014 no Espago
de Conhecimento da UFMG. Reuniu 84 trabalhos de 50 artistas indigenas do Brasil, Bolivia, Coldmbia,
Equador e  Peru. Para consultar o catdlogo da  exposigdo acessar em:
http://www.letras.ufmg.br/padrao_cms/documentos/eventos/indigena/cadernoFINAL.pdf acesso em:
20/12/2022. Desde entao, a arte indigena vem ocupando importantes museus no Brasil e no exterior.
8 Lei 12.711 de 29 agosto de 2012.

9 Conforme Art. 22 Decreto n° 4.887, de 20 de novembro de 2003, direito assegurado que sofreu uma
“tentativa” de anulagéo pelo entdo Presidente da Funai na época do Governo Bolsonaro, de acordo
com a reportagem “Resolug¢ao da Funai que restringe a autodeclaragéo indigena é inconstitucional, diz
MP em nota publica”. Consulta disponivel em: https://www.mpf.mp.br/pgr/noticias-pgr/resolucao-da-
funai-que-restringe-autodeclaracao-indigena-e-inconstitucional-diz-mpf-em-nota-publica acesso em:
12/12/2022.

20 Em 10.10.2019, a Comisséo de Constituigédo, Justica e Cidadania (CCJ), aprovou em decis3o final o
Projeto de Lei ao Senado (PLS 161/2015) de autoria do senador Telmario Mota (PDT-RR), que altera
a Lei 6.015/1973 de Registros Publicos e a Lei 7.116/1983. O PLS 161/2015 assegura a qualquer
indigena o direito de indicar a sua etnia, assim como seu nome indigena na certiddo de nascimento, de
casamento, carteira de identidade e/ou outros documentos publicos. Para isso, bastara requerer a
inclusdo, sem necessidade de comprovar a origem étnica. Na justificativa do projeto o Senador Telmario
afirma que “reconhecimento e o prestigio aos costumes e as tradigbes das comunidades indigenas séao
mandamentos constitucionais”. E acrescenta que [...] € necessario remover essa barreira burocratica
de agressao aos direitos da personalidade dos indigenas, autorizando que a identidade indigena seja
transposta para os registros publicos e para a carteira de identidade”. Documentos de indigenas
poderao ter indicacao de etnia, aprova CCJ. Disponivel em:
https://www12.senado.leg.br/noticias/materias/2019/10/09/documentos-de-indigenas-poderao-ter-
indicacao-de-etnia-aprova-ccj acesso em 10.10.2022.

21 Criado em janeiro de 2023 no Governo Lula, o Ministério dos Povos Indigenas é presidido pela
indigena ativista Sénia do Povo Guajajara, cujas atribuicdes sdo: garantir aos indigenas acesso a
educagéo e a saude, demarcar terras indigenas e, combater o genocidio dos Povos Indigenas.
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Ailton indigena do Povo Krenak??, ambientalista, artista?®, escritor?*, doutor
honoris causa pela Universidade Federal de Juiz de Fora-UFJF, e pela Universidade
de Brasilia-UNB, um dos maiores lideres intelectuais da atualidade, -embora Ailton
diz que ndo se compreende com essas titulagées, o que de fato orienta o seu agir

filosofico é a ancestralidade-:

sua busca por ser fiel ao coragido, aos seus ancestrais, [...] evitar
permanecer em um lugar em que seja interpretado pelas pessoas de
uma ou de outra forma determinada etiquetada [...]. O que realmente
importa é entender que cada situacao desafia a gente [...] a pensar, a
atuar no mundo [...] ressalta seu maior interesse na vida (no exercicio
de ser) do que nos papéis que as pessoas interpretam (MALAFAIA,
2021, p.106).

Ailton Krenak é envolvido na luta dos Povos Indigenas desde as “décadas de
1970 e 1980. Defendeu junto ao movimento indigena em 1987 na Assembléia
Constituinte um discurso que foi determinante para a conquista do “Capitulo dos
indios” na Constituicdo de 1988, e que garantiu -pelo menos no papel- o direito &
diferenca e a Terra”. (ISA, 2021). A seguir a transcri¢gao do discurso proferido por Ailton
Krenak na defesa da emenda popular da Unido das Nagdes Indigenas, realizado no

Plenario da Camara dos Deputados em 04 setembro de 1987:

Os senhores nao poderéo ficar omissos, alheios a mais essa agressao
movido pelo poder econémico, pela ganancia, pela ignorancia do que
significa ser um povo indigena. O povo indigena tem um jeito de
pensar, tem um jeito de viver, tem condi¢ées fundamentais para a sua
existéncia e para a manifestagdo da sua tradi¢gdo da sua vida da sua
cultura, que n&o coloca em risco e nunca colocaram a existéncia
sequer dos animais que vivem ao redor das areas indigenas, quanto
mais de outros seres humanos, eu creio que nenhum dos senhores
poderia nunca apontar atos, atitude da gente indigena do Brasil que
colocou em risco seja a vida, seja o patrimdnio de qualquer pessoa,

22 O Povo Krenak esta distribuido hoje nos estados de Minas Gerais, S0 Paulo e Mato Grosso com
uma populagéo de 434 indigenas. (ISA, 2021)

23 No ano de 2020 a Pinacoteca de Sdo Paulo pela primeira vez na historia do Museu, promoveu uma
exposi¢cdo com um andar inteiro dedicado aos artistas indigenas, Véxoa Nés Sabemos foi o titulo da
exposi¢ao com curadoria de Naine do Povo Terena. Obras de Ailton Krenak e de mais outros artistas
indigenas fizeram parte da exposi¢éo. Para abertura da exposigéo, foi realizado um ritual indigena com
a participacao de Jaider Esbell -indigena Makuxi- artista e escritor com diversos prémios nacionais e
internacionais, e por Daiara Tukano -artista, mestre em Direitos Humanos pela UNB. Abertura da
Exposicao Véxoa: NoOs Sabemos com defumacdo de Maruai disponivel em:
https://www.facebook.com/alessandra.mansur.7/videos/435350224652467. Informacdes sobre a
exposicdo disponivel em: https://pinacoteca.org.br/programacao/vexoa-nos-sabemos/_acesso em
10.01.2022.

24 Obras publicadas: Encontros (2015), Idéias para Adiar o Fim do Mundo (2019), O Amanha n&o esta
a Venda (2020)pdf, A Vida n&o é Util (2020), e Futuro Ancestral (2022).
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de qualquer grupo humano nesse pais, € hoje nés somos alvos de
uma agressao que pretende atingir na esséncia, a nossa fé, a nossa
confiangca de que ainda existe dignidade, de que ainda é possivel
construir uma sociedade que sabe respeitar os mais fracos, que sabe
respeitar aqueles que n&o tem o dinheiro para manter uma campanha
incessante de difamacgao, que saiba respeitar um povo que sempre
viveu a revelia de todas as riquezas, um povo que habita casas
cobertas de palha, que dorme em esteiras no chdo, ndo deve ser
identificado de jeito nenhum como um povo que é o inimigo dos
interesses do Brasil, dos interesses da nacao, e que coloca em risco
qualquer desenvolvimento, o povo indigena tem regado com sangue
cada hectare dos 8 milhdes de km2 do Brasil, os senhores sao
testemunhas disso. Eu agradec¢o a presidéncia dessa casa, agradecgo
0s senhores e espero nao ter agredido com minhas palavras o
sentimento dos senhores que se encontram nessa casa”. (KRENAK,
1987).%°

Os argumentos apresentados na defesa asseguraram a insergéo dos artigos
231 e 232 na Constituicao Federal de 1988:

Art. 231. Sao reconhecidos aos indios sua organizagdo social,
costumes, linguas, crencgas e tradicdes, e os direitos originarios sobre
as terras que tradicionalmente ocupam, competindo a Unido demarca-
las, proteger e fazer respeitar todos os seus bens.

[...]

Art. 232. Os indios, suas comunidades e organizacdes sao
partes legitimas para ingressar em juizo em defesa de seus
direitos e interesses, intervindo o Ministério Publico em todos os
atos do processo. (BRASIL, 1988, p. 133).

E importante ressaltar que esses dois direitos constitucionais trazem em seu
bojo inovagbes com relagdo a Constituicdes anteriores e ao “Estatuto do Indio”. A
primeira inovagédo € o abandono da perspectiva assimilacionista®®, em sua pseudo-
justificativa de que, os povos indigenas eram uma categoria social transitéria e fadada
ao desaparecimento. A segunda “inovagao”, destaca que o direito dos indigenas sobre
suas terras, sao definidos como direitos originarios, ou seja, direito anterior a criagéo

do préprio Estado.

2Discurso  Ailton Krenak Assembléia Nacional Constituinte — 1987”. Disponivel em:
https://www.youtube.com/watch?v=ildN6lyXDNE acesso em 10.02.2021.

26 Perspectiva essa ja anteriormente proposta por Marqués de Pombal no periodo do Brasil Colonial.
Pombal implantou a “politica indigenista”, que “pretendeu” integrar o indigena a “civilizagao”
portuguesa, com isso a lingua Nheegantu falada pelos indigenas foi proibida, sendo permitido a
comunicagao somente na lingua portuguesa. No entanto, apesar das proibi¢cdes, a lingua Nheengatu
sobreviveu até os dias de hoje no interior do Brasil e na Amazénia, como forma de resisténcia indigena.
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Reconhece-se assim o fato histérico de que os indigenas foram os primeiros
ocupantes do Brasil. Nesse sentido Krenak (2019) reafirma que “o Brasil ndo existia,
o Brasil € uma invencéo [...] e ela nasce exatamente da invasao, inicialmente feita
pelos portugueses, depois continuada pelos holandeses, depois pelos franceses, em
um moto sem parar onde as invasdes nunca tiveram fim, nés estamos sendo invadidos
até agora”.

No poema “Séculos de Invasdo” a escritora indigena Marcia Kambeba?’ do
Povo Omagua Kambeba do Alto Solimdes na regido Amazoénica, retrata as invasdes

que os Povos Indigenas sofrem no contexto atual?®:

Em séculos passados

Os invasores nos acharam

Medo nos fizeram sentir

Trouxeram doencgas que ndo tinha aqui
Fogo em nossas casas atearam.

Os anos se passaram

E continuamos assim

Com medo das violéncias

Nao existe conversa com decéncia
Que faga o algoz refletir.

Querem explorar nossas terras
Desmatar com perversidade
Garimpar o ultimo ouro da Amazonia
Esse povo ndo tem vergonha

De destruir com seu legado

Querem riqueza, poder, ostentagao

27 “Marcia Kambeba, escritora de origem Omagua Kambeba, no Amazonas, cresceu em uma aldeia do
povo Ticuna e reside hoje no Para. Aos 8 anos, ela se mudou para a cidade, porém visitava a aldeia
com frequéncia. Nessas visitas pdde observar o aumento gradativo do contato da civilizagdo branca
com a cultura daquele povo, que ainda mantém sua tradigdo oral”’. Entrevista Marcia Kambeba —
Culturas Indigenas. Disponivel em: https://www.itaucultural.org.br/marcia-kambeba-culturas-indigenas
acesso em: 28.05.2021. A literatura indigena de Marcia Kambeba com titulo: Ay Kakyri Tama (Eu Moro
na Cidade), foi selecionada como leitura obrigatéria para o vestibular da Universidade Estadual de
Ponta Grossa 2023.

28 O poema Séculos de Invaséo foi escrito por Marcia Kambeba para denunciar os ataques desferidos
a indigena Maria Leusa do Povo Munduruku que teve sua casa incendiada por garimpeiros. Maria
Leusa é uma importante lideranga indigena do seu povo, coordenadora da associagdo Wakobor(n, e
luta diariamente no combate a invasao do garimpo em territério Munduruku.

Em 26.05.2021, o Povo Munduruku e e o Povo Yanomami denunciam ataques de garimpeiros em
Jacareacanga (PA) “garimpeiros armados incendiaram duas casas de liderancas indigenas contrarias
ao garimpo ilegal e dispararam armas de fogo contra a aldeia” indigena Fazenda Tapajos em
Jacareacanga no sudoeste do Para. Disponivel em: acesso em: 27.05.2021. De acordo com denuncia
feita em carta pela Hutukara Associagdo Yanomami, “uma lancha com um grupo de aproximadamente
oito garimpeiros atracou em 25 de fevereiro de 2021 na Comunidade de Helepi, as margens do Rio
Uraricoera, e um de seus integrantes atirou contra um indigena Xirixana (como sdo conhecidos os
Yanomami da regido). Vale ressaltar que o Rio Uraricoera é o local de nascimento do personagem
Macunaima na literatura de Mario de Andrade.
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Mas o que se vé é um pensamento atrasado.

Queimaram a casa de uma guerreira
Buscando calar a sua voz

A crianca chora a dor de ver

Sua UKA pegar fogo

Ao chegar da escola do saber.

Essa parcela de destruidores
Garimpeiros, madeireiros, devastadores
Sentem-se acima de tudo e de todos
Intimidam até os policiais

Troca de tiros, ameacgas e intimidacao
Essa ¢é a realidade de um pais

Que vive um governo de destruicao.

Das “conquistas asseguradas” na constituicao brasileira em 1988, nos artigos
231 e 232, ndo ha o que comemorar no ano de 2021, como registrado em entrevista
recente 28.05.2021%° da historiadora e antropologa Lilia Schwarz com Daniel
Munduruku3°.

A entrevista relata as invasdes de garimpeiros nos territérios indigenas
Munduruku e Yanomami, -garimpeiros estes apoiados pelo governo (2019-2022).
Nesta mesma semana, o Presidente realizou campanha eleitoreira em meio a
pandemia Covid-19 (Sic!), nas Comunidades Indigenas da etnia Tukano e Yanomami,
em Sao Gabriel da Cachoeira. Vale registrar que o Povo Yanomami repudiou o ato
em carta publica3'.

O Presidente desrespeitando toda e qualquer orientagdo médico-sanitaria fez

questdao de cumprimentar indigenas “apertando as maos” (Sic!), -e diga-se de

2 Coincidéncias a parte, nessa mesma data Daniel Munduruku comemorava 25 anos do langamento
do seu primeiro livro “Histérias de Indio”. Livro que teve orientacao de Lilia Schwarz e Heloisa Pietro na
época. Poranduba Especial - 25 anos de Histérias de Indio. Entrevista disponivel em:
https://www.facebook.com/dmunduruku/videos/481982186371811 acesso em: 28 maio de 2021.

30 Daniel Munduruku Monteiro Costa (Belém, PA, 1964). Escritor e professor. Escritor de livros infanto-
juvenis. Tem experiéncia na area de educagdo, com enfidse na educacgido indigena. Doutor em
Educacao pela Universidade de Sao Paulo (USP), em 2010, Pés-Doutorado em Linguistica pela
Universidade Federal de Sao Carlos (UFSCar), em 2012, com énfase em literatura indigena. Seus
trabalhos literarios como Histérias de Indio (1996) e V6 Coruja (2014) trazem a tematica indigena
através de contos e lendas e também depoimentos de suas experiéncias no chamado "mundo dos
brancos". Sua atuacao na literatura bem como na educagado focada em literatura, lingua e praticas
indigenas contribuem para a divulgagao da diversidade étnico-cultural indigena e para a constituicao
de uma identidade brasileira. Daniel é o escritor indigena com maior nimero de publicagdes no Brasil
(56). Disponivel em: http://enciclopedia.itaucultural.org.br/pessoa641354/daniel-munduruku acesso
em: 28.05.2021.

31 Carta de repudio a visita do Presidente Jair Bolsonaro as Terras Indigenas Yanomami. Disponivel
em: https://apiboficial.org/2021/05/27/carta-de-repudio-a-visita-do-presidente-jair-bolsonaro-a-terra-
indigena-yanomami-no-alto-rio-negro-e-a-sua-pauta-anti-indigena-em-favor-da-mineracao-em-terras-
indigenas/ acesso 28.05.2021.
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passagem SEM mascara, e SEM o distanciamento necessario como de costume-. Os
indigenas, populagdes extremamente vulneraveis quando expostas a qualquer tipo de
virus, tiveram seus direitos a protecdo e a vida, completamente desrespeitados.
(G1AMAZONAS, 27.05.2021). Retomo aqui a fala de Diamond (2019), citado
anteriormente quando nos diz que, a dominag¢ao de uma populacao sobre a outra tem
entre outros fundamentos as doengas (germes).

Importante registrar que, 0 mesmo presidente que faz campanhas nas aldeias,
declara explicitamente no seu primeiro dia de Governo que ndo demarcaria mais
nenhuma Terra indigena, e que se possivel fosse, solicitaria a retirada da demarcagao
de outras. Também disse que autorizaria a entrada da mineragado em Terras Indigenas,

-promessa que esta cumprindo a risca- (Sic!). (FOLHA SP, 05.11.2018).

1.1 ESSOMERICQ NO TERRITORIO KRENAK: MINERACAO

“Itabira é apenas uma fotografia na parede mas como doi!l’

(Drummond)

Este topico pretende propor um reencontro de Essomericq com o Territério
Indigena do Povo Krenak. A partir da literatura indigena de Ailton Krenak, de
documentarios do Povo Krenak, de dados do ISA, de dados do PIB; e da poesia de
Carlos Drummond de Andrade. Essomericq ira percorrer o territorio e se deparar com
a situagao dos Povos Indigenas no Brasil desde sua partida em 1504.

Ailton Krenak nasceu em 1953 em Itabirinha de Mantena -Minas Gerais-, regido
do vale do Rio Doce, lugar profundamente afetado pela extracdo de minérios. Em
entrevista? de langamento do livro da série Encontros, Ailton cita uma passagem do
poema “Confidéncia do Itabirano” de Carlos Drummond de Andrade® “|tabira é

apenas uma fotografia na parede mas como daéi!”, Ailton ao invocar Drummond faz um

32 Entrevista concedida no canal do youtube #SempreUmPapo em 22 de julho de 2015. Disponivel em:
https://www.youtube.com/watch?v=JizR5UOm4uwé&t=696s acesso em 25 margo de 2021.

33 Carlos Drummond de Andrade um dos maiores nomes da poesia brasileira de todos os tempos.
Drummond levou uma existéncia aparentemente modesta e avessa aos holofotes, mas com uma obra
vasta e rigorosa. O escritor nasceu em Itabira-MG em 31.10.1902, e vivenciou em seu cotidiano, -com
muita tristeza e amargura-, a extracao de minérios de sua regido, evidente em diversos de seus
poemas. O mineiro atravessaria boa parte do século XX produzindo poesia, crbnica para os jornais e
marcando, sobretudo com sua obra, todas as geragdes posteriores da literatura produzida no Brasil.
Carlos Drummond de Andrade: Vida e Obra disponivel em: https://www.carlosdrummond.com.br/
acesso em: 20.05.2021.
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apelo e um chamamento a sociedade brasileira com relacdo ao sucateamento sofrido
cotidianamente com a extragao mineral.

O escritor indigena, -assim como Drummond-, cresceu assistindo as famintas
operacoes das empresas mineradoras devorando as montanhas para extrair minérios
na regiao do Quadrilatero Ferrifero (Figura 6) na porgéao centro-sudeste do Estado de
Minas Gerais. Krenak nos conta que na década de 1990 andou por outros lugares

antes de voltar para Minas Gerais:

E precisei restabelecer uma relagdo com este lugar onde as
montanhas sao feitas de vento: existem para serem comidas. Fiquei
pensando no destino tragico do territério que carrega este nome,
Minas Gerais. Diamantina também, com mineradores entrando la para
tirar diamante, pedras preciosas -essa obsessao por furar o chao-. [...]
O lugar onde estou é chamado Quadrilatero Ferrifero. E de um mau
gosto enorme dar um nome desses para um lugar. O que ele quer
dizer? Que estamos ferrados? Duas barragens, uma em Mariana e
outra em Brumadinho, derramaram ferro em cima da gente [...] encheu
os Rios de veneno (KRENAK, 2020, p. 27).

Figura 6 — Quadrilatero Ferrifero no mapa de Minas Gerais-BR

oW a'ow
I I

-

MG

Belo Horizonte

]

Quadrilatero
Ferrifero

b oo

£00

Fonte: Igeoldgico (2007)

O Quadrilatero Ferrifero (QF) ocupa uma extensao aproximada de 7.000 km2,
geologicamente € uma das maiores provincias minerais do planeta inserido em um

importante terreno pré-cambriano®*, o relevo lembra a forma de um quadrado e tem

3 A mais antiga e longa das Eras Geoldgicas, que se estende desde a formacgdo da Terra, ha
aproximadamente 4,5 bilhdes de anos, até 570 milhdes de anos atras.
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como vértices as quatro seguintes cidades: Itabira -a nordeste-, Mariana -a sudeste-,
Congonhas -a sudoeste-, e Itauna -a noroeste-.

A paisagem natural é formada por serras interconectadas sao elas: Serra do
Curral, Serra do Rola Moca, Serra da Calgada, Serra da Moeda, Serra do Ouro Branco
e o Pico Itacolomi, e pelas cabeceiras das bacias hidrograficas do Rio das Velhas e
do Rio Doce. Abriga também uma diversidade de animais e uma grande riqueza de
cobertura vegetal que partilham os biomas Cerrado e Mata Atlantica.

No entanto a excessiva extragdo de minérios da regido esta causando um
desequilibrio sem precedentes na regido, como a perda da biodiversidade, a poluigéo
do solo, a contaminagao de lencois freaticos, e os acidentes que envolveram as
barragens de Mariana (2015) e de Brumadinho (2019).

Diante dessa ganancia capitalista, que tem provocado crimes ambientais e

sociais, Ailton Krenak pergunta:

Quantas terras essa gente precisa consumir até entender que esta no
caminho errado. Também n&o sei como vamos fazer para decifrar
esse enigma ‘BHP-Samarco-Vale’, o complexo que envolve a
extragdo, o processamento e o despacho, para outros cantos do
planeta, das nossas montanhas (KRENAK, 2020, p. 26).

E importante relembrar que historicamente a regido foi palco da atividade
extrativista desde o século XVIIl com as descobertas das jazidas de ouro, época que
ficou conhecida como “Periodo do Ouro”. Segundo documentos da época, se extraia,
por ano, aproximadamente 55 milhées de toneladas de minério de ferro. Outros
minerais, como o0 ouro e o0 diamante, também eram extraidos dia regido, sendo
aproveitados pela Coroa Portuguesa, uma vez que o Brasil ainda se encontrava na
condigdo de colbnia. Mas € a partir do século XX, no periodo da Era Vargas que a
regido se tornou a maior produtora nacional de minério de ferro.

A produgado de minérios de ferro abastece as usinas siderurgicas nacionais,
mas grande parte é exportada através da empresa Vale S.A. O minério é escoado
através da Estrada de Ferro®® Vitoria-Minas, até os terminais do Porto de Tubar&o, em
Vitéria-ES.

35 Em diversas lives de Ailton Krenak, é possivel escutar o trem passando na estrada de ferro. A aldeia
de Ailton fica muito proximo da estrada de Ferro da empresa Vale, e ele comenta que o transporte de
cargas durante o periodo da pandemia Covid-19 s6 aumentou, o que corrobora com os resultados do
lucro liquido da empresa Vale em 2021.
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Vale ressaltar que tanto a ferrovia Vitoria-Minas quanto o porto de Tubardo
pertencem a Vale S.A. A empresa “registrou um lucro liquido de R$ 30,5 bilhdes no
primeiro trimestre de 2021. No mesmo periodo do ano passado, a
mineradora reportou ganhos de R$ 984 milhdes. Mesmo em meio a uma grave crise
sanitaria e epidemiolégica no mundo, -com a disseminagao do Covid-19-, 0 avango
no resultado foi superior a 3.000%. Em 2020, a empresa teve lucro de R$ 26,7 bilhdes.
(G1 ECONOMIA, 26.04.2021).

A sensagao que se tem é que, o pensamento do brasil colonial extrativista
persiste no século XXI. Pesquisas apontam que o aumento nos lucros da mineradora
Vale foi motivado pelo aumento na producdo do minério de ferro e pelo avanco no
preco da commodity no mercado estrangeiro. “Minério de ferro e do ago sobem na
China com maior uso de metais na industria”. (G1 ECONOMIA, 26.04. 2021).

Durante a pandemia Ailton Krenak escreveu “A Vida n&o é Util”, onde aponta
as tendéncias destrutivas e predatérias da chamada “civilizagdo”. Consumismo
desenfreado, devastacdo ambiental, e exclusao. Ailton nos alerta e diz que, se de fato
pretendemos continuar habitando esse planeta, precisamos pensar outras formas que

nao o acumulo de riquezas mercantilistas:

Parece que a idéia de concentracao de riqueza chegou a um climax.
O poder, o capital entraram em um grau de acumulo que ndo ha mais
separagao entre gestdo politica e financeira do mundo. Houve um
tempo em que existiam governos e revolugdes. [...] 0s governos
deixaram de existir, somos governados por grandes corporacdes
(KRENAK, 2020, p. 15).

A narrativa do livro “ldéias para adiar o Fim do Mundo” nos estimula a uma
profunda reflexdo sobre o processo de mineracao. “Enquanto a humanidade esta se
distanciando do seu lugar, um monte de corporagdes espertalhonas vai tomando conta
da Terra. N6és a humanidade, vamos viver em ambientes artificiais produzidos pelas
mesmas corporagdes que devoram a florestas, montanhas e rios”. (KRENAK, 2020,
p. 20).

Com tristeza, apresento a seguir a imagem da cratera que foi formada nas
montanhas (Figura 7), apds sucessivas extragdes minerais realizada por empresas na

Serra do Curral, -uma das serras inseridas no Quadrilatero Ferrifero-.
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Figura 7 — Cratera na mina de Aguas Claras:Serra do Curral BH
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Drummond ao observar cotidianamente a extracdo de minérios da Serra do
Curral, escreve diversos poemas. Essas publicagdes constam no Jornal Cometa

Itabirano e em livros. A seguir trechos do poema:

“Triste Horizonte” de 1976

Proibido sentir

o ar de liberdade destes cimos,

proibido viver a selvagem intimidade destas pedras
que se vao desfazendo em forma de dinheiro.

Esta serra tem dono. Nao mais a natureza
a governa. Desfaz-se, com o minério,
uma antiga alianga, um rito da cidade.

Desiste ou leva bala. Encurralados todos,
a serra do Curral, os moradores
ca embaixo. Jeremias me avisa:

Foi assolada toda a serra; de improviso
derrubaram minhas tendas, abateram meus pavilhées.

Vi os montes, e eis que tremiam.
E todos os outeiros estremeciam.

Olhei terra, e eis que estava vazia,
sem nada nada nada. Sossega minha saudade.

N&o me cicies outra vez o improprio convite.
N&o quero mais, nao quero ver-te,
meu Triste Horizonte e destrogado amor.
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Drummond vai descrevendo em seus poemas a profunda tristeza que sente ao
ver a paisagem da sua cidade destrogada pela ganancia do capital e do poder. A dor
e a saudade do lugar sao tantas que ele prefere ndo ver mais destrogado seu profundo
amor.

Podemos citar outro poema em que Drummond expde sua inquietagdao com a
extragdo dos minérios da regido: “A Montanha Pulverizada” de 1973. Neste poema,
Drummond denuncia o desaparecimento do Pico do Caué, -muitas vezes citado por
Ailton Krenak em suas falas-. O Pico do Caué, outrora foi cartdo postal de Itabira.

Agora, o poeta descreve o misero pé em que se transformou a sua paisagem:

“A Montanha Pulverizada” de 1973

Chego a sacada e vejo a minha serra,
a serra de meu pai e meu avo,

de todos os Andrades que passaram
e passarao, a serra que nao passa.

Era coisa de indios e a tomamos
para enfeitar e presidir a vida
neste vale soturno onde a riqueza
maior € a sua vista a contempla-la.

De longe nos revela o perfil grave.
a cada volta de caminho aponta
uma forma de ser, em ferro, eterna,
e sopra eternidade na fluéncia.

Esta manha acordo e nao a encontro,
britada em bilhdes de lascas,
deslizando em correia transportadora
entupindo 150 vagdes,

no trem-monstro de 5 locomotivas

- trem maior do mundo, tomem nota —
foge minha serra vai,

deixando no meu corpo a paisagem
misero po de ferro, e este ndo passa.

A Serra do Curral é Patriménio Estadual que pertence a Reserva da Biosfera
da Serra do Espinhago abrigando nascentes que alimentam as Bacias Hidrograficas
do Rio das Velhas e do Rio Paraopeba, os dois cursos de agua responsaveis por todo
o0 abastecimento da Regiao Metropolitana de Belo Horizonte. E como podemos
compreender tamanha ganancia ao observar as crateras causadas pela extragao de
minérios? O alerta de Krenak (2020, p.49) nos leva a pensar sobre a ruptura, a

desconexao do homem com o espago ocupado:
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Quando despersonalizamos o rio, a montanha, quando tiramos deles
os seus sentidos, considerando que isso € atributo exclusivo dos
humanos, nos liberamos esses lugares para que se tornem residuos
da atividade industrial e extrativista. Do nosso divércio das integragbes
com a nossa mae, a Terra, resulta que ela esta nos deixando 6rfaos,
nao s6 aos que em diferente graduagdo sao chamados de indios,
indigenas ou povos indigenas, mas a todos.

Serra do Curral € uma area de grande relevancia ambiental, histérica, e
paisagistica, tombada pelo Patrimdnio Histérico em ambito municipal e federal. No
entanto, apesar da relevancia, corre o risco de ser “objeto” de extragdo de seus
minérios frente a implantacdo de empreendimentos minerarios. Em especial, o
Complexo Minerario Serra do Taquaril (CMST)%, proposto pela empresa Taquaril
Mineragédo S/A (TAMISA) que esta em fase de licenciamento ambiental na Secretaria
de Estado do Meio Ambiente e Desenvolvimento Sustentavel.

Sera mais uma catastrofe para o Meio Ambiente a aprovagao do licenciamento
ambiental desse projeto. A Serra do Curral ja sofre com os impactos da mineragéao ha
décadas como € possivel perceber na imagem anterior e nas denuncias inscritas nos
“poemas-documentos-histéricos” de Drummond. “Além da destruicdo da fauna, da
flora e da paisagem, o empreendimento pode trazer mais consequéncias, inclusive
desabastecimento hidrico e piora da qualidade do ar.

Diante deste cenario desolador, urge pensar outros caminhos possiveis para
contrapor a ganancia fundada em uma epistemologia hegemoénica, de dominagéao e
de exploragao. Para refletir acerca dessas questdes, € fundamental trazer a luz as
epistemologias do Sul, propostas pelo Movimento Modernidade Colonialidade (MC).

O Movimento Modernidade Colonialidade é abracado pelos pensadores Anibal
Quijano do Peru -dedicado aos estudos de economia politica-, por Walter Mignolo da
Argentina -dedicado aos estudos de literatura e epistemologia-, e por Enrique Dussel
também da Argentina -dedicado aos estudos de teologia e filosofia da libertagao-. Os
intelectuais latino-americanos propdem uma analise da “Modernidade” a partir do ano
de 1492, marco fundante da colonizacido, “porque o ouro e a prata das colbnias
subsidiaram a origem do sistema capitalista e o préprio conceito de modernidade”.
(FONTES; DE PAULA, 2021, p. 239).

% O CMST enfrenta inquérito civil e foi desaprovado pela Procuradoria da Republica no Estado de
Minas Gerais, pela Secretaria Municipal do Meio Ambiente e conselhos municipais. (CMBH, 2021), mas
nao desiste de solicitar autorizagbes para mineragao.
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O projeto “moderno colonial” que invade, avanga e explora desde o século XV
os territorios indigenas originarios, se funda em uma epistemologia hegeménica e
ocidental onde, a concentracao de riqueza e poder se sobrepde ao bem comum. Por
iISSO urge pensar uma nova epistemologia, que integre sujeito coletivo e o lugar onde
vive, caso contrario a natureza continuara ser vista como “recurso” a ser extraido
(KRENAK 2018 apud MALAFAIA 2021).

As epistemologias contra-coloniais se manifestam na contramdo do
pensamento colonial, e apostam que “ha uma existéncia comum entre os sujeitos
coletivos e o lugar que estes sujeitos se agarram a terra”. J4 o pensamento colonial
aposta num ‘desgarramento da terra’, que € imposto de forma violenta “fruto de um
processo politico marcado por aquela relagao assimétrica de poder, caracteristica da
expansao e da conquista capitalista” (MALAFAIA, 2021, p 103).

O Movimento Colonialista, propde uma reflexao a partir de outros mundos, de
outras formas de pensar, de escutar, de fazer, e de ser. Propde pensar o mundo a
partir de histérias de grupos locais, oprimidos, que resistiram aos 500 anos de invasao
-e que seguem resistindo-, para que possamos ouvi-los, e conhecer como produzem
conhecimento, imaginacdo e memorias. Entdo, para refletrmos sobre outras
possibilidades de existir, bem como estratégias de resisténcia desses povos, trago

para as discussdes o Povo Krenak?’.

37 “Conhecidos por Aimorés, -nominagdo dada pelos Tupi-, e também por Grén ou Krén, -
autodenominagao-. O nome Krénak é do lider do grupo que comandou a cisdo dos Gutkrak do Rio
Pancas, no Espirito Santo, no inicio do século XX”. (ISA, 2021). “Krenak significa cabega na terra.
Colocamos a cabega sobre a terra por um minuto, em seguida, dangamos. Ha muitos anos atras,
quando eu n&o exista, os mais velhos contaram uma histéria pra minha mae, e minha mae me contou.
Havia um casal de indios passando por um caminho, de repente, a india passou mal, para dar a luz a
uma crianga. O indio colocou a india sobre o barranco deitada e saiu correndo desesperado, pedindo
ajuda aos Krai. Ele ndo sabia falar portugués. Nesta época, havia uma por¢gédo de homens trabalhando
na companhia construindo a Estrada de Ferro Vitéria-Minas, eles vieram correndo e comegaram a fazer
o parto. De repente, a crianga cai e bate a cabega na terra. O indio desesperado grita: - AGRANA
TONDONE KREN NO NAK! (O bebe bateu a cabega na terra!) O homem mandou o indio repetir o que
tinha falado, o indio repete; - AGRANA TONDONE KREN NO NAK! (O bebe bateu a cabeca na terral)
O homem juntou as duas palavras e disse: - Essa estagao tera o nome Krenak. E ficou pra sempre o
nome Krenak. Esta histéria foi contada para os mais velhos, dos mais velhos contada para os mais
novos, dos mais novos contada para os mais jovens. Assim ela é passada para cada geragao. Essa
histéria nunca morrera”. (KRENAK, M., 1997, p. 3 apud FIOROTT, 2017, p.33).
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O Povo Krenak ou Borun, “sdo os ultimos Botocudos®® do Leste (Figura 8),
vitimas de constantes massacres das “Guerras Justas™? instituidas pelo governo no
periodo colonial, “autorizada pelo Governo Portugués através da Carta Régia de 13
de maio, 24 de agosto, e 02 de dezembro de 1808, assinadas no Rio de Janeiro pelo
Principe Regente D. Jo&o” (ISA, 2021).

Importante ressaltar as pesquisas do antropdlogo, historiador e professor do
Instituto de Filosofia de Ciéncias Humanas da Unicamp John Monteiro*® que
apresentam discussdes sobre as “Guerras Justas” desde o século XVI. Monteiro
(1994) esclarece que, a questao da escravizagao indigena ja era debatida desde inicio
do povoamento portugués em terras brasileiras, e que o “sucesso” da col6nia so seria
possivel com a subordinagao dos indigenas.

As camadas -até entdo subterrdneas-, dessa violéncia no processo de
formagao da nagao brasileira, vem sendo desvelada quando nos deparamos com esse
historico de exterminios, deslocamentos forgcados, roubo de terras, exploragao de
mao-de-obra, aldeamentos e “pacificacdo”. E assim, vai escancarando a dimensao da
violéncia do Estado “disfargado de projeto desenvolvimentista” contra os Indigenas,
“no qual os Povos Indigenas sempre foram vistos como um empecilho, o qual, as
vezes, foi necessario exterminar fisicamente; outras, subjugar moral e culturalmente”.
(FONTES, DE PAULA, 2021, p, 243).

% Nome atribuido pelos portugueses no final do século XVIII aos grupos que usavam botoques
auriculares e labiais. Ha registros dos Botocudos desde o século XVI. A lingua é o Borun do tronco
linguistico Macro-Jé. Panteé&o religioso inicialmente era centrado na figura dos Marét (habitantes das
esferas superiores), e dos espiritos encantados de seus mortos, os Nanitiong -responsaveis pela
fecundagéao das mulheres humanas e por emitir avisos de morte-. Atualmente, sdo os Tokén a figura
central do pantedo Krenak, e responsaveis por eleger os xamas da aldeia. (ISA, 2021).

39 Guerra Justa: Conjunto de regras que define em quais condigdes a guerra € “moralmente” aceitavel.
O termo nasceu na Roma Antiga e se aplicava a analise de relagbes entre comunidades estrangeiras,
e que justificaria uma guerra caso a nagao estrangeira ndo atendesse suas “solicitagbes”.

40 John Monteiro foi um grande especialista em historia indigena, com vasta experiéncia em pesquisa
documental nas Américas, Europa e india. Autor de Negros da Terra: indios e Bandeirantes nas Origens
de Sao Paulo (1994), entre outras obras de relevancia em estudos indigenas. Antes de falecer em um
acidente na Rodovia dos Bandeirantes, o professor John Monteiro estava desenvolvendo a pesquisa
Mamelucos e Mamelucas: Alianga, Mesticagem e Escraviddo em Perspectiva Transcontinental, 1550-
1650 que, em suas palavras, estudava os chamados “indios coloniais”. Ou seja, tratava “de populagdes
indigenas que fazem parte da sociedade ou da histéria colonial. indios que participam como soldados
nas milicias € nos campos militares, indios aldeados que fazem parte das missdes, indios cristdos
convertidos para o catolicismo ou para o calvinismo. (IFCH UNICAMP, 27.03.2013). Disponivel em:
https://www.ifch.unicamp.br/ifch/sub/colaboradores/dantropo/56344/56342/John%20Manuel%20Mont
eiro/%3Cfront%3E_acesso em: 10.10.2021.
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Figura 8 — Botocudos: K
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Fonte: Ayrosa (2021)

A Carta Régia previa 3 (trés) violagdes contra os direitos indigenas: 1- o
confisco das Terras ocupadas pelos indigenas, e instituia que essas deveriam ser
consideradas como devolutas e distribuidas como sesmarias. 2- autorizava uma
guerra ostensiva contra os Botocudos, uma vez que eram considerados
antropofagos*, -e portanto irredutiveis a civilizag&o-, descrevia a Carta. Sendo assim,
os indigenas prisioneiros desta guerra deveriam trabalhar nas terras confiscadas -
trabalho escravo-, por um periodo entre doze e vinte anos, dependendo do “grau de
incivilizagao ou rusticidade” e também da dificuldade de apreender novas formas de
trabalho. 3- A obrigatoriedade da educagao religiosa dos indigenas € mecanismos de
controle como forma de viabilizar a navegacéo dos rios e o cultivo dos terrenos. (ISA,
2021).

Muitos indigenas resistindo a esse sistema escravocrata, fugiam buscando
abrigo no Vale do Rio Doce, mas com o avango colonial, especialmente apds o
declinio do ciclo do Ouro no século XVIIl, a Mata Atlantica passou a ser explorada
com agricultura extensiva e pecuaria. Com o intuito de combater a resisténcia indigena
-as fugas-, foram montados quartéis e presidios dentro dos aldeamentos.

Com a descoberta de minérios na regido, no inicio do século XX, em 1902 o

territorio Indigena Krenak, sofre mais uma violenta descaracterizagdo. O territério

41 Fato este nunca comprovado.
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Krenak é rasgado no seu interior para a construgéao da estrada de ferro Vitoria-Minas.
Para atender a demanda do transporte de minérios extraidos pela empresa
Companhia Siderurgica Vale do Rio Doce, é construido dentro do territério a estagao

Crenaque. (Figura 9).

Figura 9 — Estagcao Crenaque
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Fonte: Estagbes Ferroviarias do Brasil (2021)

ApOs a construgcdo da estrada de ferro dentro do territério, o governo mineiro
em 10 de dezembro de 1920, “doa” 4 mil hectares -um diminuto pedacgo de terra para
“colocar” os Krenak, para que assim, eles possam se “sentir amparados” (Sic!). A
sequir, a Figura 10 apresenta o trajeto da estrada de ferro Vitéria-Minas que corta o

territério Krenak.
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Figura 10 — Trajeto da estrada de ferro Vitéria a Minas
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Fonte: Wikipédia (2021)

O projeto de adentrar o territorio Krenak para a construgcédo da estrada de ferro
que se inicia em 1902, continua em 1955. Com a corrida para o desenvolvimento e
progresso do pais, descobriu-se uma mina de mica dentro da reserva indigena, entao
mais uma vez, o Estado com interesses proprios sobre o territério Indigena transfere
os Krenak “para o territério do Povo Maxakali no Norte do estado, em 1957. A jungéo
de dois povos diferentes, foi num primeiro momento, palco de muitos conflitos, fome
e doengas.

Os deslocamentos forcados a que o Povo Krenak, -e tantos outros Povos
Indigenas-, foram -e ainda sdo submetidos pelo Estado-, atacam no &mago a questao
dos Direitos Humanos dessas populag¢des. Forgar um contato é criar um impacto sem
precedentes. Embora pertengam a um mesmo tronco linguistico, - tanto o Povo
Krenak como o Povo Maxakali pertengam ao tronco linguistico Macro-Jé-, possuem
praticas alimentares diferentes, praticas rituais diferentes, formas de organizagao
social diferentes, praticas funerarias diferentes, ou seja, cosmologias e visdo de
mundo que diferem entre si. Nao estamos falando aqui que n&o é possivel promover
esse intercambio, mas ele deve ser feito respeitando as limitacdes e o tempo para as
possiveis adaptacdes.

Mas, em se tratando de sistema capitalista, ndo ha limites para a ganancia, e

nem tempo a perder. Durante o periodo da pandemia Covid-19, Ailton Krenak que
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participou de diversas lives para disseminar o pensamento dos Povos Indigenas
comenta que o mundo “parou” em fungédo da pandemia, mas a extragdo de minérios
das montanhas n&o parou, pelo contrario, sé aumentou. O ano é 2023, e o Territério
Krenak continua sendo atravessado pela estrada de ferro. Estrada construida para

transportar os minérios retirados das montanhas de Minas Gerais. (Figura 11).

Figura 11 - EFVM em Territério Krenak as margens Rio Doce

“Fonte: Sampaio (2017)

Aqui retomamos Drummond para fazer a critica e langar reflexdes sobre a
extracao e exportacdo de minérios e “riquezas” da regidao. Como podemos observar
em seu poema “O Maior Trem do Mundo” (1984), o poeta faz uma alusdo a estrada
de ferro Vitéria-Minas, e nos chama a ateng¢ao para o “trem que leva embora nao
apenas a riqueza mineral extraida da terra, mas a prépria terra e seu coragao” (GZH,
2015, WEB):

“O Maior Trem do Mundo” de 1984

O maior trem do mundo
Leva minha terra

Para a Alemanha

Leva minha terra

Para o Canada

Leva minha terra

Para o Japao
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O maior trem do mundo

Puxado por cinco locomotivas a 6leo diesel
Engatadas geminadas desembestadas

Leva meu tempo, minha infancia, minha vida
Triturada em 163 vagdes de minério e destruicao
O maior trem do mundo

Transporta a coisa minima do mundo

Meu coracao itabirano

La vai o trem maior do mundo

Vai serpenteando, vai sumindo

E um dia, eu sei ndo voltara

Pois nem terra nem coragao existem mais.

E possivel transpor a metafora da “corros&o”, recorrente na obra de Drummond
para o sentimento do Povo Krenak com relagdo ao territério, e a paisagem do Rio
Doce. Uma corrosdo metafdrica, onde os Krenak por diversas vezes foram obrigados
pelo Estado a deslocamentos for¢cados, -tiveram sua alma corroida a procura de sua
paisagem-, que embora eternizada em suas memoérias, ndo encontram mais.

Nessa busca incessante pela sua paisagem, os Krenak em 1959 voltam a pé
para o Rio Doce (FONTES, DE PAULA, 2021). O retorno para o antigo territério foi
muito dificil, os Krenak caminharam durante trés meses e n&o tiveram nenhum suporte
do Estado, pelo contrario, naquela altura o Governo de “Minas Gerais havia distribuido
titulos de propriedade aos arrendatarios, alternando seu status e seus direitos e
fortalecendo sua luta pelo afastamento definitivo dos indios”. (ISA, 2021).

Além da perda irreparavel do territorio para os arrendatarios, o Povo Krenak foi
submetido a outras inumeras violagcdes de Direitos Humanos. No periodo da Ditadura
Militar, o Governo construiu o Reformatoério Agricola Krenak em Resplendor-MG. O
Reformatério Krenak era uma prisdo em condicbes subumanas para onde eram

levados os indigenas “desobedientes”, onde sofriam as mais violentas torturas.

Em 1971, os Krenak foram transferidos para a Fazenda Guarani, em
Carmésia/MG, onde ficaram por cerca de dez anos. Em 1980, apds a
enchente de 1979, conseguiram, enfim, retornar a pé para sua regiao
de origem, no Vale do Rio Doce, onde estdo até hoje na reserva
conquistada: a Terra Indigena Krenak, localizada entre as cidades de
Resplendor e Conselheiro Pena, a margem esquerda do Rio Doce,
(PARAISO 1992 apud FONTES; DE PAULA 2021, p. 242).

Em meados de 1980, apds o enfrentamento de mais um deslocamento forcado

para a Fazenda Guarani, 26 dos 49 Indigenas Krenak, como forma de resisténcia,
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retornam novamente a pé. A caminhada que levou 95 dias para chegar ao Rio Doce
finaliza quando os Krenak reencontram “sua” paisagem, mas agora numa area
diminuta de 68,25 hectares. (Figura 12).

Fonte: Ferreira (1989)

No ano de 1997, ap6s um longo processo judicial, os 4.039,82 (quatro mil e
trinta e nove hectares e oitenta e dois ares) em Resplendor, nas margens esquerda
do Rio Doce Ihes foram finalmente restituidos*?, a homologagéo da Terra indigena
ocorreu no ano de 2001, onde vivem cerca de 430 pessoas, em diversas aldeias como
Uatu, Nakrerré, Atordn, Krenak, Naknenuk Takruk e Borum-Ererré (FIOROTT 2017
apud FONTES, DE PAULA 2021).

Apesar da homologacédo do territério em 2001, as violagdes de direitos
continuam. Mais um crime ambiental se abateu sobre o Territério Krenak. O Corrego
do Cacau, que fazia parte da paisagem, do cotidiano, dos rituais, e do lazer do Povo
Krenak, secou com a construgdo da hidrelétrica de Aimorés*? (Figura 13), -mais uma

obra da mineradora Vale do Rio Doce-. “O Povo Krenak foi atingido pela construgéo

42 Decis&o Judicial do Supremo Tribunal Federal relativo ao processo de nimero 891782-0 de outubro
de 1989. (1 ano apds a promulgacao da Constituicao Federal de 1988 que garante os Direitos Indigenas
aos Territério). A decisao restitui as Terras aos Krenak e solicita a anulagao de titulos de propriedade
emitidos ilegalmente pelo Governo mineiro. (ISA, 2021).

43 Por uma ironia do destino, a hidrelétrica que invade o territorio e seca o corrego do cacau, carrega o
nome de Aimorés, nominagado dada aos Krenak pelos Tupi ha séculos atras.
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da Usina Hidrelétrica Aimorés** sem que sequer tenha sido considerado nos estudos
dos impactos ambientais da obra, ou consultado durante o licenciamento ambiental”.
(FIOCRUZ, 2018, WEB).

Figura 13 — Cérrego do Cacau

Fonte: Krenak (2017)

Os principais impactos para o Povo Krenak, para as populagdes ribeirinhas e
demais habitantes do entorno é a redugao abrupta dos peixes provocando desnutricao
e inseguranga alimentar nas comunidades, -se antes do empreendimento, era
possivel pescar em média 15 kg (quinze quilos) de peixe por dia, apds construgéo da
hidrelétrica de Aimorés-, a média foi reduzida para 1 kg (um quilo). (FIOCRUZ, 2018,
WEB). A questdo da saude também foi afetada, com a chegada no territério do
mosquito que provoca a dengue.

O “empreendimento” para a construgao da barragem UHE Aimorés desviou o
curso do Rio Doce, (Figura 14) gerando redugao da vazdo em trecho de 12 km (doze
quildbmetros) de extensédo. “seu lago atingiu os municipios de Resplendor, Aimorés e
ltueta, no estado de Minas Gerais, e Baixo Guandu, no Espirito Santo”. (FIOCRUZ,
2018, WEB).

44 A Usina Hidrelétrica (UHE) de Aimorés, ou Usina Hidrelétrica Eliezer Baptista, foi construida por um
consorcio formado entre as empresas Vale S/A e a Companhia Energética de Minas Gerais (Cemig),
no qual a mineradora possui 51% das ag¢des do empreendimento. Foi inaugurada em maio de 2006
pelo presidente Luiz Inacio Lula da Silva em conjunto com os governadores de Minas Gerais, Aécio
Neves, e do Espirito Santo, Paulo Hartung. (FIOCRUZ, 2018, WEB).
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Figura 14 — Barragem UHE AIMORES apos crime ambiental de Mariana

'

Fonte: Folha Vitoria (2015)

Os impactos sdo enormes e diversos, além de comprometer a seguranga
alimentar das comunidades no entorno, o represamento do Rio Doce comprometeu a
protecao de um sitio arqueolégico que existe na regido. Segundo dados do Mapa dos
Conflitos (FIOCRUZ, 2018, WEB):

O represamento das aguas do Rio Doce também atingiu o Parque
Estadual Sete Saldes, de 12,5 mil hectares, criado em 1998 para
proteger um sitio arqueolégico rico em pinturas rupestres, nos
municipios de Conselheiro Pena, Santa Rita do ltueta, Resplendor. A
regido conta com a presenga de remanescentes de Mata Atlantica.
Com o desvio realizado pela obra, o Rio Doce deixou de banhar a
cidade.

O trecho que atravessa o centro da cidade de Aimorés, também praticamente
secou, -como o Corrego do Cacau na Terra indigena Krenak em Resplendor-.
causando insegurancga hidrica para seus moradores. “Em agosto de 2007, o jornal O
Globo publicou matéria da jornalista Miriam Leitdo revelando parte dos impactos da
UHE Aimorés [...] havia um rio, e hoje o que existe € apenas leito seco, cheio de
pedregulho e areia”. (FIOCRUZ, 2018, WEB).

Por moérbida ironia, os donos da hidrelétrica deram um presente ao
municipio: um projeto chamado ‘Revitalizagao da Beira Cais’, com trés
mirantes para que os moradores possam melhor apreciar o esqueleto
do rio que ali ficou. O presidente da Vale na época, chegou a afirmar
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que ‘naquela area em frente a cidade, o rio era apenas uma corredeira,
que reduzia muito sua vazao durante a seca. A diretora de Energia da
Vale, garantiu a reporter que, na época da seca, o rio praticamente
secava naquela regido: “Hidrelétricas ndo somem com a agua, apenas
desviam, usam e devolvem a vazao.

E espantoso perceber que, além de provocar crimes ambientais ao desviar rios,
0s responsaveis por esses “empreendimentos” ainda zombam da populagao ao propor
um projeto de “revitalizagdo da Beira Cais”, para que os atingidos pelo crime, possam
ainda ter um a “visdo aérea” da destruicdo. (Sic!)

Sebastido Salgado*®, natural de Aimorés, declarou a jornalista: “uma violéncia
[...] ninguém tem o direito de destruir a maneira de viver de uma comunidade. Temos
agora o cadaver de um rio”. (FIOCRUZ, 2018, WEB). A resisténcia para os Povos
Indigenas nunca deixou de existir, sendo assim, o “av®é”, que habitava a morada do
Territério Krenak ha milhares de anos, foi assassinado em 09 novembro de 2015. “O
av6 assim os Krenak chamam o Rio Doce (Uatu-Hoo - O Rio que Fala).

O Rio que alimentava o Povo Krenak, que acolhia as criangas indigenas “nos
seus bracgos”, que fazia moradia para os espiritos, foi violentamente calado! O Povo
Krenak, -assim como os demais Povos Indigenas-, nutrem uma relagao de parentesco
com a natureza, € muito comum considerarem os minerais, vegetais, € animais como
parte integrante de sua familia.

Os crimes ambientais continuam, o que muda s&o os responsaveis. Em 05 de
novembro de 2015, ocorreu o rompimento da barragem do fundéo, -crime ambiental
de responsabilidade da empresa Mineradora Samarco-, na cidade de Mariana-MG.
No rompimento, a lama com rejeitos de minérios téxicos percorreu mais de 600km,
desde a barragem do Rio Gualaxo do Norte até a Foz do Rio Doce, desaguando no

oceano atlantico em Linhares, no Estado do Espirito Santo (Figura 15).

45 Sebastido Salgado fotografo brasileiro com reconhecimento internacional, nasceu em Aimorés MG,
regido afetada pela lama da barragem de Mariana. A poética de sua obra reside em retratar questoes
ambientais e sociais. No ano de 2022 Sebastido Salgado estreou no Brasil a exposi¢cao “Amazdnia”. A
exposicao é fruto de mais de 7 (sete) anos de imersao no bioma Amazdnico e revela a poténcia e a
biodiversidade da maior floresta tropical do mundo que esta ameagada por projetos neoliberais. Nessa
exposicao, a voz de diversas comunidades indigenas puderam ser ouvidas e conhecidas através de
fotografias. Os relatos sobre a importancia da terra, dos rios, da floresta sdo impactantes. Sebastiao
Salgado: Exposicao Amazénia chega ao Brasil disponivel em:
https://www.youtube.com/watch?v=GS4prTEyY0g acesso em 10.10.2022.
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Figura 15 — Percurso da lama no Rio Doce
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Fonte: Torrubia (2016)

O que é possivel observar com esses crimes ambientais, € que ha uma
absoluta falta de compreenséao por parte das empresas, ha uma repeticado do padrao
predatdrio e extrativista, -onde numa visao utilitarista a natureza é percebida apenas
como um “recurso’-.

O crime ambiental provocado pela empresa Samarco, causou a morte de 19
pessoas e milhares de animais, e a destruicdo de 324 (trezentos e vinte e quatro)
hectares da Mata Atlantica, nosso Avé foi assassinado contam os Krenak (Figura 16).

Cabe destacar aqui, a questdo da agua como um direito humano fundamental
e seu reconhecimento como alimento essencial para a garantia e manutengao da vida.
E fato que, os Rios uma vez protegidos, asseguram a vida marinha e
consequentemente a seguranca alimentar das comunidades em seu entorno.
(MALUF, 2007).

O Rio para os Povos Indigenas é sagrado ndo somente pelos rituais, mas
também porque é a fonte principal de sua dieta alimentar. E dele que tiram todo o seu
sustento para sua sobrevivéncia. Quando retira-se a possibilidade de pescar, de
usufruir deste espacgo, -que deveria ser de vida-, compromete-se no seu d@mago o
cotidiano dos Povos Indigenas, das comunidades ribeirinhas e das comunidades do

entorno.
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Figura 16 — Povo Krenak chora a lama no Rio Doce
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Fonte: Rede Brasil Atual (2015)
O Rio, antes caudaloso agora padece na lama (Figura 17). Os peixes que

alimentavam a populagdo, morreram com a falta de oxigénio causado pelo

derramamento de metais pesados no Rio.

Figura 17 — Peixes mortos no Rio Uatu
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Fonte: O Globo (2017)



Os rejeitos da mineragao transformaram o Uatu em um vermelho e
espesso rio de lamas matando uma grande quantidade de peixes, e
outros animais aquaticos e terrestres que faziam parte de uma cadeia
extremamente importante para a seguranca alimentar tradicional
daquela populagao, além de outras relacdes proprias da sua cultura.
(FIOROTT, 2017, p.7).

Apos 6 anos do crime ambiental que -0 avdé dos Krenak sofreu-, os povos
indigenas que habitam o entorno precisam esperar o caminh&o pipa para “abastecer”

a comunidade de agua potavel -como medida emergencial-. (Figura 18).

A principal fonte de dessedentagcao humana e animal na Tl Krenak foi
inviabilizada, deixando todas as familias sem agua potavel, e sem
possibilidade de dessedentar seus animais domésticos e
impossibilitando o plantio, as atividades sociais, de educacao, saude,
cultura, religido e lazer. Na visao dos Borun a principal consequéncia
foi morte do seu parente Uatu, subtraindo um importante elemento da
sua identidade e da sua territorialidade (FIOROTT, 2017, p.7).

o]

Figura 18 — Caminhao pipa no Territério Krenak
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Fonte: Krenak (2017)

As criangas que antes eram batizadas no Rio e depois aprendiam a nadar junto

com o Avé, agora precisam “aprender”’ a nadar numa bacia de plastico. (Figura 19).
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Figura 19 — Aprendendo a nadar em bacia de plastico
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Fonte: Krenak (2017)

Das criangas, as liderangas e aos ancides Krenak, todos choram a morte do
avé! Dejanira Krenak de nome indigena DHOMBRE, -Pajé da comunidade-, aos 71
anos, conta que acompanhou desde seu nascimento muitas violéncias contra seu
povo. Dejanira passou pelo periodo da Ditadura Militar, conheceu muitos parentes que
sofreram torturas e que foram presos na época. E em 2015, sofreu junto com a sua
comunidade a morte do Rio Uatu. No documentario “Vivos na Natureza Morta” (Figura

20), ela narra as memoarias de dor:

E entdo o que aconteceu...essa lama que chegou ai que veio de la de
Mariana, para nés foi muito doido, muita tristeza até hoje eu sinto a
falta do nosso Rio, nosso Rio vivo, essa lama veio matou o Rio matou
0S Nossos peixes que alimentava néis, e o Rio para néis é sagrado,
faz parte da cultura né, a gente ensina a crianga a nadar chamar a
chuva o banho, ndao matou sé o Rio e nem o peixe, matou os remédio
que da na beira do Rio, que a gente colhia para fazer remédio, cha
para beber, hoje ndis ndo tem mais nada, perdeu tudo. Ai eu fico
imaginando meu Deus sera que nds temo nosso Rio de volta? [...] as
vezes eu sonho com o Rio e ele esta perfeito e eu estava na pedra ,
acendendo o fogo e cantando e dangando com os parente. (KRENAK,
2017).
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Figura 20 — Dejanira Krenak

de muito peixe.
boa para os.indios.

Fonte: Krenak (2017)

Ailton Krenak nos lembra que, apds o acidente de Mariana os indigenas Krenak
em forma de protesto fecharam a estrada de ferro para impedir a continuidade do
transporte de minérios da empresa vale*®. “Sentados ao longo dos trilhos enferrujados,
sob o sol de 41 graus, os indios cantam uma musica de compasso lento, marcado
pelas batidas de cajados”. (KAWAGUTI; SENRA in: BBC, 2015). O Pajé Ernani Krenak
de 105 anos, que aparece na figura 21 de cocar amarelo, apoiado no tronco de
madeira, chora ao entoar um canto ao avé Uatu: “O Rio é lindo. Obrigado, Deus, pelo
Rio que nos alimenta e banha. O Rio é lindo. Obrigado, Deus, pelo nosso Rio, pelo
Rio de todos.” Nesse sentido, se faz necessario registrar que sado justamente os
coletivos historicamente “silenciados” pelo Estado € que protagonizam a defesa do

patriménio ambiental e da memdria nacional.

46 Em 2 de abril de 2016 outras familias do municipio de Aimorés também ocuparam linha de trem da
Vale e exigiram uma Politica Nacional de Direitos dos Atingidos e revisdo do acordao firmado entre a
empresa e o0 Estado brasileiro no inicio de 2016. Inacreditavelmente em 21 de outubro de 2016 a
mineradora Vale processa 13 pessoas pelos protestos que fecharam a linha de trem da empresa.
(FIOCRUZ, 2018, WEB).
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A fala de Dejanira Krenak, e sua irma que aparece em pé de vestido azul, ao
lado de Ernani (na figura 21), nos faz lembrar que o “sofrimento ndo € s6 dos indios.
“Nao é ‘'s6 nés’, os brancos que moram também na beira do Rio precisam muito dessa
agua, eles convivem com essa agua, muitos pescadores tratam a familia com os
peixes”. “As narrativas sobre o rompimento da barragem, revelam o viver entre
mundos de concepgbes antagbnicas, apontam uma critica profunda ao modelo de
desenvolvimento vivenciado e apresentam outras possibilidades de modos de vida”
(FONTES; DE PAULA, 2021, p. 238).

Em seus poemas, mais uma vez, Drummond nos alerta sobre esses processos
de dominagao, em que as populagdes continuam a mercé do Estado e de empresas
privadas. Mas é importante registrar aqui, no caso das populagdes indigenas
contrariando o final do poema de Drummond (1984), ao dizer “quantas lagrimas
disfargamos sem berros”, que o Povo Krenak chora sim, sem disfargar as lagrimas,

mas canta, canta alto pelo volta do Rio Uatu!

“Lira Itabirana” de 1984

O Rio? E Doce.

A Vale? Amarga.
Ai, antes fosse
Mais leve a carga.
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Entre estatais
E multinacionais,
Quantos ais!

A divida interna.
A divida externa
A divida eterna.

Quantas toneladas exportamos
De ferro?

Quantas lagrimas disfarcamos
Sem berro? (grifo nosso)

Alessandra Korap (Figura 22) lideranga do Povo Munduruku do Rio Tapajés*’
em entrevista a UM BRASIL (2019), sobre os problemas enfrentados nas aldeias,
afirma que “o crescente confronto com garimpeiros, madeireiros e grileiros nos ultimos

anos é resultado da falta de Democracia do qual seu povo € vitima”.

Democracia € quando vocé é consultado sobre o que vai impactar a
sua terra. A construcéo de usinas hidrelétricas como Belo Monte (no
Pard) e Teles Pires (na fronteira dos Estados do Para e Mato Grosso)
passou por cima de todos os Povos Indigenas. Entdo existe
Democracia? Nao existe, nunca existiu para nds [...] apenas a Bacia
do Tapajds, que abrange a regido oeste do Para e norte do Mato
Grosso, ja foram construidas quatro usinas: Sinop, Colider, Teles
Pires e Sdo Manoel. (UM BRASIL, 2019, WEB)

Cada usina que é construida impacta diretamente os Povos Indigenas, porque
as barragens impedem que os indigenas atravessem o rio para pescar, além da

contaminacao dos peixes e o desmatamento.

A Amazoénia esta doente e pedindo socorro. O rio contaminado pelo
mercurio, as nascentes sendo exploradas pelo garimpo, plantagdes de

47 Geraldo Krixi Munduruku, -Cacique Munduruku-, em depoimento no documentario “A luta do Povo
Munduruku as margens do Tapajos (2016) comenta: “Esse Rio Tapajés para ndés € como a mae da
gente. Entdo a gente vai pro Rio pescar a gente pega peixe no que ele ta dando pra nao ter cobranga,
a gente nao vai pagar nada pro Rio”. E, em protesto e alerta sobre as intengdes do Estado em construir
mais uma Hidrelétrica na regido argumenta: “A gente ndo quer que o governo faga uma barragem, que
alague essas ilhas, essas pedras...a gente ta protegendo tudo o que vive nas ilhas, tudo o que tem,
todos os tipos de animais que tem ai. Depois de construir a barragem, nao vai ficar nada. Vai morrer
tudinho. Essas terras também vao ficar alagadas, ndo tem para onde ir, tudo vai ficar no fundo e vai
morrer tudo. As arvores também. E noéis aqui que ndo tem pra onde ir. Tudo o que a gente precisa tem
aqui na floresta. E por isso que a gente ta cuidando, para gente néo ficar prejudicado. Depois a gente
vai pra rua e, se a gente precisar fazer uma casa, a gente ndo tem condig&o pra comprar. E ai quem
que vai dar ajuda pra gente? Ninguém. O importante pra nois é viver assim, aqui tem tudo o que a gente
precisa, cacgar...fazé tudo assim...tem madeira também pra fazé a casa. A gente vai lutar pra defende
aqui. N6s mesmos, a gente vai defender esse rio, para o rio poder ficar em paz, e a floresta, nossa
natureza, também”. Disponivel em: https://www.youtube.com/watch?v=PQdZ_3 r8nA.
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soja e milho, portos, ferrovias, hidrelétricas. A Amazbnia ndo aguenta
isso. Que desenvolvimento é esse que deixa as terras sem agua, sem
territério? [...] A falta de demarcacédo de terra causa remogao de
comunidades inteiras, que sdo obrigadas a deixar suas casas. E o
mesmo que vocé ser expulso de uma casa que esta ha muito tempo
na sua familia. Somos considerados invasores nas nossas proprias
terras. Ai eu pergunto: vocé ficaria quieto ou deixaria que levassem
sua casa? Temos a obrigacao de defender o que é nosso, defender o
rio, a floresta. Nos defensores da floresta, ndo estamos brigando s6
por nés, estamos brigando pelos animais, pela vida. (UM BRASIL,
2019, WEB)

Os Rios sdo nosso sangue diz Alessandra do Povo Munduruku, a agua €&
sagrada é nossa mae queremos nossa floresta de pé, nossos rios limpos! Estéo

matando a natureza, querem nos exterminar, somos filhos da terra e das aguas.

Figura 22 — Alessandra Korap Munduruku

-
Fonte: DW (2020)

@ Agéncia Camara

“‘Querem arrancar nossas raizes, mas as nossas raizes sao fortes, nossas
raizes estao Ia dentro, no fundo. Cada vez que tiram nossas raizes, a semente dela
brota, ela cai, e cada vez nasce mais”, disse a lider indigena*3; vocés precisam deixar
a Amazonia em paz”. (UM BRASIL, 2019).

48 Em fungdo de todas essas violéncias, e 0 n&o respeito ao Territorio Indigena por parte do Estado,
Alessandra Munduruku comenta que foi criado o Protocolo de Consulta. Disponivel em:
https://reporterbrasil.org.br/wp-content/uploads/2016/07/Protocolo-de-consulta-Munduruku.pdf
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Eduardo Gudynas*® no lancamento de seu livro “Direitos da Natureza Etica
Biocéntrica e Politicas Ambientais (2019), e em didlogo com Ailton Krenak®®, nos
chama atencédo para a importancia de assegurar os Direitos da Natureza. No
langamento, ele ressalta que os debates para assegurar esses Direitos tém partido de
Movimentos Sociais, de Povos Indigenas, e de Populagbées Ribeirinhas, e ndo de
debates académicos ou historiograficos. Nesse encontro, Ailton Krenak também nos
chama a atencao para a pretensdo do ser humano com relacado a “pseudo-idéia” de

achar que é superior a Natureza, e esclarece:

Ora a Natureza, ela nos concedeu algumas areas de circulagao por
aqui, e nés ndo somos capazes de ler o que ela nos aponta, como o
caminho que nés deveriamos trilhar para que, uma parte desses
conflitos histéricos que nds continuamos reproduzindo, pudesse pelo
menos diminuir. Introduzir nesse campo, os outros conflitos de ordem
politica e aqueles que sao marcadamente definido pela nossa histéria
colonial. N6s somos um continente colonizado, a gente nao pode se
esquecer disso. Assim, como as mentalidades reproduzem no campo
do direito, nos debates sobre constitucionalismo na América Latina, e
obviamente nos Estados Unidos também, esse continente ele tem
uma marca, -uma marca indelével que é o de ter sido invadido por uma
forca estranha que veio aqui colonizar os Povos Originarios-. Extrair
desse territdrio tudo o que puderem, numa espécie assim de sanha
civilizatéria, e conseguiram construir uma narrativa tdo bem
estruturada, onde essa gente ¢é a civilizagao e todos os que estao fora
desse arranjo sao os barbaros. Entdo nés somos barbaros, somos os
filhotes da terra que insiste em falar a lingua da terra. Diferente
daqueles que acham que podem se dirigir a esse organismo
maravilhoso do qual nés fazemos parte, -assim como poros-,
determinar como esse organismo se move. Nés temos que respeitar a
trilha que esse organismo vivo nos indica para viver melhor. (KRENAK;
GUDYNAS, 2019, ENTREVISTA YOUTUBE).

Marcus Eduardo (2019) em seu livro Civilizagdo em Desajuste nos aponta que:
os erros praticados pela ‘economia convencional’ tem nos custado a qualidade do
projeto de vida” e cita Leonardo Boff: “O grande equivoco de todo o projeto da
modernidade fundado no paradigma da conquista e da dominagao foi nao ter levado
em consideragao a Terra” (OLIVEIRA, 2019, p.35). Ailton Krenak esclarece que

Eduardo nao se refere a terra fundiaria, terra lote, ou terra terreno, mas sim -o

49 Socidlogo Uruguaio, trabalha no Centro Latino Americano de Ecologia Social em Montevidéu, tem
papel fundamental no assessoramento de movimentos sociais latino americanos e da Constituinte do
Equador (2008), que foi a “Primeira” Constituicdo Latino Americana que reconhece a Natureza como
Sujeito de Direitos.

%0 Entrevista na integra: Direitos da Natureza — Ailton Krenak e Eduardo Gudynas. Disponivel em:
https://www.youtube.com/watch?v=tScObVI0r70&t=1444s 15.10.2019.
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Organismo da Terra-, € nos remete a carta do Chefe Seattle de 1875 para nos fazer
refletir a que Terra que o Chefe Indigena Seattle se refere.

Nesta carta o indigena conta que um certo General, chefe de Washington
chegou em sua aldeia avisando que iria comprar suas terras, entdo Chefe indigena

do Povo Swamish da costa oeste dos EUA questionou o General:

Mas como vocés querem comprar a Terra? Vocés vao ser enterrados
aqui, que pretensao é essa? Nos somos terra, o Seattle mostrou o
corpo e disse vocé é feito de terra, eu sou feito de terra, [...] a terra ndo
€ uma mercadorial A terra, -aqui vem o sentido de Pachamama que
0s nossos parentes andinos imprimem-, que a Terra é a nossa Mae,
ndo tem como vender um pedago da nossa Mae para vocé! [...] um
Chefe Swamish disse tudo o que tinha que ser dito sobre o equivoco
civilizatorio de se apropriar da Terra como recurso. A construgao de
uma idéia de natureza, -ela serve para isso-, ela serve para dar uma
oportunidade para um sujeito chegar para vocé e falar: vocé quer me
vender um pedaco da natureza? A natureza como é constituida no
debate epistemolégico do ocidente, € fundada num equivoco. Nao
existe essa natureza, isso € uma criacao do desejo capitalista de ter
uma mercadoria para explorar e para manipular [...] a l6gica dessa
civilizacdo que nés todos estamos atolados nela, é de que a natureza
€ mercadoria. Oceano é mercadoria, floresta € mercadoria. Entao
COMO ndés vamos romper com esse paradigma ocidental de que a
natureza é mercadoria? Ou COMO nés vamos pbér em questao, que,
a idéia de mercadoria foi s6 uma criacao, para abrir caminho para essa
experiéncia que nés vivemos hoje, de uma humanidade excludente
onde a maior parte dessa humanidade ndo tem acesso nem sequer a
agua. (KRENAK; GUDYNAS, ENTREVISTA, 2019).

Nesse sentido, Krenak nos chama atencgao para a possibilidade de pensarmos
uma sociedade que abra uma janela de didlogo sem a presenga do Estado, como
sugere Pierre Clastrés em seu livro: A Sociedade contra o Estado (2017), onde a
natureza das organizagbes comunitarias que os Povos Indigenas constituem nao
concebe esse aparato que é o Estado.®' Ou seja, nos propde sair dessa governanga

agressiva do mundo, onde s6 tem valor o que pode ser vendido!

51 A experiéncia Zapatista em Chiapas no México opera nessa logica da Sociedade “contra” o Estado,
e se da com naturalidade, pois depende de uma certa forma de organizagcado, ou um modo de ser da
sociedade indigena, e passa por um desejo coletivo. (LIMA e GOLDMAN in: CLASTRES, 2021, p.9).
Comegam a surgir no Brasil algumas experiéncias que partem de Povos Indigenas nesse sentido.
Experiéncias na area da educagéo indigena por exemplo como as Escolas-Floresta coordenadas por
Cristine Takua projeto vinculado ao Selvagem Ciclo de Estudos. E também podemos observar
articulagdes indigenas operando de forma autbnoma como a criagdo do Parlamento Indigena, da
Articulagédo Povos Indigenas do Brasil, da Articulagao Brasileira Indigenas Antropdloges-ABIA, COIAB,
FOIRN entre outras.
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1.2 ESSOMERICQ NO TERRITORIO YANOMAMI: GARIMPO

“O que os brancos fazem com todo esse ouro? Por acaso eles o
comem?”

(Davi Kopenawa Yanomami)

Este topico pretende propor um reencontro de Essomericq com o Povo
Yanomami. A partir da literatura indigena “A Queda do Céu” do escritor Davi Kopenawa
Yanomami e do antropélogo Bruce Albert; de documentéarios do Povo Yanomami; de
dados do Instituto Sécio-Ambiental-ISA; dos Povos Indigenas do Brasil-PIB; da
Hutukara Associagdo Yanomami-HAY; e de imagens da Revista da Superintendéncia
do Desenvolvimento da Amazénia-SUDAM, Essomericq ira percorrer o territério, e se
deparar com a situagao dos Povos Indigenas no Brasil desde sua partida em 1504.

Davi Kopenawa nasceu por volta de 1956, numa grande casa que abriga cerca
de 200 pessoas. Esse tipo de casa se chama Marakana, e situa-se na floresta tropical
de piemonte do alto Rio Toototobi, -extremo norte do estado do Amazonas-, fronteira
com a Venezuela. Atualmente reside “no sopé da “Montanha do Vento” (Watoriki), na
margem direita do Rio Demini”. (KOPENAWA; ALBERT, 2015, p.45).

Davi Kopenawa acompanha desde crianca as dificuldades que seu Povo
enfrenta, a partir do contato com os “brancos™?. Ora por doencas infecciosas trazidas
por agentes do SPI®® e por missionarios evangélicos, ora pela invasdo brutal do
garimpo ilegal, ora pela construgédo das rodovias que rasgaram o coracao da floresta.

Davi se tornou uma importante lideranca indigena, um defensor incansavel da
terra e do seu Povo Yanomami, fundador e presidente da Hutukara® Associagéo
Yanomami (HAY). E um xama respeitadissimo, que continua zelando pelos saberes e
pela continuidade da tradicdo xamanica. Recebeu diversos prémios nacionais e
internacionais em defesa da floresta, e no ano de 2023, o titulo de Doutor Honoris

Causa pela Universidade Federal de Sao Paulo-Unifesp.

52 Assim os indigenas se referem aos ndo-indigenas.

53 Servico de Protecao ao indio (SPI).

54 Esse € o nome do antigo céu que desabou outrora. Mas, como todas as coisas se transformam na
cosmovisdo Yanomami, -Hutukara € também o nome da nova Floresta que Omama recriou-. Omama
e Yoasi sdo dois irmaos, que vieram a existéncia sozinhos. Conta-nos a cosmologia Yanomami que
Yoasi era maléfico e cheio de esquecimento, ja Omama era bondoso. Foi Omama quem criou as
florestas, os rios, os igarapés, os lagos, as abelhas, os xapiris (espiritos da floresta), entre outros.
(KOPENAWA; ALBERT, 2015).
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Apesar da fama, Davi nutre um profundo desprezo pelas coisas materiais e
intitula a sociedade capitalista como “o Povo da Mercadoria”. O que gosta mesmo é
de estar na floresta, e de responder aos cantos dos espiritos. (KOPENAWA, ALBERT,
2015).

1.3 ETNOPOLITICA E O ESPIRITO DO XAMANISMO®°

Rasi Yanomanti Yamaltsni ulihi aly helua X5 yomns
o arras U/J;im‘em‘{(ao fope a/{om:kuaf,'(é. § ——
ovewesas Yaucora Yyamalixe napepe X5 yamals
FV:"‘Cw: fe.ﬂlip;[yof.'. Xeyoviéwal niydyorg,'-wai
u’l’ln'noaha.. P ouro wrineRio . fwrmmkf-
Pre ferni Ko kipe
“Nos Yanomami, defendemos a terra-floresta e suas montanhas.
Queremos que continue com saude e inteira. Queremos também que
Yanomami e brancos vivam sem brigar nem guerrear por causa da
terra, do ouro, dos minérios. Queremos que todos possam
permanecer vivos juntos por muito tempo”.

(KOPENAWA, ALBERT, 2015, p. 537)

Para a economia, “Primeiro Mundo” é um conceito que emerge no periodo da
Guerra Fria e que se tornou conhecido como a “Teoria dos Mundos”. O conceito
abarca os paises dito “desenvolvidos”, com base em uma sociedade capitalista, cuja
populagdo possui um alto padrido de consumo. Ja para o Povo Yanomami®®, “Primeiro
Mundo” é a terra que existiu num tempo antes de nosso tempo. Segundo a cosmologia
Yanomami, nesse primeiro mundo “havia apenas a gente que chamamos de yarori|...]
ancestrais (né pata né) que compunham a primeira humanidade, que foi se
transformando paulatinamente em caca, em razdo do seu comportamento
desregrado”. (KOPENAWA, ALBERT, 2015, p. 614).

5 Titulo inspirado na obra de Max Weber “A Etica Protestante e o Espirito do Capitalismo”.

% O Povo Yanomami no Brasil, “constituem uma sociedade de cagadores-coletores e agricultores de
coivara que ocupa um espaco de floresta tropical de aproximadamente 230 mil quilédmetros quadrados,
nas duas vertentes da Serra Parima, divisor de aguas entre o alto Orinoco (no sul da Venezuela) e a
margem esquerda do Rio Negro (no norte do Brasil). Formam um vasto conjunto linguistico e cultural
isolado, subdividido em varias linguas e dialetos aparentados. Sua populacdo total é estimada em mais
de 33 mil pessoas repartidas em cerca de 640 comunidades, o que faz deles um dos maiores grupos
amerindios da Amazdnia que conservam em larga medida seu modo de vida tradicional. (KOPENAWA,;
ALBERT, 2015, p. 44).
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Davi Yanomami vem nos ensinar que, 0 céu ja caiu uma vez quando, seu irmao
Yoasi trouxe a “morte para sempre”™’ para o Povo Yanomami. Davi nos conta que,
mercadorias, maquinas, e epidemias nao param de trazer a morte para o Povo
Yanomami, e que esses s&o rastros do irm&o mau de Omama. (KOPENAWA,
ALBERT, 2015). E possivel associar a representagdo da figura de Yoasi com a idéia
do pensamento ocidental, capitalista, extrativista e predatério, que esta “sempre
aproximando a populagcao da morte”.

No periodo da Ditadura-Empresarial-Militar no Brasil, anestesiados pela “ideia”
de “progresso, desenvolvimento e consumo” o Estado brasileiro vai “avangando”
ferozmente na regido Amazodnica invadindo territorios indigenas, ribeirinhos e
quilombolas. Desta forma, o Povo Yanomami sofre os primeiros contatos com a
“civilizagdo” no periodo em que a Amazdnia é alvo do Projeto RADAM?®8 (Projeto Radar
da Amazodnia), das construgdes de rodovias federais,®® e consequentemente da
invasao do garimpo.

O projeto em questao despertou interesses extrativistas em diversos ambitos
da sociedade nacional e internacional, ao revelar a riqueza dos minérios, -
especialmente o ouro-, em Terras Yanomami. (Figura 23).

A Terra Indigena Yanomami, localiza-se no estado de Roraima, no extremo
norte do pais, onde evidencia-se uma grande concentragdo de metais preciosos, -

conforme aponta o numero 1 (um) do mapa-.

57 “Desde ent&o, os humanos estdo sempre perto da morte”. (KOPENAWA; ALBERT, 2015, p. 83)

%8 Criado pelo Ministério das Minas e Energia na época da Ditadura Militar, tinha como objetivo coletar
dados a partir de radar sobre os recursos minerais da regiao amazénica. O projeto fez tanto “sucesso”
que posteriormente estendeu-se por todo o territério brasileiro.

%9 A rodovia Perimetral Norte também conhecida como BR 210 que ligaria 0 Amapa a Amazonia, teve
sua construgdo iniciada em 1973-76 (projeto abandonado) “rasgou a terra Yanomami trazendo muitas
doencas, epidemias, alcoolismo, prostituicdo, violéncias e rupturas na ontologia de comunidades
indigenas na regiao.
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Figura 23 — Mapeamento de minérios
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Fonte: Racismo Ambiental (2018)

Apos a identificagdo de recursos minerais na regiao Amazénica, pelo Radam,
o “projeto fez tanto sucesso” que o governo estendeu o levantamento para todo o
Brasil, o que ficou conhecido como projeto Radam Brasil.

A partir da publicidade por parte do Estado desse “potencial mineral”
desencadeou-se um progressivo e violento movimento de invasao garimpeira em todo
o Brasil, mas neste tépico focaremos especialmente o Territério Yanomami, objeto
deste estudo.

Por volta de 1987, ocorre uma verdadeira corrida ao garimpo e cerca de 45 mil
garimpeiros chegam ao Estado de Roraima e “comegam subir os Rios Uraricoera® e
Mucajai, adentrando o territério Yanomami para retirar o ouro de suas terras.

Estima-se que 20% da populagao Yanomami, que era de 9 mil pessoas, morreu
em decorréncia de epidemias, conflitos e da desestruturagcéo social. (ISA, 2021). A
populagdo Yanomami que ndo tinha imunidade para doengas contagiosas, foi

brutalmente atingida pela epidemia de sarampo (Figura 24).

80 | embrando que o Rio Uraricoera, é o Rio onde nasceu o personagem Macunaima o Her6i sem
nenhum Carater segundo as narrativas de Mario de Andrade.
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Figura 24 — Yanomami Wakatha u théri vitima de sarampo
- 3 . 4
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Fonte: Andujar (2019)

Davi Yanomami relembra dos parentes com tristeza e diz: “desde a infancia eu
tinha visto serem devorados um a um pelas epidemias, e em todos 0s nossos que nao
tinham parado de morrer desde a abertura da estrada”. (KOPENAWA, ALBERT, 2015,
p. 325).

Além das epidemias, a crescente invasao do garimpo culminou na década de
1990, num episddio de grande repercussdo mundial por uma barbarie que Davi
Yanomami retrata em seu liviro A Queda do Céu, como o “Massacre de Haximu”,

ocorrido em julho de 1993:

Garimpeiros brasileiros invadiram uma aldeia Yanomami, na
Comunidade de Haximu na Amazénia venezuelana e assassinaram a
tiros e golpes de facdo 16 indigenas, entre eles idosos (ancidos),
mulheres, criangas € um bebé. [...] foi o primeiro caso julgado pela
Justica brasileira no qual os réus foram condenados por genocidio”.
(KOPENAWA, ALBERT 2015, p.571)

A operagéao de exterminio da Comunidade Haximu, conta-nos Davi, € apoiada
“se ndo encomendada, pelos quatro principais empresarios de garimpo da regiao,
todos bem conhecidos em Boa Vista”. (KOPENAWA; ALBERT, 2015, p. 576), a seguir

Davi Kopenawa nos esclarece como ocorria a expedicao:
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A expedicdo [..] & meticulosamente preparada. Voluntérios sao
recrutados [...] e junta-se a munigdo — duzentos cartuchos de
espingarda de caca e algumas caixas de balas de revalver. [...] Quinze
garimpeiros, armados de espingardas de cacga (calibres 12 e 20), de
revolveres (calibre 38), tercados e facas, saem para pér em execugao
seu projeto de exterminio.

De acordo com os depoimentos dos sobreviventes do massacre®! os
garimpeiros se aproximaram dos Yanomamis que pretendiam exterminar, se

esconderam nas proximidades da Comunidade Haximu e o cenario que avistaram foi:

Quase todos estdo deitados em suas redes [...] criangas brincam entre
os abrigos, mulheres racham lenha. A atmosfera é tranquila. No
entanto, os garimpeiros ja estdo entrando na antiga roca e se pdem de
tocaia, enfileirados de um dos lados do acampamento. De repente, um
deles abre fogo sobre os ocupantes. Os quinze homens comegam
entao a atirar todos ao mesmo tempo sem interrupgao, de espingarda
e revolver, enquanto se aproxima de suas vitimas. [...] duas das
meninas e um dos jovens guerreiros sao feridos por chumbo de caca,
no rosto, no pescogo, nos bragos e nos flancos. A menina de 10 anos
€ atingida por uma bala de revolver no cranio. Morrera alguns dias
depois.[...] depois de longos minutos, os disparam cessam. Ai, os
garimpeiros sem piedade, liquidam suas vitimas a golpes de tergado
e facdo. Massacram os feridos que nao tinham conseguido fugir e
varias criangas que nao tinham sido atingidas. Doze Yanomamis foram
assim assassinados com selvageria: duas mulheres e um velho, uma
moca de Hoomoxi de cerca de vinte anos que tinha vindo fazer uma
visita, trés adolescentes, duas meninas (de um e trés anos) e trés
meninos entre seis e oito anos. Varias das criangas eram orfas, cujos
pais tinham morrido da malaria trazida pelos garimpeiros. A moga de
Hoomoxi foi atingida por um tiro de espingarda de caga a uns dez
metros de distancia, depois por um tiro de revélver a menos de dois
metros . Uma das velhas, cega, foi liquidada a pontapés. Um bebé,
deitado na rede, foi embrulhado num pedago de pano e atravessado
por facadas. Conscientes de que sé tinam massacrado parte do grupo
e bem decididos a aterrorizar os sobreviventes, os garimpeiros
mutilam ou esquartejam os corpos de suas vitimas [...] amontoam
todos os objetos deixados pelos indios, incluindo quinze panelas de
aluminio. Destroem tudo a tiros e golpes de tercado. Depois ateiam
fogo nas duas casas e voltam para os barracdes do
garimpo.(KOPENAWA; ALBERT, 2015, p. 579).

67 Bruce Albert que escreveu junto com Davi Yanomami o livro a Queda do Céu, participou do inquérito
de investigagdo na condigdo de intérprete e assessor antropolégico da Policia Federal e da
Procuradoria Geral da Republica, nos conta que as fontes diretas do testemunho sao relatos dos
sobreviventes, interrogatérios dos garimpeiros e o relatério dos médicos legistas. A versao original
desse texto “foi publicado no Brasil no Jornal a Folha de S.Paulo de 3 de outubro de 1993, sob o titulo
‘Antropologo revela os detalhes da chacina dos indios lanomamis’ e na Venezuela, no Jornal El
Nacional, de 10 e 11 de outubro de 1993.” (KOPENAWA; ALBERT, 2015, p. 571).
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Até os dias de hoje, Davi e seu Povo carregam as marcas e as cicatrizes do
Massacre do Haximu. O massacre ocorreu no ano de 1993, ou seja, 1 (um) ano apés
a demarcagado do territorio Indigena Yanomami. Os Direitos Humanos do Povo
Yanomami foi brutalmente violado no @mago do seu préprio territério.

Comparo aqui a figura de Yoasi (ser maléfico), que Davi nos apresentou
anteriormente, com a figura dos garimpeiros, -que a partir da idéia do pensamento
ocidental, capitalista, extrativista e predatorio, esta “sempre nos aproximando da
morte”. Davi abomina a idéia de vasculhar e arrancar os minérios da terra, e faz uma
critica ao homem branco e sua relacédo de violéncia com a terra, e com a vida das
pessoas.

O que os brancos “chamam de ‘guerra’ em sua lingua € algo de que nao
gostamos [...] nés com certeza, ndo combatemos uns aos outros com a mesma dureza
que eles. Eles combatem [...] com balas e bombas que queimam todas as casas que
encontram. Matam até mulheres e criancas!” (KOPENAWA, ALBERT, 2015, p. 442).
“‘Movem suas guerras [...] por terras que cobicam ou das quais querem arrancar
minérios e petroleo [...] brigam o tempo todo por ouro” e continua Davi (KOPENAWA,;
ALBERT, 2015, p. 442-443):.

Embora os brancos se achem espertos, seu pensamento fica cravado
nas coisas ruins que querem possuir, € € por causa delas que roubam,
insultam, combatem e por fim matam uns aos outros. E também por
causa delas que maltratam tanto todos os que atrapalham sua
ganancia. E por isso que, no final, o povo realmente feroz séo eles!
Quando fazem guerra uns contra os outros, jogam bombas por toda a
parte e ndo hesitam em incendiar a terra e o céu. Eu os vi, pela
televisao, combatendo com seus avides por petroleo. Diante daqueles
fogaréus. De onde saiam imensas colunas de fumacga preta, pensei,
apreensivo, que elas poderiam um dia chegar até nossa floresta e que
os xapiri®® ndo conseguiriam dispersa-las. Mais tarde, revi muitas
vezes essa mesma guerra no tempo do sonho. Isso me preocupou
muito, pensava: ‘Hou! Esse povo € mesmo muito agressivo e perigoso!
Se nos atacasse desse modo, iria jos reduzir a nada, e a fumacga de
epidemias de suas bombas logo acabaria com o0s poucos
sobreviventes.

Davi Yanomami nos conta que, durante suas viagens ao mundo dos brancos
como lideranga indigena, escutou muitas vezes que os Yanomami sdo ferozes e

passam o tempo flechando os outros. Porém ressalta Davi, quem diz essas coisas

62 Na cosmologia Yanomami os Xapiris sdo os Espiritos da Floresta.
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nao sabe nada sobre os Yanomami, por isso falam coisas equivocadas. Entdo, Davi

nos explica os motivos que levam os Yanomami ao combate:

Quando, as vezes, nossos antigos queriam flechar seus inimigos, as
coisas eram muito diferentes. Procuravam atingir sobretudo os
guerreiros que ja tinham matado seus parentes e que por isso
chamavam 6nokaerima t é pé®. Tomados pela raiva do luto de seus
mortos, eles conduziam ataques até conseguir se vingar desse modo.
Esse é o nosso costume. S6 buscamos vinganga quando um dos
nossos morre por flecha ou zarabatana de feiticaria. (KOPENAWA,
ALBERT, 2015, p. 440).

E continua:

S6 guerreamos pelo valor das cabacas de cinza de nossos defuntos
mortos por inimigos. Essas s&o as Unicas palavras de guerra
verdadeiras para nés. Somos outra gente. Sé flechamos quando
queremos resgatar o valor do sangue de um dos nossos; s6 quando
queremos tornar reciproco o estado de homicida 6nokae daqueles que
mataram [...] entdo choramos o falecido com muita raiva. Seus
préximos queimam suas pontas de flechas enquanto se lamentam
com muita dor. Seus ossos também sdo queimados e suas cinzas sdo
guardadas, para encher varias cabacas para axi. (KOPENAWA,
ALBERT, 2015, p. 443)

“Os brancos nao podem dizer que somos maus e ferozes apenas porque
queremos vingar nossos mortos! Nao matamos ninguém por mercadorias, por terra
ou por petroleo, como eles fazem! Brigamos por seres humanos. Guerreamos pela
dor que sentimos por nossos parentes recém-falecidos”. (KOPENAWA, ALBERT,
2015, p.445). Na imagem a seguir (Figura 25), é possivel ver os sobreviventes do
massacre de Haximu segurando urnas funerarias com as cinzas dos parentes mortos,
para realizagdo do ritual Reahu®. Esse ritual € muito importante para o Povo

Yanomami, faz parte de sua cosmologia.

63 Literalmente “as pessoas 6nokae”, isto €, os guerreiros que mataram e se submeteram ao rito de
reclusdo dos homicidas (6nokaemuu) (KOPENAWA, ALBERT, 2015, p. 672).

64 Reahu é uma cerimdnia funeraria do Povo Yanomami, onde se partilha o alimento da caga com a
comunidade junto com a despedida das cinzas dos parentes. Um ritual muito importante e
imprescindivel para o Povo Yanomami, pois € o momento onde as cinzas dos mortos sdo misturadas
com o mingau de banana. Ao ingerir esse alimento, o morto se integra no corpo e na alma de seus
parentes. “O alimento que alimenta a ancestralidade”.
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Figura 25 — Sobreviventes massacre Haximu

Fonte: Teratologia Criminal (2013)

Como citado anteriormente, a corrida pela ganéncia do ouro em Territério
Yanomami, estd diretamente relacionado com o discurso de “progresso e
desenvolvimento” intensificado na época da Ditadura-Empresarial-Militar.

Nesse periodo, o Estado Brasileiro implantou, -além do Projeto Radam-, o
Programa de Integragédo Nacional (PIN). O Programa de “Integragéo Nacional” rasgou
impiedosamente a floresta amazénica, para a abertura e construgcio de rodovias como
no caso, a Perimetral Norte.

Dessa forma, muitas populag¢des indigenas que habitavam ha milénios esse
territdrio, tiveram suas vidas impactadas e ou ceifadas, pela construgcao das rodovias.
O pontilhado vermelho no mapa a seguir (Figura 26), mostra o trajeto percorrido na

construcdo da rodovia, -do Amapa até o Amazonas-. (Sic!)
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Figura 26 — Trajeto da Rodovia Perimetral Norte

Fonte: Redeamazénica (2016)

Por falta de conhecimento e também de sensibilidade, a floresta amazobnica era
vista como um impedimento ao “desenvolvimento”. A légica no periodo da Ditadura-
Empresarial-Militar, era de destruicdo da floresta para a “constru¢ao” de algo melhor
(Sic!). A floresta amazobnica, foi assim, sendo cortada em diversos trechos para
construgédo de estradas, com incentivo do Estado e desvios milionarios de verbas
publicas.

Nao havia a minima compreensdo da riqueza que a floresta guardava. A
rigueza a que me refiro aqui, ndo tem relagdo com valor monetario, nem de mercado,
-mas sim com relagdo a mega-diversidade bioldgica, agroecoldgica, arqueoldgica, de
conhecimentos e saberes ancestrais-. Tudo..., tudo foi ignorado em nome do
“‘desenvolvimentoe e progresso”.

O slogan que imperava e estampava as capas das revistas (Figura 27) da

época era: “Aqui vencemos a floresta” (Sic!).
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Fonte: Cardim (2020, p. 21)

O Plano de Integragdo Nacional, contou com o interesse do setor privado de
Construtoras como a Camargo Correa e Odebrecht (Figura 28), -que ao avangar sobre

os territérios-, forcavam o deslocamento e o recrutamento de mao-de-obra indigena.

Figura 28 — Mao-de-obra Yanomami para construgcao de estradas na AM

Fonte: Andujar (2019, p. 210)
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Além da construcéo de estradas, ocorreu também a ampliacdo de pastagens

para a criagao de gado por empresas multinacionais (Figura 29).

Figura 29 - Volkswagen na Amazc“)nia
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O periodo que ficou conhecido como “Milagre Econémico”, e que aparece nas
campanhas publicitarias da época, -financiadas pela Superintendéncia do
Desenvolvimento da Amazénia-SUDAM-, vinculou as seguintes idéias em revistas de
circulagao nacional: “Muitas pessoas estdo sendo capazes, hoje, de tirar proveito das
riguezas da Amazoénia com o aplauso e o incentivo do Banco da Amazénia. O Brasil
esta investindo na Amazdnia e oferecendo lucros para quem quiser participar desse

empreendimento”. (Figuras 30A e 30B).
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Figura 30 — Publicidades na revista da SUDAM: (A) Para unir os brasileiros rasgamos o
inferno verde; (B) Plsta para vocé encontrar a mina de ouro
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Fonte: Cardim (2020, p. 2)

Ou seja, fica evidente que a exploragao da floresta amazénica € autorizada e
incentivada pelo governo na época da Ditadura-Empresarial-Militar.

Gostaria de trazer aqui, alguns autores que fazem critica a acumulagao de bens
e a sociedade de consumo, sdo eles: Max Weber, Giorgio Agamben, Walter
Benjamim, e os estudos do grupo da Teologia da Libertagao. Nesse sentido, no artigo:
“O Capitalismo como Religido e uma Reflexdo Etica a partir de Agamben”, o autor
aponta para os perigos do capitalismo e de como este “age como uma epidemia
religiosa sistémica, impondo a seus “fiéis” a auséncia de percepgéo dessa condigao”.
(SILVA, 2018, p. 215). Neste artigo, Silva traz a luz a obra de Max Weber nos
apontando que, o espirito do capitalismo reside na ética protestante, ou seja, na
acumulagao.

Segundo os estudos de Weber, é através do trabalho, e da acumulagéo que o
ser humano alcanga o divino na visao protestante. Mas Silva vai um pouco além e
argumenta que, “diferente dos primérdios sugeridos por Weber [...] o capitalismo
moderno tem seus pilares firmados no consumo e no lucro pelo lucro” (SILVA, 2018,
p. 218).
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E bem provavel que Davi Kopenawa Yanomami n&o tenha tido contato com os
escritos de Weber, de Agamben, de Benjamin -sobre a critica do culto a mercadoria-,
ou ainda com os escritos do grupo da Teologia da Libertagdo -que também sugere o
capitalismo como religiao-. Mas, € interessantissima a percepg¢ao e conceitos que Davi
desenvolve acerca dessas questdes. Conceitos que nascem a partir de reflexées do
cotidiano da aldeia, ao ver o territério ser invadido e “comido” pelo Povo da
Mercadoria.

Davi Yanomami talvez ndo seja “letrado” no conhecimento tedrico acerca
desses autores ocidentais, mas sua experiéncia de vida transcende a teoria e
encontra acolhida em muitos desses conceitos ao ver o garimpo avangar
descontroladamente sobre os territérios indigenas.

Segundo Silva (2018, p. 219) “Benjamin n&o deixa muito claro em seu texto de
que forma é possivel realizar a aproximacéao de tais praticas econémicas a um culto,
mas ele se utiliza da palavra adorador”.

Nesse mesmo sentido, Kopenawa aciona as memdrias sobre o garimpo na
terra indigena Yanomami (Figura 31) e nos conta que os garimpeiros: “puseram-se a
desejar o metal mais sodlido [...] comegaram a arrancar os minérios do solo com
voracidade”. (KOPENAWA, ALBERT, 2015, p.407).

Figura 31 — Cicatrizes na floresta-garimpo em Tl Yanomami em 2020

Fonte: ISA (2021)
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E depois de cavocarem todo o solo, e de retirarem todo o metal, os brancos:
“Construiram fabricas para cozé-los e fabricar mercadorias em grande quantidade”.
(Figura 32) Conclui Davi: “Entdo seu pensamento cravou-se nelas e eles se
apaixonaram por esses objetos como se fossem belas mulheres e isso os fez

esquecer a beleza da floresta”. (KOPENAWA; ALBERT, 2015, p. 407).

Figura 32 — Fabrica: Desenho Yanomami
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Fonte: Kopenawa e Albert (2015, p. 291)

Davi conta que se enchia de tristeza e raiva, ao ver as nascentes dos rios serem
devastadas “com voracidade de caes famintos. Tudo isso para encontrar ouro, para
outros brancos poderem fazer dentes e enfeites, ou s6 para esconder em suas casas.
O pensamento desses brancos esta obscurecido por seu desejo de ouro”.
(KOPENAWA; ALBERT, 2015, p. 335).

A legislacao brasileira proibe a exploragdo mineral em terras indigenas, mas
inquéritos da Policia Federal (Figura 33), somam mais de 5 mil paginas investigando

apenas o garimpo em Terras Indigenas Yanomami-(TIY).
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Figura 33 — Inquérito da PF: garimpo ilegal em TIY
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Fonte: Repdrter Brasil (2021)

Davi Yanomami mais uma vez nos leva a refletir: “Os brancos ndo entendem
que, ao arrancar minérios da terra, eles espalham um veneno que invade o mundo e
que, desse modo, ele acabara morrendo. As coisas que os brancos extraem das
profundezas da terra com tanta avidez, os minérios e o petroleo, ndo sao alimentos

sdo coisas maléficas e perigosas, impregnadas de tosses e febres”.

A floresta ainda esta viva. S6 vai morrer se os brancos insistirem em
destrui-la. Se conseguirem, os rios vao desaparecer debaixo da terra,
0 chao vai se desfazer, as arvores vao murchar e as pedras vao rachar
no calor. A terra ressecada ficara vazia e silenciosa. Os espiritos xapiri,
que descem das montanhas para brincar na floresta...fugirdo para
muito longe. Seus pais, os xamas, nao poderdo mais chama-los e
fazé-los dancgar para nos proteger. Nao serdo capazes de espantar a
fumaca das epidemias que nos devoram. Nao conseguirdo mais
conter os seres maléficos, que transformaram a floresta num caos.
Entdo morreremos um atras do outro, tanto os brancos quanto nés.
Todos os xamas vao acabar morrendo. Quando nao houver mais
nenhum deles para sustentar o céu, ele vai desabar. (KOPENAWA,
ALBERT, 2015, p. 06).

O jornalista cientifico David Quammen em seu livro “O Contagio” de 2012,
discorre sobre as zoonoses que vem ocorrendo com mais evidéncia desde o final do

século XX. Quammen nos explica que, quando a biodiversidade antes intocada sofre
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perturbagdes ecoldgicas, “for¢a” os virus a buscar um novo habitat, -esse novo habitat
seriamos nés-, o que é classificado como um salto interespécies®.

Nesse sentido, retomo aqui as palavras de Davi Yanomami ao defender de
forma tdo lucida a preservacado da floresta para que todos tenhamos saude: “Nés
Yanomami, defendemos a terra-floresta e suas montanhas. Queremos que continue
com saude e inteira. Queremos também que Yanomami e brancos vivam sem brigar
nem guerrear por causa da terra, do ouro, dos minérios. Queremos que todos possam
permanecer vivos juntos por muito tempo. (KOPENAWA, ALBERT, 2015, p. 537).
Fiona Watson®, que trabalha junto aos Yanomami ha mais de 30 anos faz um apelo
a sociedade sobre a importancia de assinar uma peti¢céo®” em defesa dos Yanomami,

e justifica:

O que estamos vendo agora €& uma repeticdo horrivel das
circunstancias que levaram ao massacre de Haximu ha 27 anos: a
mistura envenenada de uma corrida descontrolada pelo ouro,
doengas, destruicdo de florestas, poluicdo de rios e garimperios com
a intencao de matar qualquer Yanomami que atrapalhe seu caminho.
A pressao publica agora é fundamental para que o governo aja e
expulse os garimpeiros. O futuro dos Yanomami depende disso”.
(SURVIVAL, 2021, WEB).

Segundo o Instituto Sécio-Ambiental (2021), “de janeiro a dezembro de 2020,
uma area equivalente a 500 campos de futebol foi devastada na Terra Indigena
Yanomami, [...] quinhentos hectares de floresta Amazdnica foram destruidos pelo
garimpo ilegal no territério indigena®” Em 25.03.2021, a Hutukara Associagdo
Yanomami (HAY) e Associacdo Wanasseduume Ye’kuana (Seduume) produziu o

Relatorio Cicatrizes na Floresta-Evolugdo do Garimpo llegal em Terra Yanomami®®

65 Quammen nos apresenta em sua obra um historico dos virus que saltaram de animais para seres
humanos em funcdo de perturbagdo ecoldgica. Sdo eles: MACHUPO-BOLIVIA 1961, MARBURG-
ALEMANHA 1967, EBOLA-ZAIRE E SUDAO 1976, HIV-NOVA YORK E CALIFORNIA 1981,
HANTAVIRUS-EUA 1993, HENDRA-AUSTRALIA 1994, GRIPE AVIARIA-HONG KONG 1997, NIPAH-
MALASIA 1998, NILO OCIDENTAL-NOVA YORK 1999, SARS-CHINA 2002/3, MERS-ARABIA
SAUDITA 2012, EBOLA AFRICA OCIDENTAL. 2014, COVID 19-WUHAN 2019.

86 Diretora de Pesquisas da Survival International

8 Informagbes sobre a Peticdo disponivel em: https://www.socioambiental.org/pt-br/noticias-
socioambientais/campanha-foragarimpoforacovid-entrega-peticao-no-congresso-nacional-nesta-
quinta-feira

68 \Ver documentario Feridas do Garimpo aumentam em 2020 em Terra Indigena Yanomami. Disponivel
em: https://www.youtube.com/watch?v=kF9r89C6hvk

69 Relatorio aponta que as regides afetadas pela devastagédo, como Waikas e Kayanau, com 35% e
23% do total das cicatrizes mapeadas, respectivamente. O documento aponta ainda a localizagéo exata
de novos nucleos garimpeiros nas calhas dos principais rios que correm pela terra indigena, em
especial o rio Uraricoera, que concentra mais da metade (52%) de toda a area degradada pelo garimpo
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que denuncia atividade criminosa que se prolifera subindo os rios e se aproximando
cada vez mais das comunidades indigenas, mesmo com a pandemia da COVID-19, a
atividade néo cessou. Davi Yanomami, diz que esta muito preocupado com a situagao

da invasao garimpeira:

Vocé vé a agua suja, o rio amarelado, tudo esburacado. Homem
garimpeiro € como um porco de criagdo da cidade, faz muito buraco
procurando pedras preciosas como ouro e diamante. Realmente,
retornou. Ha vinte anos conseguimos mandar embora esses invasores
e eles retornaram. Estao entrando como animais com fome, a procura
da riqueza da nossa terra. Esta avancando muito rapido. Esta
chegando no meio da terra Yanomami. O garimpo ja esta chegando
na minha casa”, afirmou Kopenawa (ISA, 2021).

Levantamento inédito divulgado pelo Instituto Sécio-Ambiental (ISA), aponta a
disseminagdo dos novos nucleos de invasores cada vez mais préximos das
Comunidades Indigenas, -incluindo grupos de indigenas isolados-, e a abertura para

novas rotas (Figura 34).

Figura 34 — Ameacas em Territério Yanomami
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na terra indigena. Até recentemente, o garimpo “tatuzdo do mutum”, as margens do Uraricoera,
concentrava a maior parte da exploragdo na regido. Hoje, além dele, surgiram trés novas areas de
garimpo perto das comunidades de Aracaga, Korekorema e dos Ye’kwana de Waikas. Relatorio
disponivel para consulta em:
https://acervo.socioambiental.org/sites/default/files/documents/prov0202.pdf acesso em: 20.05.2021.
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Diante do exposto, o Xama Davi Yanomami nos conta que esta muito
preocupado porque 0s grupos de garimpeiros sdo grandes e possuem armas de
fogo’®, e por isso teme que o massacre que ocorreu em 1993, possa se repetir em
Terras Yanomami.

E importante ressaltar que os garimpeiros estdo novamente -como no
Massacre de Haximu-, apoiados por empresarios, e pelo governo do Estado. E diz
que: “Aqui em Roraima, os garimpeiros, empresarios e politicos ndo respeitam os
Povos Indigenas, s6 querem tirar as nossas riquezas” (ISA, 2021).

Além da extragdo dos minérios da regido, -que provocou a contaminagao por
mercurio em 92% das aldeias Yanomami-, segundo estudo realizado pela Fiocruz
(2013), os garimpeiros também tém levado doengas as Comunidades, como a malaria
e COVID-19.

Os garimpeiros tém colocando em risco também os indigenas da comunidade
Moxihatétéma em isolamento voluntario, € que sdo ainda mais vulneraveis as
epidemias, e que, -um eventual contato forgado, pode desencadear um tragico
episodio de genocidio-, segundo o Relatério assinado pelas Associacbes Yanomami
Hutukara e Wanassedume Ye’Kwana’' (ISA, 2021).

Defende Davi Yanomami: “Essa € a nossa luta e vamos continuar denunciando.
Vamos lutar sem medo, estamos defendendo nosso direito, a nossa Terra Mae’?. Eles
nao podem roubar a nossa Terra. Essa € a minha luta junto com os novos guerreiros’”
(ISA, EVILENE PAIXAOQ, 2021).

Diversas sao as tentativas do Estado de desestruturar a forma de organizagao

social dos Povos Indigenas no Brasil. Essas tentativas foram intensificadas sem

70 Audio de garimpeiros apontam para uma facgdo armada (ISA, 10.05.2021). Audios disponiveis em:
https://site-antigo.socioambiental.org/pt-br/noticias-socioambientais/audios-de-garimpeiros-apontam-
para-faccao-armada-e-risco-de-massacre-na-terra-yanomami acesso em: 05.07.2021.

7“0 Relatorio demanda uma série de recomendagdes as autoridades e 6rgéos publicos, com destaque
para a apresentagao urgente de um plano integrado de desintrusao total do garimpo na Terra Indigena
Yanomami. (ISA, 2021). Disponivel em: file:///C:/Users/PC/Downloads/prov0202.pdf

2 Diversos s&o os retrocessos que os Povos Indigenas tem tido que enfrentar desde a posse do
Presidente do Brasil em 2019, entre eles estdo: Projeto de Lei (PL) 490/2007, que altera as regras
sobre a demarcagdo de Terras indigenas, como também pretende dificultar os processos em
andamento de demarcagéao, PL 191, Instrugdo Normativa 9, PDL 28/2019 que pretende excluir parte
da Terra Indigena Sao Marcos no Municipio de Pacaraima entre outros.

3 Mas os Povos Indigenas continuam resistindo e se organizando, -independentemente do Estado-,
para defender seus Territorios e a vida. Joenia Wapichana, Eloy Terena, Articulagdo dos Povos
Indigenas do Brasil (APIB), criacdo do Parlamento Indigena em 2021 (PARLAINDIO), idealizado pelo
Cacique Raoni Metutrike em 2017. Disponivel em: https://www.parlaindiobrasil.com.br/
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duvida nenhuma no governo 2019-2022, com a liberagao criminosa do garimpo ilegal,
mas nado podemos esquecer que também remontam a governos anteriores.

Davi conta em seu livro que em 1992, o entdo Presidente José Sarney propés
recortar a Terra Indigena Yanomami em 19 ilhas! (Sic!). Isso significa “rasgar” a
cosmologia Yanomami em pedacgos, uma vez que o ritual mais importante para este
Povo é o Reahu como ja citado anteriormente. Vale ressaltar que, para o ritual ser
praticado, -€ necessario uma “‘comunhao” e “comunicacado” entre as aldeias, um
transito livre no Territdrio, ou seja, sem interrup¢cées ou invasdes, para que 0s
Yanomami possam ir e vir com liberdade e autonomia no préprio Territorio.

O que se percebe, € uma profunda ignorancia com relagéo a outras formas de
vida. No Brasil temos a presencga de 305 Povos Indigenas, e 274 linguas indigenas.
Nesse sentido, € importante ressaltar que, cada um dos 305 Povos, tém sua propria
cosmovisao, sua propria forma de ser e existir no mundo. Carregam consigo diferentes
historicos de contato com o homem branco, diferentes formas de ocupacéao do espaco,
praticas alimentares diversas, bem como praticas funerarias especificas. No entanto,
se ha um ponto de convergéncia entre os Povos Indigenas, € sem duvida, a forma
como se relacionam com a natureza e com todos os seres que nela habitam, -sejam
humanos, ou mais que humanos-.

Na perspectiva dos Povos indigenas, todos os seres estao interligados, e sao
considerados como uma grande familia. Ha uma relagdo de parentesco, de natureza
relacional entre todos, -com as plantas, com os animais, com os espiritos, e com tudo
0 que existe no Territorio-.

Nesse sentido, e ja me encaminhando para o final deste capitulo, gostaria de
trazer aqui alguns elementos dessa natureza relacional inscrita na cosmologia do
Povo Yanomami, e que aparece na obra a Queda do Céu: a presencga dos Xapiris.

Os Xapiris sao os espiritos protetores da floresta (Figura 35), séo eles que
protegem o Povo Yanomami e que seguram o Céu. Os Xapiris habitam todos os
espacos do Territorio, por isso a importancia de cuidar dos Rios, dos Igarapés, das
Montanhas, e das Arvores. Porque é justamente na Floresta, que os Xapiris fazem

sua morada. Se a Floresta desaparecer, os Xapiris também desaparecem.
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Figura 35 — Danca dos espiritos xamanicos xapiri (desenho de Davi Kopenawa)

Fonte: Kopenawa e Albert (2015, p. 325) |

Na cosmologia Yanomami, para se conectar com os Xapiris é preciso fazer uso
das “Plantas de Poder”. O Povo Yanomami utiliza especialmente a Ydkoana. Entao,
ha toda uma iniciagdo e um preparo para se entrar em contato com os Xapiris. (Figura
36).

Figura 36 — Ritual da Yakoana
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Os xamas sao os responsaveis por fazer a iniciagdo com as plantas de poder.
Davi Kopenawa Yanomami além de uma grande lideranga é também um xama. O
xamanismo indigena’, busca ver o sujeito integrado ao /6cus, uma abertura para as
outras sensibilidades (IMBASSAHY, 2019).

Trago aqui a questao das “Plantas de Poder”, para que possamos refletir sobre
outras possibilidades de existir, e de se fazer politica, que nao a visdo colonialista,
eurocéntrica, capitalista, e extrativista. Digo isso porque, sdo diversas as tentativas de
apagamento, de aniquilamento, e de invizibilizagdo das outras formas de ser e estar
no mundo. A obra “Antes o Mundo ndo Existia” do Povo Desana’ narra a presenca
dos colonizadores com suas armas de fogo e a presenga de grupos religiosos com a
Biblia, sempre na tentativa de descaracterizar, e ou desmerecer a ontologia
amerindia.

Essas ‘“tentativas” -por vezes bem sucedida-®, aparecem em diversas
narrativas indigenas sobre os colonizadores e grupos religiosos como descrito na
Queda do Céu por Davi Yanomami, com relagdo as plantas de poder. Diziam os

colonizadores:

Nao masquem folhas de tabaco! E pecado, sua boca vai ficar
queimada. Nao bebam p6 de Yakoana, seu peito ficara enegrecido de
pecado. Parem de fazer dangar seus espiritos da floresta, isso € mau!
Sao0 demobnios! Nao os chamem eles sdao de Satanasi! Os ultimos
grandes xamas nao tinham mais coragem de chama-los, nem mesmo
para curar os doentes. Emudeceram...pouco a pouco! Acabaram
aceitando as palavras de Teosi. (KOPENAWA; ALBERT, 2015, p.256).

Silva (2018, p. 215) langa-nos uma reflexdo sobre a forma de compreender a
vida dos Povos Indigenas: sera que “uma comunidade de singularidades pode reverter
essa religido capitalista, ou, ao menos, minimizar seus efeitos a médio prazo,
contribuindo para que as pessoas voltem a fazer politica, fugindo, assim, da
necropolitica e, base fundante do capitalismo?”.

Sera que, a experiéncia que o Povo Yanomami nos apresenta, -a de fazer

politica considerando as plantas de poder, e os espiritos da floresta-, ndo nos ajudaria

74 De acordo com Cesarino (2009) in: Povos Indigenas do Brasil (2020), “a mediagéo exercida pelos
xamas amazonicos [...] € uma forma de traduzir e de conectar os humanos viventes a multidao de
espiritos, de almas de mortos e de animais que constituem as cosmologias indigenas”.
(POVOSINDIGENASDOBRASIL, 2020). Todos os seres se relacionam, seres humanos e mais que
humanos, tudo esta conectado, mesmo mantendo suas diferengas.

75 Considerada a primeira obra da Literatura Indigena escrita por indigenas. Foi publicada em 1980.

76 Sugiro o filme O Ex Pajé e também o filme A Ultima Floresta ambos do Diretor Luiz Bolognesi.
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a sair do buraco que o capitalismo nos jogou, e a pensar sobre outras possibilidades
de se fazer politica?

Nessa direg¢ao, proponho que possamos, -pelo menos-, ouvir e conhecer outras
ontologias.

No préximo capitulo da viagem, Essomericq se (re)encontra com as memorias

das paisagens do Povo Maxakali.



2 ESSOMERICQ NA MEMORIA

Este capitulo pretende propor um reencontro de Essomericq com o Povo
Maxakali. A partir da obra audiovisual dos cineastas Isael e Sueli Maxakali,
especialmente o filme Grin que retrata os conflitos territoriais sofridos pelo Povo
Maxakali e a formacéo da Guarda Rural Indigena no periodo da Ditadura Militar.

Essomericq, vai se deparar com as memorias de dor que o Povo Maxakali
enfrentou no periodo da Ditadura Militar, e que reverberam até hoje.

Apesar de tantas memorias de dor, penso que vocé vai se alegrar com a
resisténcia e a luta do Povo Maxakali que vem ocorrendo através da arte, dos cantos,

do cinema, da lingua, e também da criagao da Escola-Floresta!

2.1 ESSOMERICQ NA MEMORIA MAXAKALI: DITADURA'

“Porqué o GT Tortura Nunca Mais apura somente os crimes de
mortes e desaparecimento de ndo-indigenas?’

(Indigena Marubo)

No final da década de 1980, apds a ditadura militar, num periodo de
reorganizagdao democratica da sociedade brasileira € que reascendem as discussodes
acerca da memoria nacional e patriménios dificeis?. (FORTI, 2017).

E importante ressaltar que “as disputas pela gestdo da meméria nacional néo
emergiram de debates cientificos e historiograficos, mas de demandas coletivas de
grupos minoritarios ou historicamente silenciados”. Heymann, Arruti (2012, p. 96) apud
Forti (2017, p. 82).

E, a partir do ano 2000 que ha um “adensamento com relacdo aos movimentos
reivindicantes de direitos de memodria e politicas de reparagao, lideradas por
movimento negro e que culminou na promulgacdo do decreto 3.551 criagdo do

Programa Nacional de Patriménio Imaterial”. (FORTI, 2017, p. 86).

" O texto deste capitulo foi publicado originalmente na Revista Histdria Hoje julho/dez 2021, v.10 n°20,
p.128-156.

2 Alguns anos antes, em 22 de abril de 1979 na Catedral de Sao Paulo, na capital Paulista foi celebrada
a Missa da Terra sem Males “foi um dos primeiros eventos que mobilizaram a meméria da violéncia
contra as populagbes negras e indigenas. A missa foi dedicada a memdria, remorso, denuncia e
compromisso” da igreja catolica com os povos indigenas de todo o continente. (FORTI, 2017).
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Instituida pela primeira vez no Brasil em 16 de maio de 2012, por meio da Lei
12.528 de 2011, a Comissdo Nacional da Verdade (CNV) apura graves violagdes
contra os Direitos Humanos ocorridas no periodo de 18 de setembro de 1946 a 05 de
outubro de 1988.

Releva notar que, a sua proposta inicial ndo incluia os Povos Indigenas. Apds
pressdo de organizagbes de Direitos Humanos, o Grupo de Trabalho Indigena é
incluido em novembro de 2012 nas investigagbes da CNV, desvelando assim uma
realidade desconhecida para a sociedade brasileira.

Marcelo Zelic, jornalista e vice presidente do grupo Tortura Nunca Mais nos
conta® que recebeu em sua caixa de e-mail uma mensagem do blog indigena
Resisténcia Indigena Continental (na voz de um indigena da etnia Marubo do
Amazonas), questionando o porqué do Grupo de Trabalho Tortura Nunca Mais apurar
somente os crimes de mortes e desaparecimento de ndo-indigenas. Marcelo Zelic

questiona o indigena Marubo:

Do que vocés estdo falando? Eu nunca tinha me envolvido com a
questado indigena, e apos eu ter respondido isso, eles replicaram
mandando a histéria dos Waimiri-Atroari. Na verdade, era um
documento, s6 que era um documento n&o assinado. Ai eu pesquisei
a origem e descobri que aquele documento havia sido produzido pelo
CIMI (Conselho Indigenista Missionario). Foi entdo que decidi dar
credibilidade ao documento. A partir dai, comecgei a levantar essa
discussao e a pensar como seria feita dentro da Comissao Justica e
Paz de Sao Paulo, sendo que dois dos membros dela fariam parte
futuramente da Comissdo Nacional da Verdade: o Paulo Sérgio
Pinheiro e um outro, o qual ndo me recordo o nome agora. E como os
dois eram membros da Comisséo, eu levei essa discussao para dentro
da Comissao Justica e Paz. Apods isso fiz uma pesquisa por conta
prépria para poder embasar minha apresentagdo em uma reuniao da
Comissdo Nacional da Verdade. Como ndo tinha nada em méaos, fui
aos arquivos do Congresso Nacional e comecei a pesquisar. Eu
comecei a pesquisar os discursos dos deputados, buscando
elementos de denuncias de violagdes de direitos dos indigenas no
tempo da ditadura. Fiz uma planilha que elencava 40 ou 50 discursos
dentro deste periodo da comissdao (1946-1988), e mais
especificamente da ditadura militar de 1964, mas ainda focado nos
anos 70. E comecam a aparecer varios deputados denunciando
violéncias absurdas. Foi ali o primeiro contato com o Relatério
Figueiredo. (LIMA, AZOLA, 2017, p. 350)

3 Entrevista: “Povos Indigenas e Ditadura Militar” concedida ao canal Brasilianas.org no ano de 2012.
Disponivel em: https://www.youtube.com/watch?v=iwoJdM1gV68 acesso em: 16 setembro de 2020.
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A partir dai iniciou-se um didlogo com a sociedade civil e um avango das
pesquisas nas universidades®*, bem como, a produgéo do Relatério Povos Indigenas
e Ditadura Militar para dar subsidios a Comissao Nacional da Verdade.

O Relatério aponta que os Povos Indigenas foram um dos grupos mais
massacrados durante a Ditadura Militar. Aldeias inteiras dizimadas (com interesses
por parte do Estado, de fazendeiros e mineradoras, para desterritorializagdo dos
indigenas), prisbes clandestinas (sem direito a julgamento e defesa), torturas,
escravizagdes (trabalhos forgados nas fazendas), estdo entre; as denuncias no
Relatério. “o Relatério da Comissdao da Verdade veio dizer que, naquele tempo,
existiam laboratérios de controle sobre a vida do povo indigena que incluiam torturas,
prisbes e exilios. Os indios viveram também os efeitos da ditadura”. (DIAS;
CAPIBERIBE, 2019, p. 24).

Marcelo Zelic nos conta que os dados para produgdao do Relatério Povos
Indigenas teve como ponto de partida as informagdes publicadas no Diario Oficial da
Unido, como por exemplo, a resolugcado 65 de 1968 em que varios deputados assinam
a resolugao para justificar a criagdo da Comissao Parlamentar de Investigagcao-CPI do
indio.

As informacdes reveladas na comissao para apuracgao, constam - entre outras
denuncias -, uma contra o entdo Major Luiz Vinhas Neves coordenador na época do
Servigo de Protecdo ao Indio-SPI, que exterminou duas aldeias Pataxd na Bahia com
a inoculacéao do virus da Variola na populagao indigena.

O livro “Os Fuzis e as Flechas: Historia de Sangue e Resisténcia Indigena na
Ditadura™ do jornalista Rubens Valente®, relata que até pouco tempo “eram
inexistentes as referéncias sobre ao assunto nas agdes do palacio do Planalto sobre
o periodo”. Dos governos de José Sarney a Luiz Henrique ndo se faz mengéo a
violéncia contra os indigenas. Somente no governo de Dilma, com instalacédo da CNV

€ que incluiu-se um capitulo sobre os indigenas.

4 Pesquisa aprofundada especialmente nos documentos do Relatorio Figueiredo onde constam mais
de 7.000 péaginas produzidas em 1967, pelo entdo Procurador da Republica Jader de Figueiredo
Correia. O relatério descreve violéncias praticadas por latifundiarios brasileiros e funcionarios do
Servico de Protecdo ao indio-SPI, contra os indigenas ao longo das décadas de 1940, 1950, 1960.

5 Obra que faz parte da colegdo “Arquivos da Repressao no Brasil”.

6 Rubens Valente pesquisa ha 30 anos as questbes indigenas na época da ditadura. Segundo o
jornalista, ainda ha pouca bibliografia publicada sobre o assunto, mas esclarece que, -apesar de
poucas-, o que ha publicado como fontes de pesquisa, sdo obras de extrema importancia como: “Die If
You Must: Brazilian Indians in the Twentieth Century’ (2003) de John Hemming; “Nossos indios, Nossos
Mortos” (1978) de Edilson Martins; e “Vitimas do Milagre-O Desenvolvimento e os indios do Brasil”
(1978) de Shelton H. Davis.
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Acrescenta Valente (2017), “As principais narrativas a respeito do golpe e do
periodo militar ndo tiveram o indio como foco principal, o que poderia dar a
impressao de que a politica repressiva adotada em diversos momentos pelos
militares passou em branco nas aldeias indigenas”. (grifo nosso). Lédo engano!

Como se pbde apurar, entre as denuncias estdo: “cacadas humanas
promovidas com metralhadoras e dinamites atiradas de avides, inoculagdes
propositais de variola em povoados isolados e doacdes de agucar misturado a

estricnina — um veneno””’.

Grin® - O FILME
‘MARCHAR!, DIREITA! ESQUERDA! COBRIR! FIRMEY”

A fala supracitada é de Totd do povo Maxakali® e esta registrada no
documentario Grin, uma producao de Isael Maxakali e Roney Freitas do ano de 2016.
O documentario percorreu varios festivais de cinema dentro e fora do pais e recebeu
menc¢ao honrosa na 212 Bienal de Arte Contemporanea do SESC no ano de 2019.

O filme revisita as memorias dos Tikmu’un Maxakali'®, sobre a Guarda Rural
Indigena-GRIN e o Reformatério Krenak'!, demonstrando como a violéncia do Estado
contra os povos indigenas persiste ainda nos tempos de “democracia”. Isael diz: “para
0s povos indigenas nunca acabou a ditadura”.

Nesse sentido, se o texto constitucional de 1988 “marca uma virada na

descricdo do tratamento aos povos indigenas e da relacédo desses grupos com o

7 Para consulta na integra do Relatorio Figueiredo, inclusive com os autos do processo sugiro consultar:
http://www.mpf.mp.br/atuacao-tematica/ccr6/dados-da-atuacao/grupos-de-trabalho/violacao-dos-
direitos-dos-povos-indigenas-e-registro-militar/relatorio-figueiredo acesso em 20 setembro de 2020.

8 Documentario Grin disponivel em: https://www.youtube.com/watch?v=ZCk69eSsG2k acesso em: 16
setembro de 2020.

% Os antepassados Maxakali “habitaram grandes extensdes de terra cobertas de Mata Atlantica entre
os estados da Bahia e Minas Gerais, mas apds a colonizagdo do Vale do Mucuri, essas terras
tradicionais foram ocupadas pelos colonizadores e as matas foram derrubadas. Aos poucos nossos
antepassados, que antes percorriam livremente toda a regiao ficaram cercados em um pequeno pedago
de terra sem mata e coberto por capinzais entre os municipios de Santa Helena de Minas e Bertopolis.
Atualmente o povo Maxakali vive em trés pequenas reservas descontinuas no Vale do Mucuri’.
(MUSEU DO INDIO) Disponivel em:
http://prodoclin.museudoindio.gov.br/index.php/etnias/maxakali/povo#TERRIT%C3%93RIO  acesso
em: 20 setembro de 2020.

0 A etnia Maxakali também se autodenomina Tikmd’in que significa na lingua uma jungéo entre
homens e mulheres unidos, que vivem juntos.

" Reformatdrio Krenak ou Crenach: Uma espécie de cadeia indigena que vigorou na década de 70, na
época da ditadura militar, e que manteve em carcere privado diversas etnias. Durante muito tempo os
indigenas Krenak tinham “vergonha” de falar que pertenciam a esta etnia por fazer referéncia direta ao
presidio Crenach.
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Estado brasileiro, o mesmo ndo pode ser dito, pelo menos com a mesma
assertividade, em relagdo a pratica constitucional brasileira.” (CUNHA, BARBOSA,
2018, p. 207).

No inicio do documentério aparece Toto e Isael na Aldeia Verde no municipio
de Ladainha-MG, assistindo cenas de um filme sobre a época da ditadura militar,
especialmente sobre a formatura da primeira Guarda Rural Indigena. A Reserva

Aldeia Verde esta localizada no lado esquerdo do mapa a seguir (Figura 37):

Figura 37 — Mapa: reservas Maxakali

Fonte: elaborado por Djalma de Souza (in: Costa, 2015, p. 54)

Na imagem a seguir (Figura 38), é possivel observar a Aldeia Verde a partir de

uma vista aérea:
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Figura 38 — Vista geral da Aldeia Verde

"B 3 £
Fonte: Museu do Indio (2020)

Ao ver as cenas, Toté Maxakali, relembra os “aprendizados forgados” que teve
durante o periodo em que foi recrutado pela Policia Militar de Minas Gerais para atuar
na Guarda Rural Indigena-GRIN. Logo no inicio do documentario, ao assistir as cenas,
Toté comenta na lingua Maxakali: “Foi ali nos pés de jaca (Figura 39), em Agua Boa'?

(Figura 40), onde comegou tudo.

12 Agua Boa (K6nagmai na lingua Maxakali), a Aldeia Agua Boa esta localizada no municipio de Santa
Helena de Minas na divisa do estado de Minas Gerais com o estado da Bahia, préximo ao vale do
Mucuri.
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Figura 39 — Pés de jaca onde Totd virou militar

Os pes de jaca onde Toto virou militar ainda estao aqui.

Fonte: Grin (2020)

Os militares usavam roupa verde'3. E um soldado disse: ‘Pega so6 esses daqui’.
E um outro soldado: ‘Nao, sera todo mundo’. E todos marchavam, para entao
escolherem quem seria soldado. Eles eram muitos, mas o som dos pés era um so. E
entdo alguns homens viraram militares”. Tot6 fala para Isael: “Eu vou contar para vocé
aprender e vocé vai contar sempre”. Totd diz: “Marchar! Direita! Esquerda! Cobrir!
Firme!”. Isael pergunta: “E esses que estdo mostrando, sera que aprendiam a render?”
“Sim, eles estado fazendo isso, assim e assim na parede.

As violéncias contra os Povos Indigenas foram varias durante o periodo da
Guarda. No documentario, os Maxakali relatam que eram proibidos de falar a propria
lingua, de praticar os rituais, de cantar', de colocar nome indigena em seus filhos que
nasciam, -e que inclusive eram obrigados a colocar nomes de militares em seus
bebés-! Alguns entrevistados relatam que tém nome como Rondon, (mengédo a
Candido Rondon), Pinheiro (Capitdo Pinheiro que liderou a GRIN), entre outros nomes

de militares da época da ditadura.

13 “Os velhos que viveram aquele tempo recordam de como eram seus corpos: vestiam “roupas verdes”,
usavam botas pretas, revolveres, cassetetes, ou seja, experimentavam um jeito de ser soldado”
(BERBERT, 2017).

14 “Os encontros e as trocas que os Maxakali celebram [...] da-se quase sempre através de seus cantos,
que, por sua vez, carregam histérias de antepassados; descrigdes territoriais, biolégicas, técnicas,
sociais; experiéncias de alegria e de saudade. E através dos cantos que aprendem com eles que
mantém atualizados seus conhecimentos e descrigdes”. (COSTA, 2015, p. 78).
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Figura 40 — Vista parcial da Aldeia Agua Boa

Fonte: Museu do indio (2020)

A tristeza e as reminiscéncias das testemunhas quarenta anos depois ainda
aparecem nos depoimentos, como narra uma das testemunhas no documentario Grin

de Isael: “as folhas ndo aceitavam mais, o capim também, toda a mata nao aceitava”.
GUARDA RURAL INDIGENA (GRIN)

Em 30 de setembro de 1969, foi publicado no Diario Oficial da Unido a portaria
231 de 25 de setembro. A missdao da Guarda Rural Indigena era executar o
policiamento ostensivo das &reas reservadas aos “silvicolas™®. Segundo o

documento, os objetivos da Guarda eram:

a) Impedir a invasao de suas terras , sob qualquer pretexto, por parte
de civilizados; b) Impedir o ingresso de pessoas nao autorizadas nas
comunidades tribais, cuja presenca venha contrariar as diretrizes da
politica indigenista tragadas pela FUNAI ; ¢c) Manter a ordem interna e
assegurar a tranquilidade nos aldeamentos, através de medidas
preventivas e repressivas; d) Preservar os recursos naturais
renovaveis existentes nas areas indigenas , orientando os silvicolas

15 A definicdo consta no art. 3°, |, do Estatuto do Indio. (Lei n. 6.001/73). “E todo individuo de origem e
ascendéncia pré-colombiana que se identifica e é intensificado como pertencente a um grupo étnico
cujas caracteristicas culturais o distinguem da sociedade nacional’. Disponivel em:
http://www.planalto.gov.br/ccivil_03/Leis/L6001.htm#:~:text=LE|%20N%C2%BA%206.001%2C%20DE
%2019,s0bre%200%20Estatuto%20d0%20%C3%8Dndio.&text=Art.,e%20harmoniosamente%2C%20
%C3%A0%20comunh%C3%A30%20nacional. Acesso em: 20 setembro de 2020.
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na sua exploragao racional visando rendimentos permanentes; e)
Impedir derrubadas, queimadas , exploragdes florestais , caga e pesca
, por parte das pessoas nao autorizadas pela FUNAI ; f) Impedir as
derrubadas, as queimadas , a caga e pesca criminosas praticadas
pelos indios contra o patriménio indigena; g) Impedir a venda , o
trafego e o uso de bebidas alcodlicas, salvo nos hotéis destinados aos
turistas; h) Impedir o porte de armas de fogo por pessoas nao
autorizadas legalmente; i) Impedir que os silvicolas abandonem suas
areas , com o objetivo de praticar assaltos e pilhagens nas povoacoes
e propriedades rurais préximas dos aldeamentos (FREITAS, 2011, p.
4).

O que ocorre no entanto € que, os Maxakali foram vitimas, - e ainda sao -, de
invasbes justamente dos ditos “civilizados” autorizadas pelo proprio Estado,
inicialmente pela representatividade do Servico de Protecéo ao indio. A justificativa
para formacgao de uma Guarda Rural Indigena por parte do Estado se baseou em dois
aspectos: 1-desagregacao social e 2- conflitos territoriais.

No caso especifico da etnia Maxakali, -fruto deste estudo-, Freitas (2011),
aponta que: “a reserva indigena fora demarcada em 1942 pelo antigo Servigo de
Protegdo ao indio-SPI'®, porém a delimitagéo fora realizada de forma descontinua, em
dois territérios separados (Figura 41) por uma faixa de terra ocupada por fazendeiros”.
Essa ruptura inviabilizou “o contato e os deslocamentos dos indios entre as duas areas
e agravando os conflitos com os fazendeiros.” (POVOS INDIGENAS DO BRASIL,
2020).

16 Servigo de Protecdo ao indio foi criado em 20 de junho de 1910, pelo Decreto n° 8.072, tendo por
objetivo prestar assisténcia a todos os indios do territério nacional. Disponivel em:
http://www.funai.gov.br/index.php/servico-de-protecao-aos-indios-spi acesso em: 20 setembro de
2020.
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F|gura 41 Demarcagao descontinua de Aldeias Maxakall
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Fonte: Costa (2015, p. 51)

No ano em que foi instalado o corredor entre as aldeias, os “fazendeiros
iniciaram sua campanha para legitimarem seus titulos junto ao governo do Estado,
encontrando irrestrito apoio dos politicos locais e da Assembléia Legislativa. Para
conter a insatisfagao dos indios, foi nomeado em 1966 o Capitdo Manoel Pinheiro para
administracdo do SPl em Minas Gerais”. (POVOS INDIGENAS DO BRASIL, 2020).
Freitas (2011, p. 2) reforga que:

Impotente, ou negligente para atender aos indios, conter os conflitos
e acatar as reivindicagdes dos fazendeiros e posseiros da area, o SPI,
que se instalara entre os Maxakali no periodo da demarcagédo das
reservas, através do Posto Indigena Mariano de Oliveira, apelou para
o auxilio da Policia Militar de Minas Gerais. Em 1966 foi assinado
convénio entre as duas instituicdes. O Capitdo da PM Manuel dos
Santos Pinheiro foi o0 responsavel pela execugido do convénio.

O Capitao Pinheiro alegava que a situagao na regiao era de conflitos sociais e
territoriais, com a presenga de muitos indigenas alcoolizados e desnutridos, sendo
assim estes, acabavam cometendo furtos nas fazendas da regido, e a instalagao de
um posto policial dentro do territério indigena, onde os proprios indigenas pudessem
“disciplinar’ os demais, seria uma boa solugédo. Dessa forma criou-se uma espécie de

“patrulhamento” no interior das aldeias.
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Oitenta e quatro jovens indigenas, de cinco etnias, -Caraja, Gavides, Krahd,
Maxakali e Xerente-, recrutados nos meses de setembro e outubro de 1969, dentro
de suas proprias aldeias e que foram treinados nos quartéis da Policia Militar de Minas
Gerais (Figura 42) em novembro de 1969, participaram desse grupo. Os critérios para
selecdo dos indigenas segundo Capitdo Pinheiro estavam pautado na “capacidade de
lideranga” dos indigenas, e dos “lagos de familia”, ou seja, indigenas que
apresentavam bom comportamento, que ndo bebiam e n&o se prostituiam. (FREITAS,
2011)

Figura 42 — Treinamento da GRIN em 1969

Fonte: Amazoénia ORG (2020)

Em fevereiro de 1970, na cidade de Belo Horizonte, ocorre a “ceriménia de
formatura” (Figura 43) da primeira turma da Guarda Rural Indigena a GRIN. Freitas
(2011) nos conta que imagens de pelotdes de indios fardados, marchando e prestando
continéncia diante do palanque foram registradas pelo Jornal do Brasil, entre outros

periodicos.
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Figura 43 — Formatura da GRIN em 1970
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Fonte: Almanaque dos Conflitos (2020)

O ato de conclusdo do curso de formagdo da Guarda Rural Indigena esta
registrado no Boletim Especial da Policia Militar de nr. 2, com data de 05 de fevereiro

de 1970, a seguir algumas das palavras proferidas no ato do discurso:

A policia... entrega... uma pléiade de jovens indios... que os tornaram
mais uteis e mais orgulhosos de si mesmos... Patricios outrora
esquecidos e alheios ao progresso... integrados na mesma faina que
produz a ordem e o progresso da nagao, longe do fantasma da
segregacao. Policia jubilosa... instruido para um mister de relevancia,
com sua parcela de esforgo e sacrificio... indio que de outra forma
estaria sempre embrutecidos pelo desconhecimento de cultura
elementar, tdo benfazeja para trazer dias melhores para seus préprios
iguais ... a gama de conhecimentos hauridos... para proporcionar-lhes
uma conceituacao digna de sua origem (FREITAS, 2011, p. 12).

O resultado da atuagdo da Guarda Rural Indigena na época foi tragico, e tem
repercussdes até os dias atuais sobre as populagdes indigenas. O Relatério

Figueiredo reafirma que o objetivo do Estado era de

manter os contratos criminosos de exploragdo de terras indigenas,
corromper as liderancgas, alimentar o faccionalismo interno, instalar um
clima de constante revolta entre os indios; beneficiar posseiros e
invasores das terras indigenas e transformar os indios em marginais
(POVOS INDIGENAS DO BRASIL, 2020).
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De acordo com Freitas (2011, p. 2), “os elementos julgados mais “perigosos”
sofreram detencdo, com transferéncia para a sede do Posto Indigena Guido
Marliere™"”. Dentro do territorio Krenak instalou-se uma “Colénia de Recuperacéo de
indios Delinquentes”. A Fazenda Guarani e o Reformatério Agricola Krenak também
faziam parte dos carceres utilizados pelo SPI para encaminhar os indigenas tidos

como “delinquentes” (Figuras 44A e 44B).

Figura 44 — Reformatdrio Agricola Krenak. (A) Presidio com Mastro Maxakali ao centro'®;
(B) celas Individuais nos cubiculos do presidio

|

Fonte: Aventuras na Histéria e Clinica de Direitos Humanos (2019)

Nas prisdes indigenas, as condigbes eram insalubres de higiene, celas
minusculas, cubiculos e solitarias, conforme planta baixa (Figura 45). O trabalho
forcado e a tortura era constante, chibatadas, castigos e outras terriveis formas de
punigdo extremamente violentas como afogamento, pauladas e enforcamento, sem
contar a violéncia cultural onde os indigenas eram proibidos de falar a prépria lingua,

e de entoar os cantos sagrados’®.

7 Segundo entrevista concedida para o Jornal de Minas e publicada em 17 novembro de 2017, o
Secretario de Cultura do Estado de Minas Gerais Angelo Oswaldo nos conta que, Guido Thomaz
Marliére foi um militar Francés, sensivel a cultura indigena, e que veio para Brasil no século XIX, com
objetivo de pacificar os indios e organizar os povoados da regido da zona da mata mineira. Considerado
um humanista e preocupado com os povos indigenas, anteriormente massacrados pela coroa
portuguesa. Ironicamente, a Casa que leva o nome de um defensor das causas indigenas, serve na
ditadura militar para dar suporte para repressao contra os proprios povos indigenas que Guido defendia.
8 O mastro no centro do espago é de extrema importancia para cosmologia Maxakali, € o que os “liga”
a espiritualidade.

9 O Povo Maxakali € conhecido como o “Povo dos Cantos”. Roséngela Tugny etnomusicologa que
pesquisa os Maxakali nos conta que esse Povo tém doze grandes repertérios de cantos. Sdo tematicas
diferentes, com sonoridades diferentes, ou seja, para cada situagdo eles tém um canto especifico.
(MAXAKALI, INSTAGRAM, 2020).
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Figura 45 — Planta baixa do reformatério Krenak

| Planta do Reformatério Agricola Indigena Krenak™
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Fonte: Sinprominas (2020)
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Ao analisar as fichas individuais dos presos (as) indigenas (Figuras 46 e 47), é
possivel observar na descricdo os “motivos” que os levaram a reclusao, entre eles
estdo: lerdeza, alcoolismo, transporte de agua ardente, furtos, prostituicao, vadiagem,

auséncia da comunidade indigena®°.

20 Para sair da aldeia os indigenas eram obrigados a pedir autorizagdo para o SPI. “O chefe do posto
tinha de dar autorizagdo para que o [...] indio pudesse se ausentar de sua aldeia, seja para fazer
tratamento de salde ou para qualquer outra coisa. Havia passe. Vocés ja ouviram isso? Vocés ouvem
isso como algo normal?” (KRENAK, 2019, p. 25).
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Figura 46 — Ficha do reformatério: motivo da detencao do Indigena A: Vadiagem e
Embriaguez

“CENTRO DE RECUPERAGCAO

~Reformatéorio Crenach

Ficha Individual

Valagen o Emhéiaguos
16/07/69
e 12 0%V .

T e

“nceites Memssis: By 20 de Ag8ato de 1 me,mm&uq;nam refornatério.d po

bé E trabalnador e smito caprichopo. B demasidamenta lardo em t8d0s.o
peragfo moral o social. Trata-ge de un elemento uma@m o que prete

quer para dar msios ﬁnanco 08 de custear sua doaposas,bon COmO_para suy
Fonte Carta Maior (2020)

Figura 47 — Ficha do reformatério: motivo da detencéo da Indigena B: Demasiadamente
Lerda e Preguigosa
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E importante ressaltar que o preconceito contra os povos indigenas perpassa
séculos de nossa histéria, denuncias nesse sentido feitas na voz de Margal de Souza,
- indigena guarani que pagou com sua propria vida por ter professado tais palavras-,
nos disse: “O Brasil ndo foi descoberto, o Brasil foi invadido!” (KRENAK in DIAS;
CAPIBERIBE, 2019, p. 26). A expropriagao de terras, escravidao, trabalhos forgados,
assassinatos, prisées, entre outras, que vieram a luz com Relatério Figueiredo, séo

fatos que ecoam desde a época da invasdo em 1500, como apontou Margal de Souza.
DA ESCOLA-BATALHAO PARA ESCOLA-FLORESTA

Etnia Arara? Nao! Pau de Arara, Tortura!?!

Figura 48 — Pau de Arara: instrumento de tortura

Fonte: Brasil de Fato MG (2020)

Das imagens registradas por Wolf Jesco von Puttkamer?? em 1970 (Figura 48),

e encontradas por Marcelo Zelic quarenta anos depois, € desvelado para a sociedade

2" Pau de arara, “instrumento” para realizar tortura, utilizado desde os tempos da col®nia para punigao.
Pesquisando no Museu do indio, no Rio de Janeiro, Marcelo Zelic se deparou com o DVD "Arara", fruto
da digitalizacdo de 20 rolos de filme 16 mm, sem audio. A etiqueta levava a crer que se tratava de
material sobre a etnia arara, indios conhecidos nas cercanias de Altamira (PA) desde 1850. Mas, em
vez do "povo das araras vermelhas", como se denominam até hoje seus 361 remanescentes (dados
de 2012), era outro tipo de "arara" a que se fazia referéncia a etiqueta da caixa. (BENEVIANI, 2012)

22 “Nasceu no RJ em 1919, dedicou-se ao registro documental de 62 sociedades indigenas brasileiras
durante 40 anos. Sua obra audiovisual é reconhecida pelo Instituto do Patrimdnio Histérico e Artistico
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civil a violenta “Escola-Batalhdo” a que os Povos Indigenas foram submetidos no
periodo da ditadura militar do Estado brasileiro.

Cantos, Dignidade da Pessoa Humana, Lingua Materna, Rituais, Saberes
Tradicionais, bem como os Territérios, foram ceifados dos povos indigenas ao
ingressarem forgosamente a Guarda Rural Indigena. Desse processo de violéncia
cultural inaceitavel, de memdrias tragicas e profundamente dolorosas é que o
documentario Grin de Isael e Roney, acaba por desencadear a historia e
desencarcerar as memorias de prisioneiros indigenas Maxakali.

Nesse sentido, o cinema de Isael Maxakali (Figura 49), projeta luz para abertura
de outros caminhos possiveis. Caminhos estes, que os retira da estrada®® da “Escola-
Batalhao” e os redireciona para uma trilha, a trilha da “Escola-Floresta”.

Em campanha nas midias sociais para dar visibilidade a arte de Isael, a
antropologa Paula Berbert (2020), que realiza pesquisas junto ao Povo Maxakali, nos
conta que o projeto Escola-Floresta é de muita importadncia para a comunidade,
porque o territério, as aldeias, os rios, os cantos dos Yamiys, a casa de reza kexu,
todo esse contexto é que significa a verdadeira Escola para os Maxakali. E que a forga
dessa proposta politica de reivindicagdo de territorios reside justamente na
possibilidade do Bem-Viver das criangas, com os mestres, anciaos e pajés.

Os Maxakali carregam uma histoéria de desterritorializacdo em seu @mago, suas
terras ancestrais que iam desde do sul da Bahia até o vale do rio Jequitinhonha e do
vale Mucuri foram roubadas por fazendeiros apoiados pelo Estado brasileiro. O
Projeto Escola-Floresta pretende criar uma agrofloresta na comunidade, estimular as
rogas tradicionais, e estimular encontros da comunidade com pajés e ancidos, para
que estes partiihem seus conhecimentos sobre a fauna e a flora. (MAXAKALLI,
INSTAGRAM, 2020).

Nacional por meio do prémio Rodrigo de Melo Franco e pela UNESCO, com o selo de Meméria do
Mundo do Brasil e da América do Sul e do Caribe. Faleceu em 1994 em Goiania. Seu acervo
audiovisual, bem como, a casa onde viveu foram doados para a Pontificia Universidade Catdlica de
Goias, integrados ao Instituto Goiano de Pré-Histéria e Antropologia, onde atualmente é o Centro
Cultural Jesco Puttkamer”. (PUCGOIAS)

23 Aqui fago uma alusédo as imagens da campanha de propaganda da ditadura na construgéo de
estradas e rodovias para “integracao” da Amazoénia. Uma das imagens apresenta o seguinte trecho:
“Para unir os brasileiros nés rasgamos o inferno verde”. (CARDIM in: QUATRO CINCO UM, 2020, p.
21). Essas imagens a que me refiro constam no capitulo.
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Figura 49 - Isael Maxakali flmando na aldeia

Fonte: O Tempo (2016)

Isael Maxakali nasceu na Aldeia Agua Boa, municipio de Santa Helena de
Minas-MG, atualmente mora com sua esposa Sueli Maxakali, -também cineasta-, na
Aldeia Nova no municipio de Tedfilo Otoni - MG. Isael lembra que quando era pequeno

cagava muito com bodoque e flecha, diz ele:

Minha mae plantava roga e eu ajudava. A gente plantava milho,
mandioca, abdbora e feijao, tirava nossa parte e vendia o restante para
os brancos na cidade de Santa Helena. Os brancos compravam barato
da gente e depois vendiam mais caro para os seus parentes [...] a
cidade de Santa Helena era longe [...], mas os Tikmu’un levavam
sementes e batata para vender, e com o dinheiro, compravam arroz,
café, pao e voltavam a pé para suas aldeias. (PIPA, 2020,
INSTAGRAM).

Isael é cineasta, artista, cantor, professor (formado em Licenciatura Intercultural
Indigena na Universidade Federal de Minas Gerais), lideranga do povo Maxakali,
vereador no municipio de Ladainha, e um guerreiro na luta pelo reconhecimento dos
direitos dos povos indigenas as suas terras e modo de vida tradicionais. Desde o ano
de 2005 acompanhou o movimento de retomada das terras, que desencadeou a
criacdo da Aldeia Verde em Ladainha-Minas Gerais no ano de 2007. Ha mais de uma
década Isael e seu povo reivindicavam um terra com rio, o que finalmente
conquistaram recentemente. Isael, Sueli e mais noventa familias Tikmu'un se
mudaram para uma terra com rio. (Figuras 50A e 50B) (MAXAKALI, INSTAGRAM,



118

2020). A mudanga foi um primeiro passo, porque a luta pelo reconhecimento do
territério continua. As criangas estdo muito felizes porque cresceram em uma
comunidade sem o rio, e esse novo territério com rio possibilita as criangas um
crescimento mais feliz, cantando, e dangando com os espiritos yamiyxop. Historias de

resisténcia como essa, que pulsam em seus filmes, desenhos e pinturas.

Figura 50 — Aldeia Nova: (A) Nuhu yagmu y6g ham! Essa terra é nossa (na lingua
Maxakali); (B) criangas brincando no rio na Aldeia Nova

Fonte: Maxakali Isael Instagram (2021)

Cineasta desde o ano 2000, aprendeu a arte com outro indigena, -Divino
Tserewahu do Povo Xavante- em uma oficina em Belo Horizonte, e depois fez outros
cursos para se aperfeigcoar. Em agosto de 2020 Isael foi o vencedor do Prémio PIPA
on line de Arte Contemporanea?*. Diz ele: “Nos meus filmes, eu quero mostrar a nossa
cultura diferente para os brancos saberem que nds existimos e que 0s nossos

parentes existem também. Quero mostrar a nossa cultura bela e verdadeira para os

24 O Prémio PIPA é uma iniciativa do Instituto PIPA. Foi criado em 2010 para ser o mais relevante
prémio brasileiro de artes visuais. Tem como missao divulgar a arte e artistas brasileiros; estimular a
produgéo nacional de arte contemporanea, motivando e apoiando novos artistas brasileiros, de 2014 a
2018 teve parceria com MAM-RJ. E a terceira vez, que a categoria PIPA online premia um artista de
origem indigena e cumpre o objetivo de dar visibilidade a artistas que estdo menos presentes no eixo
Rio-Sao Paulo. Em préximo artigo, a autora pretende apresentar os artistas indigenas Arissana Pataxd,
Jaider Esbell e Denilson Baniwa, vencedores de edi¢gdes anteriores do prémio PIPA e que, mobilizaram
a campanha com Paula Berbert, -antropéloga que estuda os Maxakali-, junto com Ailton Krenak, Daiara
Tukano, Gustavo Caboco e outros parentes indigenas e ndo-indigenas. Todos esses artistas indigenas
ajudaram a divulgar Isael e Sueli do Povo Maxakali nas redes sociais. Nesse sentido, é possivel tragar
um paralelo com a luta e estratégias utilizadas pelos negros no periodo da escravidao no Brasil, com a
resisténcia indigena na contemporaneidade. Observa-se com esse movimento, e capacidade de
mobilizagdo que “os indigenas em movimento” (termo cunhado por Daniel Munduruku), tanto para
Chalhoub (2003), como para Reis e Silva (2005) in Forti (2017), que a constatagdo da violéncia € um
ponto de partida importante, mas n&o a crenga de que isso € tudo, ou seja, a capacidade de colaboragao
entre eles para criar estratégias de preservagao do espaco dentro do sistema, preservacgao de rituais,
festas, saberes tradicionais, os torna atores e sujeitos da prépria histéria.
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brancos nos verem [...] e saberem que nds existimos [...] se eu fico conhecido eles
ficam também, cresco e fortaleco os Tikmu’un”. (PIPA, 2020). Foi com o filme Yamiy
que Isael venceu o prémio PIPA 2020. As palavras?® de agradecimento de Isael foram

as seguintes:

Eu sou cineasta para crarear o nosso povo maxakali, por isso que eu
gosto né fazer filme. E também o nosso terra a aldeia verde é muito
pequeno, nao tem rio né , por isso nés tamo continuando lutando ver
se a criar a nossa terra...por isso que eu t6 assim preocupado muito
também por que nds ndo tem mata também, antigamente tinha muito
mata grande né ai saiu uma doengca chama sarampo e ai todos
maxakali fugiu né pra esconder dentro do mato, mas hoje ndo tem
mato aonde que nés vamo esconder mas 0 nosso yamiyxop protege
nos maxakali, agradecemos de vocés né, de cada um de vocés né, é
0 nosso yamiyxop também vai proteger vocés também, bye. (PIPA,
2020).

O cinema, a fotografia, bem como as novas formas de comunicagado que a
tecnologia possibilita, sdo estratégias para documentar “Assim como os relatorios e
documentagdes gerados pela atuagao das Comissdes da Verdade e Reconciliagao”.
(HOFFMAN, 2019, p.145). O cinema tem uma dimensao politica e possibilita através
da arte reconhecer a diversidade presente em nossa sociedade, aciona mecanismos
como a alteridade, e nos faz reconhecer o “outro” como parte integrante do todo.

O cinema como ferramenta politica para os povos indigenas teve seus
primérdios com as oficinas de Vincent Carelli e tem se ampliado por varias aldeias do
brasil afora. Além da possibilidade de apresentacdo e representagdo dos Povos
indigenas, possibilita-os trazer luz as suas conquistas, lutas e resisténcias, “no atual
cenario de uma grande midia hegemodnica e neoliberal, nitidamente defensora dos
direitos ruralistas, o cinema indigena traz denuncias por intermédio de uma
contranarrativa que mostra ndo s6 as conquistas desses povos, mas a resisténcia
cultural, religiosa, coletiva”’. (MAIA; ANDRADE, 2018, p. 95). E interessante observar
gque mesmo com uma extensa producdo audiovisual ja em andamento nas aldeias
indigenas de todo o Brasil, a Agéncia Nacional de Cinema-ANCINE, nunca publicou

um edital para audiovisual indigena, e também nao permite que:

25 Transcrigéo literal do video de agradecimento que Isael fez ao publico, e que consta no site do prémio
PIPA 2020. Disponivel em: https://www.premiopipa.com/isael-maxakali/ acesso 20 de setembro de
2020.
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Produtoras e associagdes indigenas registrem seus filmes com a
emissado do Certificado de Produto Brasileiro (CPB) que permite a
exibicao dos filmes no cinema e na TV aberta. Por isso o audiovisual
indigena ainda & marginal®, sobrevive sem esses milhdes desta
agéncia que privilegia uma visdo publicitaria e pouco comunitaria
(PORTELLA in: AMAZONIA REAL, 2016).

Atualmente o unico 6rgao publico que subsidia as produgdes indigenas no
Brasil € o Iphan. Tem-se como exemplo o documentario “O Sistema Agricola
Tradicional do Rio Negro™’ - que passou por processo de patrimonializagdo em 2010
com sua inscricdo no Livro de Registro dos Saberes. E assim, o cinema indigena vai
caminhando contando com poucos recursos financeiros, mas ao estilo Glauber Rocha,
com uma camara na mao, idéias na cabeca e na presenca dos encantados vai tecendo
suas redes. Importante ressaltar que as Politicas Culturais sdo mecanismos que
podem dar voz a memoarias e garantir o direito de diferentes grupos de narrar suas
préprias histérias e construir seus proprios patriménios, mas que sejam Politicas
Culturais dos indios, e ndo “para” os indios?.

Isael junto com sua esposa Sueli Maxakali (Figura 51) sao produtores de
diversas obras filmicas que aparecem listadas no canal do youtube Pajé Filmes, séo
elas: Maténag, a Encantada (2019), Konagxeka: O Diluvio Maxakali (2016), Kakxop
pit hamkoxuk xop te yimuigéha: Iniciacdo dos filhos dos espiritos da terra (2015),
Yamiy (2012)?°, Xupapoynag (2011), Kotkuphi (2011), Mimanam mégmdbka xi xdnin
(2011), Yiax Kaax: Fim do Resguardo (2010), Xokxop Pet (2009).

26 Dentre os do cinema indigena brasileiro, estdo a Associagéo Filmes de Quintal, o Video nas Aldeias,
o Pontao de Cultura Rio Negro, o Observatério da Educagéo Escolar Indigena e o Instituto Catitu, ha
também a iniciativa da TV FOIRN, de indigenas do Alto Rio Negro, o Departamento de Projeto
Audiovisual do Conselho Indigena de Roraima (CIR) e o Centro de Midia Kokojagoti, dos jovens
Kayapo, do Para. (PORTELLA, 2016).

27 Documentario “O Sistema Agricola Tradicional do Rio Negro”. Disponivel em:
https://www.youtube.com/watch?v=ErYDzpNVzkY acesso em: 18 setembro de 2020.

28 Sugiro consultar a obra “Politicas Culturais e Povos Indigenas” de Manuela Carneiro da Cunha e
Pedro de Niemeyer Cesarino (Orgs), 2019.

2% O documentario Yamiy que foi contemplado com o Prémio PIPA 2020, tem duragdo de 15", diregdo
e camera de Isael Maxakali, fotografia de Sueli Maxakali, edi¢cdo e finalizacdo Charles Bicalho. Foi
realizado pela Comunidade de Aldeia Verde e Pajé Filmes no idioma Maxakali (com legenda em
Portugués). A arte grafica do filme é de Alexandre Coelho e foi filmado no ano de 2012. Disponivel em:
https://www.youtube.com/watch?v=HxHJ8CfY8Mo acesso em: 20 setembro de 2020.
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Figura 51 — Sueli e Isael Maxakali na producdo dos filmes

L]

Fonte: Goiania Mostra de Curtas (2020)

O cinema realizado pelo casal, ao dar luz a ontologia do Povo Maxakali,
demonstra que o seu Povo existe, e mais, ao articular essa cosmovisao dentro e fora
da comunidade, ou seja, com indigenas e nao-indigenas, possibilita como diria Ailton

Krenak reconhecer a pluralidade de saberes que extrapolam os saberes da tal

sociedade nacional, ou ainda sociedade civilizada [...]. Ha centenas de
narrativas de povos que estao vivos, contam histérias, cantam, viajam,
conversam € nos ensinam mais do que aprendemos nessa
humanidade. Nés ndo somos as unicas pessoas interessantes no
mundo, somos parte do todo (KRENAK, 2019, p. 31).

Segundo o casal Sueli e Isael:

Ao dominarem a produc&o audiovisual mostram suas capacidades de
elucidagao, problematizagao e esclarecimento a sociedade nacional
que tanto fortalece antigos esteredtipos do indio selvagem, sem
capacidade de comunicagdo, que vive a parte da modernidade. E
ainda um exemplo de comunicagdo engajada, pois nos filmes
podemos notar Isael entrevistando os pajés, membros da comunidade,
criangas, assegurando que todas essas vozes aparegam nas obras,
incluindo seus yamiy*® (MAIA; ANDRADE, 2018, p. 96).

30 A religido Maxakali € baseada em seus espiritos ydmiy e na realizagdo de seus rituais yamiyxop.
Animais e outros elementos da natureza, além de espiritos de pessoas falecidas, tornam-se yamiy para
os Maxakali (BICALHO, 2019).
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A narrativa do filme tem como base os yamiys (Figuras 52 e 53) que sao os
"espiritos" do pantedo Maxakali. De acordo com a sinopse do filme, “eles sao varios;
virtualmente infinitos. E todos se conectam por uma metamorfose que os faz passar
de um ser a outro. O yamiy € um devir mutante. A sua sequéncia € uma das formas
de que os tikm('tn se servem para contar suas historias. Neste filme, Isael Maxakali
nos apresenta alguns dos yamiys, como a onga, o quati, o javali, etc. Esta-se diante

de uma espécie de inventario que comporta micro-narrativas”. (PAJE FILMES, 2012).

Figura 52 — Cena do filme Yamiy: Espiritos-Peixe

Esses sao peixes: As criancgas
vao pesca-los com anzol

Fonte: Pajé Filmes (2011)



123

Figura 53 — Cena do filme Yamiy: Pescaria dos espiritos-peixe

Fonte: Pajé Filmes (2011)

Com o prémio PIPA recebido em dinheiro por Isael Maxakali, o cineasta
pretende colocar em pratica o Projeto Escola-Floresta. Isael e Sueli ja atuam como
professores na Aldeia ha alguns anos, e ja realizam palestras e intercambios com
escolas indigenas e nao indigenas para compartilhar os saberes e cultura do povo
Maxakali. O casal pretende criar a Escola-Floresta como mais uma estratégia de
valorizagdo dos conhecimentos tradicionais da etnia Maxakali, bem como a protecgéo
da fauna e da flora e da formacéao de jovens artistas-pajés, a Escola-Floresta sera um
espaco de trocas, formacgdo artistica e fortalecimento cultural (MAXAKALI,
INSTAGRAM, 2020). Isael nos esclarece que: “O rio € uma escola para nés, o rio é
uma escola porque as criangas brincando, cantando, imitando os bichos estao
aprendendo”. (MAXAKALI, INSTAGRAM, 2020).

E importante ressaltar que, para compreender o cinema Maxakali, é necessario
coloca-lo lado a lado com a ontologia Maxakali. Para esse Povo os yamiys (os
espiritos), buscam a pacificagéo e a boa convivéncia com o mundo dos brancos, trata-
se de um cinecosmopolitico, um tipo filme-ritual. (QUEIROZ, DINIZ, 2018). A
capacidade de imaginagao que se estrutura a partir das metamorfoses possiveis para
a ontologia Maxakali € um elemento fundante na produgéo de sentido para esse Povo,
quando eles se transformam em peixe, em capivara, em cobra, em gavido. O verbo

yay ha diz respeito a transformacgdes, metamorfoses. (BERBERT, 2017).
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Nesse sentido, a idéia de se “transformarem em soldado”, -uma transformacéao
forcada nesse caso-, nos remete ao pensamento sobre o perspectivismo amerindio
de Eduardo Viveiros de Castro, quando faz referéncia a “doutrina das roupas animais”,
ou seja, a diferenga entre os pontos de vista esta escrita e inscrita nos corpos e néao

na alma, na mente ou na cultura como supde a cultura ocidental.

MEMORIAS EM MOVIMENTO?'": NEM A REPETICAO NEM AO ESQUECIMENTO

E de suma importancia reconhecer essas memarias como patriménios dificeis,
pois como nos elucida Grada Kilomba em seu livro Memdérias da Plantagéo (2019, p.
11), € com o reconhecimento que antecedemos a reparacéo, trata-se de um percurso.
Ndo de um percurso moral, mas “um percurso de responsabilizagdo. A
responsabilidade de criar novas configuragdes de poder e de conhecimento”.

Percorrendo a trajetéria do reconhecimento para a reparagdo, me apoio nas
palavras de Paul Ricoeur especialmente em seu texto “O Perdao pode Curar?” para
refletir acerca dos Patrimbnios Dificeis. Ricoeur, trazendo Freud para reflexdo nos
esclarece que a compulsao de repeticao € o maior obstaculo para a cura psicanalitica,
porque o “paciente repete invés de se lembrar’ (RICOEUR, p.5, WEB). Sendo assim,
o autor aponta para um uso da memodria critica, ou seja, nem em demasia (repeticéo),
nem a fuga (esquecimento).

Novamente, Ricoeur aciona Freud ao trazer a luz o conceito de “trabalho de
lembranga”. Neste conceito, nos sugere o percurso das narrativas em que a memoria
€ levada a linguagem. Diz o autor que, ao contar algo ao Outro, e pelo ponto de vista
do Outro, as possibilidades de responsabilizacdo se ampliam. Nao se trata de
esquecer, ou ainda apagar o que ocorreu, mas de “trabalhar a lembranga”. Como disse
Freud, é importante “trabalhar” essa “divida” com o passado, porque a divida paralisa
a memoria e consequentemente a capacidade de se projetar para o futuro. E, é nesse
sentido, o sentido de “trabalho de lembranca”, que percebo a poténcia das narrativas
de Isael Maxakali de seu Povo, na transposicao do Batalhdo-Escola para a Escola-

Floresta.

31 Este titulo faz referéncia também ao termo cunhado por Daniel Munduruku “Indigenas em
Movimento”, quando se refere ao movimento indigena no brasil de resisténcia e de reexisténcia que
nos é revelado através da literatura desde 1980.
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Refletindo sobre a Ditadura Militar e os Povos Indigenas, penso que é
fundamental observar que, as denuncias de violagcdes -inumeras-, contra os Direitos
Humanos dos Povos Indigenas teve como protagonista um indigena da etnia Marubo
do Amazonas. E mais interessante ainda observar que, o mesmo o fez, através da
utilizagao da tecnologia da dita “sociedade civilizada”.

E paradoxal pensar que, a mesma sociedade que acusa o indigena de “alheio
ao progresso” (mengao esta que consta no discurso proferido de formatura da Guarda
Rural Indigena em 1970), € a mesma que desconhece, a for¢ga das suas capacidades
e poténcia.

Voltando, ndo podemos esquecer os fatos historico-tragicos que ocorreram
com os Povos Indigenas no periodo da ditadura militar, -e ainda hoje-. Ora, as
violéncias séo inumeras. Ao lancar um olhar sobre os depoimentos que constam no
Relatorio Figueiredo, -a questao do garimpo, da mineragao, das invasdes de territorios
indigenas por fazendeiros e posseiros, a inoculagéo de doengas em terras indigenas-
, hos levam as reflexdes sobre necropolitica, para muito antes do conceito emergir.

E de extrema importancia falar sobre o assunto, trazer essas questdes para
reflexao da “sociedade civilizada”, especialmente para os urbandides que vivem nas
cidades, onde as politicas de “desenvolvimento” com base em um pensamento
colonial e de um suposto “progresso”, apoiou com afinco a abertura de estradas. Com
esse fato, muitas aldeias indigenas foram cortadas ao meio-, ou ainda tiveram seus
territérios explorados por fazendeiros como € o caso citado neste estudo sobre o Povo
Maxakali.

O Povo Maxakali sofre até hoje com a divisdo, e com o roubo de suas terras. O
mesmo Estado que nega aos indigenas o direito de permanecer, criar e cultivar suas
terras, € o mesmo Estado que os castiga e os pune por conflitos e desagregacgéao
social. O Povo Maxakali € um povo que vive da caga (ou pelo menos vivia, e esta
tentando resgatar essa pratica, mesmo que seja através dos Yamiys registrado no
cinema de Isael e Sueli).

Os “Lacos de Familia” ironicamente descritos como um dos critérios de selecao
para atuar como soldado da Guarda Rural Indigena, foram despedagados, com a
atuacdo autoritaria e violenta da GRIN em cima dos indigenas A Guarda Rural
recrutava e treinava os indigenas, para castigar seus préprios parentes indigenas,

trata-se de uma brutalidade sem precedentes.
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Mas de qualquer forma, o Povo Maxakali tem em sua ontologia, e com ela a
capacidade de transformar-se nédo € mesmo? E é justamente nessa metamorfose que
esta sujeito o Povo Maxakali, (suportando os mais cruéis tratamentos, -aqui utilizando
a metafora do personagem Georg Bendemann de Kafka-, € que o Povo Maxakali
Existe e Resiste.

As memorias do Povo Maxakali vao sendo assim registradas, ora narram a
mitologia do Povo Maxakali, ora as memorias de dor. O documentario Grin ao
desencadear a histéria do massacre contra os Povos Indigenas na ditadura,
desencarcera as memorias que vagantes no Reformatério Agricola Krenak,
Reformatério Carmésia, na Fazenda Guarani, e tantas outras prisdes clandestinas da
época. Como diz Hartman (2000) sobre os Patriménios Dificeis, a “Narrativa-
Testemunho” tem muita poténcia porque parte de algo experenciado, e isso tem um
sentido ontoldgico.

O Relatério produzido pela Comissao Nacional da Verdade-CNV apresenta
uma estimativa que em torno de 8.350 indigenas foram mortos, (antes da instalagao
da CNV o cdmputo dos mortos e desaparecidos indigenas girava em torno de 440),
nao se trata somente de numeros de individuos, mas de povos inteiros que foram
dizimados, expulsos de suas terras, sofreram remocdes forcadas de seus territorios,
contagios por doengas infecto-contagiosas, prisdes, torturas e maus tratos.

O Povo Krenak conseguiu a partir desse Relatério sensibilizar o Ministério
Publico Federal-MPF de Minas Gerais a mover uma Acéao Civil Publica contra o Estado
brasileiro. Toda a documentacgao relativa as graves violagdes sofridas contra os povos
indigenas no Reformatério Krenak, -oriundas da Guarda Rural Indigena-, estdo
disponiveis para consulta no Arquivo Nacional. No ano de 2019, o MPF ajuizou uma
Acao Penal Publica contra o Manoel dos Santos Pinheiro, o “Capitdo Pinheiro”, por
crime de genocidio contra os Povos Indigenas na Ditadura Militar. O Povo Maxakali
ainda nao recebeu do Estado nenhum pedido de desculpas, ou qualquer outro tipo de
reparacao direta com relacéo ao caso.

Como o Povo Maxakali ndo pode parar de lutar, desponta mais uma vez o
protagonismo indigena perante a sociedade dita “civilizada”, e assim, Isael e Sueli
Maxakali vencem o prémio PIPA de Arte Contemporanea 2020. Ao receber o prémio,
e ao trazer para o cinema os yamiys na representacdo dos homens-quatis, corujas,
gaviodes, antas, peixes, folhas, e homens-arvores, projeta luz para a ontologia do seu

Povo. Como ele mesmo “esclarece”, -e é isso que ele pretende nos agradecimentos
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do Prémio PIPA, esclarecer sobre a forma de ser e existir dos Maxakali-, Isael nos
ilumina quando diz: “O passado ainda E. O passado insiste em Ser! Cantam os

Maxakali, e o que é nosso nao é esquecido!” A Escola-Floresta vem ai!

NUHU YAGMU YOG HAM32 | ESSA TERRA E NOSSA !

NOhG Yagmu Yo6g Ham, é a inscricdo que aparece na placa de entrada da
Aldeia Nova (ver Figura 50), onde Isael e Suely Maxakali pretendem implantar a
Escola-Floresta, e também é o titulo do ultimo documentario do Povo Maxakali.

O filme foi realizado no interior da Bahia em uma pequena reserva conhecida
por ter acesso restrito de agua. Dessa reserva, partem um grupo de cantores Tikmu’un
(Maxakali) junto com os anci&os e pajés®. O grupo (Figuras 54 e 55) vai percorrendo
o territorio a pé, onde os ancestrais e os yamiyxop (espiritos) viviam3*. Ao caminhar,
os Maxakali vao realizando uma verdadeira cartografia visual das moradas dos
antigos, e dos lugares de origens dos cantos, seguindo as indicagdes de Manoel Keié

e Dona Delcida (mae de Isael).

32O filme é fruto de uma colaboragdo dos Maxakali e dos cineastas n&o-indigenas, Carolina Cangagu
e Roberto Romero, e foi apresentado no festival Forum.doc (2020). Catalogo do evento disponivel em:
https://issuu.com/forumdoc/docs/catalogo_forumdoc 2020 _digital O filme também foi vencedor do
concurso Olhos Livres na Mostra de Tiradentes (2021). Entre os dias 12 e 18 de novembro de 2020
ocorreu a Mostra de Cinema Tik( (in/Maxakali no CCSP.

33 Esse grupo vive hoje confinado a trés porgdes de terra no Nordeste de Minas Gerais fronteira com o
Sul da Bahia.

34 Segundo os anci&os que conduzem o grupo dos Maxakali, os ancestrais viviam em casas de madeira
e folhas de palmeira. Para se alimentar, cagavam na vastidao das matas que se estendiam por todo o
vale do Mucuri.
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Figura 54 —

Maxakali percorrendo o territério dos antepassados, grupo de Maxakali

Fonte: Maxakali, Isellnstagram 00)

Figura 55 — Cartografia do territério dos antepassados
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~~~~~~

Fonte: Maxakali, Isael Instagram (2020)

“A cada parada, a cada lembrancga, -os homens e mulheres repetiam-, como
um mantra: Naha yagma yég hdm! Naha yagma ybég ham! Essa terra é nossa! Essa
terra € nossa!” (MAXAKALLI, 2020, INSTAGRAM).
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Antigamente, dizem os Maxakali, os brancos n&o existiam, e nés viviamos em
nosso territério cagando, com 0s nossos espiritos yamiyxop. “Mas os brancos vieram,
derrubaram as matas, secaram os rios e espantaram os bichos para longe. Hoje as
nossas arvores compridas acabaram, os brancos nos cercaram e a nossa terra é
pequenininha”. (MAXAKALI, 2020, INSTAGRAM).

No percurso, os angidos vao descrevendo visualmente as estradas, e
mostrando ao grupo os locais onde as por¢des de terra foram roubadas por
fazendeiros. No percurso € possivel perceber as cercas delimitando os espacgos.
(Figura 56). Delcida e Manoel Maxakali também v&o narrando “as memorias dos
parentes assassinados por brancos em partes especificas de seu territorio, aludindo
a uma histéria viva de luta” (ANDRADE, 2021, WEB).

Figura 56 — Cerca delimitando Tl Maxakali

Fonte: Maxakali, Isael Instagram (2020)

Narram também as histérias ancestrais que expandem o territério, para muito

além do tempo presente, -como uma trajetéria de retorno as raizes-. Para os Maxakali
o territério € “ocupado por seres que povoam seus cantos e relatos miticos, animais,
plantas, e seres extraordinarios” (MAXAKALI, 2020, INSTAGRAM). Narram ainda,
histérias do contato que mantinham com outros Povos Indigenas como o Povo

Papagaio e o Povo Putuxoop (Pataxo).
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No filme aparece a imagem de morcegos dentro de uma caverna. Segundo a
mae de Isael, essa caverna era o lugar onde os parentes se escondiam dos brancos.
Os morcegos-espirito xanim (Figura 57) sdo grandes xaméas e poderosos curadores.
Quando um parente esta doente, sempre cantamos para eles os cantos dos

morcegos, como este aqui:

Figura 57 — Morcegos-Espiritos-Xanim

Fonte: Maxakali, Isael Instagram (2020)

Canto Maxakali

haii iaaa hei dia ooo aaa hei dia
ii dia ha a*

asas voando asas voando

asas voando asas voando

asas voando asas voando

asas voando asas voando

“Nos, os Tikmi’an sempre andamos por aqui, nestas terras que vocés chamam
hoje de Vale do Mucuri e que nés chamamos de Kénag még yoka (onde corta o rio).
(MAXAKALLI, 2020, INSTAGRAM). Interessante que a primeira cena do filme, é uma
cena do mar. A intengao é estabelecer desde o inicio, os impactos do “encontro com

a colonizagao”. E assim, apesar do “encontro”, o Povo Maxakali vai refazendo o

3% Tradug&o da etnomusicologa Roséngela de Tugny que acompanha os cantos do Povo Maxakali ha
muitos anos.
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percurso e “trabalhando a memoria®. E no refazer do percurso, relembram os
Maxakali: “os nossos yamiyxop (espiritos) sdo muitos fortes e nos ensinaram as
histérias e os cantos dos antigos que andaram por aqui”. (MAXAKALI, 2020,
INSTAGRAM).

E nesse sentido, para finalizar este capitulo apresentamos o poema de Célia
do Povo Xakriaba

“O Corpo é Territorio e o Territério também é Corpo” 36

O territdrio € nosso galho, é nosso galho, mas também é semente, que
nos conecta com nossa matriz mais profunda: da relagdo com o
sagrado.

O territorio € nossa morada coletiva, mas é também a nossa morada
interior.

O territério é utero, porque o corpo é territério e o territoério também é
corpo.

A nossa relagdo com o sagrado se faz também nas nossas pinturas
corporais.

Nao exatamente na metade, mas porque o territério ndo é a metade
do nosso corpo.

O territério é a totalidade: é o ser-bicho, € o ser-semente, é o ser-
gente, e nao deixar ser somente.

O territério para ndés é como se pensar toda totalidade do conjunto do
pertencimento daquilo que nos pertence.

O territdrio é sagrado.

Por isso que nds dizemos que quem tem territorio tem lugar para onde
voltar.

Quem tem territério tem mae, tem casa, e tem cura.

O poema reforca a dimensao, e a amplitude que o conceito de Territorio tém
para os Povos Indigenas. Assim como nos relembra Ailton Krenak: O Territério para
os Povos Indigenas néo se restringe a um pedaco de terra, ou um lote. O Territorio é
repleto de sentido, e de significado. O Territério € memoaria, € histoéria, € protegao, e

cuidado, ele é encantado!

3% Poema consta na Exposigdo Mundos Indigenas que ocorreu no Espago de Conhecimento da UFMG
(2020): Disponivel em: https://www.youtube.com/watch?v=gh8uHCgsj30&t=2s
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O Territério para os Povos Indigenas como declama Célia Xakriaba é a morada
coletiva e a morada interior. E o Utero, é o corpo, -o Corpo-Territério-. O Territério é a
totalidade, o ser-bicho, o ser-gente, é o ser-semente. A semente que nos conecta com
0 que ha de mais sagrado. Por isso, nos explica Célia, quem tem Territério tem mae,

tem vo, e tem cura. Tem um lugar para onde voltar.



3 ESSOMERICQ NA PAISAGEM!

“Os corpos-memodrias sao vivos, mesmo apos a combustao. Nao
apagardo nossa memoria!”

(Gustavo Caboco Wapichana)

A paisagem de uma comunidade se apresenta como um documento ou como
um testemunho que expressa as relacdes existentes entre o homem e o seu meio. Os
povos indigenas tém uma relacédo de pertencimento com o espag¢o onde habitam, ou
seja, o conceito de territério para esses povos esta para além de um pedaco de terra,
ou de um lote?. Os rios, as montanhas, as plantas, os animais, os espiritos, e os
homens relacionam-se entre si, ha um aspecto de “natureza relacional”, entre ambos,
dentro de uma perspectiva muito clara de organizag&o social®. As narrativas indigenas
possibilitam o (re)conhecimento da cosmovisao, da identificagdo e dos vinculos que
esses povos tém com a terra e com a “sua” paisagem.

Quando se compreende que natureza e cultura sdo inseparaveis, € possivel
perceber que “a paisagem se compde tanto de camada de lembrangas quanto de
estratos de rochas.” (SCHAMA, 1996, p.17). Essa perspectiva de natureza relacional,
calcada no entrelagamento entre natureza e cultura, encontra acolhida no pensamento
Milton Santos (1997), Eduardo Viveiros de Castro (2017), e Ailton Krenak (2019). E é
sob esta perspectiva, a da natureza relacional que compreendemos o patriménio
ambiental enquanto sentido de lugar.

Neste capitulo, pretendo apresentar e discutir o patriménio ambiental inscrito
na paisagem, a partir das memorias ancestrais da Literatura Indigena do Povo
Wapichana. Serao analisadas 09 (nove) obras do escritor indigena Cristino

Wapichana, entrecruzando-as com as categorias politicas da obra Bem Viver e Viver

' Esse capitulo (texto parcial) foi publicado na Revista Memorias em Rede da Ufpel, no dossié tematico
“Praticas Alimentares, Memorias e Mobilidades”. Disponivel em:
https://periodicos.ufpel.edu.br/ojs2/index.php/Memoria/article/view/23694/14879 acesso em:
20.01.2023. Obras literarias que foram analisadas no artigo: “O Cao e o Curumim” (2018), “A Cor do
Dinheiro da Vové” (2019), e “Chuva Gente!” (2021).

2 Para um aprofundamento no conceito sugiro consultar a literatura: Povos tradicionais e biodiversidade
no Brasil [recurso eletrbnico]: contribuigbes dos povos indigenas, quilombolas e comunidades
tradicionais para a biodiversidade, politicas e ameacgas / Manuela Carneiro da Cunha, Sénia Barbosa
Magalhaes e Cristina Adams, organizadoras; [Ana Gabriela Morim de Lima, Joana Cabral de Oliveira e
Karen Shiratori, coordenadoras da sec¢ao 8]. Sao Paulo: SBPC, 2021.

3 Natureza e sociedade: perspectivas de acgédo e analise [livro eletrdnico] / 1.ed. organizadores
Alexander Josef Sa Tobias da Costa, Clarice Silva Lima. — 1.ed. — Curitiba-PR, Editora Bagai, 2021, p.
276.
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Bem Segundo o Povo Baniwa no Noroeste Amazdnico Brasileiro de André Baniwa
(2019).

Nesse sentido, ao trazer o personagem historico Essomericq para um
(re)encontro com as paisagens dos povos indigenas evoca-se a memoria para ser
reconstituida no presente. “Uma viagem [...] por espacos e lugares, com os olhos bem
abertos”. (SCHAMA, 1996, p. 30).

3.1 ESSOMERICQ JA CONHECIA A PRATICA DO BEM VIVER...

O Bem Viver* é uma filosofia em construgdo e em disputa que tem sua raiz na
cosmovisao dos povos indigenas, ou seja, proveniente de uma matriz comunitaria dos
povos que convivem em harmonia com natureza, com seres humanos e mais que
humanos®.

Surge e urge com a necessidade de construir outras relagbes com a terra®, que
nao mais de dominagao e controle, mas de compreenséo, reciprocidade e respeito.
Pautado numa ética da suficiéncia e ndo da eficiéncia, se coloca como uma alternativa
ao modelo de “desenvolvimento” extrativista e predatorio do Capitalismo. (ACOSTA,
2016).

A origem do termo encontra acolhida na palavra Sumak Kawsay em Kichwa,
lingua da qual nasceu o vocabulo na versédo equatoriana. O conceito do Bem Viver
ganha forga, -especialmente a partir de 1990 nos paises da América Latina-, e sera
determinante para assegurar nas Constituicbes do Equador (2008) e Bolivia (2009),
os “Direitos da Natureza”, conforme descrito na obra de Alberto Acosta O Bem Viver:
Uma Oportunidade para Imaginar Outros Mundos (2016).

E importante ressaltar que existem trés correntes de pensamento acerca do
Bem Viver: a primeira de origem indigenista e pachamamista, a segunda com viés
socialista e estadista e a terceira ligada a questbes ecologistas e pos

desenvolvimentista a qual Alberto Acosta esta ligado. No entanto, para as discussoes

4 Embora o termo em si n&o seja conhecido pelos Povos Indigenas, a pratica dele é exercida no
cotidiano. Nego Bispo em roda de conversa na Festa Literomusical-FLIM em setembro de 2022 nos
aponta: o “Modo de vida indigena e roga de quilombo em vez de bem viver e agroecologia. Falando
termos que conhecemos”. Disponivel em: https://www.instagram.com/reel/CipswGXDfhp/ acesso em
20.09.2022.

5 A expressdo “mais que humanos” é citada na obra Banzeiro 0koté: Uma viagem & Amazdnia Centro
do Mundo (2021) de Eliane Brum, e serve para designar uma miriade de espécies que estao para além
do ser humano, como minerais, vegetais, animais, entidades, espiritos entre outras.

8 Terra aqui como casa abrigo.
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deste capitulo, vamos nos pautar principalmente na corrente indigenista e
pachamamista. Essa corrente €& caracterizada pela relevancia que se da a
autodeterminacédo dos Povos Indigenas na construgcdo do Bem Viver e pautada na
relacdo que se estabelece com o territdrio, ou seja, sem a autogestéo do territério ndo
ha Bem Viver.

Nesse sentido, o pensador indigena Inuca Lechén (2017) nos chama atengao
para a importancia de compreender o Sumak Kawsay a partir de trés eixos: 1- como
a construcado de um projeto politico que trata da defesa de uma cultura e um modo de
vida historicamente negado e invisibilizado pela sociedade industrial capitalista; 2-
como um processo de luta por uma educagao intercultural bilingue de resisténcia a
um modelo de pensamento hegeménico; 3- como uma luta cotidiana pelos seus
direitos, eixos 0s quais estdo diretamente e intrinsecamente ligados com a questao
territorial. Por isso € de fundamental importancia olhar para o passado para
compreender que a idéia de Sumak Kawsay nasce de um profundo movimento de luta
politica dos povos indigenas andino-amazoénicos como indicam as pesquisas’.

Conta-nos a histéria que, por volta de 1930 o movimento indigena no Equador
comecga a se organizar a partir de um processo de formagao politica, -apoiado pela
igreja catolica, pelas centrais sindicais, partidos de esquerda e intelectuais indigenas-
, para reivindicar questdes territoriais com base numa educacéo intercultural. Entao
Sumak Kawsay na lingua Kichwa, Buen Vivir no Equador, Vivir Bien na Bolivia, Bem
Viver no Brasil, Nhandereko, ou Tekoa Pord em Guarani, ttm em comum a luta na
defesa do territorio, e essa luta so6 tera éxito se semeada num terreno que considere
a educacéo intercultural, uma economia solidaria, e um Estado plurinacional, ou seja,
que respeite a diversidade de povos e linguas. (PINHEIRO, 2022).

Para além da obra de Alberto Acosta® -referéncia para o conceito acerca do
Bem Viver-, trazemos para discussao a visao pachamamista, -pautada na pratica-, no
cuidado cotidiano com a terra , descrita e inscrita na obra Bem Viver e Viver Bem

Segundo o Povo Baniwa no Noroeste Amazénico Brasileiro (2019) de André Fernando

7 Pesquisas em andamento da Professora Janaina Marx Pinheiro que leciona na Universidad Central
do Ecuador (FAU-UCE). Atualmente é pesquisadora do Observatério da la Produccién del Territorio
Ecuatoriano-OPTE FAU UCE em Quito. Disponivel em:
https://www.youtube.com/watch?v=nANPQys4hCk. Acesso em 20.08.2022.

8 Pensador e Economista Equatoriano, € um dos principais idedlogos da Revolugéo Cidada no Equador,
dirigiu os trabalhos em 2008 da primeira Assembléia Constituinte do planeta a reconhecer os Direitos
da Natureza. “Em 2013, langou-se como Presidente da Republica pela Unidad Plurinacional de las
Izquierdas, coligagao que uniu o partido indigena Pachakutik a movimentos populares e ambientais na
defesa dos ideais expressos na nova Constituicao”. (TURINO in: ACOSTA, 2016, p.14).
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Baniwa®. André nos aponta que o Bem Viver faz parte da cosmovisdo indigena desde
sempre mas que essas propostas foram invisibilizadas durante muito tempo, e agora
ressurgem nas vozes de liderangas e escritores indigenas como uma possibilidade de

pensar e reescrever outros mundos.

3.1.1 Reescrevendo os mundos

A escritora indigena do Povo Maori Linda Tuhiwai Smith em sua obra
“Descolonizando Metodologias: Pesquisa e Povos Indigenas” (2018), nos chama a
atencdo para a importdncia de reescrever e recontar a histéria a partir da
sensibilidade', do olhar e da vozes dos Povos Indigenas''. No oitavo capitulo de sua
obra a escritora apresenta uma listagem com vinte e cinco projetos indigenas em
andamento no territério “Aotearoa”. O projeto de numero vinte intitulado “Nomear”, é
inspirado no método de alfabetizacdo de Paulo Freire. Em sua concepg¢ao de
alfabetizacado o educador nos esclarece que “nhomear as palavras € nomear mundos”.

Nesse sentido, o projeto “Nomear”, tem sido aplicado aos contextos indigenas
para literalmente renomear as paisagens utilizando os nomes indigenas originais.
Esse é um ponto fundamental uma vez que, as tentativas de apagamento de um povo

se da principalmente a partir da linguagem'?. Ent&o, quando voltamos para “Aotearoa”,

% Lideranga Indigena do Povo Baniwa do rio Igana, empreendedor social, vice-presidente da
Organizagdo Indigena da Bacia do Igana (2019-2020), gestor de planejamento e projetos em
associativismo, educacgao, patriménio cultural e geragcao de renda em empreendedorismo e economia
indigena. Atua também como consultor. E também autor do livro de 25 anos de Gest&o e Associativismo
da OIBI para o Bem Viver Baniwa e Koripako (2018). (BANIWA, 2019).

0 Importante registrar que os povos indigenas alcangam o ‘sensivel’ de formas diferentes do que os
nao-indigenas. Uma das formas seria a utilizagdo das plantas mestras, ou plantas de poder, como o
cip6é chamado Mariri (Banisteriopsis Caapi), e das folhas de Chacrona (Psychotria Viridis) -tipicas da
Floresta Amazdnica-, ou ainda o Tabaco muito utilizado pelo Povo Guarani. A utilizagao dessas plantas
pelos Povos Indigenas possibilita um fenémeno que eles chamam de miragdo. Um estado de éxtase,
uma experiéncia transcedental, que se manifesta em visdes significativas e que aparecem em muitos
desenhos e pinturas indigenas. E comum escutarmos de nao indigenas que essas plantas causam
efeitos ‘alucinégenos’, e portanto ndo devemos considera-las. Mas para os povos indigenas é
justamente ao contrario. Bia Saldanha (2022), nos explica que as plantas mestras séo ‘lucinégenas’,
pois nos fazem enxergar com o espirito e com todas as células do nosso corpo. Para um
aprofundamento no tema sugiro as obras A Serpente Césmica :O DNA e as Origens do Saber (2018)
do antropologo Jeremy Narby e Plantas Mestras Tabaco e Ayahuasca de Jeremy Narby e Rafael
Chancari Pizuri. E também os episddios Plantas Mestras do Selvagem Ciclo de Estudos (2022).
Disponivel em https://www.youtube.com/watch?v=hZh4FSD45ms acesso em 15.11.2022.

" Sugiro consultar a entrevista “Reinventando a Educacgéo: Diversidade, Descolonizagio e Redes” com
Muniz Sodré (2012), Disponivel em: https://www.youtube.com/watch?v=XzIIX98vuKw acesso em
20.09.2022.

2 Luiz Eloy Terena advogado indigena do Povo Terena em uma fala para o Seminario de Historias
Indigenas do MASP (2021) concorda com Smith (2018) “Trazer para essa analise politica também a
dimenséo cultural, quando nés falamos de direitos indigenas, estamos falando de direitos que estao
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que na lingua Maori significa “A Terra da Grande Nuvem Branca”, mas elencada como
“‘Nova Zelandia” pelos colonizadores britanicos, percebemos que ao nomear seus
mundos, os indigenas estdo nhomeando as suas proprias realidades, e ha realidades
que s6 existem em sua propria lingua, ou seja ha conceitos na lingua indigena que
nao podem ser captados por outra lingua.

O conhecimento cientifico ocidental durante muitos séculos negou a
legitimidade desses outros saberes, por isso € urgente recontar e reescrever a historia
a partir do didlogo com outras vozes, no caso aqui com os Povos Indigenas. Sendo
assim, é nesse sentido que pensamos a paisagem cultural pelo olhar simbdlico dos
povos indigenas representados por Essomericq. Desse modo, este capitulo apresenta
e analisa a literatura indigena de Cristino Wapichana, com vistas a discutir as visdes
dos povos indigenas sobre o patriménio ambiental e outras possibilidades de
constru¢cao de mundos a partir do conceito de Bem Viver.

Reiterando, o Bem Viver faz parte da cosmoviséo indigena desde sempre como
nos aponta André do Povo Baniwa, mas sdo propostas que foram invisibilizadas
juntamente com as linguas indigenas durante muito tempo e que agora ressurgem a
partir da voz de liderangas e escritores indigenas como uma possibilidade de pensar

e construir outros mundos.

3.1.2 Reconstruindo os mundos

Para estabelecer um dialogo com o conceito de Bem Viver e Viver Bem do Povo
Baniwa, trazemos para a discussdo as nove obras do escritor indigena Cristino
Wapichana a saber: “A Onga e o Fogo” (2009), “Sapatos Trocados: Como O Tatu
Ganhou suas Grandes Garras” (2014), “A Oncinha Lili” (2014), “A Boca da Noite”
(2016), “O Céo e o Curumim” (2018), “A Cor do Dinheiro da Vovoé” (2019), “Ceuci a
Méae do Pranto’(2019), “Chuva, Gente !” (2021), “Tomoromu a Arvore do Mundo”
(2021).

alicergados na dimenséo cultural e também na identidade cultural [...] quando se quer negar direito aos
povos indigenas, vocé comega negando-lhes a identidade, entdo o processo de invizibilizagédo, o
processo de apagamento de identidades, o processo de negagdo de identidades € um processo
estrutural [...] e estd junto, muito acoplado ao racismo”. Disponivel em:
https://www.youtube.com/watch?v=1Y10JmTSxuc&t=18571s acesso em: 20.09.2022. (minutagem
4:51:39seg. até 5:09:43seq.).
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O Bem Viver e o Viver Bem fazem parte da politica dos povos indigenas, para
o Povo Baniwa € o resultado de varias e boas agbes praticadas no dia-a-dia’®, onde
por exemplo, a questdo da Cultura e a Tradicdo abragam os principios orientadores
da vida a partir das cerimdnias de aprendizagem; onde a questdo da Economia Prépria
do Povo Baniwa esclarece a importancia dos conhecimentos acerca dos recursos da
floresta para o cuidado e alimentacao dos seres.

Ou ainda, quando a Convivéncia Respeitosa entre o Homem e a Natureza é
pautada na transmissao dos conhecimentos ancestrais para preservacao da vida.
Conhecimentos estes que sdo reforcados pelo exercicio da Etica, dos Saberes e
Conhecimentos Tradicionais do Povo Baniwa.

Além disso, a consciéncia dos Valores e das Crencas na defesa dos territérios
e dos direitos originarios previstos na constituicdo brasileira sdo fundamentais para a
pratica do Bem Viver do Povo Baniwa, bem como a consciéncia da Organizacéo Social
nao somente originaria ancestral, mas também na contemporaneidade, para que o
Povo Baniwa possa se defender e se posicionar frente as amecas e oportunidades no
presente. E por fim, a pratica cotidiana do Amor (lpedzokhetti) e do cuidado entre
todos.

Sendo assim, apresentamos no quadro a seguir de forma mais detalhada as
categorias politicas que constituem dentro de uma educacéo intercultural o conceito

de Bem Viver e Viver Bem para o Povo Baniwa.

Quadro 1 - Interculturalidade do Bem Viver e do Viver Bem do Povo Baniwa
1-Cultura e Tradigao

Sao fundamentais orientadores da vida, organizadores dos principios dos
ensinamentos, das cerimbnias de aprendizagem sobre a ética, dos

conhecimentos e sabedoria para lidar com os problemas e dificuldades.

3 Segundo as reflexbes realizadas durante a | Conferéncia Baniwa sobre Educagdo e Organizagéo
Social (2016), Bem Viver e Viver Bem para o Povo Baniwa “vém de ipedzokhetti, palavra que, traduzida
para o portugués, significa “amor” [...] E como se fosse ouro purificado, mel puro, sem impurezas.” O
Bem Viver e o Viver Bem sao desenvolvidos por meio do amor, ipedzokhetti, por meio da conjugagao
permanente do verbo amar.” (BANIWA, 2016, p. 33).
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2-Economia Prépria, Artes, Plantas Medicinais e Cosméticos

Referem-se aos recursos uteis a vida do ser humano. Sdo meios e
conhecimentos para a transformacdo em favor do homem na floresta; meios
de protegao e cura contra doengas; meios de embelezamento e longevidade,
incluindo dietas, procedimentos e cuidados de usos para se garantir bons

resultados.

3-Convivéncia respeitosa entre homem e natureza

Resultado de conhecimentos ancestrais milenares e herdados do Criador do
mundo; sao ensinamentos sustentaveis para os modos de vida, transmitidos

de geracgao a geragao, o que inclui cuidar da natureza.

4-Etica, Saberes e Conhecimentos Tradicionais Baniwa

Conjunto de regras originarias e orientadoras, manual da vida no mundo. Por
isso é fundamental manté-las vivas mesmo no contexto atual, através da

protecao dos conhecimentos tradicionais.

5-Valores e Crengas

Dizem respeito a consciéncia a respeito de nossos valores no mundo. Sao
muito importantes na defesa de nossas terras, nossos territérios, nosso direitos
originarios constitucionais, e para nos firmarmos sobre os principios

fundamentais dos direitos humanos no mundo para o nosso Bem Viver.

6-Organizagao Social

Existe a organizagéo social originaria e a organizagao social contemporanea.
Nosso sistema proprio de organizagao social milenar ancestral ninguém
mudara, por mais que se queira; temos nossas instituicbes e somos
responsaveis por manté-las; nossa organizagao esta voltada a protecao do
territorio tradicional herdado de nossos ancestrais, ndo temos o objetivo de
conquistar mais terra, apenas garantir, para as futuras geragdes, a
manutencdo das que ja temos. Nossa organizagao social contemporanea
também ¢é importante para a realidade em que vivemos e precisamos
aperfeicoa-la e fortalecé-la cada vez mais. Ela é fundamental para garantir a

identidade cultural do povo Baniwa e o Bem Viver e o Viver Bem.
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7-Ipedzokhetti’

A pratica do Amor

Fonte: Baniwa (2019, p. 27-28)

3.2 ESSOMERICQ CONHECE O PATRIMONIO AMBIENTAL WAPICHANA'

Ao desembarcar nas Terras de Makunaim&’® no estado de Roraima,
Essomericq encontra com o parente'’ Cristino. O escritor indigena Cristino é do Povo
Wapichana, -Povo que pertence ao tronco linguistico Aruak-.

Cristino Wapichana € também musico, compositor, contador de histérias,
coordenador do Nucleo de Escritores e Artistas Indigenas (NEArin), e Patrono da
Cadeira Literaria 146 da Academia de Letras dos Professores da cidade de Sdo Paulo
(ALP). Em 2008 foi indicado ao Prémio da Ordem do Mérito Cultural da Presidéncia
da Republica pelos trabalhos relevantes em prol da cultura indigena brasileira, e em
2018 para figurar na lista de honra do International Board on Books for Young People
(IBBY).

Cristino € um escritor memorialista, por isso as paisagens da infancia
vivenciada nos lavrados de Roraima - ecossistema unico -, pulsam tao fortemente em
suas obras. Como numa viagem profunda ao interior do bioma amazénico, a literatura
de Cristino nos conduz a um mergulho nos igarapés, nos rios, no lavrado roraimense
e a conhecer uma diversidade de arvores, flores, frutas, raizes e tubérculos da
regiao’s.

Uma profusao de aromas, cores e sabores vai surgindo em suas obras quando

o autor apresenta alimentos tipicos da regido, como o cozido de carne-seca de veado

4 A palavra ipedzokhetti, que significa Amor na lingua Baniwa, ndo aparece descrita no texto original
nas paginas 27-28, mas perpassa todo o livro como sendo a base fundamental para o significado do
Bem Viver e Viver Bem, por isso a acrescentamos como o sétimo tépico no quadro.

5 Além das nove obras do escritor indigena Cristino Wapichana objeto de analise dessa tese,
realizamos também um levantamento de publicagdes de outros escritores indigenas do Povo
Wapichana a saber: WAPICHANA, Gustavo Caboco. Baraaz Kawau (2019), Baaraz Ka'Aupan (2022),
e Recado do Bendegd: conversas com a pedra (2022). WAPICHANA, Kammu Dan. O Sopro da
Vida: Putakaryy Kakykary (2019) e WAPICHANA, Kammu Dan. Makunaima taanii Presente de
Makunaima (2020).

6 Mito de origem dos Povos Indigenas da regido de Roraima.

7 E desta forma que chamam entre si os indigenas de diferentes etnias no Brasil, ou seja, todos se
consideram parentes.

8 Conforme Neves, as pesquisas da arqueologia também nos apontam que ha uma relagéo intrinseca
entre diversidade bioldgica e diversidade linguistica e cultural. Essas questées caminham de maos
dadas. Vale relembrar que o povo Wapichana, pertence ao tronco linguistico Aruak, ja o povo Makuxi,
que divide a mesma regido, pertence ao tronco linguistico Caribe. Informagdes disponiveis em:
https://www.youtube.com/watch?v=LI1DcuaFOYE . Acesso em: 20 ago. 2022.
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com macaxeira, temperado com folhas e pimentas-malaguetas. Ou ainda a farinha
amarelada de mandioca, os beijus e a tapioca. Apresenta também a farinha com mel,
0s sucos de buriti e de bacaba, as bebidas fermentadas de mandioca como o caxiri e
o parakari. A carne cozida de caca servida na esteira, no chao da aldeia, a luz da
fogueira, também se faz presente.

O escritor recebeu diversos prémios nacionais e internacionais que serao
listados junto de suas obras literarias que serédo analisadas a seguir, a comegar pela

obra :

A Onga e o Fogo (2009)

A obra literaria que marcou a estréia do escritor, vencedora do 4° Concurso
FNLIJ Tamoios de Literatura Indigena tem ilustragdes de Helton Faustino. A narrativa
€ sobre um duelo entre a onga e o fogo inspirada em uma lenda indigena. A paisagem
do livro é repleta de Buritis'® -uma palmeira muito alta, tipica da regido do lavrado-,
(Figura 58).

9 O Buriti possui uma casca dura composta por escamas triangulares avermelhadas que serve de
protecéo contra predadores, seu fruto rico em vitamina A (vinte vezes a mais que a cenoura), pode ser
transformado em sucos, doces, sorvetes e se fermentado em vinho. O Buriti também fornece o palmito
comestivel. O 6leo pode servir para frituras mas também para cicatrizagdo de feridas e queimaduras,
no alivio de picada de insetos, de cobras e até para curar problemas respiratérios. Sua madeira pode
ser utilizada em areas externas e suas fibras utilizadas na confeccdo de cordas, esteiras,
indumentarias, chapéus, panact -um tipo de mochila para carregar mantimentos-, entre outros objetos.
Informacgdes disponiveis em: https://www.centraldocerrado.org.br/fruto-buriti. Acesso em: 20.08.2022.
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~ Figura 58 — A Onca e o Fogo

mpos, quando o irmdo vento
ais e os seres humanos,

go, falavam a mesma lingua.

Fonte: ilustragdo de Helton Faustino (WAPICHANA, 2009, p. 4-5)

Também encontramos na paisagem do livro arvores de caimbé (Coussapoa
asperifolia Moraceae)?°, uma arvore de médio porte tipica dos campos de Roraima-,
suas folhas s&o bastante asperas e seu caule é protegido por uma casca grossa
resistente ao fogo. Segundo Cristino Wapichana (2009, p. 42), “os indigenas também
utilizam suas folhas para lavar utensilios domésticos, para tingir roupas e utensilios, e
como remédio”. No inicio da narrativa, aspectos da natureza relacional entre todos os
seres humanos e mais que humanos -seres minerais, vegetais, animais, entidades,
espiritos, entre outras-, sdo descritos pelo autor quando : "o irmao vento ainda era
pequeno, 0s animais e os seres humanos, bem como a chuva e o fogo, falavam a
mesma lingua” (WAPICHANA, 2009, p. 4). O antropdlogo Eduardo Viveiros de Castro

(2017) nos estimula a refletir sobre essa perscpectiva relacional em que os povos

20 Tentamos no texto sempre que possivel fazer uma aproximag&o entre nomes populares e cientificos.
(embora, ndo seja este o objetivo da tese, entendemos que ainda ha uma lacuna entre ao trabalhos
biolégicos x trabalhos das humanidades. Segundo o professor Jodo Carlos Ferreira de Melo Junior,
bidlogo e co-orientador desta pesquisa, falta esse dialogo, -crucial ndo sé para o registro dos saberes,
mas para politicas publicas indigenistas-, tal qual demarcagao de terras. Mas, gostariamos de ressaltar,
a importancia de nomear as espécies em seus nomes originarios indigenas. Dessa forma, sempre que
possivel o faremos no texto a partir das literaturas indigenas que pesquisamos. Ainda sdo poucas as
pesquisas publicadas, mas sugiro consultar MBAE KAA O Que Tem na Mata-A Boténica Nomenclatura
Indigena de Joao Barbosa Rodrigues (2018).
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indigenas alicergam sua existéncia. Veremos mais adiante, apds as anadlises das
demais narrativas como essa perspectiva vai se tornando evidente.

A paisagem do livro a Onga e o Fogo conta com a presencga de muitos animais
da regido como: o tamandua, a onga, diferentes espécies de macacos e de passaros,
a anta, a paca, a cutia, a queixada, a capivara, o veado, e as serpentes. A convivéncia
harmoniosa entre todos os seres € evidente na obra com a celebracdo de festas
regadas a musica, danga e alimentos tipicos da regido como o parakari. Parakari €
uma bebida tradicional milenar feita de mandioca fermentada, servida em cuias e
compartilhada coletivamente nos momentos de descontragédo da comunidade (Figura
59).

Figura 59 — Festa e Parakari

A onga sentou-se elegantemente e comecou
a beber parakari, uma bebida milenar tradicional
fermentada feita de mandioca, servida em cuias
grandesebebida coletivamente, enquanto se conversa
sobre o cotidiano; um privilégio mais dos homens. A
bebida estava deliciosa. AN Al
curined - 4

Fonte: ilustragdo de Helton Faustino (WAPICHANA, 2009, p. 8-9)

Apesar da convivéncia harmoniosa entre todos, o autor nos chama atencgéao
para o que motiva o duelo entre a onga e o fogo. O duelo motivado pelo consumo
excessivo de bebida alcéolica pela onga € um aspecto relevante a ser tratado e que
urge reflexdes por parte da sociedade contemporanea. O alcool tem sido levado para

dentro das comunidades, -pela sociedade envolvente-, por interesses diversos,
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acarretando desavencas, violéncia, depressdo e até mesmo suicidios?'. A onca
alcoolizada??, ao tentar impor sua superioridade e poder, provoca tumultos na
comunidade e desafia o fogo a uma batalha terrivel. No entanto, o fogo néo teme a
luta e mostra a onga a sua inteligéncia ganhando a batalha.

No final do livro, apesar de sua forca e tamanho a onga reconhece a derrota e
diz “agora basta, compadre fogo, ja vi e reconhecgo a sua forga!” Entdo para finalizar a
narrativa, Cristino Wapichana (2009, p. 54-56) nos conta o motivo da onga ter
manchas em sua pele : 0 corpo “que era sem manchas, ficou cheio de pintas amarelas
e pretas e até os seus grandes dedos e suas garras afiadas encolheram” por causa
do fogo. Ha uma narrativa contada pelos velhos que diz que esse € o motivo pelo qual
a onga nao chega mais perto do fogo, especialmente quando lembra dessa briga do
passado.

Por fim, aproximando a proposta do Bem Viver e Viver Bem no quadro
apresentado anteriormente com a narratva da Onga e o Fogo, é possivel dizer que ja
na abertura do livro percebe-se a relacdo de Amor (/pedzokhetti) e Convivéncia
Harmbnica com a natureza na seguinte frase: “quando o irmao vento ainda era
pequeno, 0s animais e os seres humanos, bem como a chuva e o fogo, falavam a
mesma lingua [...] a unido entre as criaturas da Terra era tanta que costumavam a
fazer quase tudo em comum” (WAPICHANA, 2009, p. 4).

Quando o autor faz referéncia as utilidades domésticas e medicinais que tem
as folhas da arvore caimbé, é possivel associar este aspecto a Economia Propria,
Artes, Plantas Medicinais e Cosméticos. Observa-se durante toda a narrativa o
escritor estabelecendo as regras sobre o respeito ao préximo, aos mais velhos, a
importancia de cultuar os saberes ancestrais € os conhecimentos tradicionais,
aspectos que encontram acolhida nas categorias politicas Cultura e Tradicao ; Etica,
Saberes e Conhecimentos Tradicionais ; Valores e Crengas e na Organizagao Social.
(BANIWA, 2019).

21 Relevante ressaltar que o indice de suicidios entre populagdo indigena é trés vezes maior que a
populagéo branca. Ocorréncias muitas vezes relacionadas com sentimento de nao pertencimento ao
territorio e com a impossibilidade de praticas espirituais tradicionais de seus Povos. (CIMI, 2017).

22 Tradicionalmente as bebidas fermentadas a partir da mandioca, -alimento que faz parte da dieta dos
Povos Indigenas-, sdo compartilhadas em rituais como vimos no corpo do texto. No entanto, o que
ocorre na contemporaneidade é que a cachaga -produto industrializado com alto teor alcdlico-, tem sido
levado propositalmente para dentro das aldeias com a intengcdo de causar dependéncia quimica e
danos a saude dos indigenas.
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Sapatos Trocados: Como o Tatu Ganhou Suas Grandes Garras (2014)

Essa € uma obra de uma grande riqueza linguistica, onde o autor nomeia
durante a narrativa vinte palavras na lingua Wapichana, conforme glossario
apresentado na Figura 60. O que nos faz recordar as palavras da escritora indigena
do Povo Maori Linda Tuhiwai Smith (2018), sobre a importancia de reescrever e

recontar a historia a partir da sensibilidade e da lingua prépria de cada Povo.

Figura 60 — Glossario na lingua Wapichana/Portugués

Fonte: Wapichana (2014, p. 29)

Dessa forma, evocando Paulo Freire com relagdo ao Projeto Nomear, Smith
(2018) nos aponta que ao nomear as paisagens nas linguas indigenas, reafirma-se
identidades, - ponto este fundamental no combate as tentativas de apagamento de
um povo.

A narrativa de Sapatos Trocados, conta a histéria de Kapaxi (Tatu). Kapaxi é
um eximio velocista e contador de histérias que recebeu um par de sapatos magicos

de Tuminkery (Criador de todas as coisas). Ao receber este presente Kapaxi tinha
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como missao ser mensageiro oficial do reino animal. Mas numa festa dada pelo jabuti,
teve os seus sapatos magicos trocados por engano pelos de Aro (veado), a partir
desse acontecimento Kapaxi precisou se adaptar a nova vida.

Ja na abertura do livro, os gigantes buritis (Mauritia flexuosa-Arecaceae) -
patriménio ambiental da regido de Roraima-, marcam presenga através das

ilustracbes de Mauricio Negro. (Figura 61)

Figura 61 — Buritis

Fonte: ilustracao de Mauricio Negro (WAPICHANA, 2014, p. 1-2)

A arvore majestosa do jatoba (Hymenaea sp. Fabaceae), as folhas de
bananeira (Musa spp. Musaceae) , 0s cipOs e os igarapés também fazem parte da
paisagem. A dimensao da natureza relacional -como na obra anterior-, ja aparece no
inicio da narrativa onde os vinculos, ou seja a relagdo de parentesco entre todos os
seres se torna evidente, sendo assim a terra é considerada como uma grande mae,
as arvores e o vento como irmaos.

E é justamente nesse ponto de “consciéncia de pertencimento”? é que os lagos

de cuidado se fortalecem “e por isso, ndo tem faltado nada! Nossos filhos crescem

23 Conceito de Corpo-Territorio de Célia Xakriaba. Sugiro assistir o recado de Célia Xakriaba na
Exposicdo Mundos Indigenas. Disponivel em: https://www.youtube.com/watch?v=gh8uHCgsj30
acesso em 20.09.2022. (Poema citado no capitulo 2 da tese).
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saudaveis e sao fortes... Nossa comida é farta. Estamos celebrando a vida que ele
nos deu e, por isso, vamos festejar com toda a gratidao e alegria” (WAPICHANA,
2014, p.19).

Ou ainda quando o autor expressa a convivéncia harmoniosa com a natureza
entre todos os seres na seguinte frase: “No tempo em que nossos ancestrais eram
Vivos, 0s animais eram amigos e faziam tudo sempre juntos. Assim, procurar comida,
tomar banho, brincar eram coisas que faziam parte da convivéncia diaria”.
(WAPICHANA, 2014, p .06). Nesse sentido € possivel perceber uma aproximagao
com a Convivéncia Respeitosa entre 0 Homem e a Natureza, e com o Ipedzokhetti
(Amor).

Os animais que aparecem na obra sdo: Wyrad?* (jabuti), Kapaxi (tatu), Aro
(veado), Kanawada (jacaré-agu), Kauaru (cavalo), Puaty (macaco), Saru (ariranha),
Suwan (camaledo), Tamanuaa (tamandua bandeira), Uaro (papagaio), Wacara
(garga) a preguica, a anta, o galo, passarinhos, uirapuru, araras vermelhas e
amarelas, cotias, coelhos, pacas, peixes e vagalumes e ainda o Kamuu (sol), a Kayz
waywepen (lua cheia), o céu e incontaveis estrelas formando um “tapete” luminoso
parecido com diamantes.

A medicina da floresta também esta presente na narrativa no momento em que
autor nos conta: “quando algum deles adoecia, todos ficavam preocupados e iam
visita-lo. Levavam comida e também, remédios feitos de cascas, folhas e até de raizes
de arvores. Além de trazerem muita alegria no seu darywyn”. (WAPICHANA, 2014, p.
06). Darywyn é uma bolsa feita de folha da palmeira do Buriti. E possivel aproximar a
categoria politica Economia Prépria, Artes, Plantas, Medicinais e Cosméticos inscrita
na obra Bem Viver do Povo Baniwa com a descricdo que o autor faz sobre a medicina
da floresta?® (BANIWA, 2019).

24 Percebi durante a pesquisa que o nome dos animais, bem como de outros seres, s&o grafados na
literatura indigena com letra maiuscula, justamente porque consideram todos os seres como parentes,
nao ha hierarquia entre o ser humano e os animais, pedras, rochas, rio etc.

25 Manuela Carneiro da Cunha antropdloga, professora titular da Universidade de S&o Paulo e
professora emérita da Universidade de Chicago, membro da Academia Brasileira de Ciéncias tem
realizado pesquisas muito relevantes que destacam a importancia da medicina indigena e os saberes
tradicionais sobre as plantas. E uma das organizadoras do projeto “Povos tradicionais e
biodiversidade no Brasil — Contribuigdes dos povos indigenas, quilombolas e comunidades
tradicionais para a biodiversidade, politicas e ameagas” (2018-2021) Essa obra compde um acervo
importantissimo, ndo s6 para os tomadores de decisdo, mas também para os povos tradicionais e
cientistas de muitas areas. Trata-se de uma sintese das contribuigdes dos povos indigenas,
quilombolas e comunidades tradicionais no Brasil para a geragdo e conservagédo da biodiversidade
além de outros servigos ecossistémicos. Informagdes sobre todos os volumes estao disponiveis em :
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A questao da coletividade (Ajuri), atravessa a narrativa do inicio ao fim no que
diz respeito as atividades da comunidade, nas praticas alimentares, bem como nas
festas e rituais. Ajuri segundo os Wapichana é quando todos da comunidade se juntam
em forma de mutirdo para realizar as tarefas e rituais. E entdo descreve o autor : “Nas
festas, os tocadores compunham belas musicas para recepcionar aqueles que
estiveram doentes. Eles eram aguardados com ansiedade, e todos queriam vé-los
dancgar, comer e se divertir.” (WAPICHANA, 2014, p. 06).

A bebida do Parakari (bebida tradicional feita de mandioca) servida na Kuruachi
(cuia de curité), é citada diversas vezes no livro, nesse ponto € possivel aproximarmos
a obra das categorias politicas : Cultura e Tradicdo; e da Etica, Saberes e
Conhecimentos Tradicionais (BANIWA, 2019).

A medida do tempo, também é citada na obra, quando o Jabuti pede para o
Kapaxi desacelerar e o convida para a festa na noite de kayz waywepen (lua cheia).
Na paisagem também fica evidente a auséncia do asfalto, quando diversas vezes o
autor faz referéncia ao Kapaxi saindo em disparada e deixando sempre um caminho
de poeira por onde passava. “Kapaxi costumava, entido, fazer propositalmente varios
movimentos com os sapatos magicos no centro da aldeia, de maneira a formar os tais
labirintos de poeira”. (WAPICHANA, 2014, p. 09). A importancia do contato direto com
a terra também aparece “prefiro o cheiro da terra e do capim molhado com o orvalho
da noite. Farei uma cama bem aconchegante e quentinha por aqui mesmo”. O autor
continua nos contando que Aro (veado) com suas garras poderosas “fez um enorme
buraco no chdo e colocou capim e folhas, deixando sua cama bem fofinha”
(WAPICHANA, 2014, p. 12).

Sendo assim, o contato direto com a terra, o cuidado com o territorio, as formas
milenares e ancestrais com que 0s povos indigenas se organizam no seu espago,
desprovidas de asfalto, ou de elementos da modernidade nos levam a aproximar a
obra das categorias politicas Valores e Crengas e Organizacado Social (BANIWA,
2019).

http://portal.sbpcnet.org.br/publicacoes/povos-tradicionais-e-biodiversidade-no-brasil/ acesso em 20
nov. 2022.
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A Oncinha Lili (2014)

A Oncinha Lili convida o leitor a conhecer a sua familia e a sua casa. Diz a
oncinha “Aqui € minha casa e o meu quintal é a floresta” (WAPICHANA, 2014, p.09).
A floresta como extenséo da casa e do corpo € evidenciada a partir das ilustragées de
Agueda Horn. Para demonstrar a diversidade de espécies (Figura 62), a artista utiliza
diferentes estampas para ilustrar as arvores, enfatizando a importancia da pluraridade

em detrimento a monocultura.

Figura 62 — A Oncinha Lili

~ .

Fonte: ilustragcdo de Agueda Horn (WAPICHANA, 2014, p. 8-9)

A paisagem da obra é repleta de borboletas, passarinhos, tucanos, diversas
arvores, flores, e de toda a familia da oncinha. Lili faz uma auto apresentacao
perguntando ao leitor: “Sabe quem sou?” e responde: “Tenho patinhas e meu corpinho
é todo pintadinho” (WAPICHANA, 2014, p. 6-7). Lili apresenta sua mae, seu pai, seus
irmaos, e seus avoés. A narrativa gira em torno do cuidado e do afeto entre a floresta,

sua casa e seus parentes, o que fica evidente na ilustragao seguir (Figura 63).
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Figura 63 — Lili e sua familia

Fonte: ilustragdo de Agueda Horn (WAPICHANA, 2014, p. 16-17)

Em uma outra cena, Oncinha Lili diz: “Quero colinho quentinho pra dormir”
(WAPICHANA, 2014, p.20-21). A tradigao de ouvir histérias dos mais velhos, também
se apresenta na narrativa quando Lili diz: “Agora vamos ouvir historinhas e brincar
com o vovb e a vovo” (WAPICHANA, 2014, p. 18). Embora a narrativa seja bastante
breve, as categorias politicas Cultura e Tradigdo ; Economia Prépria, Artes, Plantas
Medicinais e Cosméticos; Convivéncia Respeitosa entre 0 Homem e a Natureza ; e

Ipedzokhetti aparecem expressos na obra (BANIWA, 2019).

A Boca da Noite (2016)

Esse € um livro que merece destaque pelos prémios recebidos em diversas
categorias a saber: Prémio da Fundagao Nacional do Livro Infanto Juvenil - FNLIJ
2017 na categoria Crianga, Prémio FNLIJ 2017 na categoria Melhor llustragao,
Catalogo de Bolonha FNLIJ 2017, Menc¢ao Honrosa no Concurso FNLIJ/UKA Tamoios
de Textos de Escritores Indigenas 2014, Estrela de Prata no Prémio Peter Pan - IBBY
Suécia, e Prémio Jabuti 2017 na categoria Infantil.

A literatura se desenvolve principalmente pela voz de Kupai (Peixe), um menino
muito curioso e criativo que nos conta sobre sua infancia, sua familia, e o cotidiano do

seu Povo Wapichana. Interessante observar nessa obra como o autor amplia a
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discusséo para além do planeta terra alcancando até o Sistema Solar?®. Sendo assim,
a principal estrela do Sistema Solar, - 0 Sol -, também é a principal estrela da narrativa.
A Boca da Noite me fez refletir acerca da importancia da astronomia para os povos
indigenas. Primeiramente ao considerar o Sistema Solar como Entidades, por isso o
temor e o respeito, e também ao compreender a arqueoastronomia, ou seja, a
importancia de conhecer a periodicidade das estacdes, das chuvas, das secas, das
cheias, das geadas, para nao perder as colheitas e ver sua comunidade ameagada
pela fome.

Apesar do titulo da obra ser : A Boca da Noite, o autor faz durante a narrativa
um contraponto da escuriddo da noite, com a luz. Nesse sentido, a luz do Sol de
Roraima perpassa toda a narrativa nas ilustracbes de Graga Lima. Ora quando esta
nascendo, ora quando o Sol mergulha no Rio para se banhar, ora quando se pde a
dormir. Por outro lado, o autor também aponta, para a necessidade da escuridao da
noite. A escuridao para o descanso, e para manter a capacidade de sonhar.

O escritor indigena Ailton Krenak em Idéias para Adiar o Fim do Mundo (2019),
nos questiona se ainda temos um sonho coletivo, ou seja, a capacidade de buscar
nos sonhos as orientacdes para as escolhas do dia-a-dia. Krenak nos leva a refletir
sobre a nossa incapacidade de sonhar nos dias atuais, e diz que hoje “as pessoas
estao perdendo cada vez mais essa capacidade de sonhar, de desejar algo grande e
bom para a coletividade. Estdo cada vez mais ensimesmadas em seu ‘sonho pequeno’
em seu particular projeto de serem felizes sozinhas”. (KRENAK, 2019, p. 33). Ailton
coloca aqui duas questdes importantes para os povos indigenas, a questdo da
Coletividade e dos Sonhos.

A paisagem do livro A Boca da Noite é repleta de entrelagamentos entre os
seres humanos e mais que humanos, seja quando o Sol mergulha no Rio para “tomar

banho antes de dormir” ou em outras cenas expressas na narrativa, descreve Kupai :

S6 sei que, quando o sol tocou no rio, foi ficando da cor do fogo!
Depois ele foi se esticando, bem comprido, e colorindo as aguas do
rio. Ele continuou mudando de cor até ficar igual a minha. Depois foi
diminuindo, diminuindo, e, por fim, desapareceu dentro do rio
(WAPICHANA, 2016, p. 8).

26 Nesse sentido sugiro consultar a obra de Luiz Galdino (2011) sobre a Astronomia Indigena.
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A cena do Sol mergulhando no Rio conforme ilustragdo a seguir (Figura 64),
me levou a uma aproximagao da obra Fenomenologia da Percepgdo de Merleau Ponty
(2018), quando o autor nos esclarece sobre a forga do corpo na formagao de outras

formas, a partir do encontro com o Outro.

Figura 64 — A Boca da Noite

Fonte: ilustragdo de Graca Lima (WAPIHAA, 2016, p. 5-6)

Vale registrar aqui, como as ilustracbes de Graga Lima expressam esses
encontros e entrelacamentos com o Outro. Nesse sentido, é interessante observar
como a artista nos apresenta a paisagem da Comunidade Wapichana, sob diferentes
perspectivas. Ora no seio da floresta, ora do alto, como na cena em que Kupai e seu
irmao Dum ou Arapua (Marimbondo) se encontram na parte mais alta da Laje do
Trovao.

Do alto da laje Kupai comenta: “Dali, dava para ver o0 mundo aonde nossas
pernas ainda nao tinham nos levado, e talvez nunca nos levassem, mas nossos olhos
podiam nos levar voando até Ia. [...] Do alto da Laje do Trovao podiamos ver nossa
aldeia toda”. (WAPICHANA, 2016, p.10).

Esse movimento, ou essa danca césmica como assim denomina Ailton

Krenak?’ esta imbricado com a forma de Ser e Estar no mundo dos povos indigenas.

27 Sugiro escutar a conversa entre Ailton Krenak, lara Renné e José Miguel Wisnik mediada por Pedro
Meira em Danga Cdésmica (2022). Selvagem Ciclo de Estudos. Disponivel em:
https://www.youtube.com/watch?v=UJvRioBMSN8 acesso em 20.09.2022.
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A perspectiva de “enxergar a aldeia toda” a partir da Laje do Trovao me fez recordar
a descrigdo que o escritor indigena Davi Yanomami faz dos Xapiris, -os Espiritos
Protetores da Floresta-, em sua obra a Queda do Céu (KOPENAWA, 2015).

Na narrativa, o pai de Kupai faz um alerta para o filho ndo subir na Laje do
Trovao, porque ao subir nela, poderia atrair trovoes. Mas Kupai e Dum desobedecem
0 pai e sobem na Laje do Trovao. Entdo, quando o pai descobriu que os filhos haviam
subido na laje, eles receberam um castigo: “Assim que entramos em casa, papai foi
logo anunciando nossa pena. Carreguei agua uns trés dias e meu irmao foi com ele
para a roga durante uma semana. Durante o tempo do castigo, s6 brincAvamos nos
horarios de banho”. (WAPICHANA, 2016, p. 14). E foi para nos ensinar sobre o
respeito e temor -como esta na raiz da tradicao da historias orais-, que o pai de Kupai
e Dum nos contou sobre “A Boca da Noite”. O trecho descrito nos aproxima dos
Valores e Crencgas sobre a pratica do Bem Viver. (BANIWA, 2019).

Kupai conta que a expressao “Boca da Noite” o fez acordar os seus sentidos
que estavam adormecidos, e sendo assim comecou a refletir sobre o “corpo da noite”,
“se tem boca, tem que ter cabeca, nariz, orelha, cabeca, bragos, pernas, maos, pés...
Sera que essas partes sao parecidas com as do nosso corpo? Porque, se tem boca,
deve haver um corpo!” (WAPICHANA, 2016, p.16). E para responder suas proprias
reflexdes, Kupai lembrou o que disse seu avd: “o vovd dizia que, se a gente nao
conseguisse resposta para um problema importante, somente os sonhos poderiam
responder. Para sonhar, era preciso antes tomar um cha de ervas dos sonhos”,
ressaltando que Kupai nos lembra da importadncia desse cha ser feito pelo pajé.
(WAPICHANA, 2016, p. 18).

E possivel perceber a partir da narrativa, aproximacdes com as categorias
politicas: Cultura e Tradicdo; Economia Propria, Artes, Plantas Medicinais e
Cosméticos; Convivéncia Respeitosa entre o Homem e a Natureza; Etica, Saberes e
Conhecimentos Tradicionais; Organizagao Social, e também com a categoria politica
Ipedzokhetti (BANIWA, 2019).

O Céao e o Curumim (2018)
Na obra O Cé&o e o Curumim, a narrativa gira em torno da amizade entre um

cao e um curumim e sua relacdo amorosa com a familia e a natureza. Relembrando

que Cristino € um autor memorialista, e nessa obra vai contar a partir de suas
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memorias de infancia, como é o cotidiano na aldeia, desde a busca pelo alimento na
floresta até o encontro com a folha de ubim?8, que serve para construir o telhado da
casa?®.

A paisagem do livro é repleta de arvores frondosas, e, logo no inicio, o autor
faz referéncia a um pé de mangueira e a um pé de caja’, cujos raizes, frutos, flores
e sementes tém inumeros usos medicinais. A maior arvore da regido, o jatoba,

também é descrita pelo autor:

Ela era majestosa. Tinha um tronco imenso. Para circunda-la
completamente, precisava-se de pelo menos cinco homens. O caule
erguia-se rumo ao céu, sem curvas, os galhos se espalhavam no alto,
sem medo de altura, assim poderiam sentir o calor dos primeiros raios
de sol, os primeiros pingos de chuva e os ventos mais refrescantes
(WAPICHANA, 2018, p. 11).

Interessante observar como o autor descreve a importancia desse territorio
para sua constituicdo como um bom guerreiro. Afinal, era |4, com essas arvores, que
ele exercitava suas percepcgoes, reflexdes e musculos. Evoco aqui novamente a obra
Fenomenologia da Percepgdo de Merleau Ponty (2018) onde essa perspectiva do
corpo como principio educativo e relacional se faz muito presente. Para o fildsofo o
amadurecimento ndo se da de dentro para fora, mas sim no encontro, na
intersubjetividade com o Outro, no ponto de contato com o campo.

A Figura 65 evidencia essa relagao de respeito e reciprocidade entre os povos
indigenas e a importancia do territério para a pratica do Bem Viver. Na narrativa, a
avd do curumim aproxima-se para conversar com o jatoba, como se fossem amigas
intimas de longa data, e faz uma reflexdo: “No mundo temos de compreender a

importancia do existir, meu neto. Nao vivemos apenas para nds mesmos. Existimos

28 A folha de ubim tem geralmente trés palmos de largura e de 1 a 4 m de altura.

29 Cristino descreve a tecnologia utilizada para fazer o telnado com a folha de ubim: “Apds ser colhida,
era trancada sobre varas compridas. Dava-se uma volta na vara com o talo da folha. A ponta da folha,
que passava por baixo dessa volta, segurava o restante do talo. E, assim, o processo era repetido com
outra folha, sucessivamente, para deixar as folhas firmes na vara. Depois bastava amarra-las com cipés
titica nos caibros do telhado, e rapidinho a cobertura ficava pronta. Por ter cobertura de palha, a casa
ficava fresquinha mesmo quando o Sol estava muito quente” (WAPICHANA, 2018, p. 54).

30 “A cajazeira (Spondias mombin ou Spondias lutea), também conhecida como caja, caja-mirim,
cajazinha, tapereba, acaia, acaiaba, acaja, acajaiba, ambald, ambareira, ambareiro, ambard, cajaeiro,
cajarana, caja-pequeno, cajazeiro-miudo, catona, guegue, ibametara, caja-manga, minguengue,
moxubia, muguengo e muguengue”. O pé de caja € uma arvore que chega a medir até 25 metros de
altura, pertence a familia das anacardiaceas e possui flores aromaticas. Seu fruto € de cores amarela
e alaranjada, tem sabor acido, é comestivel e saudavel, rico em vitamina A, fibra, ferro e fésforo. E
possivel consumi-lo in natura ou em forma de sucos, doces e sobremesas. Informacdes disponiveis
em: https://www.youtube.com/watch?v=sCx0S02Qsa0. Acesso em: 15 ago. 2022.
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guando o outro existe e nos completamos quando nos doamos. [...] S6 existimos junto”
(WAPICHANA, 2018, p. 15). Entao, o autor descreve a cena do encontro entre o jatoba

e a avo do curumim:

Ao chegar proximo do tronco do velho jatoba, vovd parou e ficou
olhando-o com reveréncia [...]. Vovo foi se aproximando de mansinho
daquela grande arvore. Com um gesto carinhoso, tocou-a com as duas
maos e, lentamente, foi encostando o rosto no tronco para senti-lo.
Com os olhos fechados e um sorriso amigo, ela iniciou uma conversa
baixinha, como quem troca segredos. [...] Ela comegou a dangar ao
redor do jatobazeiro, entoando um canto ancestral. [...] — Sabe, meu
neto, ndo estamos sozinhos no mundo. Olhe para esta arvore e para
o chao que vocé pisa. Somos feitos de uma pequena parte de tudo o
que nos cerca. [...] Estamos ligados com todos os seres pela terra,
pela agua e pelo ar. [...] Dependemos deles para continuarmos no
mundo (WAPICHANA, 2018, p. 13).

Figura 65 — O jatoba e a avé do Curumim
/s

'\:»

Fonte: Wapichana (2018, p. 16-17).

Esse entrelagamento de todos os seres, sejam humanos, sejam mais que
humanos, é um conceito-chave para a pratica do Bem Viver, descrito no pensamento
de Eduardo Viveiros de Castro (2017) como perspectivismo amerindio3’. Isto &, ao

considerar o outro, lembramos que o homem n&o € o unico sujeito do universo,

31 Perspectivismo amerindio diz respeito a sintese conceitual operada por Eduardo Viveiros de Castro
e Tania Stolze Lima para tratar de uma importante matriz filoséfica amazdnica no que se refere a
natureza relacional dos seres e da composi¢do do mundo (MACIEL, 2019).
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embora a ontologia ocidental moderna3? insista em reforgar esse pensamento ao
separar no bojo de seu discurso natureza de cultura. Essa visao dicotdmica® de que
o homem esta separado da natureza legitima o direito de explorar a natureza de
maneira utilitarista e predatéria. Sendo assim, a acumulagdo de objetos faz-se
mediante um empobrecimento dos sujeitos que compéem o mundo. O objetivo final
desse pensamento parece ser a reducao de toda uma diversidade a monocultura*.
Um mundo repleto de diversidade se transforma em uma Unica espécie capaz de
existir a custa e a exaustao de todas as outras partes da vida.

Essa reflexdo também é valida para a questao das linguas, como cita Morrison
(2019, p. 128): “Imaginamos num futuro préximo a eliminacdo de todos os idiomas e
culturas minoritarias, sem distincdes”. Dito isso, e apds o estabelecimento dessa
natureza relacional — imprescindivel para compreender a ontologia indigena —,
partimos agora para a Figura 66, a cena em que ocorre a cagada de uma anta®. A
narrativa dessa cena possibilita uma aproximagao do patriménio alimentar, bem como
das praticas alimentares do povo Wapichana, que inclui ndo somente o alimento em
si, mas também a cultura e tradicdo expressas nos rituais, as formas de organizagéo
social, a economia propria descrita na obra Bem Viver e Viver Bem Segundo o Povo
Baniwa no Noroeste Amazdbnico Brasileiro, enfim uma complexidade de elementos
imbricados num projeto politico que celebra a coletividade, e ndo o individualismo.

Na cena da cacada da anta, o autor descreve os preparativos para a busca do
alimento e elenca os participantes, entre eles: o cao e o curumim, seus quatro irmaos
mais velhos, seu pai e sua mée, seu tio e, na saida, o pajé: “O pajé nos aguardava la
fora, com suas folhas e incenso de maruai®. Conforme saiamos de casa ele nos

benzia, um a um, pedindo protecdo do grande Criador, Tumimkere na lingua

%2 Se a ontologia ocidental moderna “vé a humanidade como erguida sobre alicerces animais,
normalmente ocultos pela cultura — tendo outrora sido ‘completamente’ animais, permanecemos, ‘no
fundo animais’ —, o pensamento indigena conclui ao contrario que, tendo outrora sido humanos, os
animais e outros seres do cosmos continuam a ser humanos, mesmo que de modo nio evidente”
(VIVEIROS DE CASTRO, 2017, p. 309).

33 O pensamento da visdo dicotdmica encontra acolhida nas obras de Morin, especialmente A cabega
bem-feita (2000). Nesta, o autor aponta para a necessidade de “religar” o que foi desligado: natureza
de cultura, ciéncia de arte, razdo de emogao.

3 E possivel aproximar a ideia de monocultura aqui apresentada, no que diz respeito a dicotomia
homem e natureza, da ideia de monocultura desvelada em cinco categorias por Boaventura de Sousa
Santos (2019), quando o autor trabalha o conceito da sociologia das auséncias: a monocultura do saber
e do rigor; a monocultura do tempo linear; a monocultura da naturalizagdo das diferengas; a
monocultura da escala dominante; e a monocultura do produtivismo capitalista.

35 O autor relata que a cena descrita por ele sobre a cagada da anta faz parte de suas memorias de
infancia.

3% Arvore sagrada para os povos Makuxi e Wapichana.
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Wapichana, para que féssemos e retornassemos com seguranga” (WAPICHANA,
2018, p. 62). Foi uma longa caminhada até o momento em que o cdo deparou com
uma anta. Conta Cristino: “Encontrar uma anta € como ter a beng¢ao de uma roga cujas
sementes produzem frutos sadios e grandes” (WAPICHANA, 2018, p. 78). Continua o

escritor:

Uma vez vovo contou uma histéria sobre a vida dos animais. Ela dizia
que eles ndo eram cagados, mas iam para um ultimo encontro. Sabiam
que seu tempo estava chegando ao final e se sacrificavam para servir
de alimento a outros seres. E, quando chegasse o tempo dos que se
alimentaram dele, seus corpos também iriam servir a outros seres
como alimento, e assim o mundo se renovava (WAPICHANA, 2018, p.
78).

O pai, um dos irmaos e o tio do curumim prepararam as flechas de pontas de
ossos de porco-do-mato, especificas para transpassar a pele grossa da anta. Uma
das flechas acertou perto do coragao, e a outra, a garganta. “O grande guerreiro da
floresta tombou ali mesmo” (WAPICHANA, 2018, p. 82). Para honrar e agradecer o
seu sacrificio, aproximaram-se da anta para oferecer respeito e gratiddo. Curumim
conta que seu pai e seu tio se colocaram frente a frente, deixando a anta entre eles.
Conforme mostra a Figura 66, o pai e os tios de Curumim, colocaram as maos sobre
o corpo do animal, enquanto sua mae entoava um canto, cobrindo-os de fumaca num

ritual®” de agradecimento ao dono da floresta pela cagada.

37 “Mamae colocou algumas brasas sobre folhas verdes dentro de uma cuia, e a resina comegou a
derreter. Entdo, uma chama vestiu a cuia, com sua cor quente. Minha mae levantou a cuia e soprou
forte a chama, deixando a fumacga da resina perfumar o lugar” (WAPICHANA, 2018, p. 84).
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Figura 66 — Cerimbnia de agradecimento a floresta

- N

=

Fonfé: Wapichana ‘(2018, p. 80-81)

Trata-se de um bonito ritual em que os corpos, os cantos e a floresta se
misturavam. A cena da cagada me remeteu ao som de Agueré de Oxossi, ritmo
consagrado ao Orixa Oxossi®8, divindade da caga que vive nas florestas. Esse som do
tambor que narra a histéria de uma cagada aparece em uma fala de Simas (2019), ao
lembrar da importancia de “alargar as gramaticas”, impulsionando a “enxergar de outra
esquina”. Para o ritual, Curumim conta que seu tio coletou nas redondezas folhas
verdes e seu pai procurou um jatoba para retirar deste resina para defumagao. A
seguir, Curumim descreve a tecnologia utilizada pelo seu pai e seu tio para preparar

o defumador utilizado no ritual:

Pegaram um pedago de madeira seca e fizeram um pequenino furo
nela com a ponta da flecha. Fizeram também um chumaco de folhas
secas e minusculos gravetos, e deram para 0 meu irmao mais velho
segurar. Enquanto papai girava a ponta da flecha com o arco, o furo
na madeira esquentava e ia mudando para a cor da tinta de jenipapo;
uma fumacinha foi despertando dali e uma brasa bem pequena
incandescente apareceu. Meu irmao ja estava preparado com o
chumacgo nas maos. Meu tio pegou aquela madeira com a brasinha e
a depositou com cuidado sobre o chumacgo. Imediatamente meu irmao
0 cobriu, levou-o préximo da boca e comegou a soprar delicadamente.

% QOrixa Oxossi pertence a cultura Yorubd, é o Orixa das matas, da floresta, que sai na busca do
alimento.
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A fumaca foi aumentando e o fogo apareceu. Meus irmaos ja estavam
com a lenha. Ele depositou o fogo no chéo e foi adicionando os
gravetos. A medida que eles iam queimando, outros gravetos e galhos
mais grossos eram colocados. Assim o fogo testemunharia aquele
momento ritualistico de agradecimento (WAPICHANA, 2018, p. 83-
84).

Os rituais para os povos indigenas sdo como um reencontro com a

ancestralidade, a reafirmacao do pertencimento.

Significa viajar, la para o comego dos tempos, e renovar dentro da
gente nossa ancestralidade. E afirmar que pertencemos a um povo,
que esse povo pertence ao mundo e que esse mundo pertence a um
Universo repleto de outros seres. E a juncédo de todos que mantém o
equilibrio da vida (WAPICHANA, 2018, p. 85).

Manter a tradigcao dos rituais, € como manter acesa a chama da forca vital da
origem dos povos indigenas. “A tradigdo nos faz entender a dimenséo do mundo, com
sua variedade de povos, cores, tamanhos, crengas, jeitos e linguas diferentes”
(WAPICHANA, 2018, p. 86). Muniz Sodré (2017) diz que “o corpo do homem & sempre
no minimo a metade de um atlas universal’. Na mesma dire¢cao, complementa Cristino:
“Somos formados pelos pedacinhos dos nossos ancestrais, e cada um nos orienta e
nos ensina a viver melhor. Respeitando e aprendendo com os mais velhos e com a
natureza” (WAPICHANA, 2018, p. 85). A floresta para os povos indigenas € como uma
extensdo da casa, algo como o proéprio quintal. Do corpo, exigem as percepgdes para

existir e sobreviver na floresta.

Cacar exige conhecimento, siléncio e destreza. A atencao do cagador
€ redobrada para que nao seja apanhado por outros animais ou
vitimados por cobras, formigas gigantes ou aranhas venenosas. Cacar
significa passar dias e noites na floresta em perigo constante. [...] Para
se ter seguranca na floresta a noite é necessario estar em grupo, fazer
fogo para afastar os animais e construir abrigo para enfrentar chuva,
vento e frio (WAPICHANA, 2018, p. 88).

Apos o ritual de agradecimento, iniciaram-se os preparativos para o corte e 0
transporte da cacga; a anta serviria de alimento para toda a familia e outros parentes

por muitos dias:
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Meu pai pediu para meus irmaos cortarem duas varas para carregar a
cacga, enquanto ele dividia e preparava as partes da anta a serem
transportadas. [...] Meu pai e meu tio pegaram o maior peso, que era
a parte traseira, e meus irmaos mais velhos, a parte dianteira, que
estava dividida em quatro grandes pedacos. O irmao do meio ficou
com a cabega, e eu com as partes internas, como figado, rins e outros
pedacos menores (WAPICHANA, 2018, p. 88).

Contrariamente a cena descrita, na qual a busca pelo alimento do povo
Wapichana ocorre na floresta — territério fundamental para sua existéncia —, ha uma
cena no filme Terra Vermelha em que dois irmaos transportam a carne de caca no
meio do asfalto, em contexto urbano. O filme narra a histéria do povo Guarani-Kaiowa
na regidao de Dourados (MT), que, apartados de suas terras originais e ancestrais e
vistos como invasores, passam a viver a beira da estrada, na miséria, sem ter o que
cacar. Por isso, € importante reafirmar aqui a questao do territério para os povos
indigenas. Sem territorio, ndo ha alimento, ndo ha vida, ndo ha possibilidade de
praticar os rituais. Sem territorio, ndo ha casa, cozinha nem quintal.

Voltando para a obra literaria de Cristino Wapichana (2018), o curumim conta
gue no retorno para a casa, carregados com a comida, o seu pai foi a frente, seguido
de seu tio, seus irmaos mais velhos, depois do proprio curumim, seu cachorro, sua
mae e outros homens portando flechas, cuidando da seguranga e observando os
movimentos da floresta. Ao chegar perto da aldeia, seu pai convocou os parentes para
ajudar a carregar a carne de caga, que seria dividida coletivamente entre os indigenas,
enquanto “as mulheres se apressaram em pegar caxiri’®® e agua. Elas vinham
cantando e dangando, oferecendo bebidas para o nosso grupo” (WAPICHANA, 2018,
p. 88). A chegada de uma carne de caca na aldeia € motivo de alegria e celebrada
entre todos com dangas, festas, rituais, como o parixara*®, e com a bebida do caxiri,

que, servida em cuias*!, € compartilhada de forma coletiva por todos.

39 Bebida fermentada feita & base de mandioca.

40 Ritual de agradecimento dos alimentos e da fartura. Ha entoagdo de canticos, realizagéo de dancgas
com passos coreografados, defumagdo com maruai e o pronunciamento de palavras na lingua
Wapichana ou Macuxi. Para conhecer esse ritual na integra, consultar o material produzido pelo
Instituto Insikiran de Formacao Superior Indigena, da Universidade Federal de Roraima, disponivel em:
https://www.youtube.com/watch?v=BOyBpE2SL_g Acesso em: 20 ago. 2022.

41 A cuia do caxiri € feita da arvore de cabaga de coité.
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Ceuci a Mae do Pranto (2019)

Essa é a unica obra do repertorio de Cristino que nao retrata o Povo Wapichana
propriamente dito. A literatura Ceuci a Mae do Pranto de 2019, fala sobre uma lenda*?
do Povo Anambé*3. E a narrativa de um Curumim que sai para pescar, e nunca mais
volta para sua casa. No caminho ele encontra Ceuci -um ser da Floresta que comia
tudo o que via pela frente-. Ceuci era uma senhora gulosa que devorava peixes sem
parar, quanto mais comia, mais fome tinha. Quase que o Curumim foi devorado por
Ceuci, mas Curumim consegue fugir, e € salvo por um passaro. Tuiuiu recolhe
Curumim, acolhe-o em seu peito, e algando um v6éo bem alto, o leva para um lugar

seguro e distante (Figura 67).

42 Cristino nos conta que a lenda do Povo Anambé foi colhida pelo folclorista Couto de Magalhdes em
1865.

43 O Povo Anambé vivia no passado a oeste do Rio Tocantis, nas cabeceiras do Rio Pacaja, norte do
Para. Atualmente vivem no alto curso do Rio Cairari, afluente do Moju, -corre paralelo ao baixo Rio
Tocantis, pela margem direita-. E uma populagdo de 161 indigenas (2014), e pertencem ao tronco
linguistico Tupi. Eles perderam a maioria dos elementos culturais do seu Povo, e hoje seu modo de
vida se assemelha com os Sertanejos da regido. Suas habitagdes sdo do tipo regional, com cobertura
de palha ou cavacos. Utilizam pequenos cestos para transportar alimentos, abanos, peneiras de
trancado em espiral, pildes, ubas, arco e flechas. Antigamente comercializavam o 6leo de copaiba e o
leite de magaranduba. Atualmente vivem de agricultura, pesca, e eventualmente carne de caga. Na
agricultura, -farinha de mandioca, milho e arroz-, vendendo regularmente o excedente da sua roga.
Também fazem coleta de frutos e mel. Na pesca utilizam anzdis, arco e flecha, -tracajas-. Na caga, tem
que lidar com a escassez da fauna ameacada pelo desmatamento, -fazendas e serrarias-. (POVOS
INDIGENAS DO BRASIL, 2022).



Figura 67 — Tuiuit € o Curumim

" Fonte: ilustrago de Jo Oliveira (WAPICHANA, 2019, p. 24-25).

Na paisagem de abertura do livro, com ilustracées de J6 Oliveira, é possivel
observar a margem esquerda do Sol nascente, um grande Rio de aguas turvas, e a
margem direita, um Rio pequenino de aguas cristalinas. O autor descreve que no
canto, -no encontro das aguas-, cresce uma arvore frondosa. A presenga dessa arvore
na narrativa & importante, porque € em cima dela que o Curumim observa Ceuci
pescando no Rio. Curumim conta que para isso, teve que construir um muta -uma
estrutura com galhos e folhas para se acomodar em cima da arvore-.

E interessante observar que, nas ilustragbes aparecem elementos tanto da
cultura do Povo Wapichana, como da cultura do Povo Animbé. E possivel observar a
presenca do jirau -tecnologia utilzada para secar carne caga ou de pesca-, o atura -
cesto para transportar alimentos-, o pildo, a cuia, as panelas de barro, a rede, rede de
pesca, a canoa, ceramicas, € banco de madeira. Na fauna aparecem uma diversidade
de passaros, araras, o canto do anaua, tuiuiu, gavido, golfinhos, e uma fartura de
peixes. Aparecem também borboletas, muitos macacos, cotias, marimbondos,
tucandeiras -formigas gigantes e carnivoras-, serpentes, e surucucu-de-fogo. O autor
cita a presenca do fogo e da fumaga. Do Sol da mata e uma diversidade de palmeiras,

e conta como utilizam as folhas da palmeira para fazer cestarias. Fala da cera de
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abelha e do pote de mel. Conta-nos da transformacido de um cesto em animal, -uma
alusdo ao perspectivismo amerindio de Eduardo Viveiros de Castro, citado no capitulo
anterior-. A narrativa se encerra com o (re)encontro do Curumim com a aldeia. E
provavel que o passaro Tuiuiui tenho levado Curumim de volta para casa, porque ele
pousa justamente no encontro das aguas, -lugar onde o Rio grande se encontra com
o Rio pequeno como no inicio da narrativa-. Quando Curumim desce na aldeia, ele
encontra uma velhinha que Ihe oferece agua e comida. Neste instante, conta o autor
que a vovo nao parava de olhar atentamente o Curumim, e logo perecebeu que eram
bem parecidos. Entdo “aquela velhinha aproximou-se dele e foi tocando seu rosto
carinhosamente... (Figura 68) Olhou dentro dos olhos e disse: - Sabe...um dia 0 meu
filho foi pescar... e nunca mais voltou!” (WAPICHANA, 2019, p. 28).

Figura 68 — Reencontro com os parentes Anambé

—Um dia eu fui pescar e Ceuci, a mae do pranto, me capturou
e me IEVOU para sua casa, PoIs queria me comer aSSadO, mas sua

filha me salvou. Ceuci logo descobriu e tivemos de fugir, mas a
menina cansou e eu segui sozinho. Quando ela estava perto de me
pegar novamente, pedi ajuda para os macacos, que me ajudaram,
mas também n3o podiam ficar comigo e continuei a fugir. Ceuc l
continuou me perseguindo e quando estava bem préxima eu vi um
buraco no chao e pulei dentro, mas ali estava surucucu de-fogo, que
também queria me comer. Consegui fugir e, quando sai do buraco
Vi 0 passaro Acaua, que também me ajudou, vigiando as cobras.
Continuei a fugir de Ceuci. Corri, corri, corri, até que encontrei o
passaro tuiuid, que me trouxe até aqui.

Aquela velhinha aproximou-se dele e foi tocando seu rosto
carinhosamente... Olhou dentro dos olhos e disse:
— Sabe... um dia o meu filho foi pescar... e nunca mais voltou!

,;~~vm\\\w
Jea )

Fonte: ilustragéo de J& Oliveira (WAPICHANA, 2019, p. 28-29)

E possivel aproximar da obra Ceuci a M&e do Pranto (2019), as seguintes
categorias politicas: Cultura e Tradigao; Economia Propria, Artes, Plantas Medicinais
e Cosméticos; Etica, Saberes e Conhecimentos Tradicionais; Valores e Crencas;

Organizagao Social, e Ipedzokhetti.
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A Cor do Dinheiro da Vovo (2019)

O livro langa reflexées sobre a entrada do dinheiro nas aldeias, e como isso
tem influenciado nas escolhas alimentares da comunidade, -bem como na
manutencdo das praticas alimentares (Figuras 69A e 69B). E importante ressaltar a
contextualizacdo que o autor faz nessa obra, ao referir-se ao povo Wapichana, ao
contar que seus ancestrais datam de mais de quatro mil anos, e que sua base
alimentar provém especialmente da mandioca e de seus derivados, dos frutos e
legumes plantados na comunidade, além da caca e da pesca. Conta também o autor
que, antes do contato com os karaiowa (brancos), os produtos eram obtidos por meio
de trocas, mas, com a entrada do dinheiro, implantou-se um sistema baseado na
compra e venda. A obra é um dialogo entre a avd e seu neto Pimyd. A narrativa dela

conta:

Para sobreviver, tivemos de aprender a usar muitas invengdes trazidas
pelos dominadores e alguns elementos de sua cultura, como o
dinheiro (pyrat). O dinheiro mudou nosso modo de vida. Antes dele
todos tinham roga, e havia muita fartura. Quando precisavamos de um
produto, trocavamos uns com os outros. Assim nos sentiamos com
uma grande familia (WAPICHANA, 2019, p. 13).

Mas, conta a avo que:

Desde que o dinheiro chegou aqui, ele causou mudangas no nosso
modo de vida. Nossas tradicbes e nossos costumes se
enfraqueceram. Nossos parentes pensam mais em si. Penso que o
dinheiro deveria ser como uma grande caga, € uma caga € para ser
dividida entre todos (WAPICHANA, 2019, p. 46).
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Figura 69 — Vové e o beiju: (A) compra do alimento com dinheiro; (B) vové comendo beiju
industrializado

A B
Fonte: ilustragdo de Alyne Dallacqua (WAPICHANA, 2019, p. 38-39, p. 18-19)

A entrada do dinheiro nas comunidades e, consequentemente, o mercado
alimenticio**, levantam diversas discussdes sobre alimentos ultraprocessados,
agrotoxicos*®®, escassez de alimentos, precificagdo dos alimentos, sequestro de
praticas alimentares, e monocultura. Ou seja, 0 manejo da abundancia vé-se agora
diante do manejo da escassez. Praticas como benzimento de sementes, preparagao
do solo, plantios, colheitas, bem como a partilha no momento de consumo dos
alimentos, tendem a diminuir e até a desaparecer.

“‘No comércio, havia um tipo de beiju doce torrado, que derretia na boca. Ele
era circular, achatado e cheio de furinhos. Se tornou um dos alimentos preferidos da
vovo, porque nem precisava ter dentes para comé-lo” (WAPICHANA, 2019, p. 18). A
captura dessas praticas pelo mercado causa enorme impacto no cotidiano dessas
comunidades. O que antes era produzido na floresta e partilhado nas comunidades
agora é produzido e industrializado na cidade e comercializado no mercado. As frutas,
antes colhidas no quintal, banhadas pela 4gua das chuvas, agora vém de lugares
desconhecidos, sao lavadas por agrotdéxicos e embaladas por cifras. A entrada do

dinheiro nas aldeias provoca diversas rupturas no cotidiano dos povos indigenas,

44 A pesquisadora Larissa Bombardi estabelece uma grande diferenga entre mercado alimenticio e suas
commodities e o alimento em si em: https://www.youtube.com/watch?v=geC3zVeuqg5s. Acesso em: 20
ago. 2022.

45 Consultar Atlas sobre a geografia do uso de agrotoxicos no Brasil e conexées com a Unido Européia,
desenvolvido pela pesquisadora Larissa Bombardi (2017), que hoje esta exilada na Bélgica por sofrer
ameacas neste governo (2019-2022), depois da publicagdo do documento. Trata-se de uma pesquisa
sem precedentes sobre os agrotdxicos no Brasil.
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porque ha de fato, dificuldade em compreender como o dinheiro pode “prender” coisas

e pessoas. Segundo Cristino Wapichana (2019, p. 38):

Um dos dinheiros prendeu um beija-flor bem no momento em que ele
estava dando comida aos seus filhotes. Quando chegou as minhas
maos, conversei com 0s passarinhos e depois fui ao comércio para
trocar pelos beijus... Mas, antes de entregar para os Karaiowa
(brancos), pedi a ele que os libertasse, pois aquelas aves nasceram
com a missao de beijar as flores, e estas de frutificar. Assim o ciclo da
vida continuaria. Se deixasse presos eles poderiam morrer.

Consiste aqui uma metafora, a descricao da cena do beija-flor “preso” na nota
de dinheiro. Mas é, justamente nesse ponto, que o autor propde a reflexdo sobre a
ruptura a que estamos submetidos na sociedade nao indigena. A ruptura da natureza
com a cultura, e essa visao utilitarista, compromete todo o ciclo da vida.

Davi Kopenawa (2015) em A Queda do Céu leva de certa maneira a mesma
reflexdo quando aponta: “Os brancos talvez pensem que parariamos de defender
nossa floresta caso nos dessem montanhas de suas mercadorias. Estdo enganados”
(KOPENAWA, 2015, p. 354). Continua dizendo que n&o sabe fazer contas como os
brancos, mas que sabe que é a Terra que da a vida e a comida. E que sabe também
que nao é o ouro, ou o dinheiro, que faz crescer as plantas que alimentam as cacas.
Nenhum dinheiro ou mercadoria, diz Davi, sera suficiente em troca dos animais, das

arvores e dos peixes.

As peles de papel de seu dinheiro nunca bastarao para compensar o
valor de suas arvores queimadas, de seu solo ressequido e de suas
aguas emporcalhadas. Nada disso jamais podera ressarcir o valor dos
jacarés mortos e dos queixadas desaparecidos. Os rios sdo caros
demais e nada pode pagar o valor dos animais de caga (KOPENAWA,
2015, p. 355).

O autor se justifica, dizendo que vao continuar se recusando a entregar a
floresta. Porque a floresta é a casa que Omama*® construiu e disse para nossos
ancestrais viverem nela, comendo seus frutos, seus animais e bebendo a agua dos
rios. Omama “nunca disse a eles para trocarem a floresta e os rios por mercadoria ou
dinheiro! Nunca nos ensinou a mendigar arroz, peixe em lata de ferro ou cartuchos”
(KOPENAWA, 2015, p. 355).

46 E 0 demiurgo do povo Yanomami, criador da Terra-Floresta.
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Essa ideia extrativista, predatoéria, de viés utilitarista e intrinseca do sistema
econdmico capitalista se contrapde a ideia de economia propria inscrita no conceito
de Bem Viver. Essa categoria politica presente na obra do Povo Baniwa e oriunda dos

povos indigenas se refere aos

recursos uteis a vida do ser humano. Sao meios e conhecimentos para
a transformacao em favor do homem na floresta; meios de protegéo e
cura contra doengas*’; meios de embelezamento e longevidade,
incluindo dietas, procedimentos e cuidados de usos para se garantir
bons resultados (BANIWA, 2019, p. 27).

Ou seja, a riqueza para os povos indigenas reside na floresta. E nesse lugar de
cuidado que existem e resistem suas casas e seus quintais, onde semeiam, cultivam
e coletam o que necessitam para a pratica do bem viver. Retomo aqui o significado
da palavra ipedzokhetti, da lingua Baniwa, que significa amor. O Bem Viver e o Viver
Bem sao desenvolvidos por meio do ipedzokhetti, por meio do cuidado e da

conjugacgao permanente do verbo amar.

Chuva, Gente! (2021)

A obra Chuva, Gente! apresenta ao leitor questdes para além da paisagem
cultural, do alimento e das praticas alimentares. Apresenta também uma questao
urgente para a sociedade contemporanea: as mudangas climaticas e,
consequentemente, as mudangas nos ciclos das chuvas. Essas alteracbes estéo
causando impactos enormes na preparagao do solo, no plantio, na colheita e na
producao de alimentos. Ou seja, se ndo tomadas agdes urgentes que desacelerem
essas mudangas, nao havera paisagem, e menos ainda alimentos.

O sexto e mais recente relatorio do Painel Intergovernamental de Mudangas
Climaticas (2022), em seu quinto capitulo, aponta diversas evidéncias sobre a
correlacdo entre mudancas climaticas e produgdo de alimentos. O desafio é
gigantesco e estrutural, uma vez que o modo de vida da sociedade contemporénea é

o principal responsavel por essas mudancas. Sendo assim, para que esses espacos

47 Consultar: Manduca, Muru e Quinet (2014), em que o pajé Dua Buse apresenta um grande jardim,
“o Parque Unidao da Medicina”, criado por ele e pelo povo Huni Kuin para cultivo, estudos e praticas dos
saberes da medicina tradicional do seu povo; e o Centro de Medicina Indigena Bahserikowi, do povo
Tukano, disponivel em: https://www.instagram.com/centrodemedicinaindigena/ . Acesso em: 20 ago.
2022.
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de vida sejam mantidos, é importante voltarmos nossa ateng¢ado, e escuta para as
praticas de ocupagdo e modos de vida dos povos indigenas, -pois eles tém muito a
nos ensinar-.

E nesse cenario que se tem inicio a narrativa de Chuva, Gente!, na voz de uma
menina que nos conta a importancia de estar perto de sua avo: “Estar perto dela
permite que eu aprenda sobre as coisas da vida do nosso povo e interprete os
costumes dos seres e do tempo. Isso é parte fundamental da existéncia”
(WAPICHANA, 2021, p. 2). Sua avo demonstra grande preocupagao com 0 excesso
de chuvas que vem ocorrendo: “Nao podemos plantar roga agora. As sementes
podem apodrecer com tanta agua. O tempo esta ficando diferente. Parece que falta
equilibrio, o verao ficou mais quente e os animais ndo conseguem acompanhar essas
mudancgas, morrem de sede ou afogados” (WAPICHANA, 2021, p. 12). A Figura 70
mostra a terra completamente ensopada e com dificuldade para escoar o excesso de
agua das chuvas. Diante dessas mudangas, a menina questiona a avé: “E o que causa
as mudangas, v6? — Gente”, responde a avé (WAPICHANA, 2021, p. 14).

Figura 70 — Paisagem alagada

Fonte: ilustracao de Graca Lima (WAPICHANA, 2021, p. 11-12)
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Segue a menina em sua indagagao:

Nossa gente? — Nao. Nossa gente respeita o tempo e a mae maior, a
natureza. Nao a maltratamos porque é ela que fornece tudo o que
temos e usamos. Os Karaiwa (homens brancos) nao respeitam o
tempo nem a nossa mae. Derrubam as arvores e, sem elas, Kamuu*®
queima a terra. As arvores protegem a terra e os rios de baixo nao
secam. A magia das arvores nao € apenas alimentar, impedir
deslizamentos, manter todos os seres em segurancga e proteger as
nascentes dos rios. Elas conectam os rios de baixo com os rios de
cima. Uma arvore bebe muita agua por suas raizes e, entao cada folha
devolve o espirito das aguas que sobem como fumaga. Assim, muitos
rios de agua sobem para o céu todos os dias. L4, no alto, amadurecem
em gotas e se desprendem para banhar o mundo (WAPICHANA,
2021, p. 16).

A conexao dos rios de baixo com os rios de cima que as arvores possibilitam
compde o processo de evapotranspiracado, que € um dos componentes responsaveis
pela formacao dos rios voadores da Amazoénia, conforme pesquisas realizadas por
Antdnio Nobre*®, do Instituto Nacional de Pesquisas Espaciais. No entanto, com o
desmatamento que vem ocorrendo aceleradamente, todo o processo vem sendo
comprometido. A humanidade adentrou na era do Antropoceno, como nos aponta
Alyne Costa (2019)%, ou ainda Capitaloceno, como afirmam outros pesquisadores.
Ailton Krenak (2020) nos diz: “A vida nado é util’, mas a sociedade ocidental insiste em
pensar somente na “utilidade” e enxergar a vida e a biodiversidade apenas como

“recursos”. Para Cristino Wapichana (2021, p. 18):

Em muitas cidades, seus habitantes mataram lindos rios. Seus filhos
e netos ndo conhecem os peixes que existiram naquelas aguas. Nao
sabem como pescar, cagar ou plantar... Vovo fez uma pausa... Senti
que vovo, naquele momento, queria um abragco de amor, cuidado,
carinho e protecdo. Nao apenas para ela, mas para a mae maior e
tudo e todos que vivem nela e que nao podem se proteger do
progresso desordenado da forca humana.

Esse “progresso” desordenado da forga humana, que culminou nas mudancgas
climaticas, provoca ora excesso de chuvas, ora excesso de temperaturas. O que se

tem observado nas rocas e plantagdes sao impactos diretos causados por essas

8 Sol na lingua Wapichana.

49 O cientista e ativista ambiental Antonio Donato Nobre é PhD em Earth System Sciences, pesquisador
do Instituto Nacional de Pesquisas da Amazénia e do Instituto Nacional de Pesquisas Espaciais.
Informacgdes disponiveis em: https://fru.to/palestrante/antonio-donato-nobre/. Acesso em: 20 ago. 2022.
%0 Consultar também Costa (2017).
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oscilagdes. Pesquisas realizadas por Carlos Nobre®' (2022) demonstram que estamos
ha 20 anos no maximo da “savanizagdo” da Amazonia e muito proximo de um ponto
de néo retorno. A Figura 71 aponta para esses extremos, e aparece na fala da avo. A
avo faz um apelo para o aparecimento da chuva: “Ndo se demore sagrada Mae.
Kamuu (sol) secou o chdo. Nossa mandioca, de velha esta virando madeira. As
sementes aguardam ansiosas pelo primeiro banho, para acordarem e se vestirem de
vida”. (WAPICHANA, 2021, p. 6).

Figura 71 — Estiagem na roca

“Nio se demore sagrada mie. Pai Kamuu (Sol) secou o chio.

Nossa mandioca, de velha, estd virando madeira. As sementes aguardam
ansiosas pelo primeiro banho, para acordarem e se vestirem de vida.."
Continuamos a recolher o que nio resistiria ds dguas e agasalhamos
tudo dentro da casa.

Pal Kamuu segulu seu caminho de luz. Ele incandesceu o céu

de um vermelho tio bonito que aquele fim de tarde passou a morar

em minha memaria,

Fonte: ilustragdo de Graga Lima (WAPICHANA, 2021, p. 5-6)

Como nos conta Cristino Wapichana, é através da literatura, que os Povos
Indigenas criam estratégias e resistem, salvaguardando um patriménio coletivo que
amalgama os dominios da natureza e dos povos que historicamente os herdaram
como territérios de atuagdo de suas comunidades (AB’'SABER, 2003). Nesse cenario,
€ importante registrar novamente que as mudangas no ciclo das chuvas,
consequéncia das mudangas climaticas, poderdo alterar diversas praticas

alimentares, como por exemplo na Figura 72, -a secagem dos beijus de mandioca ao

51 O cientista Carlos Nobre é doutor em Meteorologia pelo Instituto de Tecnologia de Massachusetts.
Em sua carreira, destacam-se pesquisas sobre o aquecimento global e a defesa do meio ambiente.
Informacgdes disponiveis em: https://www.youtube.com/watch?v=kjsYwbh7kTY. Acesso em: 20 ago.
2022.
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sol sobre as palhas de buriti-, uma técnica muito utilizada pelos povos indigenas, que

pode ficar comprometida.

Figura 72 — Secando beiju

Fonte: ilustragdo de Graga Lima (WAPICHANA, 2021, p. 3-4).

Para finalizar a anélise da obra Chuva, Gente!, é possivel aproximar a narrativa,
das categorias politicas Economia Propria, Artes, Plantas Medicinais e Cosméticos;
Organizagdo Social, Cultura e Tradicdo; e Etica, Saberes e Conhecimentos

Tradicionais.

Tomoromu a Arvore do Mundo (2021)

Essa é a historia que narra o mito de origem do Povo Wapichana, a partir da
derrubada da arvore sagrada (Tomoromu), e que se transforma apds a derrubada no
Monte Roraima. A narrativa tem inicio 14 no tempo dos ancestrais, no tempo antigo
em que o vento ainda aprendia a fazer redemoinhos, e a chuva ainda n&do sabia
chover, nos conta o autor.

O cutia-macho abre a paisagem do livro com as ilustragdes de Mauricio Negro,
seguido pela ariranha, pelas formigas guerreiras (Wicos) , pelo gavido, jacare,

macaco, papagaio, pato, tamandud, tucano, e muitos passaros. O autor cita a
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presenca do Tuminkery -o Criador-, € de que como ele fez para que o mundo nao

tivesse uma unica cor, para que isso fosse possivel, ele

depositava sementes magicas de cor em cada planta. [...] Cada planta
cuidava dos seus botdes, que surgiam pelos galhos. E, entdo, os
botdes cresciam sonhando abrir-se em flor para revelar os segredos
das suas cores, formas e aromas. E eram tantas as flores que nao se
podia nomea-las todas (WAPICHANA, 2021, p. 9).

O autor cita a presenca de Kamuu (sol) e do Yydary’u Kamuu (grande sol) e do
Anuwyn (urubu-rei). Cita também a presenca de arvores rochosas, uma imbricagéo
de madeira com rochas: "Havia lugares em que as arvores com troncos de madeira
se misturavam com outras de tronco de pedra, que cresciam até tocarem os pés das
nuvens" (WAPICHANA, 2021, p. 9). Além disso, aponta a presenca de diversos
passaros que ensinaram os homens a cantar.

Nessa mesma idéia de parentesco entre todos os seres humanos e mais que
humanos, o narrador cita a ‘vové sono’, como se o ato de dormir fizesse parte dessa
natureza relacional, e faz ! O autor cita também o aroma de diversas frutas maduras
espalhadas pelo chao, entre elas: banana , buriti, caju (Anacardium brasiliense —
Anacardiaceae), cupuacu (Theobroma grandiflorum — Malvaceae), goaiaba (Psidium
guajava — Myrtaceae), manga (Persea americana — Lauraceae), melancia (Ciyrullus
lanatus — Cucurbitaceae), murici (Byrsonima crassifolia — Malpighiaceae), taxi
(Tachigali myrmecophilla — Fabaceae) e como estas se misturavam com arvores
majestosas na floresta, como a Tomoromu -a arvore sagrada-. Por fim, o autor narra
o plano de Duid e seu amigo para derrubar a grande arvore com machados de pedra.
O que infelizmente conseguem! "Os sons das machadadas ecoaram tristeza pelas
matas. Cada talho sangrou e enfraqueceu Tomoromu. Mesmo sob agresséo, a mae
de todas as arvores Tomoromu, continuou a oferecer aquelas frutas doces, caidas de
seus galhos. Os golpes desferidos faziam soar cantos aterrorizantes, que se
prolongaram por varias luas”. (WAPICHANA, 2021, p.21). A derrubada da grande

arvore afetou Kamuu que:

Morava bem pertinho, na metade do céu e, durante a queda, um galho
da mée de todas as arvores o arrastou para dentro do grande rio
Orinoco. Ao chocar-se com violéncia contra todas as aguas Kamuu
despedacgou-se. Sua luminosidade, que antes revelava as belezas do
mundo, virou fagulhas na barriga do grande rio. A escuridao encheu o
mundo (WAPICHANA, 2021, p. 24).
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Além disso, com a derrubada abriu-se enormes fendas no tronco de pedra que
‘comecou a jorrar muita agua, ameagando a inundar todo o mundo” (WAPICHANA,
2021, p. 24). Depois da tragédia, os animais da floresta se organizaram para tentar
salvar Kamuu, e para tapar as fendas abertas no tronco de Tomoromu para que o
mundo n&o inundasse.

E entdo, aos poucos tudo foi se restaurando, mas agora os homens precisam
plantar para comer e cada arvore passou a produzir sua propria fruta. O mundo puri
(magico) foi alterado pela queda de Tomoromu e pelo trauma de Kamuu. “Do tronco
decepado da grande arvore (Figura 73), de onde jorrava muita agua, nasceram os

rios, lagos, igarapés e todos os peixes daquela amplidao” (WAPICHANA, 2021, p. 29).

Fonte: ilustragdo de Mauricio Negro (WAPICHANA, 2021, p. 30-31)

Esse tronco rochoso e majestoso € o Monte Roraima, a morada de Makunaima,
-local sagrado onde habitam os espiritos-. Segundo o autor essa versdo do mito de
origem do Povo Wapichana foi contado por um pajé Wapichana, existem outras
versdes dos Povos que habitam a regido.

Diante do exposto é possivel aproximar as sete categorias do Bem

Viver descrita na literatura do Povo Baniwa a saber: Cultura e Tradicdo ; Economia
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Propria, Artes, Plantas Medicinais e Cosméticos ; Convivéncia Harmoniosa entre o
Homem e a Natureza ; Etica, Saberes e Conhecimentos Tradicionais ; Valores e
Crencgas ; Organizagao Social ; e Ipedzokhetti com a analise desta ultima obra do
autor.

Como foi possivel observar no decorrer das narrativas de Cristino Wapichana,
o territério é a questdo central para os povos indigenas, porque € nele que se
encontram os saberes para transformar os conhecimentos na pratica do Bem Viver. A
literatura indigena contemporanea € uma poténcia que nos ajuda a enxergar outros
caminhos de como se relacionar com a méae-Terra. Atualmente no Brasil contamos
com mais de 170 (Cento e Setenta) publicagdes divididas entre 60 (Sessenta)
escritores indigenas de diversos Povos.

Nste capitulo, estudamos as nove obras de Cristino do Povo Wapichana.
Percebemos que, ao entrecruzar as sete categorias do Bem Viver apresentadas pelo
escritor indigena André do Povo Baniwa, pudemos observar a pratica de todas na
literatura de Cristino do Povo Wapichana.

A comegar pela obra a Onga e o Fogo (2009), onde a questdo da Convivéncia
Respeitosa entre o Homem e a Natureza é o mote principal da narrativa. Ja em
Sapatos Trocados: Como o Tatu Ganhou Suas Grandes Garras (2014), a Etica, os
Saberes e Conhecimentos Tradicionais perpassam a obra.

Em a Oncinha Lili (2014), o Ipedzokhetti (amor) reina absoluto na literatura. Na
obra premiadissima A Boca da Noite (2016) a questao da Cultura e Tradigédo, Valores
e Crencas é a base da narrativa.

Nas obras O Céo e o Curumim (2018), a Cor do Dinheiro da Vovo (2019) e
Chuva, Gente ! (2021) questdes como Economia Propria, Artes, Plantas Medicinais e
Cosméticos ; Organizacdo Social, Cultura e Tradicdo; FEtica, Saberes e
Conhecimentos Tradicionais estao presentes do comecgo ao fim.

Em Ceuci a Mae do Pranto (2019), e Tomoromu a Arvore do Mundo (2021) as
categorias Cultura e Tradicdo; Economia Prépria, Artes, Plantas Medicinais e
Cosméticos ; Etica, Saberes e Conhecimentos Tradicionais ; Valores e Crencas ;
Organizagao Social, e Ipedzokhetti perpassam as obras.

Importante registrar a presenga da lingua indigena Wapichana nas diversas
obras de Cristino. Retomo aqui as palavras da escritora indigena do Povo Maori Linda
Tuhiwai Smith, quando nos alerta para a importancia de reescrever e de recontar a

histéria a partir da sensibilidade e das vozes dos povos indigenas. Renomear as
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paisagens utilizando os nomes indigenas originais, -ponto fundamental-, uma vez que,
as tentativas de apagamento de um povo se dao principalmente, a partir da linguagem.

A literatura de Cristino ecoando a voz do Povo Wapichana ampliou o meu olhar
para a diversidade da fauna, da flora, da lingua, de valores, de rituais e tradi¢gdes, da
importancia do respeito, do cuidado e do afeto nas relagcdes humanas e mais que
humanas. Sendo assim, o Kamuu (Sol) de Roraima vai iluminando outros caminhos
possiveis, a0 mesmo tempo em que ventos suaves que sopram do norte do Brasil
possam ajudar aos nao-indigenas a refazer rotas. Por isso, sigamos atentos para
sentir, ver e ouvir outras histérias, outras possibilidades de Tekoa Poré (de Ser e Estar
no mundo !)

No préximo capitulo da viagem de Essomericq, Carmézia Emiliano e Vovo
Bernal do Povo Macuxi, esperam o parente para um (re)encontro com a Comunidade

e com o Patrimonio Alimentar Macuxi!



4 ESSOMERICQ NA RAIZ'

“As pimentas dangcam no rio da minha memoria, invocando a antiga
cancéo dos antepassados que me chama de volta para casa’
(DORRICO, 2019, p. 27).

As praticas alimentares de uma comunidade atuam como um marcador de
pertencimento de um grupo. Para as comunidades indigenas o pertencimento esta
diretamente relacionado ao territério. O territdrio para os povos indigenas é entendido
como /6cus articulador das praticas culturais ligadas a agricultura, a pesca, a culinarias
e a religiosidade, mas, igualmente, o habitat de diferentes espécies, por isso o
“cuidado” com os rios, com as florestas e com os rituais € o que possibilita a soberania
€ a seguranca alimentar.

Ao compreender que o alimento transcende a dimensdo do corpo, e que
questdes como: saberes, memorias, espirito, territério e politica, estao
intrinsecamente ligadas com as praticas alimentares das comunidades, compreende-
se que, tanto o patriménio material como o imaterial compde o prato.

Neste capitulo, pretendo apresentar e discutir o patriménio alimentar inscrito na
paisagem cultural, a partir das memoarias afetivas do cotidiano Indigena do Povo
Makuxi. Serdo analisadas 7 (sete) narrativas visuais da Literatura de Carmézia
Emiliano Makuxi e 3 (trés) cantos da Literatura de Bernaldina José Pedro Makuxi,
entrecruzando-os com os conceitos de Jean Louis Tornatore (2021) a saber:
Patrim6nio como um anexo; Economia de ndo-mercado; Enriquecimento relacional,
Cidade como espaco comum; Entrelagamento de seres e coisas; Cuidados e atencao;
Cantina boa comida para todos. E de Santiago Amaya-Corchuelo (2021) a saber:
Patrimdnio Cultural a partir de uma visao holistica, inclusiva, nao restritiva nem elitista,
incluindo as categorias de paisagem cultural e patriménio etnoldgico (material e
imaterial) dos quais me apoiarei para tecer aproximagdes com a pesquisa

Ao trazer o personagem histoérico Essomericq para um encontro com o

patrimdnio alimentar do Povo Makuxi, aspira-se uma trajetéria de retorno, um caminho

" Esse capitulo (texto parcial) foi publicado na Revista Memérias em Rede da Ufpel: “Alimentagéo,
Cultura e Identidade-Miradas Interdisciplinares” p. 61-76. Disponivel em: em:
https://wp.ufpel.edu.br/ppgmp/files/2022/12/Alimentacao-cultura-e-identidade-miradas-
interdisciplinares.pdf . acesso em: 20.01.2023. E também apresentado (texto parcial) no 8° Coléquio
Luso-Brasileiro de Histdria e Culturas da Alimentagdo na Universidade de Coimbra, em 26.10.2022.
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de volta, um re(encontro) com sua raiz mais profunda. E o voltar para casa, para a
floresta, para o seio da mae que alimenta, para o colo da vé que cura, com o alimento

mais sagrado, que é o canto, o cuidado, o afeto, e o amor!

4.1 AFLORESTA E A CASA, A COZINHA E O QUINTAL HA TEMPOS...

“Passados alguns anos, me escuto sentindo ainda a candura na voz
da grande mae me acolhendo no ventre”
(ESBELL, 2021, p. 11).

O Povo Makuxi habita a regido das Guianas, no extremo norte do Brasil no
estado de Roraima. O territério estende-se por duas areas ecologicamente distintas:
ao sul, os campos; ao norte, uma area onde predominam serras em que se adensa a
floresta amazdnica. O Povo Makuxi ocupa trés blocos territoriais: a Terra Indigena
Raposa Serra do Sol, a Terra Indigena Sao Marcos e pequenas areas com aldeias
isoladas nos vales do rios Uraricoera?, Amajari e Cauamé. A mais populosa é a Terra
Indigena Raposa Serra do Sol, com uma populagao estimada em 10mil habitantes
distribuidos em pequenas habitagdes. (POVOS INDIGENAS DO BRASIL, 2022).

Pesquisas realizadas na década de 1980 na regido de Roraima pelo
arqueologo Pedro Mentz Ribeiro, identificou “por meio de escavagodes, urnas, liticos,
ossos, pontas de flechas, cestarias, sepultamentos em urnas, pintura rupestre e
petroglifos [...] materiais que datam de, aproximadamente, 3.000 a 4.000 anos AP5”
(MELO, 2012). Com base nessas pesquisas, a historiografia sugere que os Povos que
habitaram essa regido nesse periodo foram os Makuxi, Wapichana e Taurepang.

Nesse sentido, a floresta amazbnica deve ser vista como resultado do manejo
— alias, diga-se de passagem, do manejo da abundéancia de espécies, de plantagdes
e de lixo organico® — pelas populagdes indigenas que ocupam a regido ha milénios.

Pesquisas recentes da arqueologia e da arqueobotanica indicam, conforme esclarece

2 Rio onde nasceu o personagem Macunaima de Mario de Andrade. “No fundo do mato-virgem nasceu
Macunaima, herdi da nossa gente. Era preto retinto e filho do medo da noite. Houve um momento em
que o siléncio foi tdo grande escutando o murmurejo do Uraricoera, que a india tapanhumas pariu uma
crianga feia. Essa crianga é que chamaram de Macunaima.” (ANDRADE, 2016, p.1).

3 O lixo organico produzido por populagdes indigenas foi denominado por terras pretas de indio,
conforme pesquisas da arquedloga brasileira Dirse Kern (2004). A presencga das terras pretas comprova
a presenga de populagdes indigenas na regidao amazédnica ha pelo menos oito mil anos, bem como
diversas técnicas de manejo da biodiversidade por essas populacoes.
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Eduardo Goées Neves (2022)*, que, numa visao conservadora, a ocupag&o e 0 manejo
da regido amazoénica se dao ha pelo menos oito mil anos. Portanto, o mito de uma
floresta intocada e desabitada propagada pelo pensamento colonizador e téo
difundido no periodo da ditadura-empresarial-militar pelo Estado brasileiro® deve ser
desconstruido.

Davi Kopenawa (2015), importante lideranga indigena do povo Yanomami, em
sua obra A Queda do Céu, conta que ver a floresta sendo rasgada pelas maquinas
para a construcdo de estradas na época da ditadura o deixava muito furioso e diz,
referindo-se aos brancos: “Antigamente, eles moravam muito longe de nés, pensando
que para além deles s6 havia um grande vazio. Nao é verdade” (KOPENAWA, 2015,
p. 331). Davi nos esclarece que, os Yanomami sabem que seus ancestrais moravam
na floresta desde o primeiro tempo®, e que a deixaram para que pudessem viver nela

também. E faz uma afirmacao com relagao a floresta:

Suas arvores sao belas e sua terra fértil. O vento e a chuva conservam
o seu frescor. N6s comemos seus animais, seus peixes, os frutos de
suas arvores e seu mel. Bebemos agua de seus rios. Sua umidade faz
crescer as bananeiras, a mandioca, a cana-de-agucar e tudo o que
plantamos em nossas rogas (KOPENAWA, 2015, p. 331).

Ou seja, o “patrimbnio” para os povos indigenas, ou a “heranga” deixada pelos
seus antepassados esta relacionada com um territério fértil, repleto de sentidos e
significados tanto materiais como imateriais.

Como é possivel perceber, o manejo da abundéancia da biodiversidade pelos
indigenas na Amazodnia estd inscrito tanto na arqueologia como nas literaturas
indigenas.

As narrativas do Povo Makuxi nos transportam para uma viagem profunda ao
interior do bioma amazdnico, um mergulho nos igarapés, nos rios, nas rogas € no
lavrado roraimense.

E possivel perceber nas literaturas indigenas, o cuidado e o respeito que esses

povos tém com os espacgos que os alimentam e que Ihes dao a vida. V6 Bernal -Mestra

4 Sugiro consultar a literatura: Neves (2022).

5 A Superintendéncia do Desenvolvimento da Amazonia (SUDAM), érgéo do governo federal, publicizou
na midia, na época da ditadura militar, slogans como: “Terra sem povo para um povo sem terra”, como
promessa para estimular a ocupacgao de uma terra “vazia”.

8 Tempo das origens.
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Bernaldina Makuxi- entoa em um dos cantos Makuxi’, se referindo a terra como uma
irma, que possibilita o crescimento da mandioca (maniwa): “é assim, com seu jeito, 0
jeito da irma, da nossa irma, da nossa irmé&, nossa irma faz a maniwa se desenvolver,
por si mesma, por si mesma, assim é o jeito da terra, com seu jeito, ela faz a maniwa
crescer.” (FIOROTTI; PEDRO, 2019, p. 75). As Literaturas Indigenas “trazem em sua
poténcia a possibilidade de criar pontes entre mundos e permitir que todos se
reconectem com uma memoria ancestral, a memoéria do rio, das arvores, das
montanhas, da terra”. (TAKUA in: MAM, 2021, p.48).

As relacdes de parentesco entre todos os seres é evidente nas narrativas.
Diante disso, vamos percebendo os vinculos profundos que os povos indigenas tém
com a natureza, consideram a terra como “a grande mae®. Ailton do Povo Krenak nos
relembra: “Somos filhotes da Terra e temos que respeitar a trilha que esse organismo
vivo nos indica para viver melhor’ (KRENAK; GUDYNAS, 2019, ENTREVISTA).

Ha entre os povos indigenas um esforgo coletivo para a manutengcédo desses
espacgos de vida®. Nessa mesma direcdo, David Kopenawa do Povo Yanomami
reafirma o pensamento dos povos indigenas sobre o lugar da floresta como casa,
como quintal, como abrigo. “A floresta é fecunda, transbordante de vida, a terra € um
ser que tem coracgéo e respira” (KOPENAWA; ALBERT, 2015, p. 468).

Os Povos Indigenas tém um profundo respeito com a terra porque ela os
alimenta e da vida, é dela que tiram todas as coisas que precisam para sua
sobrevivéncia fisica e cultural (MUNDURUKU, 2010).

Os rios, as montanhas, as plantas, os animais, os espiritos, e os homens
relacionam-se entre si. H4 um aspecto de natureza relacional, entre ambos, essa é a
base da ontologia indigena. Justamente pelo fato da agricultura indigena nao ter uma
visao utilitarista da natureza, € que ela se estrutura em bases que chamamos

sustentaveis e ecoldgicas.

7 Repertorio de cantos Makuxi que se encontra no livro Cantos e Encantos Merina Eremu (2019) de
Devair Antbnio Fiorotti e Bernadina José Pedro.

8“Uma nova consciéncia [...] surgira tdo somente quando for resgatada a conex&o espiritual com a Mae
Terra, percebida e honrada a teia cosmica a qual todos nés pertencemos e assumida a
responsabilidade de zelar pelo seu equilibrio e preservacéo”. (FAUR, 2016, p.17).

° A riqueza para o Povo Guarani no € ter dinheiro, “a riqueza para nos ¢ vida, é ter salde, é ter
territdrio, ter seu préprio territdrio [...] € viver em harmonia com a natureza, pois ela é o principio € 0
fim, isso é riqueza”. (POPYGUA, 2017, p.65).
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Eliane do Povo Potiguara’® nos explica que: “a Terra € um organismo vivo que
fala conosco através das chuvas dos trovbes, da luz do sol, que faz crescer a
vegetacao, que ilumina o dia que nos da o néctar da vida, ndo sé para nés, mas para
todos os seres vivos terrestres e maritimos, a Lua € a nossa Avo e o Sol é 0 nosso
Avo”.

Nesse sentido, retomo aqui o conceito de Corpo-Territério de Célia do Povo

Xakriaba'" apresentado no capitulo 2:

O territério € nosso galho, mas também é semente, que nos conecta
com nossa matriz mais profunda: da relacdo com o sagrado. O
territério € nossa morada coletiva, mas é também a nossa morada
interior. O territério é utero, porque o corpo é territdrio e o territério
também é corpo. A nossa relagao com o sagrado se faz também nas
nossas pinturas corporais. Nao exatamente na metade, mas porque o
territoério nao é a metade do nosso corpo. O territério é a totalidade: é
0 ser-bicho, é o ser-semente, é o ser-gente, e nao deixar ser somente.
O territério para ndés é como se pensar toda totalidade do conjunto do
pertencimento daquilo que nos pertence. Por isso que nés dizemos
que quem tem territério, tem lugar para onde voltar. Quem tem
territorio tem mae, tem casa, e tem cura
(ESPACODOCONHECIMENTOUFMG, 2020).

Célia Xakriaba refor¢ca o significado do territério como um lugar sagrado, de
conexao com as raizes mais profundas. Por isso para os povos indigenas o territério
€ percebido como uma extensao do corpo.

Retomando as palavras de Ailton Krenak, definitivamente os Povos Indigenas
nao enxergam o Territério apenas como um pedacgo de terra, a terra fundiaria, terra
lote, ou terra terreno, mas sim como um Organismo da Terra.

O Territério para os Povos Indigenas é o seu lugar no mundo, eles nao
pertencem a terra, eles sao a terra, territério € corpo, € morada, é abrigo como diz
Célia Xakriaba (2020), a Terra-Floresta, a Hutukara é fecunda, tem coragao e respira!
(KOPENAWA; ALBERT, 2015).

E interessante observar que os debates sobre a importancia de assegurar os

Direitos da Natureza n&o partem somente de debates académicos ou historiograficos,

0 Povo Potiguara pertence ao tronco linguistico Tupi-Guarani, mas esta em fase de reaprendizado da
lingua, com uma populacao de 18.445, ocupam os estados de PB, CE, PE, RN. “A maioria da aldeias
Potiguara localizam-se proximas aos rios e riachos o que possibilita uma economia doméstica, de
pesca, coleta de crustaceos e moluscos, e na criagdo de animais de pequena escala e no extrativismo
vegetal” (POVOS INDIGENAS DO BRASIL, 2022).

" O Povo Xakriaba pertence ao tronco linguistico J&, encontra-se no estado de Minas Gerais, e conta
com uma populacao de aproximadamente 8.867 pessoas.
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mas sim de Movimentos Sociais, Popula¢des Ribeirinhas e Povos Indigenas conforme
nos chama a atencdo Eduardo Gudynas'? em seu livro “Direitos da Natureza Etica
Biocéntrica e Politicas Ambientais (2019), e que vai de encontro com o pensamento
de Inuca Léchon que cito no capitulo 3. Relevante pontuar que ha avancos, -
especialmente nos paises da América Latina-, como Equador (2008) e Bolivia (2009)
onde os Direitos da Natureza estdo assegurados em suas Constituigdes.

Mas, ainda ha muito o que fazer. Marcus Eduardo (2019) em seu livro
Civilizacdo em Desajuste nos aponta que: Os erros praticados pela ‘economia
convencional’ tem nos custado a qualidade do projeto de vida e cita Leonardo Boff: “O
grande equivoco de todo o projeto da modernidade fundado no paradigma da
conquista e da dominacgao foi nédo ter levado em consideragao a Terra” (OLIVEIRA,
2019, p.32) - a Terra como um Organismo Vivo como nos apontou Krenak.

Por isso, se torna urgente refletir e incorporar o conceito de natureza relacional
apresentado por Viveiros de Castro advindo do perspectivismo amerindio. Ja é
passada a hora de superarmos essa visdo dicotdmica’, de que o homem esta
separado da natureza, o que “concede” o direito de explorar a natureza. E urgente
ouvir e enxergar 0 que “os povos indigenas vém ha muitos séculos mostrando ao
mundo, -0 que de fato é ser sustentavel-. A relacdo com os outros seres da floresta é
uma relagao de respeito. Somos parte de uma grande teia, onde tudo esta ligado, tudo
se relaciona”. (TAKUA in: MAM, 2021, p. 47).

Leonardo Boff em entrevista recente diz: “Os indigenas s&o nossos mestres e
doutores na relagdo com a natureza”4. (2022). Nesse sentido, no préximo topico
apresento aproximagdes conceituais com a pesquisa que nos ajudam a refletir acerca
desses vinculos que os povos indigenas tém com a natureza, e que desabrocham no

patriménio alimentar de suas comunidades.

2 Socidlogo Uruguaio, trabalha no Centro Latino Americano de Ecologia Social em Montevidéu, tem
papel fundamental no assessoramento de movimentos sociais latino americanos e da Constituinte do
Equador (2008), que foi a “Primeira” Constituicdo Latino Americana que reconhece a Natureza como
Sujeito de Direitos.

3 O pensamento complexo ao contrario da visdo dicotdmica encontra acolhida nas obras de Morin. Ver
obra: A Cabeca Bem-Feita: Repensar a Reforma Reformar o Pensamento (2000). Edgar Morin aponta
para necessidade de “religar” o que foi desligado: Natureza de Cultura, Ciéncia da Arte, Razéo e
Emocéo.

' Leonardo Boff (2022) afirma no programa Provoca (30.11. 2022): “Os indigenas sdo nossos
mestres e doutores na relagio com a natureza”. Entrevista disponivel em:
https://www.youtube.com/watch?v=12Q3ID2M5Ic acesso em: 05.12.2022.
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4.2 O ALIMENTO E OS VINCULOS COM O TERRITORIO

Em novembro de 2021 ocorreu o 1° Coléquio Internacional de Alimentacéo,
Cultura e ldentidade que apresentou experiéncias de pesquisas interdisciplinares no
ambito do projeto de internacionalizagado da UFpel-Capes-Print. As experiéncias foram
apresentadas em 3 (trés) mesas a saber: Mesa 1-“Alimentacédo, Cultura, Identidade e
Territério: Perspectivas de Investigagao”'®; Mesa 2-“Patrimonio Alimentar, Consumo e
Turismo”'®; Mesa 3-“Alimentacéo, Cultura e Territério: Interfaces Interdisciplinares™”.
Diante do exposto, este texto pretende tecer um dialogo com os conceitos e
experiéncias apresentadas no Coléquio em questdo, especialmente na Mesa 1, -
composta por Jean Louis Tornatore' e Santiago Amaya-Corchuelo' dos quais me
apoiarei para tecer aproximagdes com a pesquisa que venho desenvolvendo com
Paisagem Cultural e Patriménio Alimentar de Comunidades Indigenas no Brasil, a
partir das Literaturas Indigenas.

Primeiramente, apresento o quadro construido pelo Professor Jean-Louis, e
posteriormente o conceito de Patriménio Cultural apresentado pelo Professor
Santiago. No quadro 2 a seguir, o Professor Jean-Louis nos aponta um comparativo
entre 2 (dois) trios, o trio Gastronomia-Patriménio-Metrépoles e o trio Alimentagéo-
Ligagao-Territorio, o qual esse ultimo trio, tem sido a base estrutural para suas

investigacoes.

SDisponivel em: https://www.youtube.com/watch?v=-TpA5rLFdJM&t=3574s acesso em: 25.01.2022.
'6 Disponivel em: https://www.youtube.com/watch?v=b20BdlivS9A acesso em: 25.01.2022.

7 Disponivel em: https://www.youtube.com/watch?v=s1a4md7E-MM acesso em: 25.01.2022.

8 Antropdlogo, Docente do Instituto Denis Diderot da Universidade de Borgonha-Franga, Diretor do
LIR3S, Pesquisador Associado do Instituto Interdisciplinar de Antropologia Contemporénea, da equipe
do Laboratério de Antropologia e Histdria da Instituigido de Cultura, Membro correspondente do Centro
de Pesquisa de Mediacao da Universidade de Lorraine. (LIR3S)

19 Gedgrafo e Historiador, Docente de Antropologia, Area de Sociologia, Departamento de Economia
Geral, Universidade Cadiz-Espanha. Membro de Investigagdo do TRACOSOCO “Transformaciones y
Conflictos en las Sociedades Contemporaneas” da Universidade de Cadiz. Linhas de Pesquisa:
Democracia, Participacdo e Movimentos Sociais, Patriménio, Cultura e Novas Pautas de Consumo,
Trabalho, Imo(bilidades) e Género, Bem-Estar, Cuidados e Intervengdo Social, Relagbes Sdcio-
Espaciais, Nova Ruralidade e Conflitos. (ORCID).



183

Quadro 2 - Trios: Gastronomia-Patrimdnio-Metrépoles versus Alimentagao-Ligagao-
Territério
Gastronomia-Patriménio-Metropoles | Alimentagao-Ligagao-Territério

O patriménio como distincéo O patriménio como um anexo
Economia de mercado Economia de ndao-mercado
Enriquecimento através de objetos — | Enriquecimento relacional

rendas de monopdlio

A cidade como um produto valioso A cidade como um espago comum
Segmentagdo e hierarquizagdo dos | Intricidade dos espacos,
espacos entrelacamento de seres e coisas
Exceléncia e competitividade Cuidados e atengao

As “artes” da mesa “Cantina”: boa comida para todos

Fonte: Tornatore (2021)

Na mesma diregao, o Professor Santiago nos propde a refletir sobre o conceito
de Patriménio Cultural de forma mais ampla, a partir de uma visao holistica, inclusiva,
nao restritiva nem elitista, incluindo as categorias de paisagem cultural e patriménio
etnologico (material e imaterial) no entendimento de Patriménio Cultural®.

Nesse sentido, para o didlogo proposto apresentarei a Paisagem Cultural e o
Patrimonio Alimentar do Povo Makuxi que € descrito na Literatura Indigena de
Carmézia Emiliano Makuxi e na Literatura Indigena de Bernaldina José Pedro Makuxi,
mais conhecida como Vé Bernal.

Vale ressaltar como ja abordamos na Introducédo da tese que, as literaturas
indigenas podem ser encontradas em outros suportes que estdo para além da escrita
alfabética, -como no grafismo das cestarias, das ceramicas, no grafismo das pinturas
corporais, em repertorio de cantos (artes verbais), nas narrativas pictoricas, na
poténcia do audiovisual, nas indumentarias, nas dancas, nos rituais festivos, e

também nos sonhos?'.

20 Yussef Campos num dialogo com Ailton Krenak em seu livro “Lugares de Origem” (2021, p.21-22)
nos relembra que “a primeira vez que surge no ordenamento juridico o imaterial, a partir da identidade,
da meméria e da agao dos diversos grupos formadores da sociedade brasileira” foi no artigo 216 da CF
1988, e que amplia para além dos edificios e questdes materiais, -0s saberes, modos de expressao e
de fazer de uma comunidade-.

21 Sugiro consultar o livro: O Desejo dos Outros: Uma Etnografia dos Sonhos Yanomami (2022) de
Hanna Limulja. O livro oferece uma porta de entrada ao mundo yanomami através dos seus sonhos.
Sonhar também é fazer literatura indigena, porque sonhar para o Povo Yanomami € habitar outros
mundos, se deparar com outros seres e, nesses encontros, mobilizar-se pelo desejo dos outros. Além
disso, o sonho pode ser socializado e pode desmpenhar um papel politico. Os sonhos nos possibilitam
viajar, conhecer outros mundos, nos abre para a alteridade (UBU editora, 2022).
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No proximo topico, apresento as memoarias afetivas expressas nas literaturas
indigenas de Carmézia Emiliano Makuxi, e de Bernaldina José Pedro Makuxi. As
memorias de Carmézia constam em seu livro “Visualidades” de 2015, outras no acervo
do Museu de Arte de Sdo Paulo-MASP, e outras constam no portifélio da artista. As
narrativas pictoricas nos contam o cotidiano da paisagem cultural e das praticas
alimentares da Comunidade Makuxi. As memoarias de Bernaldina constam em forma
de cantos no livro Cantos e Encantos Merina Eremu de 2019, e narram os elementos
do patriménio ambiental e do patrimdnio alimentar intrinsecos na cosmologia do Povo

Makuxi.

4.3 ESSOMERICQ NO PATRIMONIO ALIMENTAR MAKUXI|?2

“Dei uma pisada num formigueiro, levei uma flechada no pé, um
banho de pimenta e preparamos uma Damurida. E o inicio da minha
jJjornada de retorno”

(CABOCO, 2019, p. 6).

Em terras de Makunaimi?®, no estado de Roraima, Essomericq encontra as
parentes Carmézia Emiliano na Comunidade do Japo e a V6 Bernaldina José Pedro
na Comunidade Maturuca -centro politico da Terra Indigena Raposa Serra do Sol-.
Ambas pertencem ao Povo Makuxi, -Povo do tronco linguistico Karib-.

Carmézia, nasceu na Guyana Inglesa, e adolescente emigrou para a aldeia do
Japé no municipio de Normandia?* na Terra Indigena Raposa Serra do Sol. A artista
€ considerada expoente da expressao que descreve os modos auténticos da vida
cotidiana de onde é produzida, a Arte Naif?>, conquistou prémio na Bienal de Arte Naif

do Saldao SESC em Piracicaba-SP quatro vezes, e o prémio Buriti da Amazénia de

22 Além das obras de Carmézia Emiliano, encontramos mais publicagdes do Povo Makuxi a saber:
Panton Pia Ka’sana Pantoni de Caetano Raposo e Mario Flores (2022); Pokoa de Matilde Makuxi
(2022); Movejo de Sony Ferseck (2020); Cantos e Encantos de Merina Eremu (2019) de Bernaldina
José Pedro e Devair Fiorotti; Eu Sou Macuxi e Outras Histérias (2019) de Julie Trudua Dorrico;
Makunaima: O Mito Através do Tempo Taurepang et al (2019); e Ipaty O Curumim da Selva de Ely
Macuxi (2010).

23 Mito de origem dos Povos Indigenas da regiéo de Roraima.

% Interessante a “coincidéncia” que se estabeleceu entre, o personagem historico Essomericq e
Carmézia. Essomericq é levado pelo capitdo de Gonneville para cidade de mesmo nome, s6 que na
Franca. E Carmézia, é levada pelos pais para o municipio de Normandia, em Roraima.

25 Arte Naif sindnimo de arte “ingénua”, geralmente produzida por autodidatas fora dos moldes
académicos.
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Preservacao do Meio Ambiente em 1996 na categoria Revelacédo (FOLHABYV, 2016).
E a artista indigena brasileira mais premiada nessa categoria (SESC-RR, 2020).
Carmézia tem um livro publicado com suas obras intitulado Visualidades
(2015). Suas obras também fazem parte do acervo do Museu de Arte de S&ao Paulo-
MASP?, e se fez presente na exposigao Véxoa Nos Sabemos?” (2020) da Pinacoteca
de Sao Paulo, e na exposigdo Moquém Surari*® que ocorreu no MAM junto da 342
Bienal de S&o Paulo (2021). Demais obras fazem parte do portifdlio da artista®®.

Carmézia comenta a seguir o processo de criagdo da sua escrita pictorica3’:

As ideias vém da memodria, da histéria como eu vivia 1a na maloca,
como € que o povo faz a comida, culinaria, a bebida, histérias, as
lendas...nd0 é que eu vou para escola para desenhar fazer curso,
essas coisas eu nunca fui, s6 as coisas da memaria que eu tiro...eu
nunca vou esquecer, eu vou continuar retratando o meu Povo Makuxi.

Interessante observar como Carmézia expressa o conhecimento adquirido, ou
seja, a “escola” onde compreendeu o seu aprendizado, n&o foi a escola formal, e sim
o cotidiano da sua aldeia, a partir das memoérias de infancia, do saber fazer do seu
povo na comunidade. Trago aqui o pensamento de Merleau Ponty (2018) quando
expressa que o aprendizado passa pelo corpo, pela experiéncia de vida.

Nas palavras do escritor e grande artista indigena Jaider Esbell®' em
documentario do SESC sobre a vida e obra da artista, Jaider nos diz: “A obra de

Carmézia reune com muita precisdo a vida plena, -fora de tempos e fronteiras-, a

26 Em 24.03.2023 0 MASP abriu a exposig¢do “Carmézia Emiliano a arvore da vida”. A mostra conta com
35 trabalhos da artista, e acontece até 11.06.2023. E no periodo de 17.11.2022 até 02.04.2023,
Carmézia participa da exposigao “Um século de agora”.

27 VVéxoa: N6s Sabemos reuniu na Pinacoteca no ano de 2020 uma exposicdo dedicada a produgéo
Indigena contando com a presenca de 23 artistas/coletivos de varias regides do pais, e também com
curadoria da indigena Naine do Povo Terena.

28 Moquém Surari exposigdo que ocorreu no Museu de Arte Moderna-MAM com curadoria de Jaider
Esbell do Povo Makuxi, ocorreu em paralelo com a 342 Bienal de Arte de SP no ano de 2021. Contou
com a presencga de 34 artistas indigenas. O titulo “Moquém Surari”, diz respeito a uma pratica alimentar
de moquear a carne de caga muito importante para os indigenas. (MAM, 2021).

2 Augusto Luitgards professor da Universidade de Brasilia-UNB foi o curador das obras de Carmézia
Emiliano durante 17 (dezessete anos). A partir do ano de 2023, Fernanda Resstom da Central Galeria
de S&o Paulo, assume a curadoria da artista.

30 Disponivel em https://www.youtube.com/watch?v=GaajJ5gKp6A acesso em 20 outubro de 2022.

31 Jaider foi um grande incentivador do trabalho de Carmézia, faleceu em 02 novembro de 2021 durante
a exposicao de suas obras na 342 Bienal de SP e durante a exposi¢do que fazia curadoria dos 34
artistas indigenas no MAM. E importante ressaltar que Jaider foi selecionado para fazer uma exposi¢ao
individual na Bienal, mas s6 concordou se houvesse em paralelo uma exposi¢do para outros artistas
indigenas, o que culminou na exposi¢gdo Moquém Surari com sua curadoria. Carmézia estava presente
com suas obras junto de outros 33 artistas indigenas.
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artista coloca o Povo Makuxi e as suas cosmologias no centro da existéncia”.
(SESCRORAIMA, 2020).

Ja a Mestra Makuxi Bernaldina José Pedro, também conhecida como Vovo
Bernal, se autodenomina Merina em sua descendéncia ancestral. E é, pelo sopro da
voz que Merina coloca as cosmologias do Povo Makuxi no centro da existéncia.

Bernaldina nasceu no meio dos vales em torno do Monte Roraima e recebeu o
dom de cantar. E era na sua rede, na escuriddo® da madrugada, que entoava os
canticos evocando espiritos, seres, entidades, natureza. Era pela Terra que cantava®,
“mais que pela Terra, uma mae absoluta canta para o despertar. Vida de Comunidade,
coragao de combatente”. (ESBELL in: FIOROTTI, 2019, p. 01). Filha de Makunaimi,
herdeira do seu tempo, “é cantando que se faz mais presente. Nos deixa tao singelo
tesouro, seu saber [...] pistas para outros mundos”. (ESBELL in: FIOROTTI, 2019,
p.01).

E possivel conhecer a memoéria coletiva do Povo Makuxi pela voz de Vovo
Bernal. “Os cantos interpretados por Merina pertencem ao que a UNESCO, em 1997,
denominou de Patriménio Imaterial ou Intangivel” (FIOROTTI, 2019, p.3). O livro
Cantos e Encantos Merina Eremu (2019) foi organizado pelo Professor Devair Antonio
Fiorotti da Universidade Federal de Roraima-UFRR e ilustrado por Jaider Esbell34. O
livro faz parte do Projeto Panton pia’ que durante 10 anos registrou e analisou as artes
verbais amerindias em Roraima.

Pelos cantos do Povo Makuxi, é possivel conhecer elementos do Parixara,-uma
danga, um ritual que celebra o momento de chegada da cagada na comunidade-. Os
cantos evocam também as fibras de buriti, as folhas de inaja3®, as sementes de jatoba,
a mandioca, o caxiri e o pajuart®. Canta e conta sobre a diversidade de peixes da

regido, -como o aracu subindo a correnteza-. Canta as volumosas cachoeiras, 0s

32 Para os Guarani Mbya como nos conta Carlos Papa “o escuro é responsavel por todo o universo,
tudo que é criado brota no escuro: a terra, a agua, as montanhas, nés todos [...] Seguimos com as
criangas, nossos rezadores e rezadoras entoando cantos sagrados para que a floresta continue viva e
que continuemos tendo plantinhas que curam, as frutinhas que alimentam e a alegria que motiva o
nosso caminhar junto ao Bem Viver.” (PAPA in: MAM, 2021, p.79).

33 VVovo Bernal faleceu vitima de COVID-19 em 2020.

34 Esse livro onde constam registrados os cantos da Vové Bernal, tem um significado muito especial
para mim, pois foi numa “troca afetuosa”, na cidade de Sao Paulo, que recebi das maos de Jaider Esbell
esta literatura, -foi o0 meu primeiro encontro com o neto de Makunaimé&-. Esse encontro aconteceu na
exposicdo Vaivém. Catalogo da exposigcdo disponivel em: https://ccbb.com.br/wp-
content/uploads/2021/07/VaiVem.pdf acesso em 20.09.2020.

3 |naja é uma palmeira nativa da regido norte do Brasil.

36 Caxiri e Pajuart sdo bebidas fermentas a base de mandioca.
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passaros no terreiro -como o bacurau-, e as panelas feitas com o barro da regido das
serras. E como nao podia faltar, canta e conta sobre a “Damurida”, -comida tipica da
regido-. A Damurida é a menina dos olhos do Povo Makuxi, um prato tipico, a base de
pimenta, peixe ou carne de cacga, e caldo do tucupi. A Damurida é o patriménio
alimentar que brilha na paisagem do lavrado roraimense.

Nesse momento, o que pretendo aqui é tecer um didlogo a partir da obra de
Carmézia (Figuras 74 a 80) e de Vové Bernaldina (Figuras 81 a 83), retomando os
apontamentos feitos pelo Professor Jean-Louis Tornatore no quadro anteriormente
apresentado, a saber: 1- O Patrimdénio como um Anexo; 2- Economia de Nao-
Mercado; 3- Enriquecimento Relacional; 4- A Cidade como um Espaco Comum; 5-
Intricidade dos Espacos, Entrelagamento de Seres e Coisas; 6- Cuidados e Atencéo;
7- “Cantina”: Boa Comida para Todos.

Primeiramente apresento a anadlise das Literaturas Indigenas Makuxi nas
narrativas pictoricas de Carmézia Emiliano, e em seguida os cantos de Bernaldina
José Pedro.

Mas antes de apresentar as obras propriamente ditas, vale registrar que em
janeiro de 2021 tive a oportunidade de conhecer a Terra Indigena Raposa Serra do
Sol. As narrativas que conheci através das literaturas, me instigaram tanto, a ponto de
eu sentir a necessidade de conhecer aquela paisagem cultural que, aos poucos iam
fazendo parte das minhas meméorias.

Eu precisava mergulhar nos Igarapés, nos Rios, nas Cachoeiras. Precisava
sentir o Sol do Lavrado na pele, e assistir ele se banhando no Rio (como a cena de
Kupai e seu irmao em cima da laje do trovao no livro A Boca da Noite (2016, p.5-6),
que cito no capitulo 3.

Precisava conhecer os Buritis para me sentir pequena perto das mais altas
palmeiras nativas do Brasil. Precisava sentir o perfume das Mangas, dos Cajus, das
Bananas, e dos Ingas. E senti, como eu senti! A fartura de frutas, de aromas e cores
era tanta, que em éxtase eu s6 conseguia olhar ao meu redor e sorrir. Lembrei das
palavras do escritor indigena Ely Macuxi em Ipaty o Curumim da Selva. Nesse livro, 0
autor descreve a geografia e os costumes do Povo Makuxi, traz informacdes

importantes sobre o modo de vida e a convivéncia harmoniosa na aldeia:
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Aqui na aldeia nao existem maus-tratos, nado falta comida nem
moradia, e passamos o dia brincando, nadando, correndo nos
campos...Papai disse que se fosse possivel criar uma imagem de
Aniké, nosso criador, seria a imagem de uma crianga sempre alegre,
carinhosa, confiante, esperancgosa, cheia de amor para dar. Por isso
que 0 nosso povo cuida tdo bem dos curumins (MACUXI, 2010, p. 20).

A fartura de alimentos, o espirito de coletividade, a alegria das pessoas, me
contagiaram de tal maneira que era impossivel ndo me sentir bem, feliz e com a
esperanca de que € possivel construir outros mundos.

Eu nunca tinha visto um pé de caju, pude tocar, coletar e preencher um cesto
repleto deles, e outro com mangas. Comi manga e caju embaixo das sombras das
arvores. Conheci também um pé de algodao!

Com uma Mestra paneleira fiz uma oficina de panela de barro, mas antes ela
fez um rezo e pediu permissdo para Vové Barro (Ko’Ké6 em Makuxi) para que
pudéssemos toca-lo e transforma-lo. Me lembrei das palavras de Lidia Raposa --
artesd Makuxi- contando sobre o ritual de tirar o barro da serra para fazer as panelas
‘entdo vocé chega no barranco, e vocé vai falar com a Vové Barro” e continua
contando que para retirar o barro da vovo vocé precisa levar uma oferenda como uma
comida ou um retalho de pano para vovo se vestir, e entdo diz Lidia “a gente vai tirando
o barro e vai conversando com ela”’.

Recebi no brago uma pintura em forma de Jibdia, com tinta a base de Jenipapo
-um pigmento natural e sagrado para os indigenas-. Queria conhecer o processo de
“fazimento” do Beiju, da Damurida e do Caxiri. Conheci, comi, bebi e dancei! Sim!
Dancei o Parixara!

Era a vida me atravessando, e como diz Ailton Krenak “parece que quem vive
na cidade nao experimenta isso com muita frequéncia, porque a cidade é tao artificial
que tudo parece que tem uma existéncia automatica. Vocé estende a mao e tem um
pao, tem uma padaria, uma farmacia, um supermercado, uma drogaria...Na floresta,
nao tem essa substituicdo da vida” (KRENAK, 2019, p. 32).

E urgente resgatarmos a friccdo do nosso corpo com a vida, saber de onde vem
0 que comemos, 0 que vem no ar que respiramos, para onde vai. “Essa consciéncia

de estar vivo deveria nos atravessar de uma maneira em que a vida nao fosse uma

37 Entrevista disponivel em: https://www.youtube.com/watch?v=Zb3z9gv41JY acesso em: 20 outubro
de 2022.
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coisa fora de nds, em que a pessoa sentisse de verdade: a vida esta em mim, nao
fora!” (KRENAK, 2019, p. 33).

Compartilhno essas experiéncias para dizer que as narrativas pictéricas
expressas na Literatura de Carmézia e nos Cantos de Bernaldina sdo de fato um
documento, um testemunho vivo do cotidiano indigena da Comunidade Makuxi que
pude conhecer nas Terras de Makunaimi.

Eu me reconhecia naquela paisagem a partir das narrativas, foi uma
experiéncia surreal, era como se eu estivesse entrando na paisagem a partir das
pinturas de Carmézia, e da voz de Bernaldina. Me lembrei do filme Sonhos de Akira
Kurusawa no episddio sobre Van Gogh38, onde o espectador ao admirar as telas do
pintor no Museu, faz uma viagem e entra para dentro do quadro. Foi exatamente essa
a sensagao que experimentei quando estive na Terra Indigena Raposa Serra do Sol.

A seguir apresentarei sete obras de Carmézia que retratam o cotidiano da
Comunidade Makuxi, dentro da Terra Indigena Raposa Serra do Sol. E dessa
paisagem cultural amazdnica, que emergem as memorias afetivas expressas nas
obras de Carmézia Emiliano, e posteriormente, nos cantos de Bernaldina José Pedro.

A minha intengao, é abrir essa roda de conversa com o Parixara. (Figura 74).
Como comentei anteriormente, o Parixara € um ritual de agradecimento aos alimentos
que a terra da. “E o ritmo mais conhecido de Roraima [...] relaciona-se a festa na
chegada de uma cagada, a encontros de comunidades amigas”. Envolve danca,
cantos, chocalhos variados e roupas tecidas com fibras de buriti ou inaja (FIOROTT],
JOSE PEDRO, 2019, p. 10).

% Trecho da cena “Corvos” de Van Gogh extraido do filme Sonhos disponivel em:
https://www.youtube.com/watch?v=USOuPndp144 acesso em: 20.05.2021.
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Figura 74 — Parixara e Tucui. Oleo sobre tela

Na imagem ¢é possivel observar bem ao fundo a presenga do Sol e das
Montanhas que formam as Guianas. Séo elementos que aparecem com frequéncia
nas pinturas da Carmézia e também nas literaturas indigenas makuxi de outros
escritores como Sony Ferseck®®, e Ely Macuxi. Em sua poesia Sony relaciona sua
existéncia com a paisagem do lavrado roraimense “minha existéncia que do dourado
espalha sementes de Wei [...] Wei nossa mae, nossa filha” (FERSECK, 2020, p. 13).
Wei na lingua Makuxi significa Sol. Ja na literatura de Ely Macuxi*®, as Montanhas e
Serras despontam absolutas “o lugar onde nasci e me criei € maravilhoso, cheio de

montanhas e vales, formado por serrados e florestas [...] Nossa aldeia fica bem no pé

3% Sony Ferseck é graduada em Letras pela Universidade Federal de Roraima-UFRR, participou do
Programa de P6s-Graduacdo em Letras na linha de pesquisa Literatura, Artes e Cultura Regional. E
feminista, mde de Amora e casada com Professor Devair Fiorotti (in memorian). Suas poesias estao
publicadas no livro Movejo da Wei editora. Wei significa Sol em Macuxi.

40 Ely Makuxi, graduado em Historia e Psicologia, Pos-Graduado em Gestdo em Etnodesenvolvimento
e Mestre em Sociedade e Cultura na Amazdnia pela Universidade Federal do Amazonas-UFAM. Foi
professor da rede publica e assessor da Coordenadoria de Promog¢ao dos Direitos Indigenas na
Secretaria Municipal dos Direitos Humanos de Manaus, nos deixou em 2021 vitima da COVID-19. Tem
sua obra publicada em Ipaty O Curumim da Selva.
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da serra, e daqui podemos ver as altas montanhas tocarem o céu” (MACUXI, 2010, p.
8).

A distribuicdo das malocas na Comunidade, se da de forma semelhante a das
pinturas de Carmézia, no entanto hoje, além da casa de barro com cobertura de palha,
ha também uma construcéo de alvenaria circundadas por arvores de Caju e de Manga.
Na Terra Indigena Raposa Serra do Sol ndo ha presenca de asfalto, o contato é direto
com a terra. No livro Sapatos Trocados: Como o Tatu Ganhou suas Grande Garras
(2014) de Cristino Wapichana ha uma cena em que o autor descreve a auséncia do
asfalto na comunidade conforme cito no capitulo 3.

Ainda na Figura 74, no centro da aldeia podemos observar a danga do Parixara.
Os participantes usam uma indumentaria especifica para o ritual, uma saia tecida com
a fibra de inaja ou de buriti, em suas maos carregam chocalhos e flautas para
acompanhar o ritmo. Esses instrumentos tem em sua extremidade, desenhos de
frutas, peixes, passaros, ou outros animais da regidao. Nao ha portdes ou cercas entre
as malocas, os espacos sao abertos e compartilhados, tanto pessoas como animais
circulam livremente pelo ambiente.

Assim, vamos percebendo na pintura de Carmézia o conceito de patriménio
COmMoO um anexo, e hao como algo distinto ou separado como nos aponta Tornatore
(2021). A comunidade € percebida para os povos indigenas como um espago comum,
de livre circulagdo, onde as relagdes sédo construidas na intersubjetividades, nos
imbricamentos, nos encontros. E possivel citar inimeros exemplos, mas vamos falar
sobre as fibras de buriti ou inaja, e sobre o barro. As fibras extraidas das palmeiras
sao matéria prima para a producdo de roupas, de cestarias, de tipitis*', entre outros.
O barro extraido das serras ¢é utilizado para produgéo das panelas de barro. Ou seja,
o patrimbnio € uma extensao do espaco, ou melhor é o espaco, esta dentro, ndo esta
fora, nao é distinto, ou distante do lugar. Ele é o proprio lugar.

A narrativa pictorica a seguir (Figura 75), reforga essa ideia de ndo separagao
entre natureza e cultura. O saber fazer, o conhecimento, & construido junto, junto
mesmo! Entre seres humanos e mais que humanos, na coletividade. Essa for¢a do
coletivo inscrita na pintura de Carmézia, me faz recordar as palavras de Naine do Povo
Terena sobre o txaismo (que sao as aliangas afetivas). “O txaismo talvez seja uma

das formas de adentrar esse universo, entendendo que o [...] indigena, ainda que faga

41 Tipiti € um instrumento, ou uma tecnologia para extrair o caldo da mandioca para produzir a bebida
caxiri.
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um percurso individual, nunca estara sé”. (TERENA, 2021, 70). Porque o seu fazer
esta sempre carregado “de seus antepassados, pulsando para que esteja sempre vivo
no outro”. Tudo esta imbricado. “A modelagem na ceramica expande a relagédo com a
natureza, fortalecendo um dialogo continuo com ela. Nao é o simples extrair a matéria-
prima pela matéria-prima” (TERENA in: MAM, 2021, p. 70).

Figura 75 — Aprendendo. Oleo sobre tela, 60 x 70 cm
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E possivel observar na pintura, as mulheres macuxi tecendo o algoddo no canto
superior e inferior direito da tela. Essa cena me fez recordar das palavras de Cristine
Takua*?:

42 Cristine Takua é uma importante lideranga indigena. Cristine é do Povo Maxakali, mas vive com o
Povo Guarani e atua como educadora na aldeia do Rio Silveira em Bertioga-SP, € uma das
coordenadoras das Escolas Vivas junto com Ailton Krenak e Anna Dantes do Selvagem Ciclo de
Estudos.
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Um coletivo de mulheres tecelas produz, com o algodao, formas
multiplas, linguagens indescritiveis que se comunicam com seres
sagrados e nos revelam saberes que ha muitos séculos transmitem
conhecimentos de uma ciéncia que nao habita em livros, mas esta
presente em visdes espirituais que se transformam em elementos
criativos em suas produgdes. (TAKUA in: MAM, 2021, p.49).

Ou seja, -0 fazer e o saber fazer-, estdo intimamente relacionados com a
existéncia da vida na floresta. O algodao, as fibras de inaja, de buriti que tecidas
produzem o tipiti as cestarias ou as indumentarias; o barro que produz as panelas, ou
ainda a madeira esculpida que se transforma em animais da floresta como: antas,
cotias, corujas, pacas, passaros, ongas, jibdias, todos esses “sentidos que ecoam
dessas producgdes criativas estdo totalmente relacionados a necessidade de
preservacdo das florestas” (TAKUA in: MAM, 2021, p. 49). Nesse sentido se torna
evidente a relagdo das poéticas indigenas “com a memoaria de pertencimento ancestral
a terra, os aspectos coletivos de seus regimes de criagcao” (BERBERT, 2021, p. 23)
por isso a luta em defesa do seu patrimbnio ambiental, suas terras originarias. Sendo
assim, vale reforgar a importancia do territério indigena como um espaco de
aprendizado, ou seja, o saber fazer, a escola se da justamente no cotidiano da aldeia.

A Figura 76 a seguir, vem reforgar as questdes da economia de ndo-mercado,
e do cuidado e atencéo, levantadas por Tornatore (2021) no Quadro 1. E possivel
observar que o alimento esta disponivel para todos na aldeia, tanto para as criancgas,
os adultos, como para os animais. A atencao e o cuidado também sao evidentes na

pintura, com o bebé no colo da mae, e mesmo o papagaio junto da fiandeira.
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Figura 7§ - Desfia_ndo Algodao
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Fonte: Emiliano (2015)

Ao analisar a imagem anterior, penso que se faz importante reforcar alguns
pontos: primeiramente a questdo da economia de ndo-mercado. Para isso, é relevante
lembrar que a Terra Indigena Raposa Serra do Sol, € uma terra demarcada e
homologada desde 2009, o que a priori “garante™? a existéncia de vida, a preservagéo
do territério, bem como, possibilidades de cultivos diversos. Entdo, o que quero dizer
€ que a questado da demarcacéao do territério € condigao sine qua non para existéncia
dos Povos Indigenas, como bem tratamos no capitulo 3.

Ponto dois, a questdo de atencgao e cuidado com a terra e com todos os seres

qgue nela habita, esta diretamente relacionado com a questao do territério preservado.

43 Falo que a “priori garante” porque ao contrario do que ocorre na Terra Indigena Raposa Serra do Sol,
o Territério Yanomami, localizado também no estado de Roraima, e também demarcado e homologado
desde 1992, atualmente sofre uma invasdo de 26.000 garimpeiros. Garimpeiros estes que
incessantemente degradam os rios com mercurio do garimpo, contaminando 0s peixes, as aguas 0s
alimentos e a populacdo. Na época da demarcagao, conquista assegurada pela Constituicado Federal
1988 ha 30 anos atras, foi possivel desentrusar 40.000 garimpeiros das terras indigenas Yanomami. O
escritor indigena e grande lideranga do Povo Yanomami Davi Kopenawa, nos conta esse periodo
dramatico no livro a Queda do Céu (2015).
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Porque, a violéncia que se da contra o territério, € a mesma que se da contra os
corpos*. O filme Serra Pelada* nos ajuda a compreender esse entrelagamento que
ha entre violéncia territorial e violéncia corporal. Quando os vinculos sao desfeitos, ou
seja, quando o ser humano n&do se sente pertencente ao lugar, ele ndo sente a
necessidade do cuidado. E é, justamente nesse ponto, -no vinculo-, que reside a
questdo. Por isso que os povos indigenas tém o cuidado com terra, por que tém o
sentimento de pertencimento, mais do que isso, eles se sentem a propria terra.

Ao pensarmos no Povo Yanomami, sob a ética da atengao e do cuidado, como
possibilitar a fartura de alimentos e a produgao de sentido de lugar, quando o territério
estad completamente invadido pelo garimpo e o rio contaminado por mercurio?

A riqueza e a diversidade de alimentos que o Povo Makuxi ainda experimenta,
também pode estar ameagada se o avango do garimpo na regido nao for interrompido.
Me recordo durante o periodo que estive na Terra Indigena Raposa Serra do Sol, que
durante a noite era possivel escutar o barulho das maquinas assombrando na
escuridao: “é um sinal de que eles estdo chegando”, comentou uma lideranga.

Ainda é possivel garantir para o Povo Makuxi, a cantina e a comida boa para
todos; sobre o qual argumenta Tornatore (2021). Na Figura 77 a seguir, os homens
aparecem imersos no rio na busca pelo alimento. Para pescaria utilizam tecnologias
indigenas que vao desde redes, arcos, flechas e teheys*. Lembrando que, esses
instrumentos sao feitos com matéria-prima que recolhem na natureza, mais uma vez,

nos deparamos com os entrelagamentos.

44 As consequéncias dramaticas na salde a que estdo submetidos hoje os Yanomami em fungéo do
Garimpo esta estampado nas midias diariamente conforme informagbes divulgadas pela midia.
Disponivel em: https://racismoambiental.net.br/2022/12/10/novas-imagens-expoem-criancas-com-
desnutricao-severa-na-terra-yanomami/ acesso em 12.12.2022.

45 Filme brasileiro Serra Pelada (2013), um drama com diregdo de Heitor Dhalia. Sinopse: Nos anos 70,
a Serra Pelada, no Brasil, tornou-se a maior mina a céu aberto do mundo. Milhares de homens
sonharam com a riqueza. Dois deles — o idealista Joaquim e o ex-boxeador Juliano — foram atingidos
pela febre do ouro e vao tentar a sorte na Floresta Amazénica. Mas a vida na mina muda tudo. Joaquim
perde a familia. Juliano vira um escroque violento — e um perigo para todos. Os dois amigos, que ja
tiveram os mesmos sonhos, agora sao testados pelas condi¢des dificeis na mina e, no fim das contas,
sua ganéncia e obsessdo vao destruir sua amizade. Trailer disponivel em:
https://www.youtube.com/watch?v=01n1SG3Um0s acesso em 12.12.2022.

46 Os teheys sdo uma tecnologia indigena propria para pesca, € um tipo de rede para pescar. Dona
Lica Pataxoop indigena do Povo Pataxé-MG, criou uma metodologia de ensino para as criangas da
aldeia com base na idéia dos teheys. A metodologia se chama pescaria do conhecimento. Disponivel
em: https://www.youtube.com/watch?v=ngeq9NnqoG4 acesso em 12.12.2022.



196

Figura 77 — Timb¢, Acrilico sem tela, 45 x 60 cm
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Fonte: Emiliano (2015, p. 33)

No canto direito inferior da tela intitulada “Timbd” -um peixe da regido-, é
possivel observar o cozimento dos peixes na panela de barro. Enquanto as mulheres
preparam a damurida e cuidam das criangas, os homens se encarregam da pescaria.
Fica evidente na tela, ndo s6 a quantidade de peixes, mas também a diversidade deles
no rio.

Na pintura a seguir (Figura 78), Carmézia narra o processo de produg¢ao do
beiju. Primeiramente a mandioca é descascada, cortada e ralada conforme aparece
no canto esquerdo inferior e superior da tela. Depois, como podemos observar no
centro da pintura, o beiju passa pelo processo de cozimento com o auxilio de um
abanador. Ao centro, na parte superior da tela, € possivel observar os beijus secando

na cobertura de palha de buiriti.
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Figura 78 — Fazendo Beju
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Fonte: Emiliano (2015)

Além da produgao do beiju, podemos observar a produgéo do caxiri. O caxiri é
uma bebida que pode ser feita com mandioca, ou com batata roxa. Ainda na imagem
78, podemos observar no canto direito superior da tela, a batata roxa sendo cozida,
para a produg¢ao do caxiri.

Panelas de barro, bem como, cestarias e peneiras de fibra de buriti estdo
presentes na tela. E, bem ao fundo, no centro da tela, -embaixo da cobertura de palha-
, podemos observar o preparo da damurida no fogéao a lenha a todo o vapor!

Carmézia nos apresenta a seguir (Figura 79), o tipiti. O tipiti € um cesto trangado
de fibra de buriti ou inaja, em forma de cilindro de aproximadamente dois metros de
comprimento com refor¢o nas extremidades, conforme aparece no centro da pintura.
A tecnologia do titpiti € utilizada para a produgao do caldo tucupi, e também da bebida
caxiri. Tanto o tucupi, como o caxiri sdo feitos com a mandioca. O cultivo da mandioca
€ um dos mais antigos alimentos dos Povos Indigenas, comum na regido amazoénica.

A mandioca brava (manihot esculenta ranz), € uma raiz venenosa que passou por um
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processo de domesticagdo pelos povos indigenas para ser apropriada para o
consumo. A tecnologia do tipiti foi criada justamente para auxiliar nesse processo.

A massa da mandioca é colocada em um dos lados, e é prensada pelo tipiti
para a extragao do liquido, que apds a extracao é fervido para elaboragao do tucupi.
Tucupi € um caldo utilizado na Damurida e em outros pratos tipicos da Amazdnia como
o Tacaca, ou ainda para fazer a bebida do caxiri, como citado anteriormente
(INSTITUTO DE DESENVOLVIMENTO SUSTENTAVEL MAMIRAUA, 2022).

Figura 79 — Fazendo Tucupi / Caxiri
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Fonte: Emiliano (2015)

Para encerrar as analises das obras da Carmézia, apresento na Figura 80 a

seguir, a composic¢éo do prato “Damurida”™’.

47 A damurida € um simbolo da culinaria de Roraima tao significativo que Neuber Uchda -poeta e musico
roraimenese-, intitulou um de seus discos com o home damurida. No disco ha diversas musicas que
fazem referéncia a cultura de Roraima. Fala sobre o povo makuxi, sobre a danga do parixara, sobre a
damurida, o tucupi, o tacaca, as pimentas, a carne seca, os peixes entre outros. Disponivel em:
https://www.youtube.com/watch?v=7u5-uYfvS6s&list=RD7u5-uYfvS6s&start radio=1&rv=7u5-
uYfvS6s&t=0 acesso em 20 novembro de 2022.
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Figura 80 — Damurida

Fonte: Emiliano (2015)

A Damurida é a menina dos olhos do Povo Makuxi. E servida no café da manha,
almoco e jantar. Como podemos observar na mesa, ha uma diversidade de peixes de
agua doce. O beiju esta servido ao centro. No canto direito da tela tem-se a bebida de
caxiri de mandioca, € no canto esquerdo da tela, o caxiri de batata roxa. Os
ingredientes da damurida s&o: carne de caga ou peixes, pimentas (do tipo: canaimé,
malagueta, murupi, olho de peixe, entre outras), chicoria, cebola, tomate, cheiro verde,
suco de liméo, tucupi e tucupi negro. Para o acompanhamento, o prato damurida deve
ser servido com beiju, e com as bebidas de caixiri. E ndo podemos nos esquecer que
a damurida deve ser sempre cozida nas panelas de barro, nas panelas da “vovo
barro”. O patriménio alimentar do povo makuxi, ndo se restringe somente a comida,
ele também abraga cantos, dancgas, pinturas corporais, e alguns rituais como a
defumacgao com maruai. No tépico a seguir, apresenta-se alguns desses elementos a

partir da obra da Vovoé Bernal.
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VOVO BERNAL CANTA E ENCANTA COM O PATRIMONIO MAKUXI

Proponho pensar acerca dos argumentos colocados pelo professor Jean Louis
Tornatore (2021), a partir dos cantos interpretados por Bernaldina José Pedro, a Vové
Bernal. Apresentados na Literatura Indigena Makuxi, -os Cantos e Encantos Merina
Eremu-, nos revelam a cosmologia do Povo Macuxi, bem como, a riqueza do
patrimdnio ambiental, e do patriménio alimentar. A literatura foi organizada pelo
professor Devair Fiorotti, e os cantos interpretados pela voz da Vovo Bernaldina
Makuxi. Os cantos eram seus companheiros e entoavam as memoarias do seu povo
acerca do Bem Viver.

Penso que é relevante apresentar elementos da cosmologia Makuxi a partir dos
cantos interpretados por Bernaldina José Pedro porque ela foi uma lideranga histoérica
muito importante na Comunidade Maturuca, -que é considerado o centro politico da
Terra Indigena Raposa Serra do Sol-. Bernaldina é conhecedora dos cantos, dos
rezos, e das artes tradicionais do Povo Makuxi.

Retomo aqui as palavras de Jaider Esbel sobre Bernaldina: “E pela Terra que
canta, mais que pela Terra, uma mé&e absoluta canta para o despertar, vida de
comunidade, coragao de combatente”. Vovo Bernal € “herdeira de seu tempo olha a
terra e vé passagens. E cantando que se faz mais presente. Nos deixa tdo singelo
tesouro, seu saber [...] pistas para outros mundos” (ESBELL, 2019, p.1)

De acordo com Fiorotti (2019), no livro podemos conhecer 6 tipos de cantos:

1) Tukui (Beija-Flor): sdo cantos relacionados principalmente aos pajés,
dizem respeito as intervengbes a natureza (Figura 81). Geralmente
esses cantos acompanham a danga do parixara. (ver Figura 74 da
Carmézia) As letras falam sobre animais, plantas, mas por ser de dificil
execucao, nem todos dominam. Esse ritmo foi o mais atacado pelas
religides por estarem relacionados aos pajés (FIOROTTI, 2019);

2) Cantos de Homologagdo: Esses cantos foram produzidos quando a
Terra Indigena Raposa Serra do Sol foi homologada, apresentam um
ritmo parecido com o parixara. Um dos cantos que vamos apresentar
(Figura 82) fala sobre a terra dos peixes, e que agora, apdés a
homologacéao, eles terdo a possibilidade de pescar novamente. A
esséncia do canto na lingua Makuxi retrata o quanto os indigenas

sofreram sem liberdade de ir e vir em fungdo dos fazendeiros que
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ocupavam seus territérios e os impediam de cacar, e de pescar dentro
de suas proprias terras;

3) Parixara: este € o ritmo mais conhecido de Roraima que faz parte da
cosmologia indigena da regiao (Figura 83). Esse canto esta diretamente
relacionado com a festa da chegada de cacga na aldeia. Existem grupos
de parixara que se apresentam em momentos comemorativos. A
apresentacao envolve o canto, as dangas, adornos no corpo, chocalhos
diversos, tambor, e roupas feitas com fibras de buriti ou de inaja -
palmeiras da regiao;

4) More’ erenkato sao cantigas de ninar;

5) Areruia sao cantos religiosos e surgiu com os primeiros contatos entre
as religides cristas e a realidade indigena;

6) Simiidin sdo cantos relacionados as festas de Natal. Nessa época os
indigenas costumam sair para cagar ou pescar em grupo € ao voltar séo
recebidos com festa e muita bebida caxiri, pajuaru, com os cantos do
parixara e com esses cantos de Natal.

Selecionei 3 (trés) cantos para uma aproximagdao com o0s argumentos de
Tornatore (2021). Primeiramente apresento na Figura 81 o canto Tukui de numero iv,
ilustrado por Jaider Esbell. Como havia dito, os cantos referentes ao Tukui (Beija Flor),
abordam elementos da natureza e estéo relacionados ao parixara, que por sua vez
relacionam-se com os rituais de celebragdo da chegada dos alimentos. O canto é
apresentado na lingua Makuxi e em portugués. Retomo aqui as palavras da escritora
indigena do Povo Maori quando nos fala sobre a importancia de reescrever, ou
recontar as histérias a partir da lingua nativa (SMITH, 2018). Importante também
registrar que ndo € uma traducgédo literal, alids ndo ha uma tradugdo que consiga
dimensionar a riqueza da cosmologia indigena traduzida para o portugués. O que
temos na lingua portuguesa é uma ideia sobre o contexto da cangao.

O canto fala sobre os peixes da regido, -no caso aqui o aracu-, e sobre a forga
das aguas. Roraima é repleta de rios, cachoeiras e igarapés, conta com uma
hidrografia composta por 20 rios que inclusive foram nomeados um a um em 20

pinturas realizadas por Jaider Esbell (ver anexos 7 a 26).
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Figura 81 — Canto Tukui iv
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Fonte: Fiorotti (2019, p. 24)

O canto narra os peixes subindo na correnteza da agua. Essa narrativa me
remeteu imediatamente para as memoarias pictoricas de Carmézia expressas na figura
77. A pintura mostra a forca da correnteza, a diversidade de peixes, bem como, o
entrelagcamento desses seres como nos aponta Tornatore (2021). A compreensao
desse entrelagamento, e do entendimento de que, ndo ha separagao entre natureza
e cultura, de que tudo esta imbricado, interligado, da necessidade do cuidado com a
vida, é estruturante nas cosmologias indigenas.

Entao, a partir das pinturas de Carmézia e dos cantos de Vové Bernal é possivel
pensar outras possibilidades de (re)construgdo de mundos. Como nos sugere
Tornatore, pensar mundos a partir de uma economia de nao-mercado, onde o
patrimdnio ambiental e alimentar seja compreendido como uma extenséo do corpo,

Como um anexo, € hao como uma distingdo, como algo distante e separado.
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Por isso a importancia da demarcacao e protecdo dos territorios, para que
esses espacgos de vida sejam protegidos. Trago aqui as palavras do escritor indigena
Ely Macuxi (2010), “No6s indios, ndo s6 convivemos bem com os animais e o0s
passaros, como podemos cacar e coletar mel e frutas silvestres a vontade. [...] Entre
uma montanha e outra, encontramos piscinas naturais, com aguas transparentes,
onde é possivel ver os pequenos peixes que ali se criam. E o nosso lugar predileto”.
(MACUXI, 2010, p.8).

A seguir apresento o segundo canto, canto da homologacao ii (Figura 82) que
fala sobre a homologagao da Terra Indigena Raposa Serra do Sol. O canto narra a
compreensao de que a homologagéao garantira o alimento para a comunidade, ou seja,
a permissao da pesca na regido. Os povos indigenas de diversas etnias, sofreram e
ainda sofrem com a proibicao de pescar ou cacar em seus proprios territérios*8, muitas
vezes impedidos de circular livremente em fungao dos fazendeiros e garimperiros que
ocupavam seus territorios e os impediam de cagar, de pescar dentro de suas proprias

terras.

48 Abordamos essa quest&o na tese, no capitulo 1: Povo Krenak e Yanomami e no capitulo 2: Povo
Maxakali. Procuramos demonstrar as violéncias que os Povos Indigenas sofreram em seu préprio
Territério. Violéncias essas que os impedia de sair na busca de seu préprio alimento, de pescar, de
cacar, de sobreviver.
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Figura 82 — Canto da Homologacao ii
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canto da homologacio ii
40 |

|
Fonte: Fioritti (2019, p. 40)

O terceiro e ultimo canto que apresento aqui, se refere ao parixara (Figura 83).
Esse canto traz elementos do patriménio ambiental, quando faz referéncia as folhas
de inaja e de bacaba, -palmeiras muito altas e nativas da regido-. Esses elementos do
patriménio ambiental cantado pela Vové Bernal, também estdo muito presentes nas

pinturas de Carmézia.



Figura 83 — Canto do Parixara vi
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Fonte: Fiorotti (2019, p. 54)

O patrimbnio alimentar esta intrinseco no canto, uma vez que o parixara é

entoado principalmente nos momentos de celebracdo dos alimentos na comunidade.

Lembrando também que as indumentarias utilizadas na danga do parixara séo

constituidas a partir das fibras das palmeiras de inaja, de bacaba e de buriti. E o canto

evoca exatamente isso, que a roupa esta sendo trangada com as folhas de inaja e de

bacaba. Na ilustracdo de Jaider Esbell (Figura 83) & possivel reconhecer as

montanhas no pé da serra -paisagem tipica da regido-. Entdo vejam como todas as

coisas se relacionam, ha de fato um entrelacamento entre todos os seres nas

cosmologias indigenas. Nesse sentido, a partir desses exemplos o que pretendo é

demonstrar a importancia de compreendermos como 0s povos indigenas enxergam o
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mundo. Porque isso pode, “talvez” nos ajudar a sair dessa crise ecoldgica e
humanitaria a qual estamos imersos.

Por isso insisto que precisamos escutar as narrativas, ouvir os cantos,
contemplar as pinturas que expressam saberes milenares originarios desses povos.
Precisamos urgente compreender que essas as tecnologias ancestrais podem somar
esforcos com tecnologias contemporaneas. Mas para isso precisamos sair desse
coma colonial de desqualificar esses outros conhecimentos. Precisamos urgente
inverter essa légica, percorrer caminhos outros, caminhos que nos levem de volta para
nossas raizes ancestrais, invocar cangdes dos antepassados que nos levem de volta
para casa.

As Literaturas Indigenas que se apresentam a partir das pinturas de Carmézia
Emiliano e dos cantos de Bernaldina José Pedro, nos mostram que para as
comunidades indigenas o alimento transcende a dimensao do corpo. Questbes como
saberes, memorias, espirito, territério e politica estdo intrinsecamente ligadas as
praticas alimentares dessas comunidades. Ou seja, tanto o patriménio material como
o imaterial compdem o prato. Ao contrario do que se observa no cotidiano das
sociedades nao indigenas, os alimentos que chegam a areas urbanas sao apartados
de seu local de origem. Portanto, o “povo da mercadoria”, como assim denomina Davi
Kopenawa (2015), ndo tem memoria(s) nem histéria(s) sobre os alimentos que
compdem seu prato.

A sociedade contemporanea afastou-se tanto da producdo de alimentos que
acha que a comida nasce no supermercado, € ndo na terra, ou nos rios. E é a
compreensao de pertencimento, -e nao de propriedade-, que os povos indigenas tém
com relacdo a terra. E é essa compreensao que os move ao cuidado, a preservagao
dos rios, das florestas e dos rituais, para garantir a seguranca e soberania alimentar
de suas comunidades.

Tanto Carmézia como Vovo Bernal reafirmam em suas obras, sejam elas
visuais ou verbais que o territorio € a questao central para os povos indigenas, porque
€ nele que se encontram os saberes para transformar os conhecimentos na pratica do
bem viver. A floresta &, portanto, a casa, a cozinha e o quintal onde as praticas
alimentares domésticas se materializam.

A convivéncia harmdnica com a natureza, de respeito e reciprocidade, se torna
evidente nas 10 (dez) obras literarias analisadas neste estudo. A forga da coletividade,

o entrelagamento entre todos os seres, a comunidade como um espago comum, esta
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expressa nas obras Parixara e Tucui (2006), em Aprendizagem (2020), e em Timbo
(2015). A questao do cuidado e atengao aparecem em Desfiando Algodao (2015), e
Fazendo Tucupi/Caxiri (2015). A cantina boa comida para todos, economia de nao-
mercado, e 0 enriquecimento relacional perpassa todas as narrativas pictoricas como
os cantos.

Compreender o patrimbnio ambiental, e o patrimbnio alimentar como uma
extensdo do corpo e do territorio, faz-se operar numa logica de cuidado, e de atengéo
nas relacées humanas e mais que humanas, o que proporciona um enriquecimento
relacional entre os seres. O cuidado e afeto com o territorio possibilita o cultivo de um
ambiente saudavel, feliz, que considere a coletividade em detrimento a
individualidade. A forga da coletividade e do feminino no manejo do ambiente para
producao de alimentos calcada em principios de suficiéncia e de ndo-acumulacéo,
podem possibilitar uma economia de ndo-mercado suscitada por Tornatore (2021).
Karl Polanyi (1980) reforca a ideia de economia para além do mercado, uma economia
pautada na reciprocidade, na redistribuicdo, uma economia feminista que nos permita
reconhecer e valorizar o papel das agriculturas dos Povos Tradicionais, com énfase
nas mulheres.

Como dito no inicio do capitulo, de acordo com pesquisas arqueoldgicas, as
sociedades indigenas manejam a floresta amazénica ha mais de oito mil anos, um
manejo de abundancia de espécies de plantas, da diversidade, ao contrario das
sociedades ndo indigenas, que tém feito um manejo da escassez pautado em
monocultura. Segundo o agroecologista Valdely Kinupp (2021), estamos vivendo na
contemporaneidade uma verdadeira xenofilia alimenticia, uma ditadura de impérios
agroalimentares. Por isso se faz urgente voltar o olhar para as praticas alimentares
das sociedades indigenas. Logo, elencou-se observar tais praticas pelos argumentos
do professor Jean Louis Tornatore, que pesquisa e estuda atualmente essas praticas
pelo viés das sociedades indigenas.

Para finalizar, reitera-se uma vez mais que urge escutarmos as vozes dos
povos indigenas. Eles t€m muito a ensinar sobre a constru¢do de mundos, de praticas
politicas pautadas nos direitos da natureza e nos direitos humanos, em oposigéao a
acumulagao do capital e da eficiéncia. Bons ventos sopram da memoria e da voz de
liderangas e escritores indigenas como uma possibilidade de pensar outros mundos.

Morripenan!



CONSIDERAGOES FINAIS

As literaturas indigenas sdo uma poténcia para revelar aspectos muitas vezes
absconditos para a sociedade n&o indigena. As literaturas indigenas, possibilitam
conhecer a cosmovisdo, € 0 0s vinculos que esses povos tém com a terra e com a
“sua” paisagem. E é na “paisagem dos seus territérios”, que esses vinculos séo
construidos. Por isso, o territério € questdo central para que os Povos Indigenas
possam exercer no cotidiano, a pratica do Bem Viver. Nesse sentido, a demarcacéao
das terras é condicao vital para continuidade de sua existéncia.

Na trajetéria de retorno, o personagem histérico Essomericq, ao se reencontrar
com os parentes percebe depois de Vinte Luas e 500 anos que o territorio indigena
do Povo Krenak, -localizado a margem esquerda do rio Doce-, no municipio de
Resplendor, no Estado de Minas Gerais, chora a morte do seu Avo, O Rio Watu. O
Rio Watu, que foi sufocado pela lama da mineragdo, ja ndo consegue mais
proporcionar saude e seguranga alimentar para as comunidades do entorno.

Quando reencontra o territério Yanomami, -a maior terra indigena demarcada
e homologada no Brasil desde 1992, Essomericq se depara com um territério
brutalmente rasgado pelo garimpo em 2022. A Terra Indigena Yanomami completou
30 anos de demarcagdo esse ano, mas nos ultimos 4 (quatro) anos, houve um
retrocesso sem precedentes na histéria. Atualmente a populacdo de 27.000
Yanomami “divide” seu territério com 20.000 garimpeiros ilegais que voltaram a invadir
a regiao. Os rios estdo contaminados pelo mercurio, 0 que compromete a saude, a
soberania e a segurancga alimentar de toda a comunidade.

Seguindo viagem, Essomericq ao reencontrar o Povo Maxakali chora ao
conhecer as memorias de dor dos seus parentes no periodo da Ditadura Militar.
Durante esse periodo, a Comissdo Nacional da Verdade apurou o desaparecimento
de mais de 8.000 (oito) mil indigenas. Mas n&o € s6, os que sobreviveram foram
torturados e aprisionados em celas solitarias, impedidos de falar sua lingua materna.
Outros foram deslocados forcadamente de seus territérios, e “treinados” pelo batalhdo
da policia militar de Minas Gerais para punir seus proprios parentes. Com se ja néao
bastasse tantas violéncias, muitas maes indigenas foram obrigadas a colocar nome
dos militares em seus bebés recém-nascidos.

O Povo Maxakali € conhecido como o Povo dos cantos, possuem um repertério

de 12 (doze) cantos que expressam seus modos de ser no cotidiano da aldeia, mas
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no periodo da Ditadura foram impedidos também de cantar. Apesar de todas as
tentativas de apagamento, resistiram bravamente e através do cinema, dos cantos, e
da Escola-Floresta, o Povo Maxakali vém fortalecendo e reafirmando sua cultura nas
aldeias.

Nutrido da esperangca de reencontrar “sua paisagem”, aquela paisagem
guardada em sua memodéria antes de partir em 1504, Essomericq segue viagem para
Roraima. E é 13, nas Terras de Makunaima, a partir das 9 (nove) obras do escritor
indigena Cristino Wapichana, que de fato se reconhece no patrimdnio ambiental.
Paisagem que o acolhe assim que coloca os pés no chao da aldeia.

Entdo, € nas memorias narradas em a Onga e o Fogo (2009), que o aspecto da
natureza relacional entre todos os seres humanos e mais que humanos (seres
minerais, vegetais, animais, entidades, espiritos, entre outras) se tornam evidentes.
Essomericq se reconhece nesta perspectiva relacional. Perspectiva esta, em que os
Povos Indigenas alicergam sua existéncia como nos esclareceu Eduardo Viveiros de
Castro.

Um reencontro mais profundo se da em Sapatos Trocados:Como o Tatu
Ganhou Suas Grandes Garras (2014), com a forte presenga da lingua materna
indigena. Essa obra faz com que Essomericq se aproxime ainda mais de sua
paisagem, e o faz resistir frente as tentativas de apagamento da sociedade dita
‘civilizada’. E assim que nos ensinou a escritora indigena do Povo Maori Linda Tuhiwai
Smith que, a partir de Paulo Freire vai nos mostrando a importancia de reescrever o
mundo e reconstruir a paisagem a partir da lingua materna.

Em Oncinha Lili (2014), Essomericq relembra do carinho, do afeto, e do cuidado
que envolve todos numa vida em comunidade na aldeia. Como dizia Jaider Esbell uma
formiga nunca anda sé ! O respeito, a reveréncia ao Sol, ao Trovao, aos Relampagos,
a Escuridao, e aos Sonhos Essomericq reencontra na A Boca da Noite (2016).

Na obra O C&o e o Curumim (2018), Essomericq se reencontra com as
memorias afetivas do dia em que participou da cagada de uma anta na floresta. Se
lembrou das praticas rituais na busca, e no encontro do alimento. Reviveu a cena em
que seus pais, -ao redor do animal cagado-, agradeceram o dono da floresta pelo
alimento, enquanto sua méae entoava um cantico. Relembrou também do dia em que
sua Avo reverenciou um Jatoba. Essomericq conta que sua Avo foi se aproximando
de mansinho daquela majestosa arvore e com um gesto carinhoso tocou-a com as

maos e encostou o rosto para senti-lo. Relembrou entdo que, com os olhos fechados
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iniciou uma conversa baixinha...como quem troca segredos ! Depois sua avé comegou
a dancgar entoando um cantico ancestral e disse para seu neto : sabe Essomericq, nao
estamos sozinhos no mundo, nds somos feitos de uma pequena parte de tudo o que
nos cerca. (WAPICHANA, 2018).

A obra Ceuci a Mae do Pranto (2019), é a unica obra do repertério de Cristino
que nao aborda o Povo Wapichana propriamente dito. A literatura versa sobre o Povo
Anambé do Norte do Para. Mas, um fato que eu achei muito curioso, foi que: apesar
de se tratar de Povos que estao distantes geograficamente, tém muitos elementos da
paisagem, do patriménio ambiental e do patriménio alimentar, que sdo comuns aos
dois Povos. Um fato também que me sensibilizou muito nesta obra, foi a histéria da
trajetéria de retorno do Curumim para suas raizes, o que me fez recordar e fazer
imediatamente uma conexao com a historia de Essomericq.

Na Cor do Dinheiro da Vovoé (2019), Essomericq compreende de fato que, a
riqueza para os povos indigenas reside na floresta. E nesse lugar de cuidado que
existe a verdadeira riqueza, o patriménio para os indigenas esta dentro, € uma
extensao do corpo, € o espaco onde podem semear, cultivar e coletar o que
necessitam para a pratica do bem viver.

Na obra Chuva, Gente ! (2021) Essomericq vai conhecer, -porque antes, nunca
tinha ouvido falar-, sobre um tal de ‘progresso’. E de como esse ‘progresso’
desenfredado vem ameagando com as mudancas climaticas o patriménio ambiental e
as praticas alimentares, ndo s6 das comunidades indigenas, mas de toda a sociedade.
E finalmente é em Tomoromu A Arvore do Mundo (2021) que Essomericq se
reencontra com o mito de origem do seu Povo, Makunaima.

Apods a analise e discussédo das 09 (nove) obras de Cristino Wapichana foi
possivel perceber que, ao entrecruzar as 7 (sete) categorias do Bem Viver a saber :
Cultura e Tradigdo ; Economia Prépria, Artes, Plantas Medicinais e Cosméticos ;
Convivéncia Harmoniosa entre o Homem e a Natureza; Etica, Saberes e
Conhecimentos Tradicionais ; Valores e Crengas ; Organizagao Social ; e Ipedzokhetti
, descritas pelo escritor indigena André do Povo Baniwa, pudemos observar a pratica
de todas na literatura de Cristino do Povo Wapichana.

No quarto e ultimo capitulo, o reencontro foi com a comunidade Makuxi. Ao
adentrar a maloca, a partir da literatura de Carmézia Emiliano e de Bernaldina José
Pedro, Essomericq se reconheceu imediatamente nas praticas alimentares. Da

plantagdo da mandioca na roga, a produgao do beiju e da bebida do caxiri. Lembrou
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do Jamanxim que carregava nas costas repleto de peixes encontrados nos tantos rios
e igarapés. Da fartura de mangas, cajus, ingas e tantas outras frutas saborosas,
espalhadas pela comunidade por todos os lados. Lembrou também como utilizava a
tecnologia do tipiti para fazer o tucupi, e da diversidade de pimentas que davam um
colorido especial a Damurida, -prato tipico da regido-. Mas foi através dos cantos da
Vovo Bernaldina, que Essomericq soube da demarcagdo e homologacao da Terra
Indigena Raposa Serra do Sol. E nesse momento, ao ritmo do Parixara, a festa se fez
na floresta! E entdo, com os pés no chao da aldeia, Essomericq finalmente sentiu no
seu préprio corpo o retorno para suas raizes.

Os vinculos com o territério a que se refere Jean-Louis Tornatore e Santiago
Amaya-Corchuelo, se encontram justamente quando o territorio é percebido ndo como
algo separado e distante dos seres que ocupam O espago, mas sim como uma
extensdao do corpo. A economia propria, de ndo-mercado € possivel quando o
patrimdnio ambiental esta cuidado, e quando a coletividade assume o protagonismo
e autonomia como nos ensinou o pensador indigena equatoriano Inuca Lechén. O
enriquecimento relacional se da justamente porque os Povos Indigenas compreendem
que, ndo ha separacgao entre natureza e cultura, dessa forma ha um entrelagamento
entre todos os seres humanos e mais que humanos, como nos ensina Edgar Morin e
Milton Santos. Por isso o amor e cuidado com o territoério. Porque é dela, da Mae-Terra
que vem o alimento para todos. Sem territério, sem cuidado, sem afeto, sem amor,
nao ha vida!

Sendo assim, apos percorrer os territorios do Povo Krenak, Yanomami,
Maxakali, Makuxi e Wapichana durante os quatro capitulos da tese, -a partir das
literaturas indigenas-, posso dizer que: ha uma rica e vasta contribuicdo dos escritores
indigenas a partir das memoarias narrativas de cada povo para nos mostrar outras
possibilidades de construcdo de mundos.

Nesta tese foram analisados e discutidos apenas 05 (cinco) Povos, mas
precisamos lembrar que no Brasil ha mais de 300 Povos Indigenas com cosmologias
proprias, ricas, diversas, e plurais. Nesse sentido, ndo ha mais espago para
discussbes que considerem um unico ponto de vista. A visdo colonialista,
patriarcalista, excludente e geradora de violéncia deve ser combatida.

As literaturas indigenas sdo uma poténcia para repensar, reescrever e
reconstruir paisagens a partir de outras ontologias. André do Povo Baniwa, nos mostra

como € possivel a pratica do Bem Viver no cotidiano, calcada em principios de
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suficiéncia em detrimento a eficiéncia. Nos mostra também junto das narrativas
pictoricas de Carmézia, que uma economia de ndo-mercado € possivel, quando
apostamos na forca da coletividade ao invés dos individualismos que marcam o
sistema capitalista gerador de exclusao e de fascismos.

E urgente refletr sobre a questdo da alimentacdo na sociedade
contemporanea, hoje estamos vitimas do mercado, de produtos alimenticios, de
ultraprocessados. O alimento em si, aquele que alimenta o corpo e a alma, como
compreendem os Povos Indigenas se tornou distante, separado de nossa realidade.

O objetivo geral da tese foi levantar e discutir o patriménio ambiental e o
patriménio alimentar inscritos nas paisagens das literaturas indigenas
contemporaneas do Povo Makuxi e do Povo Wapichana, mas no decorrer das
pesquisas senti a necessidade de conhecer territérios que haviam sofrido impactos
ambientais, para que eu pudesse perceber a diferenga das praticas alimentares em
ambientes preservados e em ambientes impactados. Por isso acrescentamos na tese,
nos 2 (dois) primeiros capitulos a analise dos territérios Krenak, Yanomami e Maxakali.

Os resultados desta pesquisa indicam que, para os Povos Indigenas o
patriménio ambiental, bem como o patriménio alimentar sdo uma extenséo do corpo,
-0 Corpo-Territério- como nos ensinou Célia do Povo Xakriaba. Questbées como
espiritualidade, memodrias, saberes ancestrais estdo intimamente ligados com o
territério e com as praticas alimentares.

A partir das literaturas indigenas Makuxi e Wapichana ficou evidente a
possibilidade da pratica do bem viver e das praticas alimentares descritas nas
narrativas. O Povo Makuxi e Wapichana localizam-se dentro da Terra Indigena
Raposa Serra do Sol, uma terra demarcada, o que contribui para a preservacao e
manutencio das praticas nesses espacgos de vida.

Mas, ndo podemos nos esquecer que a Terra Indigena Yanomami que
estudamos é também demarcada, no entanto as praticas alimentares e o bem viver
estdo completamente comprometidos em fungéo da invasédo do garimpo. O garimpo
ilegal, -atividade predatdria, violenta e excludente-, que se funda numa visao
utilitarista, capitalista e individualista, tem provocado impactos sem precedentes em
territérios indigenas.

Por isso é imprescindivel compreender que a continuidade de vida nos
territérios ndo depende somente dos Povos Indigenas, -a Sociedade Civil, bem como,

o Governo Municipal, Estadual e Federal precisam abracar essa luta-!
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O contrario de vida ndo é a morte para os Povos Indigenas, € sim o
esquecimento. E ¢é, justamente na coletividade que reside a possibilidade de
continuidade dessas memorias. Por isso, depois de Vinte Luas e 500 anos,
Essomericq segue caminhando na esperanga de reencontrar e recontar suas

memorias...! Aguyjevete!
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ANEXO 3 - LITERATURA DO POVO MAXAKALI
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ANEXO 4 - LITERATURA DO POVO MAKUXI
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ANEXO 5 - LITERATURA DO POVO WAPICHANA

A COR DO DIN;{EIRO
DA VOVO

llustragaes de Alyne Dallacqua

Cristino Wapichana

SAPATOS

COMO 0 TATU GANNOU SUAS GRANDES GARRAS

CRISTINO HAPICHANA

ceucll,

A nie do pranto
/ )“ W\ "I N
Z2NTING
S R
|

P L

ILUSTRACOES GRACA LIMA

245



246

CRISTING WAMCHANA

AONCA
E0F060

Sanac
UNDORUKD

-\ % e SE—
“M ,.\ - b——

e L e L .

BAARAZ KAWAU



247

ANEXO 6 — ANTOLOGIA DO POVO MAKUXI E WAPICHANA
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ANEXO 8 — RIO BRANCO
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ANEXO 9 — RIO ANAUA
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ANEXO 10 - RIO SURUMU
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ANEXO 11 — RIO TAKUTU
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ANEXO 12 — RIO KAUME
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ANEXO 13 — RIO KATRIMANI
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ANEXO 14 — RIO MUKAJAI
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ANEXO 15 — RIO AGUA BOA DO UNIVIVi
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ANEXO 16 — RIO JAUAPERI
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ANEXO 17 — RIO PARIME
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ANEXO 18 — RIO ALALAU
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ANEXO 19 — RIO AMAJARI
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ANEXO 20 - RIO KOTINGO
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ANEXO 21 - RIO MAU
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ANEXO 22 — RIO UAILA
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ANEXO 23 - RIO AUARI

M2t ledc

™\ \

' \.\(’\(a ( ;
A




265

ANEXO 24 - RIO APIAU
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ANEXO 25 — RIO MIANG
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ANEXO 26 — RIO JATAPU
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