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APRESENTACAO

PLURALISMO RURAL: POVOS E COMUNIDADES TRADICIONAIS NO BRASIL

Carlos Guilherme Octaviano do Valle!
Rodrigo de Azeredo Griinewald?

Ao longo da historia, muitas territorialidades foram suplantadas com a hegemonia territorial do Estado-Nagao
brasileiro. Com a afirmacdo dos movimentos sociais camponeses ¢ indigenas nas décadas de 1970 e 1980, o reconheci-
mento dos seus direitos territoriais e o subsequente conjunto de reivindicagdes por terras, por parte de diversos segmentos
sociais, além do debate sobre a conservagdo da biodiversidade, a ideia genérica de populagdes tradicionais toma vulto,
abarcando uma enorme diversidade de grupos sociais, cultural e historicamente distintos e com formas fundiarias e regimes
de propriedade especificos. Na década de 1990, o Governo Federal se organiza para atender a grande demanda por diversas
formas de territorialidade, ndo s6 das etnogéneses indigenas e quilombolas, mas de varias outras sociogéneses de comu-
nidades que, se afirmando como grupos e territorios especificos, reivindicando uma ancestralidade peculiar e com uma
historia singular de apropriagao dos recursos naturais, se afirmavam também como novos sujeitos de direitos especificos.

No ambito do rotulo genérico de povos e comunidades tradicionais, que hoje € uma categoria juridica e um objeto
de politica publica, um amplo conjunto de grupos sociais se consolida, ressaltando, cada qual, caracteristicas proprias
quanto aos seus modos de vida e especificidades culturais e historicas. Esse movimento, contudo, se complexifica, ao
notarmos tanto fluidez ou hibridismo entre tais grupos, quanto um conjunto de tensoes na aplicagdo da propria nogao de
tradicionalidade.

Os trabalhos que compdem este nimero de Raizes mostram uma preocupagdo com processos historicos, com a
sociogénese de grupos e coletividades, com a multiplicidade de tradigdes culturais, com as implicac¢des e paradoxos decor-
rentes da presenga e contraste entre identidades sociais, bem como com a presenca do Estado e as politicas publicas que
decorrem de sua atuagdo. Nesse caso, os trabalhos deste dossié concentram um interesse de entender tais dindmicas em
termos de processos identitarios.

Considerando os trabalhos mais detidamente, vemos que alguns autores, tais como Giralda Seyferth e Estevao Pali-

1. Professor de Antropologia da UFRN ( cgvalle@gmail.com)
2. Professor de Antropologia da UFCG (grunewald.ufcg@gmail.com)
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tot, mostram que as questdes identitarias ndo se remetem apenas a periodos historicos mais contemporaneos, pois
articulam-se a formagao do Estado-nacional. Isso fica bem claro no estudo de Seyferth, que se volta as implica-
¢Oes da politica de colonizagdo interna do Brasil Imperial, portanto lidando especificamente com as ultimas déca-
das do século XIX. Além disso, contamos com um trabalho que ilustra que a imigrag@o européia para a regido Sul
do Brasil evidencia questdes pertinentes e correspondentes para se pensar, considerando diferengas socioculturais
obvias, processos sociais mais contemporaneos, tais como os artigos que estdo aqui incluidos, que se referem ao
Nordeste brasileiro (Ceara, Paraiba e Pernambuco), a Amazonia e ao Mato Grosso do Sul. Desse modo, a interface
entre Antropologia e Historia se mostra aparente e relevante _em alguns trabalhos mais enfaticamente do que em
outros -, ou entdo, lida com a dimensao diacrénica que envolve, na maioria das vezes, a formacao de coletividades
e grupos étnicos.

Além de termos um foco sobre processos historicos, a memoria social e étnica recebe uma atencao es-
pecial em certos estudos (Palitot, Griinewald e Valle), referindo-se a questdes étnicas mais particulares, voltadas
a formagdo de grupos e coletividades, as decorréncias e leituras do passado por parte de seus membros € a com-
preensao cultural desses processos de formacao societaria. Assim, os Potiguara, estudados por Palitot, os Tremem-
bé, pesquisados por Valle, e a formacdo da comunidade de Aritingui, investigada por Griinewald, evidenciam a
preocupacao de certos povos indigenas e comunidades tradicionais com sua memoria social, definida por meio de
narrativas culturais e da historia oral.

Essa preocupagio com processos historicos e com a formagao de coletividades toma o sentido particular e
constitutivo, em termos das dindmicas societarias, do conflito como elemento central dos estudos aqui abarcados,
que incluem, sobretudo, os trabalhos de Vania Fialho, Rodrigo Grunewald, Estevao Palitot, Carlos Guilherme
Valle e Fabio Mura e Alexandra Barbosa da Silva. Conflito esse que, muitas vezes, remetem-se aos planos de
acdo e aos efeitos politicos das agéncias governamentais e politicas publicas. Nesse sentido, temos a relevancia
da administra¢ao publica como fio condutor, em um primeiro plano, para as implicagdes dos processos de regu-
larizacdo fundiaria, que sdo geridos por agéncias governamentais, tais como o Instituo Nacional de Colonizagao
e Reforma Agraria (INCRA), o Servigo de Protego aos Indios (SPI) e a Fundagio Nacional do indio (FUNAI),
ou, em um segundo plano, ao pensarmos as implicag¢des de politicas de reconhecimento, tal como tomado por
José Mauricio Arruti, para se entender a educagdo quilombola ou o debate em termos das linguas indigenas. Aqui,
nesse caso, o estudo de Alfredo Wagner Berno de Almeida ilustra, comparativamente, como podem ser analisadas
as modalidades historicas de se lidar com as linguas indigenas no Brasil. Seria valido incluir aqui, ainda, o estudo
de Vania Fialho que privilegia os efeitos que tém as politicas desenvolvimentistas sobre povos e populagoes tradi-
cionais na regido Nordeste.

Embora haja a inclusdo maior de estudos e pesquisas no Nordeste brasileiro, consideramos que estes mes-
mos processos e planos de determinac@o estdo presentes em outras situagdes e contextos brasileiros, tal como os
artigos de Seyferth, Mauro Almeida et alli e Fabio Mura’Alessandra Barbosa da Silva, que se referem ao Sul, ao
Norte e ao Centro-Oeste brasileiros.

Ha um grande interesse de pensar os processos e dindmicas identitarias, sem buscar reificagdes e natural-
izacdes, mas entendendo as identidades como sendo forjadas em contextos especificos, historicamente situados,
associados a planos e escalas variadas de acdo politica, tanto aquelas governamentais, como aquelas pautadas nas
interagdes e dinamicas societarias em termos situacionais. Assim, como pensar os usos ¢ dilemas proprios das
identidades sociais e étnicas que, sem serem uniformes e exclusivas, referem-se ao signo proprio da heterogenei-
dade societaria e da pluralidade cultural. Pautados na discussao tedrica de Max Weber, tal como ressaltado por
Mauro Almeida et alli, de Fredrik Barth e dos estudos de etnicidade mais contemporaneos, que questionam per-



spectivas mais dualistas para se entender os processos sociais, diversos artigos nesse dossi€ ilustram e ressaltam
analiticamente a coexisténcia de fronteiras, fluxos e dindmicas que perpassam e cruzam entre coletividades, vistas
normalmente como sendo distintas e opostas. Mas, ao contrario, podemos ver associagdes muito curiosas e teori-
camente intrigantes para se entender a coexisténcia, as tensoes e os dilemas que envolvem diversos grupos sociais
e as afinidades que podem, assim mesmo, existir entre estes grupos, sobretudo entre caboclos e agricultores, indios
e trabalhadores rurais, tal como os trabalhos de Griinewald, Palitot e Valle demonstram.

Para finalizar, podemos salientar que, recorrentes em diversos trabalhos, sdo as preocupacdes teoricas
sobre a relag@o entre cultura e historia ou cultura e politica. Ou, entdo, uma preocupagdo com a coexisténcia de
multiplos fluxos culturais e tradicdes de conhecimento, que tem evidentes implicagdes para pensarmos as identi-
dades plurais em contextos concretos e dindmicas relacionais societarias no mundo rural brasileiro.

E assim, por fim, que este nimero de Raizes convida os leitores a um vislumbre do pluralismo sociocul-
tural no meio rural brasileiro, com atencgdo especial para identidades étnicas ou tradicionais que imbricam com

caracteristicas rurais (ou camponesas), nos permitindo evocar rotas analiticas para nos aprofundarmos teorica-
mente nesse amplo tema e a partir dos sinais emitidos pela diversidade rural brasileira.

Boa leitura a todos.

Os editores
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O COLONO MULTIPLO: TRANSFORMACOES SOCIAIS E (RE)SIGNIFICACAO
DA IDENTIDADE CAMPONESA *

Giralda Seyferth

RESUMO

Este artigo aborda aspectos da formagdo camponesa ocorrida numa area de colonizagao estrangeira em Santa Catarina (o vale do Itajai),
povoada mais intensivamente por imigrantes a partir de 1850, ano da fundagao do nucleo colonial de Blumenau. A anélise contempla
as representagdes e apropriagdes da categoria colono, conformada como identidade social aludida ao processo historico de ocupagao do
territorio e a dicotomia classica rural/urbana, s6 em parte associada a exploragdo familiar da terra e a ruralidade. Nesse caso, destaca-
se principalmente o periodo historico do povoamento e da emergéncia de nucleos urbanos (entre 1850 e 1914), fonte da simbolica que
marca os discursos, inclusive atuais, sobre a colonizagdo e seus pioneiros.

Palavras-chave: Colonizagdo; campesinato; identidade social.

THE MULTIPLE COLONIST: SOCIAL TRANSFORMATION AND THE SIGNIFI-
CANCE OF PEASANT IDENTITY

ABSTRACT

The present article deals with aspects of peasantry formation occuring within an area of foreign colonization in Santa Catarina state
( the Itajai valley). This region began to be intensively colonized by immigrants after 1850, the year in which the Blumenau colonial
nucleous was founded. The present analysis looks at representations and appropriations of the category colonist understood here as
a social identity referring to the historical process of land occupation and the classic rural/urban dichotomy, but only partially associ-
ated with family farming and rurality. In the case under consideration I principally emphasize the historical period of settlement and
the emergence of urban centers (1850-1914) as the sources of the symbolisms that characterize discourses regarding colonization and
pioneers up to the present day.

Key words: Colonization, peasantry, social identity.

Giralda Seyferth. Doutora em Ciéncias Humanas (USP), professora do PPGAS — Museu Nacional — UFRJ. E-mail:
gseyfert@gmail.com

*Trabalho apresentado no GT 23 — Transformagdes sociais, projetos politicos em concorréncia na América Latina: Mundo Rural em questio, VIII
Congresso Latino Americano de Sociologia Rural, Porto de Galinhas, 2010.
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A fundagdo da colonia de Sao Leopoldo por
imigrantes alemaes em 1824 marcou o inicio da ocupa-
¢do de terras no sul do Brasil por colonos europeus. A
colonizagdo interessava o governo imperial, que inves-
tiu na imigrag@o subsidiada para instaurar um regime
de exploragdo agricola diverso da grande propriedade
monocultora escravista. Motivagdes geopoliticas e
econdmicas conformaram essa forma de povoamento:
por um lado, as guerras platinas apontavam a defesa do
territorio e a questdo da seguranga das fronteiras inter-
nacionais, numa regido de baixa densidade demogra-
fica; por outro lado, a necessidade de abastecimento
levou ao privilegiamento da concessdo de pequenas
parcelas de terra (o chamado “lote colonial”) para cul-
tivo familiar no sistema de policultura. Dessa forma, a
colonizag@o européia ndo concorreu diretamente com a
grande propriedade, pois foi implementada sobretudo
nas chamadas “terras devolutas”, cuja defini¢ao legal
aparece na Lei 601, a “Lei de Terras”, de 1850. Devolu-
tas eram terras nao possuidas por sesmeiros, ou por
posseiros legitimos, portanto, pertenciam ao Estado
que decidiu povoa-las com colonos europeus, coisa que
explica a vinculag@o entre imigracéo e colonizacao res-
saltada nas discussdes sobre as politicas imigratorias e
na propria legislagao®.

A subordina¢do da imigrag@o a essa forma
de povoamento pode ser observada na propria si-
nonimia entre colono e imigrante, e persistiu tam-
bém apds 1889, explicitada na legislagcdo. No ano
de 1906, um dispositivo contido no artigo 35 da Lei
1.617 (que fixou a despesa geral da Republica para
o ano de 1907) autorizou o Presidente a promover
o povoamento do solo nacional, cujas bases regu-
lamentares foram aprovadas pelo Decreto 6.455,
de 19 de abril de 1907, incluindo a imigragdo e
a colonizacdo. Pouco depois, o Decreto 6.479, de
16 de maio de 1907, criou a Diretoria Geral do
Servico de Povoamento, encarregada dos trabal-
hos concernentes a imigracao e colonizagdo, pro-
movidos ou auxiliados pelo Governo Federal. Sem

grandes modifica¢des, um novo regulamento do
Servigo de Povoamento surgiu em 1911, subordi-
nado ao Ministério da Agricultura, Industria e Co-
mércio. Nos 26 capitulos e 277 artigos do Decreto
9.081, de 03 de novembro de 1911, a introdugao
de imigrantes, a organizagao e localizagdo de nl-
cleos coloniais, e o funcionamento do Servico, sdo
minuciosamente prescritos. Nessa mintcia, inter-
essa reter o significado de nucleo colonial ~ uma
area demarcada através das linhas e seus “lotes ru-
rais” destinados as familias de imigrantes, com um
lugar reservado ao futuro povoado. Essa defini¢ao
do lote vinculada a presenga de imigrantes, porém,
ndo pode ser tomada ao pé-da-letra pois em 1911
abriu-se a possibilidade de localizagdo de até 25%
de familias “nacionais” (isto €, brasileiras), ja num
contexto de discussao sobre a assimilacao dos es-
trangeiros, tornada mais explicita a partir do Es-
tado Novo, em 1937.

As breves referéncias ao modelo de coloni-
zacdo tem o objetivo de mostrar sua continuidade
ao longo do tempo, baseado no acesso a terra por
compra, conforme disposto na citada Lei 601 de
1850, em situagdo de frente pioneira, ou fronteira,
configurando a pequena propriedade familiar onde
o colono devia (por lei) residir e produzir.

A primeira fase da colonizacdo do sul
encerrou-se em 1830, com o cancelamento das
verbas destinadas ao agenciamento e localizagio
de imigrantes. Apesar disso, a ocupagdo do Vale
do Itajai comegou em 1835, um ano marcado pelo
inicio da guerra civil (a Revolugdo Farroupilha) no
Rio Grande do Sul, inviabilizando a introducao de
colonos até seu término, em 1845. A regido foi es-
colhida para estabelecer familias alemas egressas
da primeira coldnia estrangeira fundada em Santa
Catarina em 1829  Sao Pedro de Alcantara, no
Vale do Marui  com o mesmo objetivo: viabi-

3. Sobre os principios que nortearam a colonizagado européia no sul do Brasil, ver Waibel (1958) e Seyferth (2008).
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lizar a comunicacdo entre o litoral e o planalto,
promovendo o povoamento através de linhas co-
loniais com gente dita “civilizada”, e resolvendo,
ao mesmo tempo, o problema indigena. Em 1835
apenas o curso inferior do rio Itajai-agu estava
ocupado, nas proximidades da vila de Itajai. Além
da realocacdo dos alemaes, o governo imperial
autorizou a fundac¢do de uma coldnia belga numa
area relativamente proxima a vila de Itajai, em
terras compradas por Charles van Lede. De fato,
entre 1835 e 1845, foi incentivada a fundacdo de
coldnias particulares, sem 6nus para o governo,
mas nem a colonia belga, nem outras iniciativas
ocorridas em Santa Catarina, naquele periodo, de-
ram resultados satisfatorios. O governo imperial,
em conjunto com 0s governos provinciais (aos
quais foi repassado o controle de uma parte das
terras devolutas), voltou a promover oficialmente
a colonizagdo depois de 1845, regulamentando
também a colonizacdo privada (obviamente con-
trolada pelo Estado). O povoamento efetivo da
parte ainda inexplorada (e coberta pela floresta) do
Vale do Itajai, na pratica, comec¢ou com a fundacao
de uma “coldnia particular” em 1850  Blumenau
_devidamente autorizada pela Assembléia Legis-
lativa Provincial. Em 1860, o governo imperial e o
governo provincial iniciaram a colonizagdo do rio
Itajai-mirim, fundando uma col6nia oficial, mais
tarde denominada Brusque. Nesse mesmo ano, di-
ante das dificuldades financeiras do seu fundador,
Blumenau, passou a condi¢do de colonia oficial.
Seu fundador, Hermann Blumenau, porém, foi
mantido como diretor do empreendimento. Houve
o estabelecimento de outras coldnias particulares,
implementadas por empresas colonizadoras for-
madas no estrangeiro para essa finalidade. Mas a
maior parte do povoamento da regido com colo-
nos, pequenos proprietarios, realizou-se através
da expansdo progressiva dos dois nticleos iniciais.
Eles tiveram sua emancipacao politica assegurada

na década de 1880, com a criacdo dos municipios
de Blumenau e Brusque, e os assentamentos de
imigrantes continuaram nas décadas seguintes sob
controle dos 6rgdos estatais criados para adminis-
trar a colonizacgao.

O Vale do Itajai ¢ mais conhecido como
area de “colonizacdo alema”, mas essa suposta
homogeneidade étnica s6 ocorreu nas primeiras
décadas, pois ali também se estabeleceram out-
ros grupos europeus de diferentes nacionalidades,
principalmente italianos e poloneses. Houve pre-
dominio numérico de alemaes (o maior contin-
gente) e italianos, com certa constancia dos fluxos
imigratorios até a 1* Guerra Mundial. O modelo de
colonizacdo, imposto pelo Estado, seguiu as deter-
minagdes legais. A demarcagdo dos lotes destina-
dos aos colonos tomou por referéncia a topografia
regional: ao longo dos principais cursos d’agua
foram abertas as “linhas” (ou picadas), e a partir
delas, cada lote com dimensdo aproximada de 25
hectares, num formato alongado (entre 100 e 200
metros de largura e 600 até 1.000 metros de com-
primento), para garantir acesso a via de comunica-
¢do, dgua e pequena area de varzea, tendo em vista
os terrenos acidentados e muitas vezes improprios
para a atividade agricola. Essas linhas convergiam
para uma via principal, cujo ponto de partida era
o lugar do povoado, demarcado com “lotes ur-
banos” (segundo definicdo legal) destinados a
comerciantes, artesdos, prestadores de servigos,
administragdo, igrejas, escolas, etc. As cidades
que hoje existem na regido surgiram desse tipo
de nucleo, que os colonos alemaes denominaram
Stadtplatz. Os geodgrafos chamaram esse modelo
de povoamento rural disperso em fileiras, apesar
da regularidade que marcou a ocupagdo dos lotes
(cf. WAIBEL, 1958; ROCHE, 1969). Cada colonia
se expandiu a partir de um centro demarcado com
“lotes urbanos”, as linhas coloniais acompanhando
as margens dos rios e ribeirdes, afastando-se pro-



gressivamente até chegar a parte montanhosa mais
inacessivel.

Essa forma de povoamento, no contexto
da colonizagdo européia, no sul do Brasil, resultou
numa polarizacdo rural-urbana bastante peculiar.
A propria defini¢do de nucleo colonial ~ uma area
cortada por linhas (ou picadas), demarcadas em
lotes, que partiam do lugar previsto para ser “urba-
no” _ ajudou a conformar uma identidade social
de colono, apropriada como coisa genérica e ao
mesmo tempo Unica, na medida em que o “rural” e
o “urbano” emergiram numa paisagem “natural”,
onde ainda ndo existia o campo e a cidade. Este
artigo aborda aspectos da formacdo camponesa,
resultante da coloniza¢do do Vale do Itajai, e as
representacdes e apropriagdes da categoria colono,
indicadora de uma identidade social multiforme,
aludida ao processo historico de ocupagdo ter-
ritorial. Destaca-se o periodo do povoamento e
da emergéncia de nucleos urbanos, entre 1850 e
1914, fonte da simbolica da identidade que fun-
damenta os discursos, inclusive atuais, acerca da
colonizacdo e seus pioneiros. A andlise contempla
algumas estratégias de reproducdo social e usos de
uma identidade associada a um principio civiliza-
dor, cujas as principais referéncias sdo o ethos do
trabalho agregado a familia e género, a exploragao
familiar da terra recebida na forma de propriedade
privada, a dicotomia rural/urbano, e uma dupla
alusdo a diferencga cultural que remete a principios
de ruralidade e pertenga étnica. Na pratica, trata-
se de uma formagdo camponesa transformada ao
longo do tempo por mudangas sociais e culturais
produzidas pela necessidade de reprodugdo social
e pelo desenvolvimento econdmico industrial dos
principais nucleos urbanos, mas que, a0 mesmo
tempo ,manteve uma certa continuidade estrutural.
Nesse caso, a categoria colono, inicialmente usada
com um sentido mais geral reportado a imigragao,
assumiu progressivamente uma condi¢cdo cam-

ponesa; por outro lado, a diferenciacdo interna do
campesinato, mas principalmente a proletarizacdo
e seus efeitos sobre a imagem idealizada do colo-
no univoco, primordial, e o englobamento de uma
parte do mundo rural pelo Stadtplatz, repercutiram
na significacdo da identidade social.

Falar de uma identidade coletiva requer o
enfoque nas representacdes que individuos e gru-
pos fazem de si mesmos e dos outros. Sua afirma-
¢do por parte dos atores sociais envolve a explora-
cdo de uma imagem, muitas vezes idealizada, mas
ndo desprovida de referéncias a realidade social
cotidiana passada e presente. Berger e Luckmann
(1976) observaram que a identidade (social) __ el-
emento chave da realidade subjetiva ¢ formada
por processos sociais e remodelada no ambito das
relagdes sociais. De certo modo, os enunciados
enfatizam o universo simbdlico da subjetivacao
e os processos historicos que engendram diferen-
tes identidades, bem como sua natureza plural e
sua importancia na configuracdo de papéis soci-
ais. Como observou Bourdieu (1977), ao tratar
do campesinato como “classe objeto”, € preciso
analisar as condi¢des sociais de producdo das cat-
egorias sociais de percepcao e de representacao
do mundo. Nesse caso, a representagdo do mundo
social ¢ produto de acdes de construgdo e recon-
strugdo, portanto, um constante fazer e refazer em
torno da realidade social objetiva.

Nao pretendo estabelecer, de fato, o que
constitui o campesinato formado no Vale do Ita-
jai desde 1850; portanto, ndo estdo em discussao
as dificuldades habitualmente relacionadas a con-
ceitualizagdo do camponés e da “sociedade cam-
ponesa”, principalmente num contexto de trans-
formagdo social marcado pela industrializagao,
ensejando representagdes multifacetadas da cat-
egoria colono. Trata-se de olhar a representacdo
de uma pertenga comunitdria, vinculada a par-
ticipagdo num processo de povoamento, no qual a
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categoria de identificacdo ¢ construida a partir da
visdo de uma histéria compartilhada e de valores
usualmente associados a ideia de comuna e a vida
rural.

Assim, o ponto de partida da subjetivacao
demarcadora da identidade social, reportada a col-
onizacdo do Vale do Itajai, estd no passado pio-
neiro, objetivando a producdo de uma imagem sé
em parte associada a um pequeno produtor rural (o
campongés da parcela, ou lote colonial definido pelo
Estado). No inicio, o termo colono, apropriado do
vocabulo oficial, foi empregado como indicador
coletivo de diferentes parceiros num processo de
povoamento. Na pratica, a propria localizagdo dos
dois primeiros povoados ¢ um demarcador con-
sistente da situag@o de “frente pioneira” ou “fron-
teira”, associada ao avango da civiliza¢do®. Ndo
existiam vias de comunicagdo terrestre na regido e
os nucleos de Blumenau e Brusque, que iniciaram
a ocupacao, foram localizados onde os rios Itajai-
acu e [tajai-mirim deixam de ser navegaveis. Nesse
caso, as primeiras levas de imigrantes ndo tiveram
acesso imediato aos lotes coloniais e muitos chefes
de familia, na condi¢do de jornaleiros, trabalharam
na abertura de estradas, picadas e servigos de de-
marcacao.

A historiografia aponta para a existéncia
de avalia¢des preliminares sobre a localizagao dos
dois nucleos acima referidos, inclusive as viagens
de reconhecimento realizados por Hermann Blu-
menau antes da concessdo e compra das terras que
viabilizaram a instala¢do da colonia. E, apesar da
forma mais ou menos laudatoria adotada por al-
guns historiadores da colonizagdo ao destacar o
pioneirismo associado as primeiras levas de imi-

grantes e as liderangas locais (caso de Hermann
Blumenau e do primeiro administrador da coldonia
Brusque, o austriaco M. von Schneeburg)’, é pre-
ciso observar que as condicdes iniciais de local-
izacao dos colonos eram bastante precarias, dando
margem a elabora¢do de uma imagem épica dos
“pioneiros”, associada a ideia de desbravamento.
De fato, os primeiros imigrantes chegaram aos lo-
cais escolhidos para estabelecer o futuro povoado
em embarcagdes de pequeno porte, sem possibi-
lidade imediata de acesso a terra, pois ndo houve
demarcagao definitiva, nem abertura das linhas (ou
picadas de acesso) antes do ato de fundagdo das
respectivas colonias. Sob este aspecto, a documen-
tacdo produzida pelos administradores ¢ bastante
significativa: as constru¢des para abrigar as fami-
lias recém chegadas, os trabalhos de demarcacao
e abertura das linhas coloniais, € outros servi¢os
essenciais, que deviam anteceder a distribui¢ao
dos lotes rurais, foram executados pelos futuros
colonos, homens adultos, contratados por jornada,
obtendo um ganho fundamental a subsisténcia an-
tes da primeira colheita.

Assim o acesso a terra podia demorar me-
ses, periodo em que as familias ficaram precari-
amente alojadas em ranchos na sede da coldnia,
e cuja subsisténcia dependia dos comerciantes es-
tabelecidos, aos poucos, na regido. A maior parte
daqueles que monopolizaram o comércio, as ativi-
dades de beneficiamento de produtos coloniais, e
o transporte de mercadorias, eram imigrantes que,
no inicio, identificaram-se como colonos. Esse
perfil inicial, mais geral, do colono, estava asso-
ciado ao ideal de comuna que marcou os discursos
de algumas liderancas, refor¢cado por atos de re-

4. Nesse caso, o conceito de “frente pioneira” foi introduzida por Waibel (1958) para referir-se a colonizagdo como uma forma de povoa-

mento associada a expansdo agricola.
5. Ver, por exemplo d’Amaral (1950), Cabral (1958) e Silva (s/d).



percussao simbolica quando se trata de conformar
aquela identidade social de caracteristica primor-
dial. A primeira distribui¢ao de lotes na colonia
Blumenau ¢ um bom exemplo. Ela ocorreu mui-
tos meses depois do evento fundacional (a chegada
dos primeiros imigrantes) e, na ocasido, Hermann
Blumenau, também identificado pela categoria
Kolonieunternehmer (empresario da colonia),
recebeu o lote n° 1 na condi¢do de “primeiro colo-
no”, conforme registro de um dos seus biografos
(FOUQUIET, 1999). A ideia de uma comuna igual-
itaria, por sua vez, aparece na correspondéncia
com familiares e outros escritos datados do inicio
da colonizagdo, onde procura mostrar que vive na
mesma penuria dos demais colonos, mas, como
idealista, vislumbra um futuro melhor para seus
compatriotas emigrados.

Na conjuntura inicial, a categoria colono
ndo designa apenas o pequeno produtor agricola,
proprietario de um “lote rural”, dada a énfase no
compartilhamento de um processo de ocupacao
territorial, em condic¢des precarias delineadas por
historiadores locais (a partir da documentagao ofi-
cial), nos escritos de natureza mnemonica legados
por imigrantes e seus descendentes (publicados ou
disponiveis nos arquivos publicos e particulares),
e na literatura ficcional (contos, romances, poesia)
que focaliza os “pioneiros” e seu trabalho arduo
de constru¢do de uma nova patria no Brasil. Essa
nocdo de compartilhamento de uma histdria co-
mum, portanto, tem fontes bem precisas que per-
mitem sua apropriagdo no tempo presente, mas
também evidenciam a elabora¢do de uma identi-
dade reconhecida pelo Estado, dado seu significa-
do de fixacdo (definitiva) no territdrio nacional.

A simbolica da identidade, em primeiro
lugar, ajusta-se a vinculagdo entre colonizacdo e
imigragdo, estabelecida pelo proprio Estado, afir-
mando a diferenca em relacdo aos brasileiros; e,
em segundo lugar, baseia-se sobretudo num ethos

do trabalho, cuja énfase recai na atividade agricola
e na superagao das dificuldades proprias da situa-
¢do colonial. No primeiro caso, emerge o etnocen-
trismo que, associado aos subsistemas culturais
formados em areas de colonizagdo, transforma
uma categoria social em elemento consoante as
identidades étnicas  um assunto que analisei em
outro texto (SEYFERTH, 1993). A dimensao ét-
nica, portanto, ndo sera abordada no presente tra-
balho, apesar da sua importancia na conformagao
das identidades advindas da imigragao.

No segundo caso, relacionado ao contexto
pioneiro, a defini¢do pelo trabalho iguala o mora-
dor da linha colonial e o habitante do Stadtplatz,
empenhados no desenvolvimento de um projeto
comum de colonizagdo, num passado em que a
diferenciagdo social era (pelo menos na aparéncia)
menos evidente. Os imigrantes que chegaram ao
Vale do Itajai tinham diferentes profissdes no pais
de origem, em sua maioria agricultores e artesaos.
Poucos vieram com recursos suficientes para man-
ter a familia até atingir certo grau de produtivi-
dade, coisa evidenciada pela necessidade de venda
dos lotes a prazo (com incidéncia de juros), assu-
mindo a “divida colonial” com o Estado (nas colo-
nias oficiais) ou com as empresas de colonizacao
(nas particulares). Esse fato, e também a padroni-
zacdo dos lotes (em cerca de 25 hectares), que vig-
orou a partir de 1850, caracteristica mais evidente
daquela formagdo camponesa, ndo produziram
diferenciagdo significativa s6 observavel entre os
colonos cujas propriedades estavam situadas em
areas mais acessiveis, proximas aos povoados.

O termo colono, como denominador co-
mum, abarcava um conjunto heterogéneo de indi-
viduos originarios de diferentes camadas sociais
(no pais de origem), e isso tem relagdo com a po-
larizagdo rural-urbana inicial, num territério onde
dominava a natureza. Na definicdo dos dois pdlos
(oficializada na legislacdo, inclusive na Republica)
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___povoado e linhas coloniais __ fica evidente a di-
cotomia pois o imigrante, localizado no lote rural,
ndo deveria residir na area demarcada para a fu-
tura cidade, passando a integrar uma comunidade
de vizinhos da mesma linha. No “espaco da ci-
dade” (traducdo para o termo Stadtplatz), ficaram
imigrantes com capital cultural e/ou econdémico,
ou com formacao profissional. Alguns comegaram
sua trajetéria de ascensdo como proprietarios de
lote rural, explorando (em uma ou mais linhas)
o beneficiamento da producdo e o pequeno co-
mércio®. Outros fixaram-se diretamente na area
“urbana”, como comerciantes, prestadores de ser-
vigos, ou exercendo atividades artesanais, bastante
destacadas na historiografia, por sua importancia
no processo de crescimento econdmico/industrial.
Ali também ficava a administracdo, responsavel
pela concessao das terras, pela contratagao e paga-
mento dos colonos que atuavam como jornaleiros
na demarcacgao e abertura de linhas, e onde se ini-
ciava a tramita¢do dos pedidos de regularizagao da
propriedade do lote, etc. Nos primdérdios, as sedes
das colOnias também concentravam a assistén-
cia religiosa, os servicos de saude e as escolas
primarias. Nesse contexto, a percep¢ao mais geral
da condicdo pioneira determinou a auto-atribuicao
de uma identidade aludida ao povoamento e, de
certo modo, ao enfrentamento de uma natureza
bela, porém indspita, e ndo propriamente a uma
insercao rural.

Para os habitantes do Szadiplatz, ser colono
pioneiro representava privacao, mas também a con-
strucdo de uma nova vida comunitaria num ambi-
ente primitivo. A privagdo era associada a falta de

vida cultural e espiritual, ao isolamento no seio da
floresta e aos problemas de abastecimento que exi-
giam uma horticultura para consumo familiar, fato
que aumentava a carga de trabalho das mulheres
que, no pais de origem, pertenciam a classe média.
Tem destaque, portanto, um trabalho que excede o
da simples dona de casa numa unidade doméstica,
presuntivamente urbana, com alguma producao
agricola para o consumo familiar. O lado positivo
dessa condic¢do diz respeito ao sucesso da coloni-
zagao, articulada ao desenvolvimento economico
e urbano, e a consolidacdo de uma vida recreativa
e cultural  portanto, referida a sociabilidade. O
percurso contido nas representacdes sobre os tem-
pos pioneiros vai da privacao absoluta no meio da
floresta ao sucesso pelo trabalho (as vezes inter-
pretado como qualidade étnica), em que a natureza
¢ substituida pela civilizag@o e progresso’.

A identidade do colono das linhas, por sua
vez, tem relacdo direta com o modo precario dos
assentamentos na fase pioneira e a propria forma-
cdo camponesa refletida na organizagdo comu-
nitaria e no ethos do trabalho familiar. Como ja
foi dito, para abertura de vias de comunicagdo, a
demarcacdo das terras, e outros servigos publicos
, as administracdes coloniais empregavam imi-
grantes contratados por jornada. O povoamento
do territério adentrou o século XX e, mesmo de-
pois da concessao dos lotes, muitos colonos bus-
caram esse tipo de trabalho acessorio como forma
de complementar a renda. A dupla ocupagao tinha
como coroldrio aumentar a carga de trabalho dos
outros membros da familia.

A concessao da terra, na forma predetermi-

6 A diferenciacdo interna tem duas causas principais: a renda adicional das familias que puderam operar engenhos, atafonas ou serrarias
em seus lotes, atendendo também a demanda de vizinhos da mesma linha colonial; e a pratica do comércio em pequena escala por indi-
viduos que também exploravam um lote, mas integrando uma rede com os comerciantes dos povoados em formagao. Cf. Seyferth, 1974.



nada pelo Estado, tinha carater familiar, observav-
el, inclusive, nas listagens de cada leva de imi-
grantes onde constam poucos solteiros, as vezes
agregados a alguma familia. De certa forma, isso
configura um (tipo de) campesinato que se coadu-
na com certos principios tedricos cuja referéncia é
principalmente econdmica, enfatizando a pequena
propriedade agricola trabalhada pela familia e sua
caracteristica de unidade basica de produgdo, con-
sumo e vida social. Destaca-se a relagdo especifica
com a terra, a estrutura ocupacional derivada da
simbiose entre o dominio doméstico e a produgdo
para o mercado, e o carater proprio da producdo
agricola associado ao ciclo de desenvolvimento
do grupo doméstico. A unidade familiar e a aldeia
sdo os elementos basicos de interag¢do social®. Na
situagdo de assentamento no lote, a divisao (famil-
iar) do trabalho estava longe das condi¢des ideais
de produgdo, pois a realizacdo do primeiro plantio
dependia da derrubada da mata e da construgdo da
moradia. Por outro lado, o que viria a ser a “co-
munidade”  a linha colonial  estava em for-
macao, dificultando a solidariedade de vizinhanca.
Depoimentos dessa época destacam o trabalho
penoso da derrubada da floresta, usando o que al-
guns estudiosos da coloniza¢do chamaram de tec-
nologia primitiva do caboclo (cf. WAIBEL 1958),
a primeira moradia precaria e, principalmente, a
subversao do trabalho feminino, em parte associa-
da a auséncia dos homens.

A trajetéria de uma familia de imigrantes

alemaes, narrada por um dos seus integrantes, ¢ um
bom exemplo das condi¢des iniciais de localizagao
na colonia Blumenau, e sua repercussao nas repre-
sentacdes da categoria de identificagdo. A familia
Kleine desembarcou na sede da coldnia em 1856,
portanto, seis anos depois da fundagdo do nucleo.
O texto de Karl Kleine tem o titulo “Blumenau
Einst: Erlebnisse und Erinnerungen eines Einge-
wanderten” (“Blumenau de ontem: experiéncias e
recordagdes de um imigrante”), com excertos pub-
licados na revista Blumenau em Cadernos (no con-
texto dos festejos dos 150 anos de fundagdo, em
2000). Sdo memorias de infincia pois o autor era
um adolescente quando chegou com os pais € um
irmao ao lugar chamado Stadtplatz na condicao de
colono. Na Alemanha o pai era administrador de
uma propriedade rural, mas ndo possuia muitos re-
cursos quando decidiu emigrar.

O primeiro estranhamento expressado
nesse memorial diz respeito as condi¢des do povo-
ado: ali viu apenas casebres, as vezes inacabados
__a melhor construgdo era a casa da administra-
c¢do e o abrigo para os recém-chegados (onde
aguardariam, até adquirir o lote colonial) con-
struido de troncos de palmeiras. Destaca a solidar-
iedade recebida nessa “casa de recepcdo” durante
o periodo de espera, mas também os problemas do
abastecimento (pois nem sempre os mantimentos
chegavam até as incipientes casas de comércio
locais), as doengas contraidas no abrigo coletivo
(provocadas por comida estragada, insetos, as no-

7. Tais representagdes aparecem nos escritos produzidos por alguns desses “colonos urbanos”, ou por viajantes de passagem pela regido,
publicados ainda no século XIX. Cartas, memorias, biografias e outros relatos voltados ao passado tem sido resgatados por descendentes
e publicados como testemunhos de um passado dificil e sua superagdo. Junto com as obras de ficgdo, tem certo impacto na simbolica
atual que embasa as identidades reportadas a imigragdo. Ver Huber (1993), Seyferth (2005) e, na perspectiva de género, Renaux (1995).
8. Essa ¢ uma discussao iniciada nas décadas de 1960/70, que mantém sua atualidade. Ver as coletaneas organizadas por Shanin (1971),

Firth e Yamey (1964), além de Chayanov (1966) e Tepicht (1973).
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vas condig¢Oes climaticas, etc), e as dificuldades do
pai para vender uns poucos objetos trazidos e as-
sim amealhar algum dinheiro para adquirir um lote
bem localizado. Sobre esse inicio dificil, o autor é
enfatico:

Muitas semanas decorreram antes que meus
pais pudessem mudar-se para sua primeira
casa na nova patria.Enquanto isso tivemos
de suportar todo o sofrimento no rancho,
dos emigrantes. A isso se somavam as preo-
cupacdes didrias com o sustento, pois cada
tostdo do pouco dinheiro que lhe restava,
precisava ser bem dividido®.

Dessa forma, descreve uma situagdo co-
mum em dareas coloniais, também registrada na
documentacdo oficial pelos administradores,
acrescentando informagdes sobre a (incomoda)
presenga indigena, os encontros nem sempre paci-
ficos entre indios e colonos, e os 20 guardas arma-
dos que faziam a seguranga da coldnia na condi¢ao
de “cacadores de bugres”. Tal referéncia reforca
as representagdes sobre o pioneirismo no tempo
presente, tanto quanto a peripécia da conversao de
emigrante para colono “na selva”.

O pai comprou seu lote numa linha onde
havia apenas trés familias (igualmente recém-
chegadas), sem conhecer as condi¢des locais de
plantio da roca, numa situagdo onde era preciso
primeiro derrubar a “floresta virgem” e construir
uma casa. Descreve, entdo, as dificuldades da der-
rubada para a primeira roga, a primeira casa con-
struida com troncos de palmeira, que, segundo
seus termos, estava longe de ser um verdadeiro

lar, a utilidade do encontro (anterior) do pai com
um dos primeiros pioneiros, que lhe deu instrugdes
uteis para um principiante no Brasil.

Sobressaem no texto a morada tosca, o
desconforto, a privacdo e o trabalho duro de ho-
mens, mulheres e criangas (e, obviamente, a sau-
dade da patria). Mas o que interessa distinguir, con-
figurando uma formagao camponesa, ndo ¢ tanto a
fragilidade da familia na “situacdo pioneira”. Ao
tratar da exploragao do lote, o texto de Kleine da
informagdes sobre a pratica da policultura, desde o
inicio voltada para a subsisténcia e o comércio, a
divisdo familiar do trabalho e, principalmente, as
atividades exercidas pelos homens, alhures, dando
contornos bem precisos da formacdo camponesa.
Resumindo, todos os membros da familia precisa-
vam trabalhar na ro¢a'’, mas chama a atencao para
a jornada particularmente penosa da colona _ no
caso, sua mae __ numa distincdo de género que
mostra a mulher assumindo tarefas masculinas.
Assim como outros colonos, o pai de Karl Kleine
procurou um trabalho como diarista (ou jornaleiro)
fora da sua “colonia™"!, para obter uma renda adi-
cional necessaria a subsisténcia. Assim, um colono
podia encontrar trabalho (pago por jornada) nos
moinhos e serrarias existentes em areas proximas
ao seu lote (pertencentes a colonos dedicados a essa
atividade, ou a comerciantes), na abertura de estra-
das e picadas, e demarcagao de lotes. O pai de Karl
Kleine trabalhou como “puxador” (de bois) num
moinho ndo muito distante da sua propriedade; e
ele proprio, depois do casamento e da aquisi¢ao
da sua propria coldnia, ficava longos periodos aus-
ente, trabalhando naquele servigo publico. Kautski
(1968), no seu estudo sobre a questdo agraria na

9. O memorial de Karl Kleine foi publicado em partes na revista Blumenau em Cadernos, tomos XLI (11/12) e XLII (1/10). Esta citagao

encontra-se no Tomo XLII (3/4), p. 9.



Alemanha, na virada para o século XX, chamou
a atencdo para essa caracteristica do campesinato,
que denominou “trabalho acessorio”, mais comum
na situagdo de escassez de terras € nos contextos
de transformacdo social produzidos pela relaciao
dos camponeses com a industria. No caso da colo-
nizagdo do Vale do Itajai, o trabalho acessorio de-
scrito por Kleine foi necessario para a subsisténcia
até contar com as primeiras colheitas e o funcio-
namento pleno da unidade familiar, mas serviu
principalmente para pagar a divida contraida no
ato da concessdo da terra. O fato adicional do tra-
balho penoso tem um adendo na comparacao que
o colono Kleine faz com a Europa. Segundo seus
termos, o colono nunca esta em dia com suas tare-
fas porque necessita plantar e colher durante o ano
todo, enquanto na Europa o camponés pode des-
cansar no inverno. Certamente o camponés euro-
peu ndo passava o inverno “descansando”, mas a
perenidade de plantios e colheitas, aparentemente
sem a perspectiva sazonal no novo contexto, dava
um certo respaldo ao ethos de trabalho (penoso)
valorizado pelos colonos.

A imagem da colonizagdo produzida nesse
tipo de publicagdo contribuiu para dar contornos
épicos a vida de diligentes colonos na selva, com
repercussdo nas concepgdes atuais da identidade
social que também enfatizam a dupla jornada como
parte intrinseca da condi¢do camponesa. O que se
observa, ainda, no memorial de Kleine, além da
selva onipresente e da situagcdo quase miseravel
dos “pioneiros”, ¢ o desdobramento — obviamente
a partir de um ethos de trabalho familiar — para a

abundancia e o progresso em toda a regido. Na rep-
resentacdo progressista, mesmo o mais pobre dos
colonos est4 protegido da escassez pelo trabalho;
por outro lado, depois de idas e vindas na ativi-
dade de desbravador da floresta (o trabalho de de-
marcagdo nas novas coldnias surgidas na direcao
das nascentes do rio Itajai-agu) observa que, aos
poucos, as cabanas de troncos de palmeira foram
substituidas por moradias bonitas e sdlidas, inclu-
sive nas propriedades rurais, os caminhos estavam
mais transitaveis, multiplicavam-se os moinhos e
serrarias, surgiram as primeiras escolas primarias
nas linhas, e no Stadtplatz (no caso, a referéncia
¢ Blumenau) prosperava a atividade comercial, a
circulagdo de mercadorias, despontaram as asso-
ciacdes culturais e esportivas, as cooperativas, as
oficinas, etc. Enfim, os colonos povoadores havi-
am superado a natureza, produzindo a civilizagao.

O modelo de colonizagcdo bem sucedida,
subjacente a identidade social, vai além dessa con-
cepgdo de progresso, pois nela é ressaltada também
a industrializagdo a partir da atividade artesanal
familiar. Kautski (1968) mostrou a relevancia do
artesanato doméstico nos meios camponeses eu-
ropeus, combinado com a atividade agricola, nas
regides onde existe escassez de terras. Observou
que a pequena exploragdo camponesa sO subsis-
tiu associada a algum tipo de artesanato ou trab-
alho acessorio. Essa estratégia de reprodugdo so-
cial, evidenciada empiricamente nas memorias de
Kleine, foi (e ainda ¢) bastante comum no Vale do
Itajai e pode ser considerada uma caracteristica
propria dessa formagao camponesa. Nas listagens

10. O autor usa a palavra roca no original, designando a area cultivada do lote. Nao ¢ uma apropriagdo simples do termo nativo pois
envolve a técnica da coivara, adotada pelos colonos apos o desmatamento e o plantio sem o recurso do arado.

11. A palavra coldnia tem mais de um significado: refere-se ao nucleo colonial como uma totalidade englobando também o povoado;
com o crescimento urbano passou a designar a area rural (em oposicao a cidade); e, num sentido mais restrito, o lote rural passou a ser

chamado de “colonia”.
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oficiais dos imigrantes assentados nas linhas colo-
niais pode ser observado, no registro profissional,
que nem todos eram agricultores, ou assim se iden-
tificavam. Havia entre eles carpinteiros, marcenei-
ros, curtidores, sapateiros, charuteiros, moleiros,
oleiros, serralheiros, seleiros, ferreiros, funileiros,
etc., e suas atividades nas linhas (portanto, nas pro-
priedades rurais) e nos povoados figuram nas es-
tatisticas de produtividade incluidas nos relatorios
das administracdes coloniais. Por outro lado, pro-
liferaram na regido as pequenas cervejarias, fabri-
cas de conserva, alambiques, moinhos, cortumes,
fecularias, fabricas de moveis, etc., de perfil famil-
iar e com poucos assalariados.

O crescimento dessas atividades coincidiu
com a urbaniza¢do dos povoados. Na dimensdo
rural eram consideradas parte das ocupagdes da
familia, tanto quanto o trabalho na roga e o trato
dos animais domésticos, ajudando a compor uma
imagem plural de colono bem sucedido, “forte”
conforme as representacdes mais atuais da iden-
tidade (cf. SEYFERTH, 1993). Alguns pequenos
empreendimentos localizados em 4rea urbana,
ali estabelecidos quase sempre por colonos que
desistiram da agricultura familiar, tiveram papel
secundario no processo de industrializacdo. A
grande industria, cujas origens remontam a déca-
da de 1880, porém, ndo tem origem no artesanato
conforme a visdo mais laudatéria do senso comum
e de muitos estudiosos da imigracdo. A industrial-
izacao foi obra dos empresarios que enriqueceram
no comércio (portanto, na relacdo econdomica com
os colonos estabelecidos nas linhas), formando
principalmente um parque téxtil que atraiu a mao
de obra excedente do campesinato'?. Ai entra em
cena a proletariza¢cdo de uma parcela dos colonos,
iniciada quase meio século depois da fundagdo da
primeira coldnia, quando os principais povoados
J& haviam recebido a designacgdo oficial de vilas
(obtida no ato de emancipag¢ao politica — a criacao

dos municipios na década de 1880) e, logo depois,
de cidades. O crescimento urbano, portanto, tem
relagdo com a industria e a conseqiiente demanda
de mao de obra, atraida dos meios rurais.

A disponibilidade de emprego industrial,
junto com o surgimento da cidade e, por outro lado,
a continuidade da colonizagao na area até o inicio
do século XX e, depois, alhures (ou, mais precisa-
mente, no planalto catarinense ¢ paranaense), de-
ram margem a resignificacdao da identidade social,
mantendo sua vinculagdo ao “pioneirismo” (que
permitiu sua apropriagdo por citadinos).

Os limites deste artigo ndo permitem um
aprofundamento etnografico da diversidade atual
e passada desse campesinato formado num pro-
cesso de colonizacdo dirigida (pelo Estado). De
fato, os multiplos significados do termo colono,
inicialmente apropriado como identidade univo-
ca, resultam das transformac¢des sociais ocorridas
no Vale do Itajai a partir do crescimento urbano
e da industrializacdo. Também tem relagao com o
reavivamento das etnicidades (proprias dos con-
textos imigratorios) nas Ultimas décadas a partir
da multiplicagdo das festas (inclusive de apelo
turistico), comemoragdes, encontros de familias, e
das publicagdes de relatos como o de Karl Kleine,
fenomeno acompanhado por criticas a campanha
de nacionalizacdo do Estado Novo' .

Como categoria Unica, no passado e no pre-
sente, o termo colono identifica o pioneiro referido
ao processo historico de colonizagao, com seu ref-
erencial de progresso e civilizacdo. Nesse sentido,
a maioria dos descendentes consegue tracar sua
genealogia a partir de um pioneiro na selva (cam-
ponés ou nao) — o que remete a vinculagao entre
colonizagdo e imigragdo. O pioneirismo entra nes-
sa equacdao como corolario de um ethos do trab-
alho, numa representagdo que tem como premissa
o percurso desde os povoados de casebres (evoca-
dos por Kleine a partir da realidade blumenauense



de 1856) até o presente de prosperidade urbana e
rural. A figura do pioneiro continuou onipresen-
te durante boa parte do século XX, inicialmente
nos limites da ocupagdo do Vale do Itajai, quando
colonos da 2* ou 3" geragdo garantiram sua re-
producdo social camponesa nos novos nucleos co-
loniais, e depois na migra¢do para novas frentes
de expansdo no oeste do Parand e Mato Grosso.
Isso aponta para a importancia estrutural da migra-
¢do nesse universo de pequenas propriedades que,
sem o deslocamento de uma parte dos filhos para
outras ocupagdes ou para novas frentes agricolas,
tornaria inviavel a explora¢do familiar camponesa.
Na simbolica da identidade sempre existe um pio-
neiro, no passado (quase sempre) ou noutro lugar.
O ethos do trabalho nela evocado apela ao esfor¢o
empreendido para domar a natureza com equipa-
mento simples, sacrificando todos os membros da
familia, particularmente as mulheres e as criancas.

Finalmente, ndo ¢ simples explicar o colo-
no multiplo, no sentido de uma identidade comum
com muitas referéncias, e que exprime as manei-
ras de ser de diferentes segmentos da populacdo
rural, e os usos eventuais da memoria por outras
categorias sociais, urbanas. Nesse ultimo caso, o
passado da imigra¢do/ colonizagdo ¢ acionado e
o discurso identitdrio recorre ao pioneirismo em
certas situagdes sociais (festas e comemoragdes,
por exemplo), designando um colono que, de certa
forma, ¢ destituido da ruralidade, incomoda para o
citadino, e localizado no Stadtplatz.

Na dimensao estritamente rural, a cat-

egoria colono estd irremediavelmente associada
a uma condi¢do camponesa, mais precisamente,
a agricultura praticada pela familia, inclusive no
sentido mais diminuto da producdo para consu-
mo doméstico. As representagdes da identidade,
porém, mostram que as adjetivagdes categoricas
levam em conta a proletarizagdo, ou aquilo que no
passado pioneiro consistia no trabalho acessorio
— dupla ocupacdo até hoje valorizada por causa
da diminui¢ao das propriedades agricolas. Atual-
mente, sdo poucas as propriedades com o tamanho
padrdao de um lote colonial, coisa que identifica o
“colono forte” (cf. SEYFERTH, 1993), mas nao
significa a existéncia de renda diferenciada em re-
lacdo aqueles que precisam da dupla ocupacao. Na
verdade, a proximidade do mercado de trabalho
urbano, numa regido com muitas cidades médias e
pequenas, permite que camponeses proletarizados
permanecam no meio rural (ou na colonia, para
usar a palavra chave nesse caso), quase sempre
mantendo uma horta ou animais (porcos, galinhas,
vacas leiteiras) para consumo da familia.

A mudanga social na colonia remete a
discussdo teodrica sobre dupla ocupagdo, proletar-
izacdo e outras referéncias problematicas que pa-
recem anunciar o fim do campesinato. Mas a auto-
imagem, trazida pelos usos da identidade social,
valoriza justamente a tradicdo camponesa da colo-
nizacdo e uma dimensao cultural que exprime um
modo de vida comunitério, num discurso em que
se destacam referéncias a subsisténcia, policultura,
dupla jornada (como colonos e assalariados), auto

12 Sobre o processo de industrializagdo e sua vinculagdo ao comércio, ver MAMIGONIAN (1965) e SEYFERTH (1974). A visdo mais
laudatdria pode ser observada nas publicagdes comemorativas e na obra de alguns historiadores (cf. SILVA, s/d; AMARAL, 1950).

13. Entre 1937 e 1945, o Governo Vargas imp6s um processo de assimilacdo for¢ada, visando o “abrasileiramento” de imigrantes e
descendentes, nos canones da formagao luso-brasileira da nacdo. O vale do Itajai, considerado um dos piores “quistos étnicos” do pais,
sofreu, inclusive, intervengao militar com essa finalidade, atropelando os direitos de cidadania e as liberdades individuais.
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suficiéncia (alimentar), solidariedade entre iguais,
trabalho familiar, etc. Nessa objetivacdo, a identi-
dade se manifesta por oposi¢ao aos citadinos, es-
tabelecendo um limite entre campo e cidade, ape-
sar da dificuldade de predeterminar uma divisdo
territorial objetiva. As distingdes internas, referi-
das as diferentes ocupagdes dos membros de cada
unidade doméstica, ao tamanho das propriedades e
também a imigragdo — pois a adjetivacdo inclui um
componente de natureza étnica, portanto, existem
colonos “alemaes”, “italianos”, “poloneses”, etc. —
ndo repercutem na concepgao do colono univoco e
sua ruralidade. Os colonos multiplos, e as caracter-
isticas relacionais e situacionais desse fenomeno
identitario, tem visibilidade no cotidiano, mas ,no
curso das transformacgdes sociais que produziram
diferentes significados para um termo associado
primordialmente a coloniza¢do estrangeira, so-
bressaem as duas formas mais gerais de inclusdo
contidas na identidade coletiva e vinculadas re-
spectivamente ao passado compartilhado por to-
dos e a dualidade rural/urbana.
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RESUMO

Este artigo apresenta uma analise da situagdo historica da imposi¢ao do poder tutelar indigenista na area da Baia da Trai¢do durante
o século XX. Tomando como ponto de partida os conflitos entre os representantes do 6rgdo indigenista e os Potiguara, procedemos a
analise da constitui¢ao de um territorio étnico, tutelado pelo estado e voltado para a producao rural. Este contexto revela-se como o de
imposi¢ao de relagdes de patronagem e tutela promovidas pelo Estado sobre um territorio especifico, junto a atualizagdo de um recorte
étnico plurissecular que atuam na reconfiguragao das relagdes sociais e economicas mais amplas do que veio, paulatinamente, se tor-
nando o territério dos indios Potiguara ao longo do século XX.
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ABSTRACT

This article presents an analysis of the historical situation in the imposition of tutelary power in Baia da Traigao indigenous reservation
during the twentieth century. Taking as its starting point the conflict between representatives of indigenous agency and Potiguara, we
analyzed the constitution of an ethnic territory overseen by the state and destined to rural production. This context is revealed as the
imposition of relations of patronage and tutelage filed by the state over a specific territory with the upgrade of a centuries-old ethnic
cropping reconfiguring working in social and economic relations wider than came gradually becoming the territory of Potiguara Indians
throughout the twentieth century.
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Pergunta — Tinha muita confusdo aqui do Chefe
do Posto com os caboco ld do Sitio, ndo?
Antbénio Gomes — Ndo, eles fazia... porque esse
negécio de confusdo nunca se acabou.

P. — Por causa de arrendamento?

A. G. — Ndo, mas naquele tempo ndo tinha ar-
rendamento. Esses cara de fora que vinha morar
aqui, trabalhar, pagava.

P. — Pagava renda?

A. G. — Pagava, era.

P. — Mas ndo tinha briga ndo para ver quem fi-
cava com o dinheiro da terra?

A. G. — Ndo, ndo, tinha ndo, eles vinha paga-
va todo més, por ano. Fevereiro, arrendava o
rocado. Quando no fim do ano, vinha, pagava.
Todos eles pagava. Adepois, com os tempos, foi
que... vamo deixar de, ndo vai pagar mais nin-
guém, ninguém num paga mais ndo. Vai ajudar
no tempo das festa, né. Ai ficaro ajudando. Dava
aqueles auxilio para as festa. Em Sdo Francisco,
ali em Sdo Miguel, né. Inda hoje eles ajuda nas
festa, né. Tem os noitero, né. Ai num paga mais
ninguém, renda, ndo. Mas antigamente pagava.
P. — Quer dizer que deixaram de pagar renda ao
Posto quando passaram a dar dinheiro para as fes-
tas?

A. G. - Foi. Que ld no Recife, eles disse: — “Ndo,
vamo deixar esse negécio de renda. Vamo acabar
com esse negécio de renda, porque ndo dd certo.
Ai, os cara que pagava renda vdo, vai pagar por
ano, tem que dar, ajudar nas festa”. Sdo nove
noite de novena que eles fazem. Ai cada um tem
a sua noite. Galego. Galego, tem uma noite ai
se arretine aquele pessoa, dd aquele auxilio né.
Sdo Francisco. Todo canto, até completar as
nove noite. Ainda hoje eles fazem, as nove noite
de novena. Jacaré. Jacaré, o cacique de ld revine

o povo, pede aquele dinheiro todinho e vem faz
a noite. (Seu Antdénio Gomes, Forte, agosto de
2004. Grifos nossos).

Seu Antonio Gomes mora na aldeia do
Forte, na Baia da Traicdo — PB, Terra Indigena
Potiguara e, durante muitos anos trabalhou como
funcionario do Posto Indigena Nisia Brasileira, do
Servico de Protecdo aos Indios — SPI'. Dos trabal-
hadores indigenas do Posto nos tempos do SPI ¢é o
ultimo ainda vivo. Seu Antdnio nasceu na aldeia
Sao Francisco (conhecida como Sitio) e s6 depois
¢ que se mudou para o Forte, quando comegou
a trabalhar no Posto. Esta entrevista nos ajuda a
compreender o quadro de relagdes sociais e politi-
cas nas terras indigenas sob administragdo do SPI,
durante a maior parte do século XX.

A partir de sua fala, podemos perceber o
modo como o SPI atuava entre os Potiguara e os
conflitos subjacentes a implantacdo do campo de
acdo indigenista, numa situagdo interétnica, mar-
cada pela convivéncia de distintos grupos sociais
e pela disputa em torno de recursos fundidrios que
deveriam ser garantidos aos indigenas (cf. PERES,
1992). Nosso objetivo ¢ analisar os conflitos re-
sultantes do processo de implantagdo da estrutura
organizacional tutelar do SPI sobre as formas de
organizagao social e produtiva mantidas pelos Po-
tiguara. Neste artigo, apresentaremos primeiro os
conflitos, depois a estrutura do poder tutelar do
SPI e, por ultimo, as formas de organizagdo so-
cial indigenas baseadas em regras de hierarquia e
reciprocidade, informadas por uma fronteira étnica
latente no campo politico local.

Atualmente, os Potiguara sdo a maior
populagdo indigena na Paraiba (13.729 pessoas?).
Estao distribuidos em 31 aldeias e nas areas ur-
banas dos municipios de Baia da Trai¢cao, Marca-

1. Atualmente Coordenagdo Técnica Local da Fundagio Nacional do Indio — FUNAL



¢do e Rio Tinto. Suas terras ocupam um espago de
33.757ha distribuidos em trés areas contiguas. A
Terra Indigena (TI) Potiguara (21.238ha); a TI Jac-
aré de Sao Domingos (5.032ha) e a TI Potiguara
de Monte-Mor (7.487 ha), localizadas no trés mu-
nicipios citados. Estas terras remetem-se as anti-
gas sesmarias dos aldeamentos missionarios de
Monte-Mor e Sdo Miguel da Baia da Traicdo, cria-
dos no litoral paraibano em fins do século XVII
(cf. BAUMANN, 1981).

1. O CONFLITO COMO DINAMICA SOCIAL

A memoria dos Potiguara sobre os acontecimen-
tos ocorridos em torno da instdncia de administra-
¢do do Posto Indigena, durante o século XX ,esta
marcada por momentos de enfrentamento e violén-
cia entre os indios e os agentes desse 6rgdo, seja o
Tempo de Castelo, sejam as disputas em torno da
escolha do lider dos indios ou o regime de trabalho
pesado nas rocas e coqueirais do Posto. Por seu
turno, a documentacdo do SPI e da FUNALI esta
repleta de referéncias a “turbuléncia”, “rebeldia” e
“desobediéncia” dos indios que, “insuflados” pelos
regionais, “depredavam” as matas do Posto, ven-
dendo madeira para a Companhia de Tecidos Rio
Tinto e impediam a cobranga de arrendamentos,
ficando eles mesmos com o que fosse recolhido.

Os principais conflitos davam-se justa-
mente em torno das disputas pelo controle dos re-
cursos e pela definicdo das dire¢des que a atuacao
do Posto deveria tomar. Passemos, entdo, a nar-
rativa de alguns desses embates para que o leitor
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possa ter uma dimensdo de como eles se proces-
savam em meio a estrutura de poder estabelecida.

O Tempo de Castelo é o marcador cro-
noldgico através do qual os indios identificam
o periodo em que o funcionario Oriculo Castelo
Branco assumiu a responsabilidade pelo Posto In-
digena Nisia Brasileira, construido no Forte em
1942. Corriam os primeiros anos da década de
1940, a Segunda Guerra Mundial provocava uma
intensa movimentag¢do de tropas e representantes
de agéncias governamentais pelo litoral, com a in-
stalacdo de bases aéreas militares em Natal, Recife
e Fortaleza. Castelo Branco, ao que parece, era um
militar ainda ndo vinculado ao SPI, que assumiu a
responsabilidade do Posto Indigena nesse periodo,
tendo ingressado formalmente no 6rgao depois dos
fatos aqui narrados.

Nesse mesmo ano, falece Manoel Santana,
ultimo Regente dos Indios da Baia da Traigio, que
exercia o cargo desde os anos 1920. Para substi-
tui-lo na fungdo, Castelo Branco decide colocar
o genro de Manoel, o indio conhecido como Jodo
Batista. Porém, os Cabocos do Sitio, como sdo
conhecidos os habitantes de Sdo Francisco?, ja ha-
viam escolhido Pedro Ciriaco para representa-los.
Pedro Ciriaco havia sido uma espécie de “segundo
homem” de Manoel Santana, e para uma parte dos
indios seria a escolha “natural” para a sucessdao
na chefia. Deu-se o impasse e foi convocada uma
reunido no Posto para decidir-se quem seria real-
mente o novo lider dos indios. Segundo o relato de
Seu Antonio Gomes, a reunido deu-se da seguinte
maneira:

2. Segundo dados da Fundagao Nacional de Saude.

Disponivel em: http://sis.funasa.gov.br/portal/detalhe dsei.asp?strcddsei=25 Acesso em :18 out, 2011.

3. Sao Francisco, ou o Sitio, é considerada pelos Potiguara como a sua aldeia mais antiga e tradicional, onde as caracteristicas fisicas, o
modo de vida e os rituais indigenas foram mais preservados no contato e convivio com os nao-indios.



28

Pergunta. — Castelo, aqui, ele era um chefe tam-
bém?

Antonio Gomes. — Era, Castelo era um chefe.P.
- O povo diz que ele era ruim que era danado?
A.G. — Castelo aqui... Mas a ruindade primeira
quem fez foi os... foi os caboco* mesmo. Que
naquele tempo O chefe que antigamente
chamava era o tuxd, né. Hoje a gente chama o
cacique, mas era o tuxd. (...) Eles queriam botar
um chefe, que era o pai daquele Manoel Batista,
um tal de Jodo Batista, ai comecava por isso.
Que era até duas turma assim. Tinha a turma de
Jodo Batista, que era do lado do Posto. E a outra
turma era do outro lado. Ai foi que comecaro
esse negocio. E dessa vez, Castelo quando
chegou aqui, ai chamou... os indios para fazer
uma reunido ali. A turma de Jodo Batista foi
pra cima, foi ld pra dentro do Posto. E a out-
ra turma ficou em baixo. Rapaz! Ai veio gente
de todo canto. Ai foi uma revoltacdo danada.
Chegou ai. Ai ele viu que era muita gente, ele
disse: — Cazuza, pegue esse rifle ai, fique ai no
portdo, ndo deixe ninguém entrar! (...) ai eles
chamaram o pessoal. Ai ele disse: — Quem for
do Posto entra, e quem ndo for fica ld. Deixa,
que ele chamou... o chefe disse: - E s6 para vir
indio. Quem for particular’ ndo vem nenbum
aqui. Ah! Eles chamou foi todo mundo que
morava aqui dentro.

Maria Gomes — Quem chamou?

A. G. — Os caboco, chamaro tudinbo.

M. G. — Mas essa questdo era por ques

A. G. — Essa questdo era pra botar o tuxd. Uns
indios queria Jodo Batista, outros ndo queria.
Queria Pedro Ciriaco. Os caboco viram logo

Cazuza armado com rifle, né. Ai, o pai daquele
Miguel Anisio (...) ai ele (inaudivel) ld vai, ld vai
e ele, e ele caindo de fora, saltando, saltando, ele
em cima, em cima atrds de tomar o rifle. Ai Ca-
zuza via que ele (inaudivel) ai, Cazuza deu tiro.
Mas pegou pra cima. Agora ele deu um tiro, e
soltou o rifle e correu, ai foi o que eles quiseram.
Ai botaram o pé atrds, correram atrds, e quando
chegou ld embaixo, naquele barreiro ali, butaro
ele no chdo e meteram pau. Ai, foi pau mesmo!
M. G. - Em Cazuza.

A. G. — Foi. Em Cazuza. Quase que mata. Ai
chegou: — Mataram Cazuza! Pegaro Cazuza, bu-
taro logo dentro dum carro e sairam para Rio
Tinto. Ai, o Castelo foi e disse assim: — vocés
podem ir simbora, jd td liberado. Pode ir embo-
ra. Ai foro embora. Ai quando foi no outro dia,
(...) foro ver a policia, né (...) ai ele fez assim:
— Quem for indio pode chamar. E indio? Vem.
Os camarada vinha de pés ai, ele dizia assim:
— Vocés sdo indio? — E, somos. Ai, ele prendia.
Passava trés dias. Depois de trés dias ele dizia: —
Vou soltar vocés pra ir buscar os outros, virem
pra cd. Mas s6 quero indio, quem ndo for indio
ndo venha, ndo. Ai todos eles vieram aqui ar-
rancar toco aqui, arrastava carroga, fazia tudo,
rapaz, judiava demais dos caboco. (Seu Antonio
Gomes, Forte, agosto de 2004).

Num relato semelhante ao de Seu Antonio,
Dona Joana, da aldeia do Galego, conta que nessa
época as pessoas negavam que eram indios com
medo de serem presas e obrigadas a trabalhos for-
cados. A prisdo seria numa caixa d’agua que ex-
istia ao lado do Posto onde os caboclos ficavam

4. E como os Potiguara se autodenominam, significa 0 mesmo que indio.

5. Termo utilizado localmente para designar os ndo-indios que vivem dentro das terras indigenas.



detidos por dias. Ainda de acordo com o que ela
nos relatou, Castelo terminou sendo preso pelo
Exército por maltratar demais os caboclos e andar
montado a cavalo quase nu.

As narrativas a respeito da violéncia ficar-
am marcadas ndo apenas na memoria dos indios,
mas, na propria documenta¢do do 6rgdo indigeni-
sta, podemos perceber a perpetuacao dos conflitos
como parte da dinamica social instaurada. Num
oficio de 1951, enviado ao Diretor do SPI por Rai-
mundo Dantas Carneiro, Chefe da 4* Inspetoria
Regional do SPI, sediada em Recife®, este comenta
que

A vida do Posto Nisia Brasileira, desde a sua
instalacdo, tem sido uma verdadeira luta,
pois, a falta de boa vontade dos indios, tem
dificultado se impor ali, a disciplina e o mes-
mo ritmo de trabalhos que desenvolvemos
nos outros Postos desta I.LR. que seguem a
orientagdo de seus respectivos encarrega-
dos”. (SEDOC/MLI. Filme 169. Fotogramas
1003-1004).

Afirma que os indios sdo envolvidos por
inimigos do SPI, que residem na Baia da Traicao
e os incentivam ao consumo de alcool e a desobe-
diéncia. A mudanga constante de encarregados era
resultado da agressividade dos indios, pois

O primeiro encarregado do dito posto, Sr.
Vicente Ferreira Viana (...), foi agredido e
sofreu muitos vexames por parte dos indios.
O Sr. Oriculo Castelo Branco, hoje inspetor
deste Servico sofreu idéntica agressdo. O
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Inspetor Tubal Fialho Viana ndo conseguiu
encaminha-los, (...) e por ultimo o Inspetor
Leonel Carneiro de Morais, sofreu o mas-
sacre que o deixou sem sentidos no terreiro
do aludido Posto, as 23 horas do dia 19 de
fevereiro de 1948.” (SEDOC/ML. Filme 169.
Fotogramas 1003-1004. Grifos nossos).

Afirma, entdo, que ¢ necessario para ad-
ministrar os indios um chefe “enérgico, prudente,
sem vicios e integrado no verdadeiro espirito do
SPI”. O encarregado da época era um homem sem
vicios e disposto, mas

“Dadas essas circunstdncias, ndo sei se tam-
bém pelo receio de ser agredido, o Inspetor
Arquimedes Souto Maior Filbo, atualmente
responsdvel pelo Posto em apreco (...) compa-
rece poucas vezes ao Posto, vez que estd se-
diado na cidade de Mamanguape, distante 6
léguas do P. I. Nisia.” (SEDOC/MI. Filme 169.
Fotogramas 1003-1004).

Em 1978, mais de trinta anos depois dos fatos
do Tempo de Castelo e das surras que os caboclos de-
ram nos encarregados do SPI, um chefe de posto da FU-
NAI, Hamilton Lima Soares, em depoimento prestado
a uma comissao de sindicancia que averiguava o con-
flito entre indios e topografos que faziam a medigao do
Sitio do Melo, afirmou que

“... jd conhecendo fatos anteriores de ex-servi-
dores do PI, terem sido atacados e feridos no
préprio Posto, e mesmo temendo uma inves-
tida contra sua propria pessoa no Posto onde
reside com a sua familia, retirou-se (...) para
a cidade de Baia da Traicdo, deixando ali sua

6. A quarta Inspetoria Regional do Servigo de Protecdo aos indios ficava sediada em Recife e era responséavel pelos postos indigenas in-
stalados nos estados da Paraiba, Pernambuco, Alagoas e Bahia. Durante certo periodo sua jurisdi¢@o se estendeu até Minas Gerais também

(Lima, 1995).
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esposa e filha pequena e em seguida prosse-
guiu (...) até a cidade de Mamanguape, onde,
através do telefone, fez ligacdo para a residén-
cia do Sr. Delegado da 3% DR/Funai” (Hamil-
ton Lima Soares, termo de declaragdo prestado
a comissao de sindicincia da FUNAI. Baia da
Traigdo, 09 de novembro de 1978. Anexo a Bau-
mann, 1981).

2. O PODER TUTELAR

Tais conflitos se inserem no contexto de
instauracdo do poder tutelar indigenista sobre
um campo de relagdes interétnicas, organizadas a
partir de principios de reciprocidade e hierarquia
entre grupos distintos. A politica do SPI consistia
em tomar os postos indigenas como pontos avan-
cados de conquista territorial (LIMA, 1995, p. 54-
55), num primeiro momento, ¢ depois, enquanto
unidades produtivas que se organizavam de acordo
com demandas determinadas pelas necessidades
de autosustentagdo do Servico. Convertendo,
desse modo, as terras indigenas em ‘“‘patronatos
agricolas” que deveriam gerar rendas oriundas da
exploragdo extrativista, agricola e pecuaria das ter-
ras indigenas, ou pelos proprios indios, ou através
de contratos de arrendamento com trabalhadores
nacionais. (LIMA, 1995 e Peres, 2004).

Esta racionalidade econdmica do SPI ¢ fru-
to da sua formag¢do enquanto agéncia colonizadora
nas primeiras décadas do século XX, inspirada
pelo ideario positivista e que deveria promover a
conquista territorial, a administra¢dao populacional
e da producdo nas vastas regides de fronteira inter-
na do pais. Nao ¢ fortuito que o SPI tenha ao longo
de sua vida institucional (1910-1967), passado pe-
los Ministérios do Trabalho, Industria e Comércio,
da Guerra e depois da Agricultura. Nesse sentido,
a acdo do 6rgdo visava ndo s6 “pacificar” e civi-
lizar os indios, mas “localizar” os trabalhadores

nacionais, criando centros agricolas e povoacdes
(LIMA, 1995).

Alguns autores como Moonen & Maia
(1992) ressentem-se de que os Potiguara tém a
sua organizagdo social no século XX pautada pela
presenga do 6rgao indigenista oficial, criticando as
acOes deste a partir de um ponto de vista “politi-
co”, esquecendo-se de analisar as particularidades
deste modo de vida sob o controle de uma agén-
cia colonial, como o era o SPI. Contudo, a critica
antropologica a tal perspectiva esta bastante sedi-
mentada, inclusive com a publicagdo de varios liv-
ros sobre este tema (Oliveira, 1988, 1998; Lima,
1995), nos possibilitando uma abordagem mais
criteriosa e a proposi¢cao de uma perspectiva mais
frutifera sobre a massa documental e o material
coletado na memoria social relativa a esta forma
de organizagdo das relacdes sociais sob o dominio
de um o6rgao de estado.

Antes de partirmos para a analise do cam-
po de a¢do indigenista na regido vejamos como
se deu a inser¢do do SPI na area habitada pelos
Potiguara. Corria a década de 1920 e os indios da
sesmaria de Sao Miguel, concentrados no povoado
de Sao Francisco, enfrentavam sérias disputas ter-
ritoriais com posseiros e proprietarios que tinham
se instalado como foreiros da Camara Municipal
de Mamanguape nas terras do antigo aldeamento,
considerado extinto por lei provincial de 1873
(DEMARQUET, 1982). O governo estadual pre-
tendia vendé-las em hasta publica e encontrou
oposicao do Sr. Jos¢ Campello Galvao (provavel-
mente o mesmo Comendador Campelo, de triste
memoria para os indios de Monte-Mor), que num
artigo publicado no jornal Correio da Manha, em
1919, afirmou que “as terras ocupadas pelos in-
dios ndo sdo devolutas”, se estendendo desde o
Forte, limite norte da freguesia da Baia da Traicao
até¢ o Engenho Cumaru, no rio Camaratuba, numa
distancia de dez quilometros de costa (Citado em



BAUMANN, 1981, p. 72-73). Em funcdo desta
dentincia as terras ndo foram negociadas.

Seria de estranhar o fato de que, possivel-
mente, 0 mesmo “corretor” que tomou, sob coagao,
varios titulos de terras indigenas em Monte-Mor e
depois as vendeu para os Lundgren, proprietarios
da Companhia de Tecidos Rio Tinto (cf. AMOR-
IM, 1970, p. 41), estivesse se colocando na defesa
dos indios de Sao Miguel, ndo fosse Seu Antonio
Gomes destacar a alianga estabelecida entre o
Coronel Frederico Lundgren e o Regente dos In-
dios Manoel Santana. Segundo o relato, Manoel
Santana era amigo do Coronel Frederico, tendo
inclusive recebido, deste, um cavalo e uma sela
para fiscalizar a area.

Quando os indios da sesmaria de Sao
Miguel entraram em conflito com os irmdos Dan-
tas’ e 0 Major José Ribeiro Bessa, proprietarios de
terrenos e coqueirais na Baia da Trai¢cdo e Cuma-
ru, foi ao Coronel Frederico que eles recorreram,
como a unica instancia de poder na regido capaz de
apoia-los. De acordo com Seu Antonio, 0s irmaos
Dantas “empatava até os indios tirar caranguejo
no mangue, pescar. Ndo queria”, impedindo a
utilizacdo de recursos essenciais a sobrevivéncia
das familias indigenas.

Um grupo de dez Cabocos de Sdo Fran-
cisco, liderados por Manoel Santana, dirigiu-se
ao Rio de Janeiro para reclamar a protecdo do
SPI, contando para isso com passagens de navio
e um advogado, fornecidos pela Companhia Rio
Tinto. Provavelmente, em resposta a essa solici-
tacdo dos indios, realizou-se a visita do ajudante
adido do SPI, Dagoberto de Castro e Silva, a Baia
da Traicdo, em 1923, para averiguar as condi¢des

de instalacdo de um posto indigena na regido. Os
intermediarios dessa visita foram os Lundgren,
que forneceram o automovel para transporte do
funcionario do SPI de Recife até Rio Tinto, onde
ficou hospedado, e o cavalo para que percorresse
as terras dos indios. A CTRT enviou ainda alguns
de seus agregados para acompanhar Dagoberto
durante a sua estadia na regido (cf. SEDOC/ML.
Microfilme 170, fotogramas 1557-1589 e Peres,
1992, p.63-67). Nas décadas seguintes, o poder
da CTRT cresceu mais e mais, enquanto o SPI in-
stalou um posto indigena na Baia da Trai¢do, de-
finindo informalmente as fronteiras entre o poder
patronal da fabrica (na sesmaria de Monte-Mor) e
o poder tutelar do 6rgao indigenista (na sesmaria
de Sao Miguel da Baia da Trai¢do) configurando
uma situacdo histérica® que duraria os quarenta
anos seguintes (PALITOT, 2005, p. 54). Este ar-
ranjo era permeado de conflitos entre indios, SPI e
a Companhia, principalmente em torno da explo-
racdo das reservas de madeira das terras indigenas.

Destaca-se, portanto, em nossa analise
dessa situagdo historica (OLIVEIRA, 1988, p. 57)
a disputa pelos recursos econdmicos (terra, ma-
deiras, plantacdes e mao-de-obra) entre os indios
e os agentes do SPI/FUNALI que vai se estender
durante todo o século XX, tendo um reflexo di-
reto na forma de organizacao social do grupo e nos
movimentos de cisdo e aproximagao entre as lider-
ancgas indigenas e a estrutura do 6rgdo, com a con-
stitui¢do de duas linhagens de lideres, cuja legit-
imidade, de um lado, apoiava-se na livre escolha
dos indios, do outro, era garantida pelo exercicio
do poder tutelar e da arregimentacdo de um grupo
de parentelas pelo Posto Indigena.

7. A documentacao do SPI refere-se ao Dr. Franklin Dantas; Seu Antdnio Gomes fala em Jodo Dantas, que seria o mesmo que disparou os
tiros contra o presidente do estado, Jodo Pessoa, em 26 de julho de 1930 e Dona Joana, do Galego, refere-se ainda a Manoel Dantas, que
morava na Baia da Trai¢do e teria sido vitima da ira popular ap6s o assassinato de Jodo Pessoa.
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O quadro historico de atuagdo do 6rgao in-
digenista na Baia da Trai¢cdo ¢ marcado pelo pro-
cesso de reorientacdo na distribuicao dos recursos
fundiérios, através da incorporacdo dos antigos
ocupantes das areas indigenas como arrendatarios
do orgdo. Criando, desse modo, um mercado de
terras tutelado, assim como modificando as rela-
coes de poder e autoridade vigentes até entdo. O
Servigo de Prote¢do aos Indios passou a exercer
um papel de mediacdo e dominagdo num cendario
conflituoso que envolvia interesses diversos, desde
o governo estadual até o dos indios, passando pela
Companhia de Tecidos Rio Tinto, por latifundiari-
0s € pequenos posseiros regionais. A oficializacao
dos arrendamentos ¢ considerada por Peres (1992,
p. 60 e seg.) como um “dispositivo de resolucdo
de conflitos” com as instincias governamentais
que tinham ou representavam interesses sobre as
terras indigenas. Nesse sentido, cita a tentativa
de acordo estabelecida entre o SPI, representado
por Antonio Estigarribia e o governo do estado da
Paraiba, na figura do presidente Jodo Pessoa, ainda
em 1929.

Os funcionarios do 6rgdo indigenista bus-
cavam afirmar a posi¢do do SPI de autoridade nos
contextos locais, provocando adequagdes e ten-
soes com os alinhamentos politicos ja estabeleci-
dos. Entre varias medidas tomadas nesse sentido
ganharam destaque ao longo das décadas de 1940
e 1950 a demarcagao das terras, a retirada dos ocu-
pantes através de indenizagdes e o acirramento do
controle sobre os arrendamentos. De acordo com
Peres

... (n)a estratégia delineada para o PI. Ni-

sia Brasileira, em fins dos anos 40, a de-
marcacdo também estava vinculada ao
processo de regularizacdo mencionado,
mas ndo como fim e sim como um meio
para ‘limpar a drea’. Devido aos confli-
tos existentes entre ocupantes, indios e
os agentes do SPI, importava entdo tracar
precisamente a drea do posto como o locus
exclusivo e inquestiondvel de controle do
orgdo indigenista. Era necessdrio reorde-
nar as relacées entre indios e ocupantes,
a partir do efetivo estabelecimento de um
territério indigena, com seu status juridico
especifico garantido pelo Estado. (1992,
p.105).

Se a estratégia oficial era delimitar a area
de atuagdo do SPI e retirar dela os ocupantes que
ndo se adequassem as novas regras sobre os ar-
rendamentos, contra-estratégias foram desenvolvi-
das pelos pequenos sitiantes que viviam na regiao,
estabelecendo aliangas com alguns lideres indige-
nas. No relato que inicia este artigo, Seu Antdnio
Gomes sustenta uma versao muito interessante so-
bre como findou o pagamento das rendas dos par-
ticulares para o posto indigena.

Inicialmente, Seu Anténio distingue as
rendas que os particulares pagavam ao posto com
os grandes arrendamentos que sdo feitos hoje para
o plantio de cana, mas depois narra como se forjou
a alianga entre os pequenos moradores ¢ alguns li-
deres indigenas frente a ameaca de expulsdo das
terras em que trabalhavam por decisdo do SPI,
para acabar com os arrendamentos. Antes que o
orgao finalizasse os contratos anuais, como mui-

8. Situacao historica € uma nocdo que se refere “a modelos ou esquemas de distribui¢do de poder entre diversos atores sociais. (...) Trata-se
de uma construgdo do pesquisador, uma abstragdo com finalidades analiticas, composta dos padrdes de interdependéncia entre os atores
sociais, e das fontes e canais institucionais do conflito.” (OLIVEIRA, 1988, p. 57, GRIFOS NO ORIGINALI).



tas disposicdes davam a entender, os arrendatarios
procuravam os lideres indigenas, os noiteiros,
responsaveis pela organizagdo das festas de Sao
Miguel e Nossa Senhora da Conceigdo e se ofe-
reciam para continuar morando e trabalhando na
area em troca das contribui¢des anuais para as fes-
tas. Desse modo, criavam lagos de reciprocidade
com os indios e se resguardavam de possiveis ten-
tativas de extrusdo. E 6bvio, que ndo houve nen-
huma decisdo da Inspetoria em Recife de transferir
as rendas do posto para as festas religiosas, mas a
logica do arranjo entre cabocos e particulares é
pertinente, operando através de relagdes de dom e
contradom (GODELIER, 2001) como poderemos
observar mais adiante quando nos detivermos as
festas do padroeiro’.

Exemplo dessas estratégias foi a atuagdo
de Pedro Ciriaco, que depois de assumir a lider-
anca dos indios contra a vontade do Posto, fez
valer essa logica de aliangas ao cobrar as rendas de
muitos particulares e tornou-se um elemento prob-
lematico para os interesses do orgdo indigenista.
Peres (1992, p. 106-109) cita vérias reclamagdes
de encarregados contra ele e os indios que lidera-
va, primeiro sobre a retirada de madeiras, depois a
respeito da arrecadag¢do das rendas que deveriam
ser recolhidas no posto e ainda sobre o controle
dos coqueirais do Sitio das Cardosas (em torno de
2000 pés).

Em 1951, foi proposta a remocao de trés
familias da é4rea indigena por virem cortando
madeira e perturbando os trabalhos do Posto: os
Ciriaco, os César ¢ Antonio Cassiano. Utilizando-
se de uma retdrica da mistura, o encarregado do
posto, Arquimedes Souto Maior, procurou desle-
gitimar Pedro Ciriaco acusando de ser um dos

“indios mais mesticos” e que estava em constante
rebeldia, incitando outros indios. Contudo, a In-
spetoria ponderou que seria muito dispendioso
transferir essas familias para outra area e se negou
a cumprir a solicitacdo do encarregado. Contudo,
foi acionada a presenca de forca policial que Souto
Maior solicitou para coibir os indios (SEDOC/MI.
Filme 169. Fotograma 1011).

Esta outra faceta das relagdes entre o SPI
e os indios, a da presenca constante de for¢a poli-
cial para coibir a¢cdes mais ousadas dos tutelados,
foi corriqueira e marca ainda hoje as lembrancas
dos descendentes de Pedro Ciriaco. Tudo comegou
com a tentativa de demarcacao das terras por parte
do SPI em 1948, quando foi contratado um ag-
rimensor e, apesar, de terem sido pagas algumas
parcelas adiantadas do trabalho, este foi paralisado
antes de finalizar a segunda etapa, em 1949. Os in-
dios liderados por Pedro Ciriaco reclamavam que
,mesmo esta demarcag¢do, vinha deixando de fora
areas ocupadas por sitiantes da vila de Mataraca,
ao longo de 4 léguas do rio Camaratuba e que a
Companhia de Tecidos Rio Tinto vinha ocupando
grandes extensdes entre o marco das Balancas —
que havia sido modificado de lugar — e a Gruta do
Gurubu (PERES, 2004).

Antes disso, em fevereiro de 1948, um
grupo de indios foi preso no Posto Indigena por
estar cortando madeira e fazendo carvdo. Fato
que provocou a revolta dos cabocos do Sitio, que
desceram de Sdo Francisco para o Forte e espan-
caram o chefe de posto Leonel Carneiro de Mo-
rais, libertando os presos. Em 1949, Pedro Ciriaco
e seus filhos sdo levados presos ele segue para a
penitencidria em Jodo Pessoa e os seus filhos ficam
retidos em Mamanguape, durante alguns meses

9. Vieira (2001) em sua dissertacdo de mestrado aborda essas relagdes de trocas simbolicas nas festas catolicas contemporaneas dos

Potiguara.
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(José Ciriaco Sobrinho, Mangabeira, Jodo Pessoa,
dezembro de 2004).

Em face da falta de recursos, da presen-
¢a de muitos ocupantes nao-indios o SPI propde
a redugdo da area indigena como uma forma de
expulsar os invasores as avessas. Esta politica,
levada a cabo ao longo das décadas seguintes, ¢
chamada por Peres (1992, p. 111) de “insular-
izacdo de dreas indigenas”em que o Orgdo toma
como procedimento demarcar apenas aquelas ter-
ras que estdo ocupadas permanentemente pelos
indios, evitando, assim, o confronto judicial com
0s ocupantes que apresentavam documentos de
propriedade das terras. Tal politica teve como re-
sultado o recrudescimento dos conflitos entre ad-
ministragdo, particulares e indios.

A redugdo da area indigena foi uma estra-
tégia de resolucdo de conflitos e contengdo dos
problemas administrativos restringindo a fronteira
étnica oficial apenas aqueles grupos mais proxi-
mos ao Posto, reificando uma situacdo de exclu-
sivismo para os indios da Baia da Trai¢do. Fato
que se reproduz na demarcagdo das terras indige-
nas, na década de 1980, onde os grupos Potiguara
que conseguiam demarcar suas terras nao se soli-
darizavam com os que haviam sido excluidos da
demarcagao.

3. CABOCOS E PARTICULARES : O CAMPO
SEMANTICO DA ETNICIDADE POTIGUARA

Um outro elemento do universo de relacoes
sociais estabelecidos pela a¢do do 6rgao indigeni-
sta, fundamental para a compreensdo da estrutura
de poder vigente nos dias de hoje, na 4rea indigena,
sdo as categorias de atribuicdo étnica correntes no
campo e, que, por forca da acdo tutelar tornam-se
essenciais para a aquisi¢do de recursos e direitos.
Estas categorias sdo as de caboclo e particular,
apresentadas em sua génese institucional nos itens

precedentes.

As categorias étnicas operacionalizadas
ndo sdo exclusivas de um modo indigena de per-
ceber o contato, mas fazem parte de um campo
semantico da etnicidade (VALLE, 1993, 2004),
criado pelas relagdes entre os atores, legitimados
por diferencgas sensiveis de poder, inclusive aquele
de atribuicdo. A presenca do SPI e depois da FU-
NALI, atestando e validando a existéncia de uma
fronteira étnica na regido e incorporando uma pop-
ulacdo heterogénea a sua malha administrativa,
serviu como canal primordial de elaboragdo desse
campo semantico, pois, se podemos identificar o
uso histérico dos termos “indio” e “caboclo”, seus
significados atuais s6 podem ser compreendidos a
luz do contexto de reconhecimento de direitos pro-
movido pela acdo indigenista. Pois,

O governo tutelar agrega as relacées rituais e
de afinidade ou parentesco uma relagdo
entre a identidade e o territério indigena
(agora espaco juridico), que passa por uma
referéncia aos ‘direitos’. (...) uma identifi-
cacdo étnica ndo é produto apenas de uma
‘contrastividade’, mas da composicdo des-
sas fronteiras, étnica, juridica e territorial.
Ou, de outra forma, é um modo de clas-
sificar sujeitos que os inclui tanto em gru-
pos locais quanto em arcaboucos juridi-
cos e politicos estatais.” (ARRUTI, 2001,
p.228. grifos no original)

A primeira categoria que se apresenta nesse
campo ¢ o termo caboclo. Esta seria uma categoria
social produzida pelos processos de territorializa-
¢a0'® dos séculos XVIII e XIX, evidenciando o
carater de incorporagdo fisica e cultural dos in-
dios a sociedade colonial e, depois, nacional. Pude
chegar a esta forma de atribuicao ndo sé através da
literatura sobre o grupo e dos documentos consul-



tados, mas a partir das entrevistas que realizei em
campo onde, muitas vezes, para definirem o que
era ser indio, os Potiguara argumentaram que in-
dio ¢ um termo utilizado hoje e que se refere aos
direitos juridicos que possuem enquanto coletivi-
dade, destacando a relagdo com o 6rgao indigeni-
sta'' . O termo que os distinguiria enquanto grupo,
antes da vigéncia da situacdo juridica atual, seria
o de caboco, caboco velho, caboco legitimo ou
ainda caboco caranguejeiro, que serviria como
base para o entendimento daquilo que eles eram
enquanto um grupo social singular.

A categoria caboco e uma de suas vari-
antes, o caboco caranguejeiro, associa o recorte
étnico a uma ocupagdo e a um determinado modo
de utilizagdo dos recursos naturais que combina-
va a pesca com a agricultura familiar e o assala-
riamento complementar (reserva de mao-de-obra
para um mercado local). Tudo isso dentro de uma
relacdo que envolvia a disputa pelo controle do
acesso a terra e a arregimentacao de trabalhadores
determinados por instancias sociais e juridicas,
herdeiras das antigas formas de organiza¢do dos
aldeamentos e diretorias de indios.

A criagdo de um campo de agao indigenista
na década de 1930 na Baia da Trai¢do (cf. PERES,
1992) permite a remodelacdo dos significados
atribuidos a categoria dos caboclos, tornando-os
sujeitos de direitos garantidos por um 6rgao de Es-
tado. Dentre estes direitos destaca-se aquele que
reconhece a sua primazia em relagdo a utilizacao
dos recursos naturais, principalmente a terra. E o
que nos lembra Amorim (1975, p.15) a respeito da

ambiguidade existente entre os esteredtipos mar-
cados pelos regionais contra os indios e a situacao
de tutelados que estes vivenciam, dispondo “de
reservas que, pelo menos teoricamente, lhes ga-
rantem o uso ndo contestado do solo”.

No contexto em que os Potiguara vivem
atualmente, quando certos grupos de nao-indios'
chamam alguém de caboclo ¢ para desqualifica-
lo, acusando-o de ser um falso indio, um ex-indio,
relembrando justamente o processo de “acultura-
¢dao” vivido. Num certo tipo de aceitacdo da visao
dominante, os proprios Potiguara reconhecem-se
como indios misturados, referindo a “pureza” ét-
nica aos seus antepassados ou aos indios do Xingu,
que sdo veiculados na midia como protdtipos do
indio brasileiro (cf. VIEIRA, 2001)"3. Porém, eles
proprios entendem que ser caboclo € ser indio, que
o seu direito as terras em que habitam ¢ derivado
dessa condicdo de descendentes de indios, o que
significa ser indio, para os termos da protecdo
oficial. O hibridismo do termo caboclo ¢ reinter-
pretado, ndo mais como sindnimo de diluicdo, mas
como vetor de diferenciacdo e construcdo de uma
identidade politica, social e cultural exclusiva,
num contexto historico e social determinado’®.

Se a categoria social dos caboclos pode ser
identificada como oriunda de reformulacdes das
formas de controle pretéritas das populagdes indi-
genas (desde o século XVII), a categoria particu-
lar parece ser fruto das logicas de agdo do Servigo
de Protegdio aos Indios ao longo do século XX.
Esse termo jé aparece no primeiro relatdrio oficial
do SPI sobre os indios da Paraiba, de autoria de

10. “...a nogao de territorializacdo ¢ definida como um processo de reorganizacao social que implica: i) a criagdo de uma nova unidade so-
ciocultural mediante o estabelecimento de uma identidade étnica diferenciadora; ii) a constitui¢do de mecanismos politicos especializados;
iii) a redefini¢ao do controle social sobre os recursos ambientais; iv) a reelaboragdo da cultura e da relagdo com o passado.” (OLIVEIRA,

2004, p. 22).

11. Tal raciocinio também ¢é formulado pelos Atikum, da serra do Uma-PE estudados por Griinewald (1993, p.71 e seg. )
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Dagoberto de Castro e Silva, de 1923, exatamente
com a func¢do de identificar os ocupantes nao-
indigenas das terras que seriam alvo da protecao
do o6rgdo. Ocupantes estes que, de acordo com a
logica institucional da época, deveriam ser incor-
porados como arrendatarios do governo federal,
enquanto solucdo para os conflitos que resultavam
de sua presenca numa area de ocupagao indigena.

Ressalte-se a dimensdo do conflito num
cenario de mudanga social, onde o esquema de
autoridade que os funcionarios do Posto Indi-
gena tentavam exercer vinha se opor aos padroes
de aliangas anteriores entre indios e regionais. A
documentacao do SPI vai falar muitas vezes em
“desobediéncia” e “turbuléncia” dos indios que
ndo aceitavam as normas colocadas pelo Posto e
continuavam comercializando madeiras e arrenda-
ndo terras. Enquanto isso, os indios registrarao em
sua memoria os enfrentamentos com os chefes de
posto por causa do exercicio do poder e do con-
trole dos recursos existentes na area indigena.

Podemos observar, portanto, que os confli-
tos e a “desobediéncia” dos indios contra o SPI
enquadram-se em algumas das modalidades de
resisténcia camponesa analisadas por James Scott
(2000), pois, mesmo muitas vezes enfrentando
abertamente o poder instituido pelo 6rgao indig-
enista, os Potiguara continuavam reconhecendo
algum tipo de legitimidade naquela instancia de
controle, uma vez que nao se colocavam contra o
ordenamento de poder que emanava do Posto Indi-
gena, mas dele queriam participar, como € o caso
narrado na abertura do nosso texto.

A dita desobediéncia, as aliangas com fa-

zendeiros e pequenos arrendatarios ou com a Com-
panhia de Tecidos Rio Tinto, a cobranga de rendas
realizada pelos proprios indios, a colheita de cocos
nos sitios de administragdo do SPI e a morte de
cabecas de gado do rebanho do 6rgdo constituiam-
se em multiplas estratégias para se burlar e desviar
as estruturas de controle do Posto Indigena sem,
com isso, desorganizar ou inviabilizar a fonte de
recursos ou protecdo que este significava. Nunca,
em nenhum momento, os indios pediram a extin-
¢ao do Posto ou outra medida semelhante. Quanto
a morte das reses, ha um anedotario local sobre
como as pobres vacas gordas despencavam bar-
reira abaixo no meio da noite indo morrer na praia,
sem aproveitamento econdomico algum que ndo a
sua distribuicdo entre as familias da aldeia.

Neste contexto, na interacao entre indios e
o Posto Indigena, a violéncia serd utilizada como
forma de acdo pelos dois lados. As estratégias de
controle exercidas pelos representantes do poder
tutelar geralmente recorriam a coergdo e a violén-
cia, causando medo entre os indios, como 0 uso
de soldados aquartelados no Posto. Tal regime de
forca era enfrentado pelos indios a partir de outras
formas de violéncia, desta vez coletivas. A coacao
era utilizada de formas distintas pelos dois lados:
uma era a imposic¢ao do poder do Estado e de seus
agentes, a outra era a revolta da “turba”, a “mul-
tidao”, os indios costumavam revidar a violéncia
institucional a partir da ag@o coletiva direcionada
contra o posto indigena e seu encarregado. Neste
ponto, parece ser interessante ver uma aproxima-
¢do com E. P. Thompson (1998) e a sua analise so-
bre a Economia Moral da Multiddo, na qual propoe

12. Em especial fazendeiros, usineiros e outros invasores das terras indigenas.
13. Devemos ter em mente também que os sentidos das categorias de atribuicdo nao sdo fixos no campo, variando para os diferentes atores
sociais que o compdem, a depender da situacdo e dos interesses em jogo.

14. Para uma discussdo sobre essa forma de construcdo da identidade indigena ver Griinewald, 1997.



que os atos de violéncia das multiddes em certos
periodos historicos ndo sejam encarados pelos his-
toriadores como episodicos ou explosdes de furia
sem sentido, mas formas socialmente elaboradas
de agdo por parte dos grupos dominados contra os
grupos dominantes em situagdes de quebra de di-
reitos e mudancas sociais. Poderiamos acrescentar,
aqui, situacdes de disputas dentro de quadros de
poder hierarquizados.

Percebemos, portanto, dois sentidos para
uma analise do campo Potiguara, a partir de uma
perspectiva baseada na economia moral. De um
lado, a rebelido, mais ou menos organizada a partir
de principios compartilhados e direcionados para
o enfrentamento contra a ordem de poder, mas sem
questionar as bases da estrutura politica em que se
assentava. Estes principios sdo dados pelo proprio
poder tutelar, pois os indios sempre utilizaram o
argumento de defender seus “direitos” e de que
o 6rgdo tutor deve existir para atender seus inter-
esses. Por outro lado, o significado da economia
moral, como um conjunto de expectativas, ganha
visibilidade quando observamos os conflitos com o
SPI a partir da racionalidade econdmica do 6rgdo,
0 que entra em choque com o antigo arranjo das
relagdes interétnicas na regido. E esse arranjo que
iremos explorar agora enquanto uma rede de rela-
¢oes de reciprocidade, um conjunto de expectati-
vas de a¢do e um consenso popular que distingue
entre praticas legitimas e ilegitimas (THOMP-
SON, 1998, p. 152).

4. A ECONOMIA MORAL DA MULTIDAO PO-
TIGUARA

Na virada do século XIX para o XX, o
campo intersocietario das antigas sesmarias dos

indios de Monte-Mor e Sdo Miguel era habitado
por grupos sociais heterogéneos, sendo os cabo-
clos, descendentes dos indigenas aldeados, apenas
um dos grupos, e talvez o mais pauperizado. Havia
senhores de engenho (Cumaru, Preguica, Patricio,
Trés Rios, Piabussu, Itatna, Itauninha), fazen-
deiros (nas margens do rio Camaratuba), comuni-
dades de pescadores (Baia da Trai¢cdo), moradores,
pequenos agricultores, arrendatarios e foreiros, en-
tre outros. A identidade étnica era algo tenuamente
manifestado, visto que as principais formas de or-
ganizagdo social estavam marcadas pelo trabalho
agricola e pesqueiro e pelas festas dos santos pa-
droeiros que, apesar de serem realizadas nas anti-
gas missoes e lembrarem a ascendéncia indigena
de alguns grupos familiares, eram festas catdlicas
(oficiais) e, por isso, congregavam todos os habi-
tantes da regido indistintamente.

O arranjo fundidrio predominante neste
periodo na regido estava baseado nas demarcagdes
de terras, feitas na década de 1860, pelo engen-
heiro Antonio Gongalves da Justa Aradjo. Este
engenheiro foi o ator social responséavel pela regu-
larizacdo da ocupagdo fundiaria nos antigos aldea-
mentos da Paraiba. Era da competéncia de Justa
Araujo ndo s6 a demarcagdo das antigas sesmarias
e a distribui¢cdo de lotes entre os indios casados,
mas também a avaliacdo e regularizacdo das pos-
ses de particulares e dos arrendamentos porventu-
ra existentes nelas. Trabalho que ele realizou entre
1864 e 1868 (PALITOT, 2005).

Sustentamos, entdo, que, depois que o en-
genheiro demarcou as terras da antiga sesmaria
e as distribuiu entre os indios, um sistema de
campesinato étnico e familiar continuou a se de-
senvolver e reproduzir onde os indios ndo eram ai-
nda ameagados pelos interesses dos arrendatarios
de terras publicas. Porém, cada vez mais acuados
pela espoliagdo territorial e o avanco da patrona-
gem, os Potiguara se viam obrigados a conviverem
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e disputar suas terras com pequenos agricultores e
latifundiarios, organizando redes de dependéncia
e reciprocidade, instituindo regimes de conduta
e reconhecimento de direitos, tais como aqueles
acionados nas situagdes de terras de indio, ter-
ras de santo, terras de preto e terras de parente
analisados por Almeida (1989) e Andrade (1999)
para o Maranhdo, e que nao se enquadram nos dis-
positivos fundiarios da legislacao vigente.

Tal situagdo permanece durante as décadas
finais do século XIX e as duas primeiras do século
XX, até que duas grandes agéncias entram no cam-
po para modificar esta dindmica: uma, acelerando
a ocupacdo das terras dos indios, outra contendo
o impeto dos grileiros, normatizando o acesso a
terra. A primeira foi a Companhia de Tecidos Rio
Tinto (CTRT), de propriedade da familia Lund-
gren, e, a segunda, o Servigo de Protecdo aos in-
dios (SPI). Estas duas agéncias vao implicar a di-
visdo do campo social Potiguara em duas situagdes
historicas especificas , regidas por distintas logicas
de dominacao.

A Companhia vai exercer um controle
patronal e industrial sobre os indios do antigo al-
deamento de Monte-Mor, for¢cando a negacdo da
identidade indigena na sua drea de atuagdo. O SPI
vai estabelecer um regime tutelar de controle dos
recursos territoriais e populacionais na Baia da
Trai¢do, normatizando o acesso de particulares as
terras, através de arrendamentos, e buscando con-
trolar a populacdo indigena através do regime de
indianidade (OLIVEIRA, 1988).

No periodo imediatamente anterior a
chegada do SPI, os indios estavam dispersos por
varias localidades das antigas sesmarias, vivendo
nas mais distintas situacdes: nas vilas e povoados
maiores dividiam o espaco com agricultores nao-
indios, as vezes sendo minoritarios; nos engenhos
e fazendas ocupavam a situacdo de moradores;
nos lotes entregues pelo engenheiro e na éarea de

Monte-Mor eram pequenos proprietarios, asse-
diados por grileiros; em outras localidades eram
hegemonicos (como Sdo Francisco), mas ndo ex-
clusivos; em toda a sesmaria de Sao Miguel ocu-
pavam terras comuns, garantidas pela demarcagao
de 1868.

As diversas situagdes vividas pelos indios
constituiam uma rede de relagdes sociais e espaci-
ais informada pelo parentesco e pela ideia de que
aquelas terras haviam sido doadas aos seus an-
tepassados porque estes eram indigenas, para os
quias os santos padroeiros seriam uma espécie de
fi¢is depositarios deste contrato social.

Na Vila Monte-Mor, um dos aldeamentos
onde processou-se a conversao dos indios ao catol-
icismo, forjou-se também uma relagdo especial en-
tre a santa padroeira, Nossa Senhora dos Prazeres,
e os aldeados que a tinham como milagrosa, pois
foi achada nas matas pelos indios.

Quem descobriu a Santa foi os caboco ca-
cando na mata, ai deram ela num pé de
jurema, o tronco da jurema. Ai ela ficou,
agasaiou-se ali em cima. Ai ela ficou. A
padroeira do lugar é Nossa Senhora dos
Prazeres. Ai as caboca descobriro que a
terra era dela.(...)A terra era dela, jd que
ela tava no pé da jurema, entdo a terra
pertencia a ela. Ai ficou a terra de Nossa
Senhora dos Prazeres.” (D. Petronilia Cor-
deiro, Vila Regina, agosto de 2004. Acervo
do GT Indigena).

Além disso, a santa ndo se adaptava em
nenhum outro lugar. Contam que certa vez ela foi
levada para a igreja de Sdo Pedro e Sdo Paulo,
em Mamanguape, pelo Padre Jodo e, quando ele
fechou a igreja, ela voltou para a capela da Vila,
se recusando a sair de 14. Entdo ela foi levada para
Roma para que fosse estudada, sendo enviada uma



réplica para ficar em seu lugar. A Vila Monte-Mor
seguiu habitada pelos indigenas até a primeira
metade do século XX, quando estes se viram for-
cados a abandonar o local com a chegada dos ir-
maos Frederico e Arthur Lundgren. A instalagio
da Fabrica de Tecidos Rio Tinto deu inicio ao re-
gime de terror, esbulho e negacdo da identidade
indigena que ficou conhecido como o Tempo da
Amorosa (cf. Peres, 2004 e PALITOT, 2005).

Ja na Baia da Traigdo, a relagdo entre os
indios e o santo padroeiro € tao significativa dessa
forma de elaboragdo da identidade étnica, que as
narrativas sobre o aparecimento de sua imagem re-
latam a transubstancia¢dao de um indio no santo,

E esse Sdo Miguel, ele foi encontrado, Sdo
Miguel Arcanjo, o nome dele era Arcan-
jo. Era um, era um, um indiozinho, um
caboco. Naquele tempo chamava caboco.
Morava ali no Tapuia (...) e entdo encon-
traram esse Miguel Arcanjo morto. Ali era
uma mata. Ai enterraro ele. E ...com oito
dia.Ali era uma mata. Ai, a cova tava ra-
chada em cruz. Ai, os indios se reuniram,
da Baia mesmo, do Tapuia, Laranjeiras.
Ai, foram chamar o padre ld de Maman-
guape, padre Jodo Batista (...) ai, o padre
veio e ... cavaro a cova e tiraro, que era um
santo, tava formado num santo. Ai, levaro
pra Roma. De Roma foi que trouxero esse
que ta ld em Sdo Francisco.” (D. Joana Fer-
reira da Silva, Galego, agosto de 2002).

Outras narrativas destacam que, apds a
imagem ter sido encontrada, os holandeses con-
struiram a igreja na Vila Sdo Miguel, onde o santo
foi entronizado e ficou sendo venerado pelos in-
dios. Segundo nos contou Seu Anténio Aureliano,
de Sao Francisco, muitos duvidavam que o santo
fosse vivo, até que, certa vez, uma india, muito cu-

riosa, espetou o braco dele com uma agulha, sem
que ninguém visse, € 0 sangue Comegou a esCOorTer,
causando grande admiragdo. Ainda contam que,
assim como a imagem de Nossa Senhora dos Praz-
eres, toda vez Sao Miguel era retirado da igreja,
retornava misteriosamente para o altar e, quando a
igreja da Vila Sao Miguel ruiu e os indios levaram
a imagem para a igreja da aldeia Sao Francisco, o
céu parou o movimento e fez-se uma noite escura
€ sem vento.

Desse modo, as festas em homenagem ao
santo serviam e servem, ainda, para lembrar aos
indios os lagos de parentesco e solidariedade que
os unem, através da perpetuagdo dessas narrativas
e do reencontro das aldeias nas nove noites de no-
vena, como demonstrou Vieira (2001) na andlise
que faz sobre as trocas rituais realizadas por cada
aldeia através de doagdes arrecadadas pelos noit-
eiros e da oferta de velas e queima de fogos.

Por outro lado, estes rituais também con-
tribuem para estabelecer as relagdes com os nao-
indios. Dona Joana Ferreira da Silva, do Galego,
nos relatou que varios proprietarios e arrendatarios
das margens do rio Camaratuba contribuiam com
as festas de Sdo Miguel, na Vila Sdo Miguel e
de Nossa Senhora da Concei¢do, no Sitio, como
¢ mais conhecida a aldeia Sdo Francisco. No
relatorio sobre o Posto Indigena Nisia Brasileira
elaborado por Cicero Cavalcanti, em 1966, este
fala que

da foz do riacho Ventura até o fim do lugar
Sarrambi, (...) encontram-se 36 locatdrios
(...) em sua maioria colocados nesse setor
pelo indio Manoel Pedro, sem os devidos
consentimentos do SPI, e que era ele quem
recebia determinadas importincias em
dinheiro dizendo o mesmo que era para as
festas das duas igreijas, Sdo Miguel e Sdo
Francisco. O Manuel Pedro se ititulava de
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capitdo dos indios e por isso mandava e
desmandava dentro das terras deste pos-
to.” (CAVALCANTI, 1966, p. 21-22, GRI-
FOS NOSSOS)

Ainda hoje, esta pratica se faz presente.
Pedro Eduardo, professor da aldeia Ybykuéra nos
contou que o proprietdrio Murilo Paraiso, que
ocupa terras vizinhas a sua aldeia com plantagdes
de cana, costuma contribuir com certas quantias
em dinheiro, todos os anos, para a festa de Sao
Miguel, através dos indios dessa aldeia'”. Numa
outra entrevista, Seu Antonio Gomes, da aldeia do
Forte, nos falou a respeito do fim dos pagamentos
de renda dos pequenos posseiros para o Posto Indi-
gena, que deixavam de recolher suas dividas com
o orgdo indigenista em troca de aliangas com os
lideres das aldeias mediadas pela contribuicdo nas
festas dos santos.

Tal raciocinio se apresenta como comple-
mentar aos apresentados por Vieira (2001, p.101-
108) e Peres (2004, p. 70-71) quando afirmam que
os festejos catdlicos sdao o locus privilegiado da
produgdo simbdlica da identidade do grupo e de
suas formas de organizag¢do. Nestes rituais desta-
cam-se nao sO a atualiza¢do da especificidade ét-
nica do grupo, mas também as suas relacdes com
os outros membros do campo intersocietario, reve-
lando a reprodugdo de relagdes sociais assimétri-
cas — diria até de patronagem — entre indios e ndo-
indios, onde estes se alternam nos po6los de poder.

Mediadas por estas instancias rituais, as re-
lagdes sociais no campo Potiguara se expressam
principalmente em torno do direito de uso da terra,
reconhecido como originario aos indios, mas pas-

sivel de ser redistribuido com os nao-indigenas,
conquanto participem das instancias locais de dom
e contradom referentes aos santos padroeiros'®.
Estas normas enfeixam quase todas as dimensoes
da vida social (econdmica, politica, étnica) e re-
fletem no cotidiano das relagdes de trabalho (as
casas de farinha, por exemplo) constituindo o que
poderiamos chamar de conjunto de expectativas
de acdo que formam a economia moral no campo
intersocietario Potiguara. Expectativas compartil-
hadas entre os diferentes atores sociais que estao
em interagdo nesse quadro e que ndo deixam de ter
em conta as relagdes com o Estado e seus corpus
normativos e administrativos.

5. CONSIDERACOES FINAIS

O contexto de implantagdo do campo de
acdo indigenista nas antigas sesmarias de indios,
na Baia da Trai¢cao e Monte-Mor, durante o século
XX, fez-se a partir do confronto e da combinagao
entre diferentes expectativas dos atores sociais en-
volvidos no campo. Inicialmente, os Potiguara bus-
caram trazer a “protecao” do SPI sobre sua regiao,
visando fortalecer-se contra os fazendeiros que ex-
ibiam titulos de propriedade sobre suas sesmarias
e contaram, para isso, com o apoio da CTRT. Num
segundo momento, o SPI torna-se mais um patrao
interessado em efetivar seu controle sobre todas as
dimensdes da vida social.

O SPI, como patrao, definia-se pela ga-
rantia da permanéncia dos indios nas terras e pela
sistematizacdo da concessdao de uso das mesmas
pelos nao-indios, pois, literalmente “governava”

15. Atualmente, este fazendeiro apresentou uma contestagdo administrativa contra a identificagdo da Terra Indigena Potiguara de Monte-

Mor o que abalou a sua até entdo boa relagdo com os indios.



a situagdo interétnica “em nome” dos indios ¢ de
seus direitos. Além disso, suas praticas de assistén-
cia incluiam a doacdo de sementes, ferramentas,
roupas, alimentos e remédios, cumprindo a funcao
de protegao tutelar e paternalista.

Os conflitos se dao a partir desse jogo de
interesses, onde os atores agem tanto a partir de
regras de reciprocidade e hierarquia, como a par-
tir de interesses ditos objetivos. Um jogo que, ao
mesmo tempo em que contesta as bases de argu-
mentagdo dos outros figurantes, legitima o esque-
ma de relagdes que sustenta toda a distribuicdo de
poder no campo.

Nesse sentido, os agentes do SPI person-
alizam a dominacdo e a patronagem do oOrgdo,
de modo que os atos de violéncia fisica cometi-
dos contra eles sdo resultados dessa percepgao do
poder tutelar como encarnado na figura de uma s6
pessoa, no caso, o encarregado do posto indigena.
Os indios ndo questionam a validade da estrutura
hierarquica implantada, mas a legitimidade dos
ocupantes dos cargos de poder, buscando sempre
exercer algum tipo de controle sobre estas figuras.

O SPI comega a atuar na area Potiguara por
reivindica¢do dos proprios indios, enquanto uma
autoridade que deve ser imparcial e reconhecer a
justeza dos preitos dos caboclos frente aos seus
vizinhos ndo-indios, que costumavam desrespeitar
os acordos locais de reciprocidade e tentavam ex-
ercer maior controle sobre suas terras. No entanto,
a acdo do SPI, enquanto agéncia colonial nao lhe
permite corresponder as expectativas dos indios
de imparcialidade. Os agentes do 6rgdo mantém
relacdes personalistas de controle e alianca com
determinados segmentos no campo politico local

e, para cumprir a loégica produtiva do 6rgdo, pas-
sam a se constituir como uma nova modalidade de
patrdao, que além do poder pessoal, fazia uso de
coagdes militares e institucionais, provocando um
rearranjo nas relacdes sociais correntes.
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INTRODUCAO

Na década de 1960, uma discussao antrop-
oloégica sobre a ‘integracdo’ de povos indigenas
prenunciava seu processo inevitavel de ‘acam-
ponesamento e de proletarizacdo’, sobretudo dos
indios ‘remanescentes’ do Nordeste. Os estudos de
Robert Redfield, Eric Wolf e George Foster sobre
grupos camponeses serviram de base analitica para
se pensar as ‘sociedades indigenas’ do Nordeste,
concebidas como ‘part-societies’, englobadas e ar-
ticuladas a sociedade nacional. Essa teorizacao ¢é
referencial para se entender autores que, em parte,
convergem e, de outro, se distinguem, tais como
Darcy Ribeiro, Roberto Cardoso de Oliveira e
Paulo Marcos de Amorim, cuja dissertacao de mes-
trado sobre os Potiguara da Paraiba pode ser con-
siderada exemplo das pesquisas etnoldgicas que
desembocariam através de amplas modificagdes
teoricas nos estudos de etnicidade. Através de uma
perspectiva econdmica e sociologica, a discussao
enfocava igualmente a perda das terras pelos in-
dios que estavam se ‘integrando’ como trabalha-
dores a vender ‘forca de trabalho ao “homem bran-
co’, escamoteando a condi¢ao de indio para evitar
as consequéncias de numerosos preconceitos e es-
teredtipos (AMORIM, 1975, 1970). Desse modo,
o ‘acamponesamento’ e a ‘proletariza¢do’ indigena
estariam articulados a ‘perda da identidade étnica’,
segundo Amorim, que partia da idéia de fric¢do in-
terétnica (OLIVEIRA, 1981). Uma reflexdo prox-
ima, embora mais questionavel, ¢ aquela de Darcy
Ribeiro sobre a transfiguracao cultural e identitaria
de povos indigenas em longo contato com a so-
ciedade brasileira (RIBEIRO, 1977). Além disso,

¢ importante apontar que foi produzida depois uma
razoavel producdo académica sobre comunidades
camponesas que, (se identificavam questdes étni-
casnos contextos pesquisados), ndo chegaram a to-
mar esse aspecto como central em suas pesquisas’.

Em antropologia, os trabalhos que abor-
dam teoricamente a constru¢do da etnicidade, a
definicao de fronteiras e de identidades étnicas
tém suficiente amplitude, sobretudo ao refletir
sobre variadas possibilidades de usos e transfor-
macdes identitarias. A literatura ¢ ampla, tanto
estrangeira como nacional, abordando o que se
entende como os processos de formacgdo de gru-
pos étnicos e da etnicidade (BARTH 2000a, CAR-
DOSO DE OLIVEIRA, 1976; CUNHA, 1986;
SIDER, 1993; BARTOLOME, 2006). No caso do
Nordeste brasileiro, o debate sobreetnicidade ¢ et-
nogénese se desdobrou nos ultimos trinta anos, to-
mando variadas tematicas de discussdo que vao da
politica a religido, da religido a temas como arte,
satude e religido(OLIVEIRA F°, 1999; BARRETO
FILHO, 1992; ATHIAS, 2007; FRENCH, 2009;
SAMPAIO, 2011 [1986]).

Isso coloca uma questdo, percebida em
minha pesquisa entre os Tremembé, de como cer-
tos processos historicos acabam por implicar de-
vires especificos, que podem ser concomitantes
e paralelos por meio de modalidades diversas de
singulariza¢do societaria, seja étnica ou nao, de
elaboracao cultural e de mobilizacdo politica. Sera
isso que tratarei nesse artigo. Em primeiro lugar,
estou propondo um exercicio analitico de carater
comparativo que me permita fazer contrastes e
convergéncias entre diferentes situagdes étnicas,
envolvendo os Tremembé do Ceard, pois os pro-

1. Sobre os usos de termos como “remanescentes”, “descendentes”, ver Arruti (1996) e Oliveira Filho (1999). Ha excelentes trabalhos que
tratam da questdo “camponesa”, mas mostram secundariamente a importancia de questdes étnicas nos contextos investigados: Sa (1975);

Prado (1977); Soares (1981).



cessos que estou lidando sdo caracterizados por
multiplicidade societéaria e cultural. Acredito que
seja necessario valorizar esse ponto com certa in-
sisténcia, pois ndo desejo simplificar contextos,
experiéncias e embates, que foram apreendidos
empiricamente por mim em sua evidente riqueza.
Em segundo lugar, gostaria de aproveitar materiais
etnograficos de diferentes momentos. Assim, esse
exercicio também ¢ sintético, embora seu rigor seja
outro, o de alinhar experiéncias, apostas ou estra-
tégias que poderiam mostrar interessantes aproxi-
macdes entre mobilizagdes étnicas e camponesas,
talvez incompreensiveis para um olhar pouco af-
eito a complexidade das dindmicas societarias.
Apresentarei questdes e materiais etnogra-
ficos que abarcam um longo periodo, que se asso-
cia a minha pratica de pesquisa e os contatos feitos
com os Tremembé do Ceard, iniciados a partir de
1988, continuado empiricamente até 1993 e reto-
mado de modo irregular a partir de 2002. Preten-
do refletir sobre duas situagdes étnicas de modo
aprofundado, visando mostrar as convergéncias
e os limites entre mobiliza¢des indigenas e cam-
ponesas: 1) Tapera/Varjota; 2) Capim-agu/Corrego
Jodo Pereira. Complemento com a descricdo de
uma situacdo etnografica (OLIVEIRA F°, 2009)
que também possibilita antever os complexos as-
pectos envolvendo diferenciagao étnica e plurali-
dade soécio-cultural, inclusive os embates eusos de
identidades plurais no estado do Ceara. Trata-se
do encontro inesperado entre os Tremembé de Al-

mofala e visitantes da Lagoa dos Negros. Deixo o
encontro em suspenso até momento posterior do
trabalho, quando irei retoma-lo, pois considero-o
apropriado para minha proposta analitica’.

Em minha pesquisa, deparei-me com
situacdes € processos sociais nos quais sujei-
tos e agentes afirmavam-se ou posicionavam-
se diante de 1identidades distintas: “indios”,
“assentados”’e*“trabalhadores rurais”. Esse quadro
identitario heterogéneo precisou ser abordado,
evitando uma visdo estanque e limitada em ter-
mos sociais e culturais. Qual seria o rendimento na
definicdo exclusiva de grupos ou unidades como
(apenas) camponeses ou (apenas) indigenas ou
quilombolas? A mesma critica foi feita por Carv-
alho, Reesink e Cavignac (2011), no caso da com-
plexidade das relagdes entre indios e negros, para
se entender as dindmicas interétnicas no Brasil.
Fez também French (2009), ao questionar a visao
classica do ‘camponés’ como categoria social-
mente uniforme. Essa abordagem antropologica
mais atenta a interse¢des, complementaridades e
coexisténcias entre grupos vistos como distintos,
mostra-se cada vez mais corrente € se anuncia
tanto em trabalhos que articulam experiéncias in-
digenas e afro-brasileiras como ainda campone-
sas (VALLE, 1993; ARRUTI, 1996; ARRUTI,
2006; FRENCH, 2009; CARVALHO, REESINK
e CAVIGNAC, 2011; GRUNEWALD, 2011),
que apostam em uma desnaturalizagdo da propria
produgdo antropolédgica, que facilmente preferiu

2. Minhas visitas in loco ndo coincidem de fato com a pesquisa etnografica que ultrapassa o que chamamos de ‘campo’. Acompanho aqui
Oliveira F°: “O campo precisa ser entendido enquanto uma verdadeira ‘situacdo etnografica’ ..., onde os atores interagem com finalidades
multiplas e complexas, partilhando (ainda que com visdes e intengdes distintas) de um mesmo tempo historico” (2009:pag.9). Se a pesquisa
etnografica ndo se restringe ‘a0 campo’, ela envolve muitas vezes acesso a informagdes em varios momentos etnograficos. Fiz contatos
diretos por telefone e email com indios e agentes indigenistas, em outras situagdes etnograficas, o que estende a pesquisa de campo. Visitas
empiricas aos municipios de Itarema, Acarau e Itapipoca foram realizadas nos anos de 1988, 1989, 1990, 1991, 2002 e 2008. Devo incluir
aqui os contatos feitos com lideres Tremembé, ao longo dos anos, em eventos ocorridos em Fortaleza (a SBPC; o Seminario do Leme) e

eventos politicos indigenas.
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trabalhar com diferengas estanques e rigidas entre
categorias sociais.

1. ENQUADRAMENTO: AS MULTIPLAS
SITUACOES ETNICAS TREMEMBE

Em 1988, iniciei pesquisa no municipio de
Itarema com o interesse de compreender exclusi-
vamente a construcao da etnicidade entre os indios
Tremembé de Almofala, local de antigo aldeam-
ento que subsistiu do século XVIII a meados do
século XIX. Acompanhado de uma missionaria e
de um fotografo que atuavam entre os indios com
propositos distintos, que, as vezes, se cruzavam,
conheci duas das situagdes étnicas que iria pes-
quisar: a regido litordnea de Almofala, que en-
globa um conjunto de localidades ao redor da vila
homonima até a margem esquerda do rio Aracati-
mirim; a regido da Varjota e Taperana margem di-
reita do mesmo rio’.

Almofala era conhecida pela presenca de
uma danga, o torém, que folcloristas tinham iden-
tificado como “folguedo de origem indigena” (SE-
RAINE, 1955), o que motivou a visita do Instituto
Nacional do Folclore na década de 1970 (PINTO,
1976). Através do torém, organizava-se grupo res-
trito de pessoas e familias que passaram a se mobi-
lizar etnicamente, sobretudo através da atuacdo de
missionarios (originalmente do CIMI-NE), a partir
de meados da década de 1980. Essa mobilizagao
era bem circunscrita e socialmente limitada (VAL-
LE, 1993, 1999; 2005; OLIVEIRA JR, 1998).

Como regido litoranea, a maioria da populagdo de
Almofala era constituida por familias de pescado-
res, cuja ocupagdo econdmica combinava pesca e
agricultura. Contudo, Almofala passava por grave
processo de concentragdo fundidria, voltada ao
plantio de coqueiro, por parte de nimero reduzido
de familias originadas de outras regides cearenses,
que ali passaram a viver depois da década de 1940.
Os Tremembé conviviam com outros grupos em
um contexto de heterogeneidade social e cultural.
Assim, foi muito comum ouvir entre meus inter-
locutores de pesquisa que a Terra do Aldeamento
estava sendo ocupada, tomada, por pessoas de
fora, ou seja, por pessoas que ndo tinham origem
de dentro do Aldeamento. Os significados, os usos
€ 0 acesso a terra constituiam fator importante
para se entender a diferenciagdo social na situa-
cdo e compreender uma dimensao territorial etni-
camente elaborada: o pertencimento, a origem e o
direito a Terra do Aldeamento, chamada também
de Terra da Santa ou Terra dos Indios*.

Além do torém, gostaria de salientar que
eram restritas as formas de organizacdo coletiva
na situacdo étnica de Almofala. A coldnia de pes-
cadores estava desarticulada. As pessoas estavam
envolvidas em esquemas de clientelismo politico,
redefinidos ap6s a emancipagdo do municipio de
Itarema em 1984. Assim, a participacao de pessoas
como cabos eleitorais e empregados municipais
era uma via possivel de aquisi¢cao de recursos, in-
ser¢do institucional e organizagdo politica. No fi-
nal da década de 1980, duas Comunidades Eclesi-
ais de Base (CEB) foram criadas na situa¢ao, ainda

3. Situagdes étnicas sdo elaboragdes culturais de unidades sociais. Precisam ser consideradas numa perspectiva nao empirista, sem vé-las
como unidades sociais isoladas por meio de critérios demograficos e geograficos. As situacdes étnicas Tremembé devem ser tratadas a par-
tir do duplo movimento de defini¢do feito pelo pesquisador e pelos atores sociais. Busquei entender os recortes e as generalizagdes feitas
pelos Tremembé, tentando perceber as distingdes internas que faziam. Varios agentes e grupos sociais ainda tentavam definir diferencas e
unidades. Essas multiplas visadas sdo construgdes culturais elaboradas por diferentes pontos de vista, partindo de relagdes sociais efetivas
e estruturas simbolicas e de significagdo especificas (VALLE, 1993; 1999).



que fossem divergentes nos seus projetos e em sua
atuacdo, mas elas atraiam pouca gente. Nenhuma
dessas corporagdes tinha orientagdo étnica. De
modo geral, a populagdo local era definida como
cabocla, composta por remanescentes ou descen-
dentes de indios que s6 falavam o portugués. Por-
tanto, qualquer mobilizagdo étnica era negada por
conta da suposta “acultura¢do” e assimila¢do dos
caboclos entre os demais cearenses’.

De fato, a identificacdo étnica era muito
sutil de 1988 a 1991. Os “Tremembé¢” eram viz-
inhos de pessoas que ndo se definiam etnicamente
e de outras classificadas como de fora. Os proces-
sos de categorizagdo foram uns dos niveis mais
interessantes na apreensdo das relacdes interétni-
cas. Havia relativa fluidez nesses processos. Era
dificil encontrar alguém que se afirmasse como
Tremembé. Para conhecer os Tremembé, tive de
procurar os torenzeiros, os organizadores da dan-
ca do torém, cujo nimero nao ultrapassava vinte
pessoas. Através deles conheci pessoas com quem
eles mantinham relagdes sociais, atadas por um
feixe de significagcdes que definiam a etnicidade na
situagdo, os que eram da parte ou da indescendén-
cia dos indios. Cheguei a um quadro coeso. Eram
pessoas que diziam ter nascido e se criado dentro
da Almofala, um fator prioritirio de identifica-
cdo étnica. Passei, entdo, a esbogcar um plano cul-

tural mais especifico que pode ser definido como
ocampo semantico da etnicidade (VALLE, 1993,
1999), categoria analitica que emprego, partindo
de Cardoso de Oliveira (1976), para destacar a
elaboracdo cultural que se configura por meio de
processos interétnicos. Contudo, a mobilizagao ét-
nica era restrita e incentivada, sobretudo, por dois
missionarios que atuavamdesde meados da década
de 1980°.

Na época, a limitada mobiliza¢do indige-
na contrastava com a forte organizagao coletiva e
politica de “trabalhadores rurais” em toda a regido.
No Ceard, houve um intenso periodo de mobili-
zacdo camponesa ao longo da década, que iria se
concretizar através de diversos processos de desa-
propriacdo de fazendas pelo INCRA. O apoio de
setores da Igreja Catolica, especificamente aqueles
organizados através das Comissdes Pastorais da
Terra (CPTs) e da criagdo de Comunidades Ecle-
siais de Base (CEBs), foi crucial, inclusive para a
regido que eu pesquisava, além de outras no estado
(PALITOT, 2010). Assim, mobilizacdo camponesa
e agdo pastoral convergiam entre si como projetos
politicos associados em contraposi¢ao aos proces-
sos de modernizagdo rural, implantados através
de projetos agroindustriais a partir da década de
1970. Todavia, se a mobilizagdo de “trabalha-
dores rurais”, como categoria politica e coletiva,

4. Terra do Aldeamento, Terra da Santa e Terra dos Indios sdo categorias territoriais que possuem significados étnico-politicos. Definem
o territorio que teria sido doado aos indios no passado. Sdo importantes para a reproducdo das ideologias étnicas Tremembé, inclusive
no contraste entre indios e “ndo-indios”, sobretudo na disting@o entre os de dentro ¢ os de fora do Aldeamento (VALLE, 1993). Sobre os

processos histéricos envolvendo o antigo aldeamento, procure Valle (2011) e Silva (2011).

5. O municipio de Itarema foi criado em 1984, emancipando-se do municipio de Acaraq.

6. Entendo o campo semantico da etnicidade como um conjunto de “enunciados, juizos, relatos, narrativas orais e lendas, que sdo emitidos e
reformulados criativamente no presente pelos Tremembé, considerando sua diversidade interna. Podiam ser também comentarios, anedotas
e provérbios. Busquei circunscrever um horizonte discursivo e simbodlico no qual os diversos atores sociais conseguem entender, descrever
e interpretar, por processos estruturados ao nivel consciente e inconsciente, a vida social, os fatos e fendmenos sociais, como também as
suas proprias agdes ¢ as praticas de outros atores e agentes, todos dotados de contetidos originados na dinamica das relagdes interétnicas.
Esse campo semantico ndo se estrutura por si s6, pois requer operagdes sintéticas de apreensao dos fatos e questdes de perfil étnico por parte
dos mais diversos atores sociais. Nesse sentido, o0 campo semantico esta “aberto” a produzir interpretagdes étnicas dispares e até mesmo
antagoOnicas, tomando em consideragdo os atores ¢ grupos sociais que as fazem, afinal eles o aproveitam de maneira diferencial” (VALLE,
1993; 1999). Uma idéia proxima sobre cultura é a de Fredrik Barth, pensada em termos de distributividade e da posicionalidade dos agentes
e grupos sociais (2000b).
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configurava-se historicamente no Ceard, ela se
fortalecia a0 mesmo tempo em que as demandas
étnicas indigenas passavam a se constituir como
uma possibilidade até entdo insuspeita. Assim,
tornaram-se publicos casos de etnogénese, como
os Tapeba (BARRETOF®, 1992), que assinalavam
unidades étnicas que ndo tinham nenhum registro
etnoldgico. Nesse caso, a mediacdo de agentes
indigenistas inscritos também como quadros da
Igreja Catolica, especificamente da Arquidiocese
de Fortaleza e com apoio consideravel do Cardeal
Aloisio Lorscheider, permitia a correspondéncia
e a justaposicdo, em determinados contextos, de
demandas politicas a principio distintas, mas que
tinham a ‘exclusdo social’ como referente co-
mum e a “luta pela terra” como objetivo final de
mobilizagdo, o que se assemelha muito a outros
contextos de mobilizacdo camponesa (COMER-
FORD, 1999). Entre os Trememb¢, a atuagdo de
missionarios do Cimi evidencia a importancia de
mediadores religiosos nos diversos contextos que
se apresentavam no Ceard, ora voltados aos ‘tra-
balhadores rurais’, ora voltados aos ‘indigenas’,
mas delineia particularidades no que concerne as
praticas de cada um desses mediadores’.

Vale acrescentar que nao havia, entdo, nen-
huma atuagao da Funai no Ceara, considerado um
dos trés estados sem presenga indigena no pais,
além do Piaui e Rio Grande do Norte. Desse modo,
a atuacdo de mediadores religiosos de carater pas-
toral, tanto no caso de trabalhadores rurais como
de indigenas, acarretava efeitos politicos ndo ape-

nas em termos locais, pois eles processavam-se de
modo mais geral, inclusive em termos das acdes
(ou da auséncia) de agéncias governamentais, tais
como o Incra e a Funai, cujos programas especifi-
cos tém carater fundiario. Foi através dessas prati-
cas religiosas que se voltavam para movimentos
sociais especificos que pudemos entender a forma-
¢do de um campo indigenista no Ceard, que passou
a se robustecer a partir da década de 1980. Esse
enquadramento historico ¢ importante para se en-
tender as mobilizagdes e demandas étnico-politicas
Tremembé, sobretudo no caso de outras situagoes
que ndo estariam abarcadas no ‘caso tradicional’
de Almofala. Essas novas mobilizagdes podem
ser descritas como situagdes étnicas distintas que
merecem apresentacdo diferenciada, o que farei a
seguir.

2. OS TREMEMBE DA VARJOTA/TAPERA

Em 1988, a Comunidade da Varjota com-
preendia as localidades do Amaro, do Corrego
Preto e da Varjota propriamente dita, perfazendo
area de 400 hectares no lado direito do rio Araca-
ti-Mirim. As trés localidades fazem parte de uma
regido maior, chamada Tapera, que tinha as antigas
Fazendas Patos e Sdo Gabriel como seus limites
no passado. Seus habitantes eram, sobretudo, agri-
cultores de cultivos temporarios e poucas pessoas
estavam voltadas as atividades pesqueiras mariti-
mas, tal como na Almofala. Deve-se destacar que,

7. Como Arcebispo de Fortaleza, Dom Aloisio Lorscheider foi presidente da CNBB, manifestando-se a favor de movimentos sociais como
o dos trabalhadores rurais e o dos indigenas. Essa postura refletiu-se em sua posicéo diante dos movimentos sociais no Ceara o que explica
a criacdo da Pastoral Indigenista da Arquidiocese de Fortaleza (BARRETOF®, ibid). Deve-se considerar especificidades das praticas da
Arquidiocese entre os Tapeba e aquelas dos missionarios do CIMI-NE entre os Tremembé. Além disso, deve-se notar a atuagdo de Dom
Antonio Fragoso, Bispo de Crateus, interior do Ceard, sintonizado com a posigao religiosa e politica de Dom Aloisio (PALITOT, 2010).
Sobre a a¢do dos missionarios que atuaram entre os Tremembé e também atuaram entre os Kanindé de Aratuba, ver Gomes (2012).



na época, eles estavam organizados através de
uma Comunidade Eclesial de Base (CEB), em-
bora estivessem aos poucos se identificando tam-
bém como indios, pois, segundo eles, pertenciam
igualmente a Terra do Aldeamento, o que veremos
a seguir. Contudo, ndo produziam, a principio,
sinais culturais diacriticos de maior relevo, como
os Tremembé de Almofala, que mantinham a
tradi¢do do torém, o que serviu muitas vezes de
acusacao contra eles. Na verdade, a singularizacao
étnica da Comunidade da Varjota expressava-se
pela compreensdo que seus membros tinham do
campo semantico da etnicidade Tremembé, o que
implicava o uso posicionado, distributivo de sa-
beres, ideias e narrativas culturais que salientavam
a origem étnica (VALLE, 1993; 1999)8.

Até a década de 1970, seus habitantes e os
da regido da Tapera mantinham relagdes de mora-
dia, patronagem e clientela com os proprietarios
das fazendas vizinhas, localizadas nos limites da
Terra do Aldeamento. No fim da década, glebas das
fazendas foram vendidas a empresas agroindustri-
ais voltadas a plantacdo extensiva de coqueiro, tal
como a Ducoco S.A. Houve um processo confli-
tivo quanto ao controle das terras da Tapera, ocu-
padas por dezenas de grupos domésticos. A maio-
ria das familias se retirou apos o estabelecimento
das empresas, algumas permanecendo numa vila
construida pela Ducoco. A chegada das firmas co-
incidiu com o processo mais acelerado de expro-
priacdo da terra na regido da Almofala’.

Em 1982, a empresa Ducoco passou a pres-
sionar os habitantes da Varjota. Buscando apoio
e mediagdo, seus lideres procuraram agentes da

Comissao Pastoral da Terra (CPT) da Diocese de
Itapipoca. A CPT atuou por um processo de nor-
matizagao especifico, seja pelas relagdes mantidas
com os agricultores, seja pelos padrdes de orga-
nizagdo social que foram incorporados pelos ha-
bitantes da Varjota, além da uma ideologia “pasto-
ral-camponesa”, que era muito evidente no inicio
da década de 1990. A Comunidade da Varjota foi
sendo engendrada junto do préprio conflito com a
empresa. A medida que havia pressio e intimida-
¢oes por parte da empresa, os habitantes da Varjota
mais se fortaleciam e se organizavam em torno da
Comunidade. Desde entdo, o sentido incorporado
a imagem da Comunidade passou a ter eficacia na
auto-referéncia ou atribuicdo de seus membros,
para fora e para dentro. Ao invés de lutarem pela
desapropriacdo da terra, uma acao de usucapido foi
levada adiante contra a empresa Ducoco. Contudo,
os agentes da CPT e da esfera judicial ficaram sur-
preendidos pela referéncia constante ao Aldeam-
ento dos Indios por parte dos habitantes da Var-
jota e suas testemunhas ao longo do processo que
continua, até hoje, sub judice. A Varjota passou a
formar um enclave, cercado, por um lado, pelo rio
e, por outro, pelos coqueirais da firma.Emprego,
entdo, o termo Comunidade da Varjota a partir dos
significados que delineavam uma unidade social
com limites espaciais e congregava um conjunto
populacional de forte densidade genealdgica, or-
ganizada como CEB na década de 1980. O sen-
tido da Comunidade foi sendo “construido” con-
juntamente por seus membros; pelos agentes da
Comissao Pastoral da Terra (CPT), através da
difusdo e aproveitamento de praticas e de uma

8. Em setembro de 1991, a Varjota tinha 377 habitantes em 59 grupos domésticos, conforme censo populacional que realizei.

9. A relagdo patrao-morador se sustenta por uma série de praticas e valores cuja positividade emana da ordenacado hierarquica de atores

sociais num sistema de relagdes informais comumente chamado de patronagem (Pitt Rivers, 1971; Silverman, 1977). O patrao ¢ o dono
da terra na qual se da o direito a moradores de dela poderem usufruir economicamente, contanto que um leque de obrigagdes seja real-

izado. Para esse tipo de sistema no Ceara, veja Barreira (1992).
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ideologia definida; mas também pelos habitantes
de outras localidades e situagdes como Almofala,
inclusive os Tremembé que organizavam o torém.
Em Almofala, foi comum ouvir comentarios sobre
o povo ¢ a Comunidade da Varjota'.

O conflito fundiario da Comunidade da
Varjota foi o primeiro a se impor em todo o recém-
criado municipio de Itarema (1984), além de ter
repercussdo regional, aumentando o prestigio da
CPT e de suas ideias e praticas “comunitérias”.
A Varjota acabou por se tornar a Comunidade-
modelo de muitas outras mais. De fato, emergiram
varias situacdes de mobilizagdo “camponesa” no
mesmo contexto historico. Com o apoio da CPT
de Itapipoca, muitas Comunidades alcangaram a
desapropriacdo de fazendas através do Incra, de-
sestabilizando a manutengdo do regime de mora-
dia e patronagem que subsistia na regido. Em julho
de 1991, cheguei a visitar algumas das Comuni-
dades desapropriadas, tal como eram chamadas na
época, todas formando areas de assentamento. Es-
sas desapropriagdes atingiram a empresa Ducoco,
que tinha adquirido a fazenda Miranda alguns anos
antes. Ao participar de diversas reunides dos as-
sentados e suas liderancas, foi comum ouvir refer-
éncias da “luta da Comunidade da Varjota”, que
podia ser também associada a presenca indigena''.

Deve-se salientar que ndo houve o mesmo
impacto de mobilizagdo social das CEBs na situa-
¢do de Almofala, embora duas delas tivessem sido
criadas em sua area de influéncia. De algum modo,
o sucesso das mobilizagdes camponesas ocorridas

no municipio de Itarema, Itapipoca e Amontada
aconteceu quando realmente as CPTs e as CEBs
alcangaram enorme forga politica no Ceara. Nao
se tratava de um fendmeno local, mas ele se verifi-
cava mais amplamente, caracteristico da constante
reivindica¢do por Reforma Agraria nos anos apos
o fim do regime militar.

Em 1986, o Sindicato dos Trabalhadores
Rurais de Itarema foi criado, reunindo agricul-
tores, sobretudo das Comunidades. Eles ajudaram
a criar também o diretdrio municipal do PT. Ainda
que as duas corporagdes fossem compostas pela
maioria dos homens e mulheres da Comunidade
da Varjota, havia pouca articulag@o entre as reivin-
dicagdes étnicas e as camponesas. Se ela existia na
situagdo da Varjota, isto se deveu a certos fatores:
a insercdo do seu territdrio no interior de outro
bem maior, o da Terra da Santa/Terra do Aldeam-
ento (levando-se em conta os aspectos ideologicos,
simbolicos e culturais que operam na definicao do
territorio étnico) e ndo menos aos efeitos da prati-
ca e normatizacdo missiondaria que se iniciou em
meados da década de 1980. Contudo, o primeiro
presidente do Sindicato era originario de uma
familia da Varjota e se identificava também como
Tremembé. Para tornar mais complexo o caso, ele
morava no Lameirdo, uma das localidades da Al-
mofala. Chegou a participar de varios encontros
indigenas, representando os Tremembé, com apoio
dos missionarios. Contudo, ndo acionava ao mes-
mo tempo os investimentos étnico-politicos com
os dos trabalhadores rurais, embora pudesse fazer

10. O significado de Comunidade da Varjota ndo equivale ao conceito antropoldgico de “comunidade”. A idéia aqui de um “todo” pode ser

ilusoria, pois a Comunidade foi constituida depois do conflito com a Ducoco. Acompanho Rinaldi (1979) que afirma que uma “comuni-

dade” nao pode ser investigada por seus limites ecologicos e administrativos, mas deve-se verificar os limites objetivados pelo conjunto de
relagdes mantidas entre grupos sociais, tanto a fim de aproximagdo como de contraste e diferenciagdo social.

11. Dentre as Comunidades que se tornaram assentamentos, estdo: Lagoa do Mineiro, Barbosa, Bela Vista, Salgado Comprido, Morro dos

Patos, Patos, Taua, Mirandinha, Corrego do Z¢é Félix e Morada Nova. Em 1991, visitei as comunidades da Barbosa ¢ a Miranda, onde es-

tive presente no dia da imissdo de posse.



articulagdes contextuais de discursos que se reme-
tiam a diferentes referenciais:

Alguém ja me falou que o indio, que o Sin-
dicato ndo ¢ proprio para defender os direi-
tos dos indios. Isso eu ouvi dizer. Eu acho
que o indio que vive da rog¢a, do seu rocado,
trabalhando como trabalhador rural, precisa
do Sindicato pra ajudar eles. Porque o Sindi-
cato ¢ quem fortifica os direitos do trabalha-
dor no campo... Entdo, o indio que vive de
sua agricultura, da sua roga, é preciso que
se associe porque até agora pra nos nao
chegou outro érgdo que nos ajude na luta
do campo. (Z¢é Raimundo, Lameirdo/Almo-
fala, 03/02/1988; grifos meus)

No final da década de 1980, a auséncia
direta das praticas indigenistas dificultava a com-
preensao imediata local das possibilidades de rei-
vindicagao étnica. De fato, a filiagdo sindical nao
dependia da auto-atribuicdo indigena. Mesmo se
houvesse questdes étnicas em operacao, elas eram
minimizadas diante das concepgdes que se pauta-
vam a partir da figura do “trabalhador rural”. As-
sim, a filiacdo dos Tremembé¢ da Varjota ao Sindi-
cato dos Trabalhadores Rurais e ao Diretério do
PT decorria muito mais dos compromissos gera-
dos com a formacao interna da Comunidade, os
processos conflitivos envolvendo a terra, que se
impunham como um valor comum que seria simi-
lar as Comunidades desapropriadas. Se fatores
étnicos estiveram em operacao, tais como os sig-
nificados e concepgdes da Terra do Aldeamento, os
contetdos sobre a luta pela terra avizinhavam-se
mais, nesse momento, ao ideario “pastoral-comu-
nitario”. O sindicato apresentava-se como entidade
comprometida, em termos ideoldgicos e praticos,
com os problemas envolvendo ocupagdo, controle
e acesso a terra. As diversas mobilizagdes sociais

que se fizeram no municipio de Itarema, voltadas
a problemas fundiarios, conseguiram ter sucesso
apoiando-se na atuacdo sindical e da CPT, sem
impedir, porém, que as demandas étnicas também
se anunciassem, muitas vezes em sua contramao.
Como mostrarei, mais do que na Comunidade da
Varjota, foi na situacdo do Capim-agu/Corrego do
Jodo Pereira que essa duplicidade tornou-se mais
evidente.

Em meados da década de 1980, a atuagao
missiondria foi iniciada entre os Tremembé. Em
parte, isso se deveu aos contatos que eles tinham
com agentes da CPT, que lhes informaram da sin-
gularidade étnica dos Tremembé da Varjota. De
fato, seria um exagero dizer “eles”, pois foi, sobre-
tudo, a atuacdo da missionaria Maria Amélia Leite
que repercutiu decisivamente para a consolidacao
do campo indigenista no Ceard, que, como expli-
quei, ja vinha aos poucos se formando através da
Pastoral Indigenista, criada pela Arquidiocese de
Fortaleza (BARRETOF®, 1992). Em termos estad-
uais, eram poucas as pessoas comprometidas mais
ativamente com o indigenismo. Seria Maria Amé-
lia quem, de fato, se “especializou” nas demandas
étnicas Tremembé, ao ponto de ser muito compli-
cado pensar a mobilizagdo indigena sem levar em
consideracdo a atuacao missionaria. De inicio, a
missiondria e seus companheiros alcangaram mui-
ta receptividade na Comunidade da Varjota, em-
bora sua atua¢do em Almofala fosse mais limitada,
enfrentando a contrariedade explicita, sobretudo,
dos torenzeiros, cuja atuacdo politica dependia do
controle autdbnomo que tinham da tradi¢ao étnica
‘por exceléncia’: a danga-ritual do torém. Pode-se
afirmar que os membros da Comunidade da Var-
jota passaram a se identificar mais enfaticamente
como indigenas a partir da presenga missionaria,
cuja “dimensdo personalista”, centrada em torno
de pessoas-chave, aqui Maria Amélia Leite, car-
acteriza muito bem o campo de acdo indigenista
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no Ceara (PALITOT, 2010: 92). Até os lideres da
Comunidade explicaram-me que vieram a se re-
conhecer como indios depois que Maria Amélia
“passou a andar” entre eles. Os missiondrios es-
timularam que as mulheres da Varjota organizas-
sem atividades culturais de perfil étnico, criassem
sinais diacriticos, tal como o torém da Comuni-
dade, cuja organizagio era basicamente feminina
e jovem, uma das varias caracteristicas que con-
trastam com a danga mantida tradicionalmente na
Almofala'.

Inicialmente, os Tremembé de Almofala,
sobretudo os forenzeiros, nao mantinham boas
relagdes com os Tremembé da Varjota. A possibi-
lidade de acesso a terra pelos Tremembé da Co-
munidade contrastava muito com o que viviam os
Tremembé da Almofala. Na Varjota, o processo de
expropriacdo fundidria foi interrompidoquando a
Comunidade entrou em agao judicial com a Du-
coco. Eles tinham uma vida social mais autonoma,
sem a mesma gravidade de conflito interétnico, tal
como ocorria com os Tremembé deAlmofala, que
acusavam a Comunidade da Varjota de ser com-
posta apenas por ndo-indios. Eles seriam, portanto,
de fora do Aldeamento. Assim, as fronteiras étni-
cas eram muito mais assinaladas entre os Tremem-
bé das duas situagdes, embora os Tremembé das
duas situagdes afirmassem a origem indigena.
Contudo, eles marcavam nitidas diferencas entre
si, inclusive quanto as formas particulares de orga-
nizagao coletiva e a articulagao a outros movimen-

tos sociais, sobretudo o dos trabalbhadores rurais,
além da proximidade com a CPT.

Na trajetoria histérica da Varjota, dois ref-
erenciais serviram como alternativas para sua mo-
biliza¢do social: a organiza¢do em Comunidade
como trabalbadores rurais e os investimentos ét-
nicos como indios Tremembé. Esses investimentos
derivaram da convergéncia entre a normatiza¢ao
missionaria e os referenciais étnicos que tinham
ao seu alcance e puderam ser atualizados através
da semantica da etnicidade Tremembé¢ (VALLE,
1993; 1999). Assim, a mobilizagdo étnica dos
Tremembé da Varjota ndo se resumiu aos vinculos
e referenciais da CPT, as relagdes com as outras
Comunidades da regido, a participacdo dentro do
Sindicato e no PT. Foi através de seus proprios in-
vestimentos que os Tremembé da Varjota engen-
draram e averiguaram as possibilidades de mobi-
lizagdo étnica e da producdo de formas culturais
de significacdo indigena. Nesse sentido, a situacao
étnica da Varjota mostrou uma interessante dupli-
cidade e complementariedade entre constru¢ao
da etnicidade indigena e mobilizacdo camponesa.
Além disso, essa constru¢do mostrava singulari-
dades de sentido organizacional e ideoldgico, que
os diferenciava dos outros Tremembé, como os da
Almofala e do Capim-agu, que tratarei a seguir. A
principio, coincidia de uma organizagao pastoral-
camponesa também se mobilizar em um perfil ét-
nico indigena, sobretudo depois de ter conseguido
0 usucapido da terra.

12.Osmissionarios do CIMI e os membros da CPT passaramaatuarao mesmo tempo na Varjota, o que ndo impediu acompeti¢do entre as formas
distintas de normatizagdo na Comunidade, mesmo se o discurso de ambos frisasse a importancia da unido e da organizagao comunitaria através
de reunides. Os missionarios tinham a vantagem de atuar na Almofala com os outros Tremembé, o que ndo era possivel com a CPT, seja por
fatores administrativos, pois a regido ficava fora da area de atuacao de sua diocese, mas também porque passaram a ser pressionados, inclusive
comameagas de morte, por parte de proprietarios de terra. Os agentes da CPT reduziram muito suas praticas no final dadécadade 1980. Deinicio,
aatuagdo de missionarios ndo causou desconfianga, talvez porque a questao indigena parecesse secundaria para os proprietarios de terra e seus
aliados. Contudo, isso logo mudou. Na década de 1990, a principal missionaria deixou de viajar para [tarema por conta das ameagas que sofreu.



Em 1992, a Funai formou um GT para
identificacdo e delimitacio da Terra Indigena
Tremembé de Almofala. Assim, foi definida uma
unidade espacial que se aproximava dos limites
da antiga Terra do Aldeamento. A area proposta
chegou a 4900 hectares, abarcando os dois lados
do rio Aracati-mirim. Essa proposta foi decidida
nas negociacdes entre os membros do GT da Funai
e as liderangas indigenas, o que gerou insatisfacdo
entre varias familias Tremembé que ndo se senti-
ram contempladas pela exclusdo de diversas areas
de terra. Mesmo assim, as situagdes étnicas de
Almofala e da Varjota/Tapera passaram a conver-
gir, apesar das formas diferentes de organizacao
coletiva e mobilizacdo étnico-politica. Acredito
que essa convergéncia decorra dos seus aproveita-
mentos particulares, de suas proprias interpreta-
¢oes do campo semantico da etnicidade, além dos
investimentos politicos mutuos que comecaram a
se delinear a partir da atuacdo missionaria no final
da década de 1980.

A passagem do GT da Funai acirrou as
posi¢des contrarias a regularizacdo da Terra Indi-
gena Tremembé de Almofala, marcando objetiva-
mente as divergéncias locais entre indios e grupos
contrarios a demarcacao, inclusive a Prefeitura de
Itarema. Em geral, os grupos dominantes, propri-
etarios e muitos posseiros, alguns deles de alegada
origem indigena, além da Prefeitura, question-
avam a presenca indigena na regido. Estdvamos,
portanto, em contexto historico bem diferente
da década de 1980, quando o campo indigeni-
sta estava ainda em formacdo. A década de 1990
mostrou a emergéncia de novos casos de mobili-
zacdo indigena por todo o Ceard, que constituiu
um movimento mais amplo das diferentes etnias
indigenas no estado (PINHEIRO, 2002; SILVA E
AIRES, 2009; PALITOT, 2009; PALITOT, 2010;
GOMES, 2012). Esse quadro de multiplicidade ét-
nica ampliou-se significativamente diante do que

existia na década anterior.

Além disso, houve um periodo de refluxo
das formas de mobiliza¢do politica rural “cam-
ponesa” (de “trabalhadores rurais”) que caracter-
izaram a década de 1980, ainda que ela viesse a se
reorientar aos poucos para 0 movimento dos Sem
Terra. De algum modo, esse refluxo teve efeitos
por toda a regido que privilegiei nesse artigo. As-
sim, a propria for¢ca da organizacdo sindical dos
trabalhadores rurais de Itarema e at¢ mesmo do
Partido dos Trabalhadores, foi se desacelerando na
ultima década, o que contrastava com o fortaleci-
mento da mobilizagdo indigena. A situacdo étnica
da Comunidade da Varjota aponta muito bem
para esse dilema, inclusivea filiagdo sindical pas-
sou a ser minimizada, mesmo com as acusacoes
de corrupcdo e de despreparo da entidade em lidar
com a questdo indigena. Em paralelo, um processo
continuo de etnicizagdo vem ainda transcorrendo
a medida que as duas situagdes de Almofala e Ta-
pera/Varjota passaram a unir interesses comuns
diante da [uta pela regularizagéo da terra indigena
de Almofala. E preciso salientar que a agdo mis-
sionaria ampliou-se para outras situagdes que nao
eram antes privilegiadas. Assim, areas como a Bat-
edeira e outras, na amplitude geografica que con-
sistia a Tapera, proximas, inclusive, das Comu-
nidades desapropriadas, passaram a se mobilizar
etnicamente como indigenas, quando antes elas
ndo tinham nenhuma articulacdo com esse movi-
mento étnico.

Talvez o mais importante a frisar agora,
para se entender a coexisténcia de mobilizagdes
socio-politicas e de identidades plurais, sobretudo
na situacdo étnica da Varjota, ¢ como, dialogando
aqui com Arruti (2006) e French (2009), as iden-
tidades em questdo, tanto a de assentado como a
de indigena, estdo relacionadas a presenga de en-
tidades civis e agéncias governamentais, voltadas
cada uma delas a uma determinada politica, se
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rural ou étnico-indigena, o que circunscreve a for-
magao de sujeitos coletivos especificos. Mostrarei
que ndo se resume exclusivamente a isso, mas cer-
tamente este ¢ um efeito crucial do processo de
territorializacdo (OLIVEIRA FILHO, 1998) que
se produz por meio de politicas fundiarias, tanto
da Funai como do Incra. Por conta disso, relagoes
historicas, tanto socais como culturais, que exis-
tiam entre familias, pessoas e grupos que viviam
na Tapera e suas proximidades, o que inclui a
Varjota ¢ as ditas Comunidades desapropriadas,
foram sendo atravessadas por processos de dife-
renciacdo, singularizando paulatinamente quem
era assentado, no caso das Comunidades, ¢ quem
era indigena, aqui no caso da Varjota. Foi assim
que os significados que presenciei da existéncia
da Comunidade da Varjota foram aos poucos
sendo minimizados em relagdo a sua identifica-
¢d0 como os Tremembé da Varjota, agora menos
envolvidos com as questdes e dilemas fundiarios
que acometiam as terras da “Comunidade” e muito
mais inseridos com as questdes da Terra Indigena
Tremembé de Almofala. Até as agdes civis publi-
cas que tramitam judicialmente em contestacdo
a regularizag¢do fiundiaria da Terra Indigena pela
Funai, envolvem basicamente os Tremembé das
duas situa¢des. Como French muito bem colocou
(2009,p:xv), grupos que eram relacionados entre si
passam a se ver como diferentes'.

Contudo, ha desdobramentos societarios e
culturais no minimo curiosos, tal como a criacao
de Ponto de Culturana antiga Comunidade e atual
area de assentamento da Miranda, que organiza
“dramas”, o reisado, a danca do Sdo Gongalo e,
inclusive, o torém, visto como uma “tradicao”
em razdo da “descendéncia indigena” do assenta-
mento. Os dramas eram uma das praticas culturais

tradicionais mais aludidas pelos Trememb¢ da Al-
mofala (PINTO, 1976; VALLE, 1993). A danca
de Sao Gongalo e o reisado, que eram presentes
na situa¢do da Tapera e Varjota, passaram a ser
consideradas, quando eu fiz pesquisa, como ex-
pressoes culturais indigenas (VALLE, IBID). Em
razao disso, poderiamos dizer que o assentamento
da Miranda esta se etnicizando como indigena?'*

3. OS TREMEMBE DO CAPIM-ACU/SAO
JOSE/ CORREGO DO JOAO PEREIRA

Agora, veremos outra situacdo étnica que
se configurou como indigena a partir da década de
1980. Esse caso vem reforgar ainda mais o tema da
duplicidade, convergéncia e pluralismo entre for-
mas de mobilizacdo e alternativas societérias, cuja
complexidade, tal como em Almofala e na Varjota,
implica a existéncia de multiplos parametros, ndo
excludentes, de formacao cultural e construcgao ét-
nica. Trata-se da situa¢do do Sao José e Capim-
acu, locais que se avizinham a 18 quilometros de
Itarema. Em 1988, 1452 hectares de terra foram
desapropriados pelo Incra, destinadas a 45 familias
de assentados. A situagao ficava muito distante dos
limites da Terra do Aldeamento e seus habitantes
tinham contato muito residual com os Tremembé
de Almofala e da Varjota, ao menos até o inicio
da década de 1990. Portanto, qual seria a relacao
deles com os Tremembé?'

Segundo meus interlocutores na época,
a histéria do Capim-agu pode ser resumida em
trés periodos. O primeiro, iniciado nos “trés oito”
(1888), seria a chegada da familia Suzano em um
lugar desabitado, fugindo da seca que alastrava a
regido. Grande parte dos assentados concordava

13. Para Oliveira Filho, o “processo de territorializagao¢, justamente, o0 movimento pelo qual um objeto politico-administrativo (...) vem
a se transformar em uma coletividade organizada, formulando uma identidade propria, instituindo mecanismos de tomada de decisdo e de
representagdo, e reestruturando as suas formas culturais (inclusive as que o relacionam com o meio ambiente € com o universo religioso)”

(1999,p: 21).



que os antigos Suzano eram da parte dos indios
de Almofala. Depois, a segunda fase se inicia por
volta da década de 1920, quando chegou um imi-
grante italiano que pediu aos Suzano para abrir
uma cacimba d’agua para seu gado. Foi quando se
iniciou o tempo dos patroes. As antigas familias
tornaram-se moradoras das terras da fazenda Sdo
José, o que gerou uma série de obrigacdes e re-
stricdes, que definiram o que se entende como um
sistema de patronagem, tal como se verificava nas
cercanias da Tapera e Varjota'®.

Nesse periodo de controle das terras por
fazendeiros, muitos conflitos eclodiram. Se mui-
tos moradores foram expulsos, o conflito mais
emblematico, além de relevante para as questoes
aqui propostas, ocorreu com a familia Teixeira que
se estabeleceu no Capim-acu em 1954, vindos de
Mundatl, uma area litoranea do municipio de Itapi-
poca. Assim, ndo tinham relagdes de parentesco e
amizade com as familias Suzano e as demais ori-
undas deAlmofala. Por ndo pagarem renda e nem
trabalharem para o patrdo, o fazendeiro Moacir
Moura exerceu forte pressdo contra os Teixeira.
Na década de 1960, o caso chegou a justica e os
Teixeira foram despejados duas vezes seguidas.
Deve-se acrescentar que o “caso” ¢ notavel como
exemplo de conflito rural, pois ocorreu logo de-
pois do golpe militar, envolvendo morte, violén-
cias, presenga de capangas, além de agdes judiciais
até o ano de 1967, data do segundo e tltimo despe-
jo. O advogado dos Teixeira era uma das poucas
figuras que defendiam os direitos de agricultores,
sendo conhecido por sua participagdo em outros
conflitos agrarios no Ceara (BARREIRA, 1992).

Na década de 1980, algumas familias
comegaram a contestar o fazendeiro, deixando
de pagar arenda, acirrando a tensio e a violéncia
com o incéndio de rocados familiares; a destruicao
de casas de farinha; ameagas de capangas, etc. Um
dos lideres, conhecido pelo apelido de Patriarca,
buscou o apoio de agéncias governamentais, tal
como o Incra, em Fortaleza, numa época que os
direitos dos trabalhadores rurais estavam sendo
afirmados. Conseguiu o suporte do recém-criado
Sindicato dos Trabalhadores Rurais de Itarema,
cujo presidente (veja topico anterior) era oriundo
da Varjota, pertencia as Comunidades e se identi-
ficava como indigena. Como ocorreu com muitas
das Comunidades que se formaram no municipio,
as terras do Capim-agu foram desapropriadas,
em 1987, pelo Incra. Dentre os cadastrados para
viver no assentamento, havia uma densa rede de
parentesco entre as familias Suzano e Santos, que
viviam no local ha geracdes. Além deles, houve
a reintegracdo de 6 grupos domésticos da familia
Teixeira, que voltaram a ocupar a faixa de terra
onde viveram no passado, adjacente ao quintal
de Patriarca. Permaneceram as familias de an-
tigos moradores da fazenda Sdo José, inclusive
vaqueiros e alguns dos capangas do fazendeiro.
Percebe-se que o cadastramento feito pelos técni-
cos do Incra nao levou em consideracao as dife-
rencas internas. Antigos moradores e vaqueiros
foram assentados sem que suas trajetorias fossem
avaliadas, o que logo provocou divergéncias entre
os cadastrados. Assim, estavam os antigos perse-
guidores dos Suzano e dos Teixeira junto de suas
vitimas em uma unidade sécio-politica forjada por

14. http://arteculturanareformaagraria.blogspot.com.br/2011/06/ponto-de-cultura-nos-artistas-da-vida.html
15. A imissdo de posse foi em 1989. Antes, a terra fazia parte do imdvel Sdo José, que pertencia a familia Moura. Em julho de 1991, a

populacdo era de 283 pessoas em 50 grupos domésticos.

Na fazenda Sao José era permitido que se plantassem as rocas (mandioca, feijdo e milho) de onde se subtraia o pagamento anual da renda
da terra. A producdo de farinha dependia do aviamento, da casa de farinha do patrao, o que correspondia ao pagamento de 40 a 50 litros de
farinha por cada arranca de mandioca. Os moradores trabalhavam para o patrao dois dias de servigo nas suas rogas. O servigo era pago e,
as vezes, ultrapassava o regime costumeiro dos dois dias, de acordo com as necessidades do patrao.
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mecanismos politicos externos da agéncia de regu-
larizagdo fundiaria.

Dois relatos explicavam a desapropriagdo
do Capim-agu, ambos convincentes e socialmente
posicionados. Um deles, difundido por Patriarca,
era que a terra tinha sido /iberta pelos direitos dos
indios. O outro sublinhava a gravidade do conflito
agrario entre moradores e patroes. Era a expli-
cagdo dos Teixeira, mas também a do Incra e dos
demais agentes, sejam técnicos rurais ou membros
do Sindicato dos Trabalhadores Rurais, sem qual-
quer referéncia étnica. Ainda assim, os cadastra-
dos ficavam incertos ao explicar os motivos reais
que levaram a desapropriagao, tanto podia ser pela
questdo indigena ,como devido ao conflito rural.
Todavia, os fatos que envolvem a construcdo da
etnicidade e a emergéncia de fronteiras étnicas
giravam em torno de Patriarca, que era a pessoa
que mais relevava a origem étnica, identificando-
se como indio, além de dizer-se da indescendén-
cia dos Tremembé de Almofala. Do mesmo modo,
afirmava que a maioria dos assentados das familias
Suzano e Santos era também indigena, divulgando
isso para agéncias governamentais € a imprensa.
Disseminava, entdo, elementos que caracterizam a
semantica da etnicidade, ao contrario da maioria
dos assentados. Eram poucas as pessoas, entdo,
que seguiam Patriarca nos investimentos étnicos.

Com pouco tempo de desapropriagdo, sur-
giram divergéncias entre Patriarca e os Teixeira,
o primeiro negando a origem étnica da familia
por ndo terem nascido e se criado no Sdo José/
Capim-agu, ndo tendoindescendéncia indigena,
irrompendo o conflito interétnico entre as fami-
lias assentadas. A questdo étnica se elevou a um
patamar que ndo havia antes, nem no “tempo dos
patrdes”, envolvendo a disputa entre pessoas sem
nenhum contraste hierarquico: os assentados. De
fato, surgiu a disputa por recursos como a terra,
a vazante do rio, as matas e cajueiros, todos aces-

siveis depois da desapropriacdo, se ndo fosse o re-
assentamento dos Teixeira nas vizinhangas do gru-
po doméstico de Patriarca. O Incra teve um papel
decisivo a medida que os reassentou e cadastrou
os antigos moradores e capangas do fazendeiro.
Além disso, a atuagao do 6rgao fundiario teve efei-
tos politicos diretos, chocando-se com a lideranga
de Patriarca que privilegiava os direitos dos in-
dios, explicitando uma alternativa ideologica. Vale
destacar que o fator étnico ndo foi “criado” por
uma Unica pessoa, o Patriarca, pois os vinculos ét-
nicos ja eram calculados por meio da reconstru¢ao
do passado por parte de certas familias.
Opondo-se a pratica e a ideologia fundiaria
do Incra, que relevava o conflito rural e a figura
politica dos trabalhadores rurais, com a qual os
Teixeira se identificavam, Patriarca conseguiu
apoio de outra entidade, a Comissdo dos Direitos
Humanos do Pirambu, cuja trajetoria institucional
estava ligada as praticas assistenciais desenvolvi-
das na favela homoénima, localizada na capital
cearense. No inicio da década de 1990, o apoio da
Comissao foi decisivo no fortalecimento interno de
Patriarca como lideranga indigena frente aos Teix-
eira, além de mostrar como a presenca de multiplos
agentes e agéncias tornava mais complexa a situa-
¢do étnica do Capim-acu/Sao José. Tanto o lider
Tremembé como a Comissdo passaram a deman-
dar a presenca da Funai a fim de mudar o carater
fundiario de terra desapropriada para outro, o de
terra indigena. Além disso, os missionarios que
atuavam na Varjota e emAlmofala tentaram iniciar
seu trabalho na nova situagdo, esperando alcangar
um consenso entre Patriarca, seus apoiadores e os
Teixeira, mas se defrontaram com as praticas da
Comissdao do Pirambu. Havia uma dindmica de
forcas em um campo politico que se constituia di-
ante dos Tremembé das varias situacdes étnicas,
que ora se articulavam entre si, ora contrastavam
em suas respectivas posi¢des, buscando autonomia



politica'’.

Apesar do conflito prévio, nao houve a for-
macao de fac¢des quando a fazenda estava sendo
desapropriada. Foi preciso uma conjunc¢do de for-
cas internas que forjasse unidade e neutralizasse
as divergéncias entre os moradores, causadas pelas
ordens do fazendeiro. Mas a formac¢ao de fac¢des
tornou-se mais aparente enquanto eu fazia pesqui-
sa de campo em 1991. De fato, o faccionalismo
como fendmeno tem a capacidade de se definir
e se dissolver ao largo de fatos, decisdes e prati-
cas politicas de pouca estabilidade, o que sugere
flexibilidade societaria (SALISBURY e SILVER-
MAN, 1977). Com a chegada das familias Teix-
eira, o arranjo politico interno foi modificado e
Patriarca passou a ter mais oponentes. De inicio,
ele mobilizou apoio dos Suzano e de seus paren-
tes. Todavia, passado algum tempo, os investimen-
tos étnicos de Patriarca foram sendo considerados
desnecessarios no contexto da nova realidade do
assentamento. Os Suzano voltaram a reconsiderar
sua inser¢do como assentados, ndo priorizando o
direito dos indios. Assim, abrandou o antagonismo
frente aos Teixeira, ficando restrito as acusagoes
do lider Tremembé e seus poucos colegas de rede
politica. Por sua vez, os Suzano aproximaram-se
dos Teixeira. Nesse sentido, outra ordem faccio-
nal se definiu ao longo do periodo que se seguiu
a desapropriagdo. Além disso, reunides politicas
passaram a ser feitas a fim de reduzir a dindmica
faccional, tendo os Teixeira como seus principais
organizadores, seguindo o padrao das CEBs'®.

A situacdo étnica do Capim-agu/Sao José
mostrou o choque de fac¢des que tiveram suas
fei¢des modificadas, tanto em sua composi¢do

como no conteudo oscilante de seus “projetos”.
Aliangas e confrontos politicos foram articula-
dos de acordo com as relagdes mantidas com as
agéncias presentes e as possibilidades que podiam
advir das posi¢des assumidas. Assim, novas figu-
ras sociais foram aos poucos sendo definidas, tais
como os cadastrados/assentados, que se produzi-
ram com a desapropriacdo e a atuacdo do INCRA;
o de trabalhador rural, seguindo a orientagdo da
CPT e do Sindicato; ou o de indio Tremembé que
foi investido, sobretudo, na lideranca do Patriarca,
pela pratica da Comissdo do Pirambu e depois,
pela acdo de missionarios e da Funai, iniciada no
final da década de 1990. Os contetdos étnicos se
concretizaram ao longo de véarias formacdes fac-
cionais, o que afetava seu alcance politico, mobili-
zando pessoas em flutuagdes de altos e baixos, mas
sempre encabegadas pelo Patriarca.

Nos conflitos faccionais havia a confronta-
c¢do de ideologias distintas, uma delas sublinhando
a diferenciacdo interna dos cadastrados por sua
origem étnica, familiar e de nascimento. A outra
privilegiava os vinculos possiveis de serem con-
struidos pela convivéncia de trabalbadores rurais
cadastrados, aqui o fator étnico era minimizado
diante da capacidade de organizagdo comum, es-
timulada pelo Incra. Contudo, elementos e cat-
egorias semanticas de sentido étnico, podiam ser
usadas por membros de grupos rivais, até mesmo
o Patriarca como os Teixeira, embora esses mar-
cassem tais significacdes de modo mais moderado.
Quando fiz pesquisa, eles podiam falar da Comu-
nidade e da necessidade de seus membros estarem
unidos. Se as liderangas locais e suas facg¢des usa-
vam 0s mesmos termos, os sentidos e propdsitos

17. A Comissao dos Direitos Humanos do Pirambu era uma entidade com projetos assistenciais voltados para familias urbanas de baixa
renda. Sua atuagdo como agéncia “indigenista” era muito fragil e bem polémica. Uma pessoa ficou responsavel mais diretamente pela atu-
acdo local, mas ela nunca tivera qualquer experiéncia missionaria. Todavia, a Comissao tinha representantes da elite cultural cearense em
sua equipe, que conseguiam mobilizar recursos econdmicos e politicos que favoreciam Patriarca.
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eram diferentes. Além disso, os Teixeira faziam
relatos sobre os indigenas, tal qual seus rivais que
se identificavam como indios. No entanto, acredi-
tavam que os indios tinham vivido no passado e s6
restava sua indescendéncia, uma parte mais nova
nos ultimos tempos. Nessas afirmagdes, notava-se
outra perspectiva ideologica onde a referéncia in-
digena era vista como um fato pretérito. Para os
Teixeira e ,depois, para a maioria dos assentados,
a area desapropriada do Sao José/Capim-acu es-
tava sob o controle do Incra e, portanto, ndo podia
ser ocupada apenas por indios, tal como dizia Pa-
triarca e seus companheiros:

Porque o seu Patriarca foi quem colocou esse
negocio de indio. Isso esta nos orgaos: os in-
dios Tremembé¢! Mas ele diz assim: ‘que eles
(os Teixeira) nao sao indio’. Ele diz! .... Mas
isso ¢ colocado pelo seu Patriarca. Porque
ele ndo tem uma prova. Como se fosse pos-
sivel, eu dava! Porque a minha bisavo foi
pegada a dente de cachorro, da venta furada.
Tapuia legitima. Meus avos, bisavo, tatara-
vO... ta enterrada 14 na Almofala. Agora, eu
podia dizer! Mas isso ai, pra mim, eu acho
que nado tem futuro. Eu quero meus direitos.
(Homem da familia Teixeira, 12/07/1991).

Em sintese, a situagdo étnica do Sao José/
Capim-agu mostrava caracteristicas bem peculiares
que contrastavam com o que percebi em Almofala
ou na Tapera/Varjota. De fato, tal como expliquei,
a mobilizacdo politica dos antigos moradores e
empregados da fazenda Sdo José aproximava-se
das lutas dos trabalhadores rurais cearenses em
meados da década de 1980. Contudo, os “direitos

dos indios” tornaram-se uma alternativa de mobi-
lizagdo societaria, cujo sentido dependia dos usos
que se faziam dos elementos do campo semantico
da etnicidade Tremembé¢, que eram acessiveis aos
membros das facgdes presentes na situagdo. Estes
“direitos” distinguiam-se e, as vezes, mas nem
sempre, polarizavam-se aos direitos dos assenta-
dos, evidenciando nitido antagonismo étnico. A
principal lideranca que privilegiava a especifici-
dade étnica local, o Patriarca, foi aos poucos se en-
volvendo em novos confrontos internos, o que lhe
deixou em posicdo isolada, circunscrevendo, em
parte, a mobiliza¢do étnica. A distancia, porém,
fui sendo informado pelos agentes da Associacao
Missao Tremembé (AMIT) de que o quadro estava
se revertendo, sobretudo através de sua propria
atuacdo, que me parece ter sido decisiva.

No fim da década de 1990, o contexto
politico local evidenciava outros ordenamentos
faccionais, que alinhavam-se e contrastavam em
termos étnicos ou ndo. A Comissao de Direitos Hu-
manos do Pirambu j& ndo atuava mais na situagao,
abrindo espago para os missiondrios da AMIT que
iniciaram o mesmo tipo de trabalho que realiza-
vam na Varjota, Tapera e Almofala. Em paralelo,
algumas pessoas das familias Teixeira, que antes
rejeitavam a mobilizacdo indigena, passaram a se
definir como Tremembé, embora estivessem ainda
na condigdo de assentados do Incra, o que ndo os
impediu de solicitar a presen¢a da Funai. Passaram
a marcar nitido antagonismo com os assentados
do Incra que tinham apoiado anteriormente o fa-
zendeiro, chegando até a se aproximar de seu prin-
cipal oponente, o Patriarca. Isso foi notado pelo
antrop6logo que coordenou o Grupo Técnico da
Funai que conduziu estudos de identificagao e de-

18. Aqui, cabe fazer um paralelo as questdes discutidas por John Comerford sobre organizagdes camponesas nas ultimas décadas (1999).



limitagédo de terra indigena em 1999, que mudaria
o estatuto juridico anterior de assentamento do
Incra. De fato, o antrop6logo Cristhian Teofilo da
Silva percebeu o mesmo problema que eu tinha
observado, qual seja, que as praticas das agéncias
governamentais acentuaram ainda mais a dindmica
faccional interna (SILVA, 1999). Assim, o faccio-
nalismo continuou a ser um grave problema. Até
as familias Teixeira rivalizavam entre si sobre a
real validade das demandas étnicas.

Finalmente, a Terra Indigena Corrego Jodo
Pereira foi homologada por decreto de 5 de maio
de 2003, tornando-se a primeira a ser completa-
mente regularizada no Ceard. Nao houve apenas
a mudanca fundidria de assentamento para terra
indigena, mas outro nome passou a identificar o
que era antes conhecido por Sao José/Capim-agu.
Além disso, pode-se pensar em seu notavel con-
traste diante das situagdes de Almofala ¢ da Var-
jota, cuja terra indigena, delimitada em 1992 pela
Funai e percebida como mais “tradicional” entre os
Tremembé, estd sendo contestada por agdes judici-
ais. As liderancas Tremembé do Corrego do Joao
Pereira tém mantido relativa autonomia diante da
organizagdo politica dos Tremembé de Almofala
e da Varjota. Contudo, o problema do faccional-
ismo ainda persiste. De novo, esse caso mostra
como ¢ dificil operar por perspectivas excludentes,
quando lidamos com questoes ditas “indigenas” e
“camponesas”. Seria muito mais interessante pen-
sar como os grupos e familias assistidos por agén-
cias, tais como a Funai e o Incra, acabam por fazer
seus proprios investimentos — étnicos ou ndo — de
acordo com a organizacdo social e 0s processos
politicos internos. Como havia alternativas soci-
etarias e ideoldgicas, potencializadas por agentes
e agéncias variadas em seus conteudos e perfis, as
possibilidades de conflito eram constantes. Mas
seria suficiente pensar que esse caso, tal como o da
Varjota, foi derivado de um processo de territorial-

izacdo? Ou esses processos se articulam a outros,
que merecem igual aten¢ao?

4. ENCONTROS INUSITADOS: SINGULAR-
IZACAO, CONFLITO E EMOCOES

Peco a paciéncia do leitor para refletir sobre
um evento, cuja descri¢do sera etnografica, a fim
de pensar as possiveis alternancias identitarias e de
mobilizacao social dos Tremembé. Em fevereiro
de 2008, estive de volta a Almofala a fim de reali-
zar uma pesquisa que subsidiasse o laudo antrop-
ologico que eu esperava elaborar'. Depois de uma
semana entrevistando indios e posseiros, soube
que estava para acontecer uma visita de pessoas
oriundas da Lagoa dos Negros. Fiquei bastante en-
tusiasmado com a noticia, pois a Lagoa era muito
referida em conversas e entrevistas que fiz com os
Tremembé ,na década de 1990, como também no
relatorio de identificagdo da Terra Indigena Cor-
rego do Jodo Pereira (SILVA, 1999). O lugar fazia
parte da dimensdo simbolica e espacial por onde
os Tremembé se distribuiam, fazendo parte de uma
amplitude diasporica em que os indios tinham se
espalhado a partir de Almofala. Chegou-se a dizer
que, muitas vezes, o torém, tinha sido brincado
(dancado) no lugar. Em seus relatos, havia a con-
stante referéncia de que ali vivera Jodo Cosme,
grande curador, conhecido pelo trabalho com os
encantados (SILVA, 1999; mais amplamente, ver
ARRUTI, 1996; GRUNEWALD, 2005; MURA,
2012), além de sua origem dentro da Aldeam-
ento de Almofala, portanto da parte dos indios,
repetindo os termos falados por meus interlocu-
tores (VALLE, 1999). Ainda que eu tivesse circu-
lado pelo municipio de [tarema, nunca visitei o
famoso lugar, ja que ficava bem distante do que
teria sido a légua em quadra que formara o Al-
deamento. Ao considerar que as situagdes étnicas
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dos Tremembé de Queimadas, de Sdo José e Buriti
e da Batedeira estavam na ordem do dia quanto a
novas resisténcias indigenas, cogitei que estava a
presenciar outro caso de emergéncia étnica”.

De antemao, devo explicar que a Lagoa dos
Negros ¢ um “assentamento de agricultores”, cria-
do pela portaria 75 do Incra, de 22 de dezembro de
1997, composto, entdo, de 92 “unidades agricolas
familiares™'. Ao contrario de Almofala, Varjota e
Corrego do Jodo Pereira, ndo houve atuagdo mis-
siondria, nem interven¢do da Funai na Lagoa dos
Negros. Estariamos diante de outro processo de
transformagao de um assentamento do Incra em
terra indigena? Haveria mais uma vez a emergén-
cia étnica em um quadro social de assentados?

Foi certamente um evento inesperado,
proprio da pesquisa etnografica. Tendo a escola in-
digena como local do encontro, essa visita foi ac-
ertada pouco tempo antes e reuniu nimero razoav-
el de liderangas Tremembé, especialmente dos que
viviam proximos a Almofala, embora houvesse a
presenga de antigos dangarinos do torém. Mas foi
o cacique Jodo Venancio e o pajé Luiz Caboclo
que capitanearam a reunido, todavia outras lider-
ancas interviram também. Além dos indios velhos
e dos professores indigenas, muitos jovens e cri-
ancas ficaram a conversar a espera do pessoal da
Lagoa dos Negros.Através de seus corpos, muitos
Tremembé anunciavam praticas que iriam singu-
larizar o encontro - colares, cocares, maracas, sa-
ias de palha davam o sentido étnico do momento.
Essa apresentacdo visual elaborada contrastava
com o que eu tinha visto na década de 1990. De
fato, havia expectativa da visita, antes prenunciada
nas conversas, que foi aos poucos se acentuando

até¢ a chegada do caminhdo, repleto de gente, em
sua maioria criangas e adolescentes, levados por
um grupo menor de homens e mulheres adultos?.

Contudo, o ambiente se anunciou austero
e formal, sem mostrar uma dimensao cordial entre
os grupos. Apos as apresentagdes iniciais, soube-
mos que aquela visita tinha sido sugerida por um
médico, Dr. Manuelzinho, que tinha longa atuac¢ao
politica no municipio de Itarema. Para muitos dos
meus interlocutores, ele era também da parte dos
Tremembé, um indigena devido a seus anteceden-
tes familiares. O médico ndo estava, porém, pre-
sente, o que suscitou criticas. Uma lideranca de-
clarou-se admirado com sua auséncia, afinal nao
havia ali a “finalidade de descobrimento de nossas
raizes de cultura indigena”? O pajé Luis Cabo-
clo resumiu: “E um problema de vocagio. O Dr.
Manuelzinho ¢ politico, ¢ médico”. Isso apresen-
tava a propria questdo das dinamicas de poder e
de autoridade no municipio de Itarema, além de
reportar aspectos que aludiam a relagdes de cli-
entelismo. O pajé ndo esqueceu de lembrar que o
médico era também indio, embora nio se identi-
ficasse, mas achava que ele estava incentivando as
pessoas da Lagoa dos Negros a se “descobrirem”
como indios. Com essas frases, dispds o fio con-
dutor daquela reunido e uma mulher acrescentou:
“Nio vejo nenhum brasileiro ndo ser indio (...) e
ndo faco questdo nenhuma de dizer que sou de-
scendente. Eu sou ¢ india”. Se os Tremembé de
Almofala foram bem explicitos, tivemos também
a posicdo de seus visitantes. Um homem expli-
cou que o médico lhes teria sugerido a visitar
para “conhecer vocés”. Ele também queria “ver o
torém”, dizendo-se estar “muito satisfeito de ver

19. Fui contatado pela Funai em Fortaleza para elaborar um laudo antropolégico. Realizei 20 dias de pesquisa de campo em fevereiro de
2008. Depois, acabei sendo informado que meu nome tinha sido indeferido pelo juiz responsavel pela agdo civil publica, que tramita na
Comarca de Sobral, por ser “parcial” devido a minha familiaridade com os Tremembé.



vocés, de ver a praia”. Uma mulher da Lagoa dos
Negros apresentou-se como “agente de satude” da
comunidade e reforgou o que o médico teria dito:
“Eu ndo tenho conhecimento. Viemos para con-
hecer”. Mas conhecer o qué?

Com o passar do tempo, a reunido tornou-
se tensa com uma avalanche de perguntas sendo
feitas aos habitantes da Lagoa dos Negros - se eles
eram realmente do lugar, se todos ali se consid-
eravam indigenas, se suas familias provinham do
antigo Aldeamento: “Vocés tém certeza se alguém
migrou, que se aboletou por 14, saindo de Almofa-
la? Vocés tém certeza que a origem de vocés € indi-
gena ou ndo?” Timidamente, um homem chegou a
dizer que se “reconhecia” como indio por conta de
seu avo e bisavo, embora isso ja fosse “distante”.
Achava que era da “mesma aldeia”, s6 ndo tinha
“intimidade”. Mas o cacique ndo demorou muito a
perguntar de novo: “Qual o sentido de vocés? Qual
a finalidade de vocés em respeito ao movimento
indigena?” A resposta foi timida. Eles estavam ali
“a passeio, a lazer”. Para o cacique, isso ndo era,
de fato, uma justificativa e afirmou: “Nosso obje-
tivo ¢ preservar a nossa cultura. Se vocés ndo tém

essa finalidade, entdo ndo vale a pena. Essa coisa
tem sentido muito maior. (...) O forém tem um
sentido. Ndo é carnaval, ndo é folclore... E exata-
mente o resgate da originalidade cultural de no6s”.
Em parte, mostrava-se a apropriagdo, aventada por
antropdlogos, do conceito de “cultura”, orientada
por concepgoes singulares, historicamente defini-
das, mas reelaboradas pelo contexto presente®.
Havia, porém, o movimento simultaneo de
embate e aproximacao produzido através das a¢des
do cacique Tremembé¢, que chegou a dizer que, ao
olhar os tragos faciais das pessoas, achava que elas
poderiam ser mesmo indigenas. Diversas vezes, os
tracos fisicos foram aludidos pelos Tremembé, en-
quanto sabatinavam as pessoas da Lagoa dos Ne-
gros. De fato, ter “cara de indio” foi um elemento
que cheguei a registrar em minha pesquisa sobre o
campo semantico da etnicidade entre os Tremem-
bé (VALLE, 1993; 1999,p: 322), pois o corpo
consiste em um indice molar que serve na diferen-
ciagdo étnica, corpo esse que se pensa como uma
articulag@o de pessoas e tempos, que se associa ao
passado e se projetava através de lacos familiares
para o presente (OLIVEIRAF®, 1999,p: 31). Desse

20. Uso propositalmente dois termos que se referem ao quadro atual de mobilizagdo indigena no Nordeste. Na teoria da etnicidade,
“emergéncia étnica” ¢ uma categoria analitica usada em geral para entender a mobilizacdo de grupos étnicos que teriam desaparecido. Em
um contraponto indigena, estamos de fato presenciando um fenémeno de resisténcia, tal como afirmado no I Encontro Nacional dos Povos
em Luta pelo Reconhecimento Etnico e Territorial (Olinda, 15/19 de maio de 2003), que reuniu 35 povos indigenas. No evento, o repre-
sentante da APOINME (Articulagdo dos Povos e Organizagdes Indigenas do Nordeste, Minas Gerais e Espirito Santo) afirmou que os “os
povos indigenas tém consciéncia do que sdo; do que perderam e do que desejam encontrar”, questionando os relatorios de reconhecimento,
chamados de “estudos de branco”, que eram realizados pela Funai. Segundo ele, ndo se deve pensa-los como emergentes, ressurgidos e sim
como resistentes. Estamos diante dos agenciamentos propositivos do movimento indigena contra as formas de tutela e subordinagao que
historicamente afetaram os povos indigenas. Sobre o movimento indigena atual no Nordeste, ver Oliveira (2010).

21. Localizado no municipio de Itarema com uma area de 3.329 hectares, o assentamento (coédigo SIPRA CE19600) originou-se da desa-
propriagdo das fazendas Volta e Lagoa dos Negros com fins de reforma agraria (decreto de 4 de agosto de 1997). Para a imissdo de posse,
ver Diario Oficial, n. 248, 23 de dezembro de 1997.

22. Além do cacique Jo@o Venancio, estavam presentes as seguintes liderangas: o pajé Luis Caboclo da Varjota; Estevao Henrique da Ta-
pera; DonaZeza; Dona Maria Lidia; Nenen Beata; Maria Bela. Eu conhecia a maioria dessas pessoas desde 1988. Algumas dessas mulheres,
participaram da formagdo do torém da década de 1970, quando houve a visita da equipe da FUNARTE/INF/SESI/CDFB (VALLE, 1993;
2005).
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modo, foram feitas perguntas sobre as pessoas e
familias que tinham migrado para a Lagoa. O atual
pajé Luis Caboclo indagou se alguém era parente
do “pajé Cosme”, referindo-se ao “descobrimento”
da lagoa pelo curador, se eles sabiam de historias
sobre Almofala, se “algum dos mais velhos falam
dessas historias”. Desse modo, ele fazia referén-
cia a uma figura histérica emblematica em termos
étnicos, que poderia ser resgatada pelos presentes
para que se reconhecessem (OLIVEIRA, 1999,p:
32; CARVALHO, 2011,p: 341). Um homem foi
mais incisivo e disse que j& conhecia Almofala,
chegando a afirmar que seu bisavd era, de fato,
o Jodo Cosme, mas “o tempo passa € a gente se
esquece”. Entrelagou essa referéncia genealogica
com sua propria trajetéria de vida, o que coincidiu
com uma longa discussdo entre as pessoas,se elas
tinham lagos familiares com os indios de Almo-
fala. Uma mulher comentou que era neta das En-
gracias, conhecidas indias velhas. De novo, foi o
bisneto do Jodo Cosme que recuperou seus lacos
de parentesco com os Barros, a familia dos anti-
gos capitides de indio de Almofala. Contou que
seu avd, o Chicute, carregava peixe da praia de Al-
mofala até a Lagoa dos Negros, mas sem deixar
de alertar: “nds viemos assim para conhecer mais
de perto vocés”. Contudo, suas falas e relatos titu-
beavam e uma lideranca Tremembé frisou que o
que diziam era “sem finalidade, sem sentido”, mas
seria apenas compreendido quando eles conheces-
sem sua “originalidade cultural” que, certamente,
era conhecida e controlada pelos indios de Almo-
fala. O cacique Jodo Venancio colocou, entdo, a

questdo central, balizadora de toda a sabatina: “a
finalidade de vocés seria a originalidade cultural?”

No encontro entre os Tremembé de Al-
mofala e os “agricultores” da Lagoa dos Negros,
recuperei a importancia das praticas discursivas e
das narrativas para se entender a semantica da et-
nicidade Tremembé, algo tdo presente em minha
pesquisa. Mas eram as liderancas Tremembé, que
h4 mais tempo estavam envolvidas com a mobili-
zacdo indigena, que faziam perguntas e colocavam
questdes, estabelecendo um crivo e uma forma de
controle da tradicdo de conhecimento. Traziam
a tona informacdes, historias e relatos que eram
compartilhados entre eles de modo sistemati-
co e aproveitado em termos de uma politica da
tradicdo, passivel de ser interpretada e reconhe-
cida por muitos, mas ndo por todos, o que implica
um controle diferenciado, ou seja, posicionado e
distribuido, segundo Barth (2000b), da seman-
tica da etnicidade. Assim, havia uma tensido evi-
dente entre aqueles que conheciam e entendiam
o saber indigena e aqueles que ndo conheciam e,
portanto, eram colocados a parte e sob suspeita. O
pajé chegou até a me apresentar como um “antrop-
6logo” que poderia falar-lhes sobre os Tremembé,
colocando-me como uma espécie de mediador
cultural (MONTEIRO, 2006). Esse conflito de in-
terpretagdes seria perceptivel loquazmente através
das falas, comentarios e perguntas, que geravam
algumas respostas e, sobretudo, siléncios embara-
cados entre os visitantes. Assim, o encontro beirou
o conflito, redundando em uma singularizagao es-
tabelecida taticamente pelos Tremembé da Almo-

23. Para isso, ver Oliveira (1999) e Bartolomé (2006). Além disso, notem a diferenciagdo do torém frente ao folclore, posicionando-se ao
contrario das visdes que imperaram no Ceara até a década de 1970 (SERAINE, 1955; NOVO, 1976; PINTO, 1976; VALLE, 1993; 2005).



fala, que ndo estavam apenas se colocando diante
dos seus visitantes, mas ainda se posicionando di-
ante do médico que os encaminhara.

E preciso salientar que a singularizagio
dos Tremembé nao podia prescindir da danga do
torém, que foi apresentada ritualmente aos visi-
tantes da Lagoa dos Negros ao cair da tarde. Se-
gundo as palavras do cacique Jodo Venancio, era
importante estimular aos nedfitos o que era real-
mente o “movimento indigena” para que aquela
viagem tivesse “algum sentido” para eles: “E pre-
ciso que nds conhega a histdria de nosso povo...
A historia da raiz cultural de vocés. Aprofundem
a historia verdadeira de vocés”. Ao longo do sé-
culo XX, o torém foi brincado entre os Tremembé
ou dangado para intimeras pessoas e p#blicos de
fora, ‘encantando’ religiosos, politicos, artistas e
os pesquisadores mais variados, de folcloristas a
antropologos (VALLE, 1993; 2005). Ao consider-
ar a forca de sua ‘raiz cultural’, segundo os termos
do cacique, o torém podia ter uma dimensao tanto
étnico-politica como pedagdgica. Depois da longa
e tensa reunido com seus visitantes, atravessada
que foi por um complexo jogo emocional que al-
ternava entre um tom verbal mais forte e o jocoso,
respectivamente disposto pelo cacique e pelo pajé
Tremembé, a danca do torém permitiu que se aten-
uasse o embaraco passado pelas pessoas da Lagoa
dos Negros. Sem duvida, era um torém feito para
fora, tal como os diversos publicos que assistiram
a danca no passado, mas seu objetivo era outro,
o de tornar aqueles (ainda) estranhos como parte
de dentro, parafraseando os Tremembé na diferen-
ciagdo que fazem entre gente de dentro (indios) e
de fora (ndo indios; VALLE, 1993; 1999). Através
da danga-ritual, a experiéncia da etnicidade seria
vivenciada de modo pedagogico (VALLE, 1993),
mas garantindo a defesa de “um pertencimento
social carregado de conteudos afetivos” (BAR-
TOLOME, 2006: 56). O controle de uma tradi¢io

cultural envolve um sentido emocional evidente,
cuja dimensao peculiar expressava-se pela propria
pratica corporal, sendo reconhecida através da
participagdo. De fato, a experiéncia da etnicidade
poderia se incorporar como uma memoria-hébito
(CONNERTON, 1999: 101). Ao ser dangado, o
torém se reconstruia em sua propria performance,
retomando elementos estruturais centrais de sua
ritualizacdo: as cantigas, a coreografia, sua orde-
nacdo espaco-temporal (VALLE, 1993; 2005).
Mas recriou sua singular historicidade no evento,
aquilo que possibilitava agregar elementos novos
e experienciais, o que ndo deixava de lado o sen-
tido pedagogico, proprio de pessoas e grupos que
organizam e controlam uma tradigdo cultural®.
Essas visitas, os contatos e as trocas en-
tre indios e seus “parentes” desgarrados foram
j& apontadas por uma série de estudos que veri-
ficaram a extensa rede de apoio social, cultural e
politico, que contribuiu para a mobilizagdo e as
reelaboragdes culturais mais recentes entre povos
indigenas do Nordeste (SAMPAIO, 2011; BA-
TISTA, 1992; GRUNEWALD 1993; MARTINS,
1993; ARRUTI, 1996; SILVA, 2007; PALITOT,
2010; ALBUQUERQUE, 2011; GOMES, 2012).
Através da “cultura como viagem” (CLIFFORD,
1992,p:103), esses contatos e as trocas que se de-
senrolamanunciam a existéncia de uma dinamica
de aprovacgdo e legitimacdo de um sentido visto
como auténtico, reafirmado, contextualmente, que
precisa ser apresentado para aqueles que estdo dis-
postos a conhecer, a resgatar sua originalidade
cultural. O evento descrito ndo acena apenas para
possibilidades diferentes de mobiliza¢do social,
nem soO a coexisténcia de identidades plurais, mas
sugere que os Tremembé estdo em um complexo
e continuo processo de vir a ser, tal como eu in-
tuia no inicio da década de 1990 (VALLE, 1993),
o que implica lidar com um conjunto amplo, mas
delimitado em suas possibilidades, de investimen-
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tos sociais, tradigdes culturais e estratégias de mo-
bilizagao politica. Mostrou ainda a convergéncia
historica entre situagdes étnicas diferenciadas, que
depois de muitos rearranjos politicos se aproxima-
ram: os Tremembé de Almofala e os da Varjota,
ndo mais como Comunidade e sim como uma uni-
dade diante de pessoas de fora, talvez indigenas
como eles.

Certamente, essa digressao tem o proposi-
to de elucidar como a etnicidade depende de uma
experiéncia, cujo sentido deve ser construido e
vivido em sua propria realiza¢do, em sua pratica.
Quando o cacique Tremembé frisou a importancia
de conhecer (a histéria, a raiz cultural, o torém),
ele indicava que seria possivel reviver pedagogi-
camente aquilo que ndo se conhecia muito bem,
que ainda era “sem sentido”, como se fosse preciso
uma “viagem da volta”, conforme a metafora us-
ada por Oliveira (1999). Todos os fatos ocorridos
naquela tarde, da reunido ao torém, poderiam ser
agenciados depois pelos visitantes da Lagoa dos
Negros, talvez como “liderangas peregrinas” (AR-
RUTI, 1996,p: 81), que estariam em condigdes
efetivas de “resgatar a originalidade cultural” dos
Tremembé. Era como se os visitantes da Lagoa
dos Negros estivessem “em busca da realidade”,
tal como foi notado por Silva (2007) em seu trabal-
ho sobre a emergéncia étnica dos indios Eleotérios
do Catu (Rio Grande do Norte), outro caso sen-
sivel de etnogénese no Nordeste contemporaneo.
Mas era evidente que havia certa decepgao entre
as pessoas que sairam do assentamento da La-
goa dos Negros, pois talvez essa “realidade”, essa

“volta” nao fosse tao facil de ser feita, exigisse um
investimento que poderia, esse sim, implicar cer-
tas perdas. Talvez nao fosse possivel conciliar tudo
a que se merece ¢ fosse necessario, ainda mais,
optar por um caminho e nao outro. Ao invés de
enfocar um plano mais abrangente de agao social,
busquei alertar, ao descrever esse encontro, para
os efeitos imediatos, intensos, tanto social como
simbolica e afetivamente, ao se lidar com alterna-
tivas de mobilizagao socio-politica e os paradoxos
das identidades plurais. Além disso, eu nunca tinha
observado tal modo de provagao étnica entre os
Tremembé. Uma coisa ¢ considerar o controle da
tradicdo, outra ¢ tratar da avaliagcdo preliminar de
um grupo como indigena, ou nao, pelos proprios
indios. Segundo Albuquerque (2011: 231), isso
aconteceu também com a danga dos praid, dos
Pankararu (PE), cujo controle da tradigao implicou
uma série de negociagdes para que ele fosse real-
izado pelos Pankararu de Sao Paulo (SP), fora de
seu contexto de origem, o que gera, segundo ele, o
proprio “paradoxo da autenticidade”?.

5. ULTIMAS PALAVRAS

Enfocando as formas de mobiliza¢ao so-
cial e politica dos indios Tremembé e de outras
coletividades, sobretudo os trabalbadores rurais,
em sua complexidade historica, este artigo aponta
para a preméncia de se considerar diversos niveis
de determinacgdo, varias articulagdes ¢ escalas
(BENSA, 1998), que forjam as identidades, pro-

24. Segundo o autor: “As praticas corporais de uma espécie culturalmente especifica envolvem uma combinagdo de memoria cognitiva e
da memoria-habito. A execugao adequada dos movimentos contidos no repertério do grupo ndo sé recorda aos atores os sistemas de clas-
sificag@o que o grupo considera importantes, como exige também o exercicio da memoria-habito” (CONNERTON, ibidp:101). Parece que
isto se cumpriu no torém dangado para os visitantes da Lagoa dos Negros. A pesquisa de Vera Mata sugere questdes comuns. Para ela, o
Ouricuri dos XukuruKariri serve como “modelo simboélico para a reencenagdo continua da etnicidade” (MATA, 1989 p: 208). Do mesmo
modo, ¢ isso que Albuquerque evidencia sobre a danga dos praids (ALBUQUERQUE, 2011 p: 301).



duzidas pela interse¢do de diversos planos sociais
e ordens culturais. Um desses niveis seria o pro-
cesso de regularizag¢do fundiaria que seria impli-
cado, a territorializag¢do, envolvendo as praticas e
agenciamentos de ordem politica, promovidos por
agéncias governamentais e outros setores institu-
cionais que afetam sensivelmente o campo indi-
genista, postulando identidades fixas. Outro nivel
seria aquele das interagdes e dindmicas societarias,
que se engendram através de contextos mais de-
limitados em que indios, trabalhadores rurais, seus
interlocutores e seus antagonistas atuam entre si.
Aqui, a complexidade identitaria ¢ outra, afeita a
fronteiras abertas, ambivaléncias e pluralidades.
E claro que essas escalas ou niveis sio construc-
tos analiticos, pois os agentes se intercambiam,
passando de uma escala/nivel para outra/o, tanto
indios como agricultores, tanto agentes governa-
mentais como missiondrios e pesquisadores estao
atuando tanto 14 como ca, em seus multiplos locus,
gerando efeitos paralelos, simultdneos e conver-
gentes entre si. As situagdes étnicas de Tremembé
se consolidam enquanto figuragdes que se singu-
larizam através da articulag@o de processos e agen-
tes historicos em varios niveis, planos e escalas so-
ciais.

Acompanho os autores que estudam as
lutas e politica de “reconhecimento” (ARRUTI,
2006; FRENCH, 2009), pois concordo que os
processos de mobilizagdo indigena e camponesa,
apresentados nas situagdes étnicas de Tremembé,
podem explicar como certas situagdes acabam por
se aproximar ou distanciar das categorias a que es-
tao associadas, se étnicas ou estritamente “rurais”.
Para os Pankararu, Arruti (1996) mostrou como a
relagdo tutelar, definida historicamente com o SPI
e a FUNALI, gerou efeitos nas proprias formas de
contraste identitario e na diferenca entre formas de
mobilizagdo politica. Como 6rgdo governamental,
a ageéncia indigenista constituia-se no “entrave”,

segundo os lideres rurais, de fortalecer relagdes
entre trabalhadores rurais e indios. Ao tomar as
situagdoes de Tremembé, mas talvez possa incluir
aqui os indigenas de Cratetis (PALITOT, 2010),
esse contraste nao era tdo operante e excludente.
De fato, a mobiliza¢ao de trabalhadores rurais e
indigenas passou por um impulso simultaneo,
muitas vezes estimulado por agentes religiosos (da
CPT ou missionarios), cuja mediacdo cultural se
incumbia de fortalecer as relagdes de complemen-
taridade entre [utas, demandando a¢des concretas
do governo para fins de regularizagdao fundiaria,
tanto de terras de assentamento, por pressoes di-
retas ao Incra, como de terras indigenas, quando
a Funai ainda nao atuava no Ceara. Nao ¢ por me-
nos que da Comunidade da Varjota, considerada
modelo ideal da CPT de Itapipoca, surge uma forte
mobilizacdo de trabalbadores rurais, que eram
sindicalizados e filiados ao PT, mas ndo deixa de,
ao mesmo tempo, acionar a questdo étnica, do di-
reito a Terra do Aldeamento. Isso se sobressai no
trecho de entrevista que citei, mesmo sendo ele for-
mulado por uma lideranga que se definia, ao mes-
mo tempo, como trabalhador rural e Tremembé.
Isso também se verificou na situacdo do Capim-
acu/Corrego do Joao Pereira em que, também uma
lideranga Teixeira, comprometida, que estava com
a luta pelos direitos dos agricultores/assentados,
ndo deixava de se identificar, em razao de seus la-
cos familiares, a presenca indigena em Almofala.
Talvez a historicidade dos processos sociais que
estao sendo investigados mereca ser privilegiada,
considerando contextos, relagdes, grupos e agen-
tes envolvidos. Ainda mais, uma historicidade que
deveria ser destacada pela pratica etnografica ao
invés de iniciarmos a pesquisa com um conjun-
to pré-definido de categorias de diferenciagao, a
mais comum delas,o contraste naturalizado entre
indios e camponeses ou seus derivados (agricul-
tores, posseiros, regionais, etc). Como muito bem
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afirma Arruti: “Como objetos de observagao, per-
tencimento e identidade ndo estdo separados por
uma linha conceitual, mas por processos ¢ situa-
¢coes matizadas” (1996). Nao estou tratando com
tipologias sociais, muito menos com categorias es-
tanques, cristalizadas ou uniformes em si mesmas,
encontradas de maneira fixa no mundo dito “real”.
Elas, assim, se constituem apenas em razao dos
contextos e situacdes particulares, que dependem
da configuragdo dos grupos e dos agentes em suas
relagdes de forga em um campo social e politico®.

Além disso, como pensar nas possibi-
lidades de articulagdo entre situagdes que antes
mal se reconheciam como similares etnicamente?
Talvez seja mais licito pensar em diferentes corren-
tes culturais, seguindo Barth (2000b), que podem
se afinar a projetos e ideologias politicas especi-
ficas, criando alternativas para os grupos sociais,
se eles se definem histérica e contextualmente
como “indigenas” ou “trabalhadores rurais”. Se
caracterizadas como tradigdes de conhecimento,
elas também devem ser entendidas como idiomas
distintos, muitas vezes em disputa, longe de qual-
quer convergéncia mais simples, mas permitindo
alternativas disponiveis historicamente, mas nem
sempre combindveis, aos agentes e grupos sociais
em interacdo. Ha coexisténcia de mobilizagdes,
ideologias, tradi¢des culturais e identidades, mas
elas ndo operam de acordo com uma relacdo de
causa/efeito de uma sobre a outra. De fato, auton-
omizagdo e singularizacdo sdo caracteristicas das
situacdes étnicas pesquisadas, o que impede supor
uma coeréncia societaria e cultural absoluta. Para

Barth, “as pessoas participam de universos de dis-
curso multiplos, mais ou menos discrepantes; con-
stroem mundos diferentes, parciais e simultaneos,
nos quais se movimentam. A construcao cultural
que fazem da realidade ndo surge de uma unica
fonte e ndo ¢ monolitica (2000b,p: 123)”.

Pensar as situagoes étnicas Tremembé im-
poea compreensao dos processos historicos sempre
renovados, tal como destaquei com a “emergén-
cia” de novas situagdes, que conjugam, de maneira
variada, dependendo das situacdes a que se aborda,
categorias sociais singulares em termos contex-
tuais e situacionais: indigenas,trabalbadores ru-
rais, assentados, portanto identidades que se tor-
nam compreensiveis, operaveis e assumidas desde
que esses idiomas e tradigdes de conhecimento
possam ser igualmente operantes e legitimos, mas
ainda questionaveis, colocados em oposi¢dao.Nao
se trata de pensar em alternativas livres de im-
passes, entraves e constrangimentos, sem lidar
com as relagdes de poder em seus efeitos mituos.
Os processos de territorializagdo geram efeitos de
circunscricao e exclusao de certas tradi¢cdes em fa-
vor de uma especifica, por exemplo a indigena em
contraste a “camponesa’.

Mas pode ser instigante pensar como as
tradi¢des de conhecimento acabam sendo opera-
das e apropriadas para legitimar e dar credibili-
dade, autorizando, portanto, certas demandas de
mobilizacdo étnica. Pode-se dizer que seu con-
trario ¢ igualmente possivel. O controle do conhe-
cimento sobre valores, ideias, relatos e narrativas
que compdem o campo semantico da etnicidade-

25. Albuquerque tem posigao critica sobre a idéia de autenticidade, que contribui para a estigmatizag@o ¢ violéncia contra os indios na
sociedade brasileira: “O paradoxo da autenticidade “moderna” que os indigenas vivenciam atualmente no Brasil é que para “continuarem
indigenas” essa populagéo tem de criar de forma auténoma os mecanismos de acesso aos codigos da sociedade nacional a fim de impor seus
direitos e manter a integridade de seu territorio e sociedade, concomitantemente esse processo ¢ desencorajado e criminalizado através de
atalhos juridicos e da violéncia simbdlica que atualiza o poder tutelar principalmente pelo discurso midiatico ¢ do chamado senso comum
que privilegia o “indio” da tutela e negligencia o empoderamentoindigena com sua presenga nos campos nacionais de tomada de decisdo”

(ALBUQUERQUE, 2011.,p: 15).



implicaria diferenciacdes e hierarquiza¢do entre
indios e “ndo indios”, inclusive aqueles que pre-
tendem também iniciar certo investimento étnico,
tal como me pareceu no caso dos assentados/ag-
ricultores da Lagoa dos Negros. Em trabalho re-
cente, Claudia Mura sugere questdes similares en-
tre os Pankararu, quando ela afirma que a “posse
dos ‘conhecimentos do tronco’ demonstraria uma
menor distdncia dos antepassados e também um
nivel mais baixo de ‘mistura’, elementos estes
que determinam o status mais elevado em rela-
¢do as pontas de rama” (MURA, 2012: 38). Esta
em questdo o problema do controle, dos usos e da
gestao das tradi¢des de conhecimento que se repro-
duzem contextualmente através do campo seman-
tico da etnicidade (VALLE, 1993). De certo modo,
a questdo da experiéncia da etnicidade teria uma
dimensao reflexiva ¢ emocional, mas articulada a
uma dimensao politica, quando essa experiéncia ¢
vivenciada através de interacdes que justifiquem
diferengas entre grupos, quais sejam, aqueles que
mais conhecem a tradicdo e aqueles que ainda es-
tdo por conhecer ou precisam de estimulo para re-
tomar aquilo que foi esquecido.

Ao tratar das memorias camponesas, Regi-
na Novaes explica que certos contextos podem in-
dicar uma “conjuntura favoravel para a emergén-
cia das memorias marginalizadas™ (2001,p: 245).
Com a “viagem da volta” (OLIVEIRAF®°, 1999),
entdo, o que se passa alembrar? O que se quer es-
quecer, o que se deixa para tras? O que se investe, 0
que se ganha? Nao se trata de uma simples questao
de “perda” ou “ganho” cultural, mas aquilo que se
lembra ou se esquece tem implicacdes e efeitos di-

retos sobre o tempo presente. Pessoas, grupos e re-
lagdes podem ser reconsiderados de outros modos.
O que se esquece € aquilo que também se evita em
termos das relagdes, das convergéncias e mutuas
acomodacgodes entre indios e os outros grupos so-
ciais que interagiam com eles — com a mobiliza-
¢do étnica pode se deixar para trds um conjunto de
relagdes com trabalbadores rurais, agricultores,
posseiros, tal como notei em meu trabalho e apa-
rece, se estou correto, em outros estudos (ARRU-
TI, 1996; 2006; FRENCH, 2009; MURA, 2012).
Em resumo, isso dependede uma dimensao histori-
ca a envolver agentes e grupos entre si, além da
coexisténcia de tradi¢des culturais, a pluralidade
de referenciais, de multiplas modalidades de cat-
egorizagao.

Pensando, ao menos, o Nordeste brasileiro,
sabemos que ha um amplo conjunto de similari-
dades, talvez seja melhor falar de intercessoes, en-
tre indigenas e trabalhadores rurais/agricultores,
que vao das atividades econdmicas (consumo/
produgdo/comercializagdo), as praticas sociais, cul-
turais e religiosas, caracteristica de suas vivéncias
historicas na regido. Voltamos a ordem monocor-
dia do acomponesamento e da integragdo? Ao con-
trario, estou apenas recuperando um dilema que os
estudos de etnicidade anunciam.Segundo Marcos
Abuquerque (2011), a “autenticidade” envolve um
verdadeiro “paradoxo”. De algum modo, acontece
que os indios do Nordeste possam estar social e
culturalmente muito proximos aos trabalbadores
rurais € posseiros com quem compartilham ex-
periéncias, historicidades e mobilizagdes, o que
lhes acarreta a pecha de aculturados, confrontados

26. Vale citar Arruti: “por pertencimento, [entendo] as formas pelas quais as classificagdes sociais e culturais fornecem um quadro de
referéncia e de possibilidades de inclusdo classificatoria, circulos mais ou menos frouxos de reconhecimento, de semelhangas e afinidades
objetivas, enquanto por identidade nomeariamos as formas pelas quais essas classificagdes sdo acionadas politicamente, transformando o
simples recorte classificatorio numa categoria social com for¢a de mobilizagdo, levando a um engajamento subjetivo. Trata-se da distancia

entre identificar-se com e o identificar-se como (1996).
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com um conjunto restrito de “sinais diacriticos”, o
que lhes impdem o “preconceito de autenticidade”.
Ainda assim, os indios acabam por potencializar
intensamente suas tradi¢des culturais a fim de sin-
gularizagdo, um processo continuo e incessante de
reelaboragao cultural (OLIVEIRAF®,ibid), mesmo
se encarando as pressdes de constru¢do da indiani-
dade, de um senso comum da etnicidade que seria
esperado e pressuposto pela Funai e demais agén-
cias da administragdo publica, mesmo pesquisa-
dores, missiondrios e artistas. Segundo Bartolomé
(2006, pg. 59): “Os codigos simbolicos e de con-
duta dinamizados nas etnogéneses s6 podem ser
efetivos caso coincidam com a experiéncia cul-
tural da coletividade de participantes”. Podemos
pensar que tradigdes de conhecimento possam co-
existir, se associar e se reelaborar, mesmo aquelas
que ndo seriam entendidas como indigenas, mas
acabam sendo indigenizadas, ampliadas em sua
singulariza¢do. Entendo, assim, que a experiéncia
da etnicidade pode ser implicada através das mais
diversas tradi¢cdes e praticas culturais, tais como
a Danga do Sao Gongalo, do Reisado, as roma-
rias catolicas, mesmo que elas ndo sejam vistas
de modo ortodoxo como indigenas, enquanto elas
permitam o sentido de “pertencimento” que Bar-
tolomé (2006) e Arruti (1996) sustentam. Através
da experiéncia da etnicidade, aquela dimensdo
politica do contraste interétnico se apresenta por
seu lado inseparavel, indivisivel das emocdes e
contetdos afetivos que explicam, mesmo se situa-
cionalmente, certos pertencimentos e ndo todos.
Aqui, as interse¢des e coexisténcias dos diversos
planos sociais, das ordens culturais e das identi-
dades plurais se aproximam.
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ILHA DE ARITINGUI: SOCIOGENESE E TERRITORIALIZACAO DE UMA COMUNIDADE
TRADICIONAL RIBEIRINHA

Rodrigo de Azeredo Griinewald

RESUMO

Este artigo trata da sociogénese e da territorializacdo da comunidade tradicional ribeirinha da Ilha de Aritingui, situada no municipio de
Rio Tinto (PB), examinadas a partir de uma perspectiva diacronica e a partir de conflitos com empresas do ramo do agronegécio aguca-
reiro e, mais recentemente, da carcinicultura. Fica aqui em evidéncia como, a partir de um alinhamento com os 6rgaos ambientalistas, a
identidade de comunidade “tradicional” se alavanca como uma alternativa politica ¢ social no meio rural do litoral da Paraiba.
Palavras-chave: Sociogénese, Territorializagdo, Comunidade Tradicional
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INTRODUCAO

Este texto apresenta o caso da sociogénese
e territorializacao de uma comunidade tradicional.
Ao fazer isso ndo se alavancam aqui novas pos-
turas tedricas, mas toma-se por objetivo fornecer
um background empirico (um exemplo) a se somar
a outros, possivelmente semelhantes, a fim de se
refletir veios interpretativos (ou epistemoldgicos)
para nuances (formais e informais) que processos
judiciais como o aqui descrito possam assumir.

Trata-se aqui, mais especificamente, de um
processo de mudanga permanente de moradores de
um sitio para uma area, até entdo utilizada apenas
para explora¢do temporaria dos recursos naturais
e que ndo era considerada vidvel para moradia.
Tal mudanga se da de maneira conflituosa, como
conflituosas tém sido também as relagdes com as
empresas vizinhas que continuamente ameacam
uma territorialidade conquistada, quer tentando
se apossar de parte do territorio, quer poluindo o
meio ambiente.

Aqui estardo em evidéncia, numa perspec-
tiva diacronica, desde a ocupacao da regido para o
agronegocio, passando pelo alinhamento politico
dos moradores aos 6rgdos ambientalistas, optando
por se constituirem como “comunidade tradicio-
nal”, até uma disputa judicial presente sobre uma
por¢do de terras no interior da territorialidade da
comunidade.

Antes de partirmos para a descricdo em
pauta, vale indicar pontualmente a compreensdo
de algumas categorias que serdo usadas no curso
da narrativa para que o leitor tenha referéncias
minimas sobre nosso entendimento delas.

Primeiramente, vale destacar a formulagao
oficial de “comunidade tradicional” no Brasil. Em

2007 ¢ instituida, através do Decreto n°® 6040, a
Politica Nacional de Desenvolvimento Sustentavel
dos Povos e Comunidades Tradicionais (PNPCT),
que considera como povos e comunidades tradi-
cionais “grupos culturalmente diferenciados
e que se reconhecem como tais, que possuem
formas préprias de organizagdo social, que ocu-
pam e usam territOrios e recursos naturais como
condicdo para sua reproducdo cultural, social,
religiosa, ancestral e econémica, utilizando
conhecimentos, inovacbes e prdticas gerados e
transmitidos pela tradicdo” (Brasil, 2007). Mas
vejamos nosso background especifico.
Entendemos comunidade, seguindo a per-
spectiva de Weber (1991), tanto em termos de sua
conformacdo subjetiva quanto pela agdo politica.
Por etnicidade ou identidade, nos alinhamos a
uma énfase na interagao social entre entidades so-
ciais distintas (BARTH, 1969). Embora ndo este-
jamos tratando aqui especificamente da génese de
um grupo étnico, as consideragdes de Gallagher
(1974), Goldstein (1975) e Santos (2003) formam
um importante background para nossa compreen-
sdo do processo em pauta, uma vez que temos aqui
também uma formacdo de alternativa politica de
um segmento rural que se encapsula numa socie-
dade mais ampla. Especificamente, usamos entao
o conceito de sociogénese, tendo por escopo as
diretrizes de Bourdieu (1989a; 1989b). Ja nosso
entendimento de territorialidade se vincula ini-
cialmente a perspectiva enunciada por Pacheco
de Oliveira (1999), ao percebé-la como um instru-
mento adequado para lidar com a reorganizacao
social de um grupo social (rural) num territério a
partir da atribuicdo da identidade de comunidade
tradicional. Servem-nos ainda, para pensarmos
tal nogdo — e sua ligagdo a ideia de /ugar (dispen-
sando uma orientacdo para questoes de “anciani-

1. O projeto foi liderado por o Cirad e o CPDA da UFRRIJ. Para os documentos produzidos pela pesquisa, ver: http://gedmpl.cirad.fr/.
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dade”, “originariedade” ou “imemoriabilidade”)
—, as formulagdes de Little (2002) e de Gusmao
(1999).

Nessa dire¢do, seguimos Almeida (2008),
ao afirmar que “a nog¢do de ‘tradicional’ ndo se re-
duz a historia, nem tao pouco a lagos primordiais
que amparam unidades afetivas”, pois “incorpora
as identidades coletivas redefinidas situaciona-
Imente” enquanto “unidades de mobilizacdo. O
critério politico-organizativo sobressai combinado
com uma ‘politica de identidades’, da qual lan-
cam mao os agentes sociais objetivados em movi-
mento para fazer frente aos seus antagonistas e aos
aparatos de estado” (ALMEIDA, 2008, p. 30). O
autor ressalta ainda que, desde 1988, a categoria
“populacdes tradicionais” se afastou do “quadro
natural e do dominio dos ‘sujeitos biologizados’”
para se referir a “agentes sociais, que assim se au-
todefinem, isto €, que manifestam consciéncia de
sua propria condi¢do”, emergindo como sujeitos
sociais que acionam sua identidade “pelo critério
politico-organizativo” (Ibid).

Do mesmo modo, a Constitui¢ao Federal
Brasileira de 1988, no seu paragrafo 1° do Art, 231,
desloca a “imemoriabilidade” da nogao de “terras
tradicionalmente ocupadas”, cujo “sentido histori-
cista, remontando ao periodo pré-colombiano, per-
mitiria identificar os chamados ‘povos autoctones’
com direitos apoiados tdo somente numa naturali-
dade ou numa ‘origem’ que ndo poderia ser datada
com exatidao”. Temos na Carta Magna que “zer-
ras tradicionalmente ocupadas pelos indios” sdo
“as por eles habitadas em cardter permanente,
as utilizadas para suas atividades produtivas, as
imprescindiveis a preservacdo dos recursos am-
bientais necessdrios a seu bem estar-estar e as
necessdrias a sua reproducdo fisica e cultural,
segundo seus usos, costumes e tradicoes”. E as-
sim que, segundo Almeida, a “ocupagdo perma-
nente de terras e suas formas intrinsecas de uso

caracterizam o sentido peculiar de ‘tradicional’”
(Ibid: 39).

Se o sentido historicista (ou o “imemorial”)
¢ afastado da definicdo de territorios indigenas,
entdo ele o ¢, da mesma forma (ou consequente-
mente), afastado da caracterizagdo de outros gru-
pos tradicionais. Segundo Almeida:

O processo de territorializacdo ¢ resultante
de uma conjuncdo de fatores, que envolvem
a capacidade mobilizatoria, em torno de uma
politica de identidade, e um certo jogo de
forcas em que os agentes sociais, atraves de
suas expressoes organizadas, travam lutas e
reivindicam direitos face ao Estado. As rela-
¢des comunitarias neste processo também se
encontram em transformacao, descrevendo a
passagem de uma unidade afetiva para uma
unidade politica de mobilizagdo ou de uma
existéncia atomizada para uma existéncia co-
letiva. A chamada ‘comunidade tradicional’
se constitui nesta passagem. O significado de
‘tradicional’ mostra-se, deste modo, dinami-
co e como um fato do presente, rompendo
com a visdo essencialista e de fixidez de
um territorio, explicado principalmente por
fatores historicos ou pelo quadro natural,
como se a cada bioma correspondesse ne-
cessariamente uma certa identidade. A con-
strug¢do politica de uma identidade coletiva,
coadunada com a percepcdo dos agentes so-
ciais de que ¢ possivel assegurar de maneira
estavel o acesso a recursos basicos, resulta,
deste modo, numa territorialidade especifica
que ¢ produto de reivindicagdes e de lutas.
Tal territorialidade consiste numa forma de
interlocu¢do com antagonistas e com o pod-
er do estado. (Ibid, p. 117-118).

Soma-se a isso - em consondncia com per-



spectiva também enunciada por Gusmao (1999)
- nossa apreensdo da luta por liberdade (ou inde-
pendéncia) no territorio através da figura juridica
da Associacdo; luta esta que torna evidente a ca-
pacidade de mobilizagdo e o potencial de conflito
presente na realidade vivida por um grupo tradi-
cional que, assim organizado, requer o direito le-
gal da posse da terra que partilham em comum.

Por fim, ao pensar o caso das comunidades
tradicionais no Brasil, uma relagao de territoriali-
dade e sustentabilidade socioambiental ¢ destacav-
el. Segundo Santilli (2002),

“Cunha e Almeida salientam que todos es-
ses grupos possuem em comum o fato de
terem, a0 menos parcialmente, uma historia
de baixo impacto ambiental e estarem inter-
essados em manter ou recuperar o controle
sobre o territorio que exploram. Acima de
tudo, estdo dispostos a negociar: em troca do
controle sobre o territério, comprometem-
se a prestar servigos ambientais” (Santilli,
2002, p. 86).

Passemos, com essas orientacdes basicas
iniciais, a0 caso que queremos expor.

1. O CONTEXTO

A Ilha de Aritingui situa-se no estudrio do
rio Mamanguape, localizado nos municipios de
Rio Tinto e Lucena, no litoral norte do Estado da
Paraiba, constituindo uma area de 14.640 ha que
faz parte da Area de Protecio Ambiental (APA)
de Barra de Mamanguape, criada pelo Decreto
Federal n° 924, de 10 de setembro de 1993 € com
objetivo de: (I) garantir a conservagio do habitat

do Peixe-Boi Marinho (Trichechusmanatus); (11)
garantir a conservagdo de expressivos remanes-
centes de manguezal, mata atlantica e dos recursos
hidricos ali existentes; (III) proteger o Peixe-Boi
Marinho (Trichechusmanatus) e outras espécies,
ameacadas de extin¢do no ambito regional; (IV)
melhorar a qualidade de vida das populacdes resi-
dentes, mediante orientacdo e disciplina das ativi-
dades econdmicas locais; (V) fomentar o turismo
ecoldgico e a educagdo ambiental.

A maior area de mangue do estado da
Paraiba, com 6000 ha, estd inserida na por¢ao es-
tuarina da APA, onde se encontram também ilhas,
croas, camboas, apicuns e uma barreira de recifes.
Segundo Mourdo (2002), 32 vilas ou povoados
(caracterizados pela pobreza) dependem, para sua
sustentabilidade, desse sistema ecologico, con-
stantemente ameagado pela monocultura canavie-
ira e pelo avango da carcinicultura. A comunidade
ribeirinha da Ilha de Aritingui, atualmente com
uma populagao total de pouco mais que cem habi-
tantes - e com trinta unidades residenciais ativas -,
¢ um desses conjuntos populacionais.

Os lagos de parentesco entre os membros
dessas unidades em Aritingui sdo muito proximos
e os casamentos na comunidade sdo preferencial-
mente endogamicos', na medida em que sdo poucos
0s que casam com pessoas de fora da comunidade,
que, nesses casos, passam a morar ali. Alguns pou-
cos deles sdo indigenas Potiguara por nascimento
e outros tém ascendéncia Potiguara’. Em geral, as
pessoas mais idosas da comunidade t€ém ascenden-
tes provenientes também de varias comunidades
rurais da regido do litoral norte da Paraiba, mas
também de outras localidades no mesmo estado e
ainda em Pernambuco ou Rio Grande do Norte.

Na literatura especializada em gestdo am-
biental, encontramos nos trabalhos de Paludo e
Klonowski (1999), e,recentemente, em plano de

1. Inclusive ndo ¢ raro o caso de pessoas se descasarem e arrumarem outro conjuge na propria comunidade.
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“gestdo ambiental das atividades rurais na APA”
(Rodrigues et al., 2008), a Ilha de Aritingui quali-
ficada como “comunidade extrativista” e impor-
tante parceira dos Orgdos ambientalistas. Mais
propriamente dentro da perspectiva antropologica,
tanto um relatorio técnico de Palitot e Barbosa
Junior (2005) quanto o artigo de Barbosa, Liedke
e Palitot (2010), igualmente qualificam a comuni-
dade como “tradicional”, levando em conta princi-
palmente suas relagcdes com 0s recursos naturais.

Contudo, no ano de 2001 os presidentes
das associa¢oes de moradores das trés localidades
vizinhas de Ilha de Aritingui, Tavares e Cravagu se
uniram para pedir, em vao, ajuda contra a empresa
Foco Gestdo e Negocios S/A (pertencente a Desti-
laria Miriri S/A), que avangou sobre o mangue de
Tavares e implantou, sem licenca ambiental, um
viveiro de camardes® . Logo em seguida, no ano de
2002, a Miriri avanga ainda mais e, através de um
Instrumento Particular de Troca, consegue obter
algumas posses em um setor da Ilha de Aritingui,
vizinho a Tavares, onde pretendia instalar outro vi-
veiro para a criagdo de camardes. No ano de 2003,
a Usina Miriri se ocupou de se apossar de parte do
territorio da comunidade da Ilha de Aritingui (in-
clusive de areas de plantio comunitario), mas nao
logrou seguir no seu intento mercantil,uma vez
que a Associacdo de Moradores da Ilha de Arit-
ingui (AMIA) passou a ndo permitir mais a venda
(ou permuta) de posses no territério da comuni-
dade para pessoas de fora.

Diante dessa resisténcia, a empresa Miriri
ingressou, em abril de 2005, na Justica Estadual
com uma ag¢ao de reintegracdo de posse contra al-
guns moradores daquele setor da comunidade (ale-

gando esbulho contra sua pretensa propriedade,
denominada Fazenda Santa Emilia I) e, ap6s lim-
inar emitida pelo juiz de Rio Tinto, avangou efeti-
vamente sobre a area de ocupacdo tradicional da
comunidade com homens armados, tratores, cer-
cas etc. Isso levou a AMIA a recorrer ao Sindicato
dos Trabalhadores Rurais de Rio Tinto, ao Insti-
tuto Brasileiro do Meio Ambiente e dos Recursos
Naturais Renovaveis (IBAMA) e ao Ministério
Publico Federal (MPF) para verem seus direitos
territoriais assegurados. Com isso, o MPF, a Unido
e o IBAMA postularam intervengdo no feito, com
o seu consequente deslocamento para a Justica
Federal.

Destaca-se entre a argumentacao do MPF a
alegacdo de que os réus da referida agdo sdo inte-
grantes de uma “comunidade tradicional”, além do
fato de serem, as terras demandadas pela autora,
terras da Unido. Apds uma primeira negativa do
Juiz Federal para tal transposicdo da acdo para a
Justica Federal, houve, em dezembro de 2005, um
forte protesto dos moradores de Aritingui contra
o avango da Miriri sobre areas de trabalho comu-
nitarias e contando com a presenca de varios alia-
dos (de o6rgaos ambientais, indigenas Potiguara,
moradores de outras comunidades da regido, en-
tidades religiosas, setores universitarios etc), que
acabaram se mobilizando em diversas agéncias
para dar visibilidade as irregularidades cometidas
pela empresa. Com isso, no ano de 2006 a Justica
Federal acata o pleito do MPF.

Com o processo em andamento na Justica
Federal, em 2009, a Destilaria Miriri requereu a
realizacdo de uma pericia “étnico antropoldgica”,
considerando a alegacdo do MPF de que os réus

2. Vale notar que a APA se sobrepde também sobre terras indigenas Potiguara, a partir da margem oposta da de Aritingui do Rio Mamanguape. Sobre a
questdo dos conflitos socioambientais na APA envolvendo os indigenas Potiguara, ver Moreira (2008).

3. Esse documento representava, na época, as vinte e trés familias da Ilha de Aritingui e mais cento e cinquenta de Tavares e Cravagu. Tratava-se de uma
luta coletiva pela preservacdo do mangue do qual eles dependem para sobreviver.



seriam, em verdade, integrantes de uma comuni-
dade tradicional. No ano de 2010, a Juiza Federal
que assumiu o caso notificou a Comissdao Nacio-
nal de Desenvolvimento Sustentavel dos Povos e
Comunidades Tradicionais (CNPCT) para que se
pronunciasse sobre a possibilidade de a Comuni-
dade da Ilha do Aritingui ser inserida no conceito
“Comunidade Tradicional” e, em caso positivo,
que se esclarecessem quais os beneficios que se-
riam a ela estendidos no contexto da Politica Na-
cional do Desenvolvimento Sustentavel dos Povos
e Comunidades Tradicionais. Atendendo a solici-
tacdo do Juizo, a CNPCT, por meio de comissao
interministerial, constatou que a Comunidade da
Ilha de Aritingui ¢ uma Comunidade Tradicional e
recomendou o aprofundamento do estudo da situa-
cdo fundidria do territério que ocupam para que
fossem apresentadas, posteriormente, formas de
regulariza¢do fundidria em nome da comunidade,
evitando, assim, que moradores pudessem ser ex-
pulsos do seu territorio.

Mesmo com o parecer da CNPCT, a Des-
tilaria Miriri insistiu na necessidade de uma peri-
cia técnica “étnico antropologica”, solicitagdo esta
acatada pela Juiza, que contrata um antrop6logo
como perito judicial para elaborar um relatorio
sobre o conflito em questdo. A parte autora (Des-
tilaria Miriri) também contrata uma antropdloga
para defender seus interesses e, por fim, o MPF
me contrata como antropdlogo assistente pericial.
O trabalho de pesquisa para elaboragdo do laudo
pericial e os subsequentes pareceres dos antrop-
6logos contratados pelas partes conflitantes teve
inicio em agosto de 2011, com término em dezem-
bro do mesmo ano.

E interessante notar que, ao requerer uma
pericia antropologica para lidar com o processo, o
escritorio de advocacia representante da Destilaria
Miriri (assessorado pela antropologa que para eles
trabalha) queria alegar que os moradores de Aritin-

gui ndo formam uma comunidade tradicional por
conta da auséncia de alguns tragos substantivos
que, segundo ele, estariam ausentes na area em
foco. De fato, a estratégia utilizada era a de dire-
cionar, equivocadamente, o entendimento tanto do
que seja uma comunidade tradicional quanto sua
territorialidade em termos de uma “ancianidade”
das atividades desenvolvidas pelos moradores de
uma area, a fim de que (ndo) fosse aferido um
carater “imemorial” a territorialidade. Soma-se
a isso uma insisténcia por parte da Destilaria em
afirmar que ndo ha “sinais diacriticos” evidentes
que poderiam diferenciar a comunidade de Aritin-
gui de seus vizinhos (especialmente os moradores
de Tavares e Cravacu) e que, dessa forma, a carac-
terizasse como “comunidade tradicional”.

Contra esses argumentos, lancamos mao
de um vasto conjunto bibliografico antropologico
acerca da conceituacdo de comunidade tradicional
e territorializagdo, a fim de sustentar a invalidez
desse direcionamento e recolocar a discussao so-
bre outras vias epistemoldgicas®. Contudo, as pa-
ginas que se seguem trazem ao leitor somente uma
etnografia historica sobre a sociogénese da comu-
nidade tradicional da Ilha de Aritingui e sua ter-
ritorializagcdo, com base em informacoes coletadas
tanto na comunidade quanto entre atores sociais
que presenciaram tal processo em diferentes mo-
mentos. Nosso objetivo ndo ¢, portanto, tedrico,
mas ilustrativo. Queremos salientar um proces-
so social concreto e, com ele, reforgar algumas
tendéncias interpretativas para a avaliag¢do de alin-
hamentos politicos legitimos que desembocam em
alternativas de vida no universo rural brasileiro.

2. A COMUNIDADE DA ILHA DE ARITIN-
GUI: HISTORIA E SOCIOGENESE

Em 1534, por determinagdo do rei de Por-
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tugal, D. Jodo III, foram criadas no Brasil as capi-
tanias hereditarias, com objetivo de acelerar o po-
voamento e exploracdo mercantil (voltada para o
mercado externo) das terras recém-ocupadas. Na
primeira metade do século XVI, toda a ocupagdo
desenvolveu-se no litoral, com a exploracdo do
pau-brasil e, posteriormente, com a monocultura
da cana-de-agucar, desenvolvida com mao de obra
escrava. Pode-se também afirmar que o sistema
sesmarial aqui implantado teria sido o responsavel
pela existéncia de grandes propriedades rurais no
Brasil, pois 0 mesmo colono poderia ndo apenas
receber enormes, como também sucessivas exten-
soes de terra, em diferentes épocas e lugares. Ao
lado do sistema sesmarial, o escravismo seria fun-
damental para suportar a estrutura socioeconomi-
ca.

Ainda, ja ao final do periodo colonial na
segunda metade do século XIX, podemos desta-
car o surgimento da categoria de morador no am-
bito da estrutura produtiva da regido canavieira.
Segundo Fortes (2008), moradores seriam “tra-
balhadores-moradores” que tinham “o direito de
explorar pequenos ‘sitios’ com lavouras de sub-
sisténcia e eram obrigados a trabalhar a servigo
do proprietario um certo niimero de dias por se-
mana” (FORTES, 2008,p:32). Este novo sistema,
que desobrigava o grande proprietario rural da
manuten¢do dos seus trabalhadores, se justapds
ao do trabalho escravo nos engenhos e outras uni-
dades produtivas até a aboli¢do, depois de mui-
tos ex-escravos terem se somado aos moradores,
como agregados, engrossando essa forma servil
de trabalho ““sob sujei¢dao”, ou seja, dependente de
grandes proprietarios com poder de coercao politi-
ca e ideologica e que ainda promoviam o paternal-
ismo como contrapartida para essa dependéncia.

Essa forma de relagdo de trabalho se estendeu para
muito depois da escraviddo, perdurando no século
XX (e ainda no XXI) na Paraiba e se institucionali-
zando sob a forma do coronelismo, onde*“as mas-
sas rurais eram formalmente livres, no entanto es-
tavam sujeitas aos proprietarios de terras, uma vez
que o latifindio constituia a forma de organizacdo
e monopolizacdo das terras nas maos dos coronéis.
A autoridade absoluta dos coronéis predominava,
controlando todos os setores da vida social” (Ibid,
p. 33).

A sociogénese de que trataremos a seguir
situa-se no contexto de busca, por parte de mo-
radores de grandes propriedades da regido do
litoral norte da Paraiba, por um espaco de liber-
dade onde pudessem, de forma independente dos
grandes proprietarios, promover a subsisténcia de
suas familias de forma sustentavel. Trata-se de um
processo de territorializagdo de uma comunidade
que se forma a partir de expectativas confluentes e
coerentes de familias que se estabeleceram na Ilha
de Aritingui.

A sociogénese da Comunidade Tradicio-
nal Ribeirinha da Ilha de Aritingui

Possivelmente a 4rea da Barra do Rio Ma-
manguape deve ter passado por varias e sucessivas
formas de ocupacdo, especialmente provisorias e
caracteristicamente de coleta de crustaceos, por
indigenas e depois outros atores tradicionais du-
rante os séculos de ocupacgdo desse setor costeiro
do nordeste brasileiro; afinal a area onde se insere
a [lha de Aritingui trata-se de um estudrio rico uti-
lizado cotidianamente também pelos indigenas da
etnia Potiguara.

4. Ver Griinewald, 2011.



Além disso, segundo Barbosa, Liedke e
Palitot (2010):

Mamanguape foi o primeiro aldeamento
missionario de indios na regido, ainda no sé-
culo XVII. Depois transferido para os altos
do rio da Preguica foi, posteriormente, de-
nominado Vila de Nossa Senhora dos Praz-
eres de Monte-Mor. A Vila seguiu habitada
pelos indigenas até a primeira metade do sé-
culo XX, quando estes se viram forcados a
abandonar o local com a chegada dos irmaos
Frederico e Arthur Lundgren, que eram pro-
prietarios da Companhia de Tecidos Pau-
lista, em Pernambuco e buscavam expandir
seus investimentos industriais com a con-
strucdo de uma segunda fabrica na Paraiba.
Estes, em 1918 deram inicio ao processo de
drenagem das aguas, abertura de caminhos
e aplainamento do terreno para a constru¢ao
da fabrica. Em 1924, a Companhia de Teci-
dos Rio Tinto CTRT iniciou suas atividades
fabris. (Ibid,p:321).

Ainda,

A construgdo da fabrica e da cidade criou
uma estrutura de poder que enfeixou todos os
aspectos da vida social nesta regido durante
mais de cinco décadas. A cidade de Rio Tinto
¢ produto da fabrica, que com sua crescente
demanda por terras, madeira e mao-de-obra
transformou completamente o cendrio do
Vale do Mamanguape e da antiga sesmaria
dos indios de Monte-Mor a partir da década
de 1920. Interessada na produc¢do de tecidos
e necessitando de combustivel para as suas
caldeiras, a CTRT estimulou a ocupagdo de
diversas areas rurais por caboclos da regido
e por familias de trabalhadores vindos do in-

terior da Paraiba, Rio Grande do Norte e Per-
nambuco. A Companhia exercia o controle
dos recursos fundidrios, das oportunidades
econdmicas, do mandato politico e do apa-
relho repressor, assim como da habitacdo,
da vida religiosa e do lazer (cf. PanetetAlli.,
2002). As zonas agricolas e madeireiras ao
redor da cidade eram o espago onde a CTRT
impunha um regime de dominacdo patro-
nal. Sob esse regime viviam muitas familias
de caboclos misturadas aos sertanejos que
eram trazidos para trabalhar (Ibid,p:321-2).

Ja na década de 1970, a CTRT comecou a
entrar em faléncia até fechar suas portas na década
seguinte, quando “as terras foram vendidas para
grupos empresariais que investiram no desmata-
mento das areas remanescentes de florestas e dos
eucaliptais plantados, com o objetivo de expandi-
rem a produgdo canavieira estimulada com recur-
sos oficiais do Pré-alcool” (Programa Nacional do
Alcool).

Por fim, destacamos que a essa época o
“sitio Aritingui” se constituia de cinco casas es-
tabelecidas nas matas de terras altas e a ilha e o
manguezal eram utilizados para cultivo de vazante
e pesca por moradores de varias localidades e se
configurava, no entendimento dos seus usuarios,
como um terreno de marinha (da Unido). Com a
chegada das usinas canavieiras, os moradores de
Aritigui foram obrigados a descer para viver na
ilha.

E nesse contexto - um periodo conflituoso
de mudanca for¢ada dos moradores de Aritingui
para a Ilha de Aritingui - que visualizamos a ge-
racdo de uma comunidade tradicional na Ilha de
Aritingui. De fato, se indicamos que durante os
séculos coloniais até a reordenagdo econdmica da
regido com a expansao da CTRT e depois com as
usinas canavieiras, reorganizacgdes étnicas, cult-
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urais, socioecondmicas sobrevieram a regido e a
rica area do estuario em foco deve ter sido explo-
rada diversamente, mas prioritariamente por indi-
genas, caboclos litoraneos, certo ¢ que a memoria
social dos mais velhos de Aritingui atinge o tempo
da CTRT e, dramaticamente, da passagem des-
sas terras para as usinas, que os expulsaram de sua
area de morada, de sua mata e de parte dos seus
cultivos.

Podemos, assim, remontar a historia® da
Comunidade Tradicional da Ilha de Aritingui a
partir da ocupagdo em carater permanente na area
do pai (Severino Domingo) do Sr. José Severino
Alves (Deca) e do pai de sua mulher Cleonice Rita
da Silva (Inacio Pereira da Silva). Além destes,
Milton Martins do Nascimento (Milton Bamba) ¢
também referido como um importante fundador da
comunidade por ter sido o primeiro a estabelecer
residéncia fixa na Ilha de Aritingui - mas a partir
de contato e autorizacdo do Severino Domingo —e
alimantinha rocados e realizava outras atividades
auto-sustentaveis. De fato, Milton Bamba se muda
para a [lha de Aritingui em fins da década de 1970,
e imediatamente ap0s, as familias de Severino Do-
mingo e de Inacio Pereira da Silva e sua esposa
Rita Jovelina da Concei¢ao também se estabele-
cem ali, sendo a diferenca de tempo “apenas a de
fazer a casa”.

Seguindo o relato de Deca, seu avo (Ricar-
do) e seu tio-avo (Santino) nasceram indigenas Po-
tiguara e cresceram cagando lagosta, tendo se mu-
dado para Itamaraca (PE). Seu pai também pescou
lagosta em Itamaracd, mas foi nascido em Quei-
madas (PE) e se mudou para Baia da Trai¢ao® em

meados do século XX. Com a morte do av0 nessa
localidade, o pai se mudou para Tramataia e Cum-
urupim (também aldeias indigenas Potiguara), de
onde vivia mais da extragao da madeira da mata e
do mangue. Entdo foi trabalhar para Arthur Lund-
gren tanto em Paulista (PE) quanto em Rio Tinto,
acabando por se mudar definitivamente para o Si-
tio Aritingui, um lugar seco e de mata fechada ao
lado do Sitio Maria Angélica’. Em Aritingui, aos 3
de agosto de 1956 nasceu o Deca.

Segundo este informante, as terras (secas)
pertenciam a familia Lundgren. Por sua memoria,
quando seu cunhado (Severino Marcio - mais con-
hecido como Abir6 -, que se mudou para Aritingui
com dois anos de idade) “era bem novinho”, um
certo Dr. Dirceu teria sido autorizado pelo “Coro-
nel Arthur Lundgren” a iniciar o desmatamento da
area que pegava os sitios de Maria Angélica, Arit-
ingui, Cravagu e Tavares. Segundo Deca, esses
sitios eram formados por “moradores®” das terras
dos Lundgren. O pai de Deca trabalhava para os
Lundgren (tanto em Paulista como em Rio Tinto)
plantando mudas de eucalipto e, além disso, ele
trabalhava ainda na agricultura. Segundo Deca, a
“area era desocupada” e o “Coronel Arthur... plan-
tava inhame” e “a gente trabalhava nela direto...
plantando inhame, feijdo, horta, abacaxi...”. Em
“todos os sitios de Praia de Campina, Aritingui,
Tavares”, entre outros, “tinha um pouco de inhame
na época do Coronel Arthur”. E toda essa area pos-
teriormente “foi ocupada pela zona canavieira”.

Assim, eles moravam na parte alta e seca
(“tabuleiro”) de matas e mantinham algumas pou-
cas rogas (sitios). Mas, como nao tinham permissao

5. Aqui, a escolha de um dos “antigos de Aritingui”, como porta-voz legitimado ¢ detentor de uma memoria autorizada pela comunidade,
nos basta para extrair os elementos necessarios a compreensdo do processo de territorializagdo de maneira geral.



de “rogar o mato”, exploravam as ilhas e os pauls
para rocas tempordarias e com colheita de curta du-
racdo - inclusive porque sdo terras alagaveis e sO
podiam plantar no verdo. Se ndo podiam, por ex-
emplo, explorar os pauls para plantarem inhame
(colheita de longa duragdo), plantavam entdo o
feijdo ou a batata, com colheita de noventa dias.
Além das rogas, exploravam também o manguezal
de diversas maneiras.

Cinco unidades familiares formavam o Si-
tio de Aritingui: eram as casas do Severino Domin-
go (pai de Deca), Inacio Pereira da Silva (sogro de
Deca), Rita Jovelina da Conceicao (sogra de Deca,
mas que se separou de Inicio e tinha sua propria
casa), a casa do proprio Deca e, por fim, a de
Mario Ind6. Mas, além deles, outras pessoas tam-
bém utilizaram a I1ha de Aritingui com a finalidade
de subsisténcia, mas sem se fixar na localidade.
Desde aquela época (e antes, possivelmente) a [1Tha
de Aritingui se caracterizava por regime de uso
comum dos recursos naturais, dividido tanto entre
esse conjunto de pessoas de diversas localidades
que para 1a também se deslocavam temporaria ou
sazonalmente, quanto entreindigenas Potiguara
que também compartilhavam o mangue com eles.

Segundo Deca, “quando o Coronel Arthur
Lundgren... ja tinha liberado as nossas areas l&
né... quando liberou as propriedades para os usin-
eiros... Com a chegada deles... a gente procurou a
associac¢do dos trabalhador”, pois o desmatamento
da floresta - onde se inseriam os sitios de Aritingui,
Maria Angélica, Cravagu e Tavares — se acirra com
a venda das terras da CTRT para as duas grandes
usinas de cana-de-aglcar (a Japungu e a Miriri),
tornando a condi¢do de trabalho independente

ainda mais dificil para os moradores da regido.
Além disso, a dificuldade do estabelecimento per-
manente de pessoas para viver na Ilha de Aritin-
gui se deve ao fato de esta estar espremida entre o
mangue e terras pertencentes a grandes empresas e
ali eles ndo terem contado com a presenca efetiva
do Estado e ndo terem tido condigdes dignas de
subsistir independentemente, sendo mais facil se
submeter ao trabalho como moradores de grandes
proprietarios de terras.

Mas, mesmo assim, como as areas resi-
denciais - e também exploradas para cultivo - (e
retirada de madeira) situadas nas terras secas e de
mata foram vendidas a Usina Japungu, a empresa,
para plantar cana, os expulsou dali - queimando
o resto da mata e depois fazendo queimadas na
propria cana que avangava sobre suas moradi-
as e por cuja possivel queima a usina se eximia
de qualquer responsabilidade. Isso os obrigou a
descer definitivamente para morar na Ilha de Arit-
ingui (no entorno do “alagadi¢co” - area que, no
inverno,ficava completamente alagada, quando
inapropriada ao cultivo) —, que era uma “terra de
trabalho independente” e local pouco apropriado
a moradia também por conta dos mosquitos e out-
ros insetos — além de morcegos hematofagos. As-
sim, na virada para os anos 1980, essas familias se
estabelecem permanentemente na Ilha, que ainda
era usada por outras pessoas e familias de forma
temporaria, pois para 14 se mudavam e logo iam
embora sem fixar residéncia. Ou seja, a ilha, na
época, era lugar de trabalho e raramente usada
para moradia: algumas pessoas tinham ‘“casinhas
de trabalho” nas quais guardavam suas ferramen-
tas, panelas, covo (armadilha de pesca) e que eles

6. Area Potiguara e um municipio ao norte de Rio Tinto.

7. Maria Angélica hoje ¢ “um povoado com trés casas, mas muito antigas... ¢ um povo diferente da gente”.
8. Como sabemos, os “moradores” tem acesso limitado aos bens de produgdo de uma fazenda ou usina.
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identificavam também como “sitios”. Essas fami-
lias usaram os setores secos e alagados (nas ilhas
e pauls) para diversas atividades economicas de
forma independente (tradicional) — tanto pescando
quanto plantando urucum, macaxeira, coco, ba-
nana, batata, feijao etc.

Ao nos debrucarmos sobre algumas im-
pressdes externas sobre a vida da comunidade de-
pois de terem se estabelecido na Ilha em carater
permanente, destacamos que, na virada para os
anos 1990, as familias moradoras da Ilha de Arit-
ingui foram contatadas por Maria Claudia Mibiel-
liKohler, que, como técnica do Projeto Peixe-Boi
Marinho (Barra do Rio Mamanguape), propds que
se realizasse um estudo para tornar aquela area
uma Reserva Extrativista, incluindo todas as co-
munidades no projeto. Aritingui era uma delas. Se-
gundo ela, os moradores da comunidade viviam da
“agricultura de subsisténcia” e do mangue. Eram
“pessoas extremamente humildes” e pediam sem-
pre permissdo para “tirar meia dizia de paus do
mangue” para fazer suas casas, mas que as pessoas
de Aritingui “ndo causavam o menor impacto” no
mangue. Maria Claudia lembra que eles “sempre
contavam” do drama de terem sido violentamente
“expulsos das terras” altas e terem sido obrigados
a se confinarem ali e ainda viver sob a ameaca de
um avango ainda maior das empresas canavieiras.

Em seguida, a oceanografa, Danielle Palu-
do, e seu marido, Vicente Stanislaw Klonowski,
firmaram um contato intenso com a comunidade
no inicio da década de 1990. Danielle estava lotada
no Projeto do Peixe-Boi na Barra de Mamanguape
e teve que assumir a APA. Segundo ela, as familias
de Aritingui viviam em extremo isolamento e po-
breza, com algumas criangas sem roupa para vestir
(andando nuas , at¢ mesmo algumas pré-adoles-
centes), sem qualquer habito ou traquejo de comu-
nicagdo com o exterior. Eles sobreviviam como
pescadores e coletores de crustaceos, agricultores

e alguns poucos “tinham que” se empregar nas usi-
nas para sobreviver.

Na medida em que as comunidades do lo-
cal, especialmente Aritingui, ndo podiam contar
com madeira dura da floresta, pois a mesma ja
havia sido extinta pelos usineiros, havia a neces-
sidade da retirada da madeira do mangue para a
construcdo das casas de taipa. A chegada do In-
stituto Brasileiro do Meio Ambiente e dos Recur-
sos Naturais Renovaveis (IBAMA), entretanto, foi
muito bem recebida em Aritingui, pois, como eram
completamente desassistidos pelo Estado (ou qual-
quer setor dos poderes publicos) e “tinham medo
das usinas”, viram nos representantes do 6rgao um
apoio as suas dificuldades.

O IBAMA, a época, pretendia um manejo
experimental de madeira do mangue e partiu para
a alternativa de plantar semente de sabia (Mimosa
caesalpiniaefolia), numa area de manejo (hoje um
orgulho para a comunidade de Aritingui), e bambu
nos arredores das casas de algumas pessoas (no
entanto algumas plantacdes teriam sido destruidas
pelos tratores da Miriri na primeira metade dos
anos 2000)em regime de mutirdo. A agricultura
dos moradores da Ilha de Aritingui, nessa época,
se espalhava por todo territério da comunidade
desde o Rio das Pedras até os limites com os cana-
viais e o mangue. Inclusive plantavam nos pauls,
que era uma terra fértil por ser alagada na estacao
do inverno (quando imprépria ao cultivo).

Segundo Danielle, ainda na primeira
metade da década de 1990, plantar nos pauls era
algo temivel na regido por conta da proibicdao da
Usina Miriri de que as comunidades cultivassem
tais terras. Foi com a presenga na localidade do
procurador do MPF/PB, Dr. Luciano Maia, que se
consolidou o entendimento de que os pauls eram
areas influenciadas pelas marés e que, portanto,
deveriam ser considerados como areas da Unido
a serem administradas pelo Governo Federal,ndo



sendo pertencentes as usinas, mesmo que cercados
por plantagdes de cana-de agucar.

Em Aritingui, a esta época, ndo tinha Asso-
ciacdo, e Danielle e Vicente entdo recomendaram a
organizacdo deles em Associagdo para que se for-
talecessem e enfrentassem as adversidades locais
e as colocadas pelas usinas, poderes publicos e até
pelo isolamento e dificuldades de relacionamento
nas cidades. A partir da organizagdo em sistemas
de mutirdo teriam plantado frutiferas e varias out-
ras agOes para melhorias da comunidade ainda na
época.

Segundo Danielle, nesse momento se ini-
ciou um forte elemento de colaboracdo entre o
6rgao ambiental e os moradores de Aritingui. Es-
tes tinham muito medo das usinas e passaram a
se sentir apoiados. Em troca, se esforcaram para
entender as questdes ambientais e ajudavam o IB-
AMA? até a fiscalizar o mangue. Tal parceria aju-
dou bastante a comunidade. A AMIA (Associacao
dos Moradores da Ilha de Aritingui) foi fundada
em 1997. Com a fundac¢do desta, os membros da
comunidade colocaram ordem com relagdo, tam-
bém, ao estabelecimento e a moradia de pessoas
nolocal,o que ajudou a consolidar as familias de
moradores definitivos da comunidade até sua
feicao atual.

Foi assim que entraram, na segunda
metade da década de 1990, territorializadosna Ilha
de Aritingui. A atual presidente da AMIA, Maria
Aparecida Geronimo (Cida), afirma que depois
que criaram a Associacdo, os “que estavam den-
tro ficaram e quem saiu ndo entra mais”. Assim,
quando se referem aos antigos moradores daquela

localidade, se remetem exclusivamente aos que
“criaram familia”, pois “os que iam embora e
voltavam” (exploravam os recursos locais sazonal
ou temporariamente) eles ndo consideram como
“antigos” fundadores da Comunidade de Aritin-
gui.

O técnico ambiental (e “fiscal por por-
taria”) da APA da Barra do Rio Mamanguape,
Sr. Francisco de Assis Galvao Maia, comegou a
trabalhar na regido em 1995 e lembra que, entre
1998 e 2000, comegou o avango da carcinicultura
vinda do Rio Grande do Norte ¢ encontrando, ini-
cialmente, receptividade em aldeias dos indios Po-
tiguara. A “empresa FOCO, pertencente a Miriri”,
comegou entdo a avancar com a carcinicultura pelo
mangue do Mamanguape objetivando a criagao de
camardes em setores do territorio da comunidade
da Ilha de Aritingui. Como j& vimos, em 2001 os
presidentes das comunidades de Aritingui, Tava-
res e Cravagu, se uniram para pedir ajuda contra
um viveiro de camardes da Usina Miriri em Ta-
vares. E nesse periodo que se registra também o
inicio do avango da Usina Miriri sobre o territorio
da comunidade. Em Aritingui, como observamos,
entende-se que a venda de algumas posses a Miriri
se processou porque as pessoas “tinham medo da
Usina” e perceberam que, em conflito com ela, a
vida na comunidade ndo teria futuro. Em dezem-
bro de 2003, a Sra. Mary Karla Marcon Neves as-
sumiu a chefia da APA. Diante de “graves prob-
lemas” que enfrentou por conta da carcinicultura
ilegal, percebeu que em Aritingui, embora “pau-
pérrimos” e vivendo da subsisténcia no mangue e
da agricultura (sendo pouquissimos produtos ven-

9. O IBAMA passa a ser tal referéncia que hoje podemos observar até os meninos se policiando e advertindo uns aos outros com a ameaga
de chamar o IBAMA caso facam algo prejudicial ao meio-ambiente. Por exemplo, uma vez que nos dirigiamos ao mangue, um menino
disse para o outro: “nao faz isso com o bicho, se ndo eu chamo o IBAMA!”, querendo, assim, que o outro menino soltasse um pequeno
caranguejo. Em outra ocasido, um menino previa: “quando eu for fiscal do IBAMA...”.
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didos diretamente na feira), eram “obedientes” e
se destacavam como “parceiros” para as questdes
ambientais.

Se no ano de 2003 a Usina Miriri se ocu-
pava de se apossar de parte do territorio da comu-
nidade da Ilha de Aritingui, ¢ no ano de 2005 que
se registra “a maior tristeza na historia da comu-
nidade”, pois a Usina avanca efetivamente sobre
a area de ocupagdo tradicional da comunidade da
Ilha de Aritingui com homens armados, tratores,
cercas etc. Mas, de fato, ao contrario de Tavares ou
Cravacgu, os moradores de Aritingui ndo queriam
ser “moradores” de fazendas ou outras unidades
produtivas empresariais, mas se afirmar como “co-
munidade tradicional independente”, vivendo da
agricultura e do extrativismo do mangue em area
da Unido e em consondncia com as diretrizes am-
bientais a partir de entendimentos com o Instituto
Chico Mendes de Conservacao da Biodiversidade
(ICMBIio0), APA da Barra do Rio Mamanguape ou
IBAMA. Como afirma Galvao: “as outras comuni-
dades estdo vivendo como a usina quer e por isso
ndo sdo molestadas pela usina”. Isso ¢ uma impor-
tante diferenca que faz uma comunidade ser tradi-
cional: liberdade!

Assim, sucintamente, registramos a visibi-
lizagdao da comunidade tradicional da Ilha de Arit-
ingui a partir de uma situagao de conflito, quando
seus recursos (tradicionais) passam a ser amea-
cados pela Usina Miriri, que ingressou na Justiga
Estadual em abril de 2005 com uma acao de rein-
tegracao de posse contra moradores da localidade,
recaindo sobre uma parcela significativa do ter-
ritorio da comunidade — o que os fez recorrer ao
Sindicato dos Trabalhadores Rurais de Rio Tinto,
ao IBAMA e ao MPF para verem seus direitos as-
segurados. Destacam-se ai o sentimento de perten-
cimento ao lugar e o papel politico da Associagdo
de normatizar, tanto a organizag¢ao social e politica
da comunidade, quanto o acesso aos recursos nat-

urais do seu territorio.

Atualmente, o chefe da APA, Sandro Ro-
berto da Silva Pereira, afirma que “Aritingui ¢ a
comunidade que mais se aproxima da Unidade de
Conservacao” (APA) e que a APA tem Aritingui
“como parceiro da Unidade”. Sandro destaca que
em todas as atividades que vao realizar em Arit-
ingui, vao “até a APA para conversar € ver como
realizar”. Assim, se vém mutuamente como “par-
ceiros”.

Além disso, com os indios Potiguara (prin-
cipalmente os das aldeias Jaragua, Brejinho, Trés
Rios e Tramataia) compartilham o mangue, rios e
camboas, pacifica e respeitosamente, mantendo la-
¢os solidarios e de amizade — de modo, inclusive
aos indios apoiarem suas demandas politicas (por
os reconhecerem como uma ‘“comunidade tradi-
cional” em luta por independéncia) e os visitarem
com certa regularidade. Da mesma forma como
alguns moradores de Aritingui participam das fes-
tividades indigenas e os apoiaram em suas lutas
territoriais.

Ha, portanto, fortes lagos de amizade, par-
entescoe de alianga politica ao ponto de alguns
(poucos) manifestarem a intencao de se alinharem
socialmente enquanto comunidade indigena Po-
tiguara, com apoio declarado de importantes lider-
ancas indigenas que os visitam eventualmente.
Apesar desses lacos, segundo Deca, “a gente somo
independente dos indios porque nossa familia ja
vem daqui de dentro né¢”, indicando que eles — ha
poucas geracdes, mas com vitalidade social — ja
se reproduzem socialmente como comunidade de
forma preponderantemente endogamica.

Inclusive, em setembro de 2011, presen-
ciamos indios Potiguara visitando a Ilha de Aritin-
gui'®. Segundo contaram os Portiguara, eles recon-
hecem que, desde o tempo dos seus avos, sempre
dividiram o mangue e pescaram nos rios e cam-
boas onde pesca também o pessoal de Aritingui,



compartilhando do “mesmo tijuco”. Os Potiguara
ainda afirmam compartilhar com o pessoal de Arit-
ingui de uma mesma cultura, no sentido do uso dos
recursos naturais, visto que, “como os indios Po-
tiguara faz.. em Aritingui também faz”, se refer-
indo as canoas, instrumentos de pesca, maneiras
de pescar e lidar com o mangue etc. Afirmam, ai-
nda, que “a luta para a Usina ndo tomar o territdrio
de Aritingui” deveria ser de todas as comunidades
que usufruem do estudrio, pois “o mangue ¢ um
s6”. Por fim, concordam que a “Unica diferenga”
entre os Potiguara e o pessoal de Aritingui seria
a tradicdo da danca atual, uma vez que os indios
da regido recentemente aprenderam o Toré. Ten-
do em vista que, quanto aos modos de vida, “sdo
iguais”. De fato, no passado, ambos (Potiguara e
Aritingui - e ainda outras comunidades locais) tin-
ham as tradi¢des da ciranda e do coco, mas com
o movimento indigena, os Potiguara comegaram a
dancgar o toré!'. E ainda, se os moradores de Arit-
ingui entrarem no movimento indigena com toré,
os Potiguara presentes os apoiariam para reivin-
dicarem uma indianidade, haja vista que sdo “to-
dos caboclos” e “as terras sdo todas dos caboclos”
da regido, que foram reduzidos pelo avanco das
empresas. Mas, se alguns moradores de Aritingui
sinalizam para essa unido formal com os Potiguara
para reivindicarem sua indianidade, a maioria, en-
tretanto, se pensa como uma “comunidade tradi-
cional... de ribeirinho”.

Além dos Potiguara, moradores de Crava-
cu e, principalmente de Tavares, também dividem
o mangue com eles em modos similares de vida.
A diferenga, com relagdo a essas comunidades, re-

pousa na independéncia reivindicada pelos mem-
bros da comunidade de Aritingui, que reconhe-
cem sua territorialidade propria e ndo a concebem
como de propriedade de uma empresa canavieira,
carcinicultora ou de qualquer outra. Inclusive com
independéncia também das agéncias eleitorais dos
politicos locais. Como dizem recorrentemente:
“aqui todo mundo ¢ independente de politico, por
isso a comunidade € esquecida”.

Por outro lado, como afirmam em Aritin-
gui, uma diferenga basica com relacdo a Tavares
ou Cravagu ¢ que eles tem um “lado forte”, que ¢ a
“comunidade com todo mundo junto” e “indepen-
dente” das empresas circundantes. A memoria so-
cial (HALBWACHS, 2006; POLLAK, 1992) que
se constroi em Aritingui fundando a comunidade
tradicional é uma memoria de independéncia,
pois optaram que “a gente ndo quer viver depen-
dente dos outros... nem ser sujeito a ninguém”. Para
tanto, se ajudam mutuamente com diversas formas
de colaboracdo e organizados, enquanto “comuni-
dade tradicional”, através da AMIA. Esta regula,
inclusive, a distribui¢ao das terras de uso comum
(ou mesmo para uso individual por parte de algum
grupo familiar) periodicamente conforme as ne-
cessidades de membros da comunidade (tanto para
rogas, quanto para pastos etc), bem como quando
novas familias surgem por casamento e ndo ha
lugar nos terrenos dos pais para o jovem casal con-
struir casa e rocados. Sem falar na gestdo dos re-
cursos naturais de uso coletivo disponivel a todos
da comunidade (inclusive determinando areas de
reflorestamento ou de protecdo ambiental), para
qual tém assegurado uma ética de sustentabili-

10. Estavam presentes o Cacique Bel (José Roberto Jesus Silva) da aldeia de Trés Rios no municipio de Marcagdo, Luiz Romulo de Araujo
Neto;Josecy Soares da Silva da aldeia de Trés Rios (Vice-Cacique), Anibal Sobreira Campos (Cacique Anibal), da aldeia Jaragua no mu-
nicipio de Rio Tinto; e varios moradores de Aritingui e outros indios que chegaram depois (Adailton Cordeiro Campos - Vice-Cacique de
Monte-Mor - e Francisco Lourengo Martins, com sua filha Antonia Lourengo Martins, da mesma aldeia).
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dade propria e em consonancia com as diretrizes
das politicas ambientalistas (ptblicas e ndo-gover-
namentais). Os membros da comunidade inclusive
reclamam constantemente dos prejuizos ambien-
tais, sociais e econdmicos causados pela vizinhan-
ca ligada aos usineiros — tanto em se tratando dos
viveiros de camardes, quanto do cultivo da cana-
de acucar (ambas atividades que degradam e “en-
venenam” os recursos da comunidade).

Em fungdo dessa vizinhanga, caberia ainda
a Associagao um papel de fiscalizacdo inicial para,
em parceria com a APA, cuidar do meio-ambien-
te em sua territorialidade (e areas que possam os
prejudicar). Portanto, ndo s6 para gerir o territorio
(e outras agdes mais pontuais) deveria servir a
Associagdo, mas também fiscalizar e atuar efeti-
vamente na busca por projetos sustentaveis de de-
senvolvimento da coletividade e sintonizados com
as politicas publicas em todos os setores, incluindo
a parte cultural. Pois hd os que fazem artesanato
(como o Sr. Gilvan Benevenuto da Silva, mais con-
hecido como Dida) e que gostariam de “oficinas de
artesanato para as criancas”. Ha também a ideia do
resgate das antigas tradi¢cdes regionais na comuni-
dade - embora reconhe¢am os beneficios trazidos
pela introdugdo dos cultos evangélicos, quando
comecaram a regularizar casamentos e ainda reg-
istra-se a diminuicdo do nimero de alcoolatras
(pessoas embriagadas) e o estabelecimento da “es-
cola dominical”, onde se desenvolvempraticas de
alfabetizagdo das criangas e aulas de desenho e de
historia. Ainda, tanto nos intervalos quanto ao final
dos cultos, abrem espagos para se discutir questoes
politicas da comunidade, agendar reunides, dar in-
formes sobre mutirdes etc. Isso se aplica tanto aos

evangélicos quanto a ndo-evangélicos, que tam-
bém usam esses espacos com essas finalidades.

3. CONCLUSAO

E assim, como uma comunidade de agri-
cultores familiares e extrativistas do manguezal,
que vive essa populagdo ribeirinha em regime co-
munitério e tradicional, preservando o meio-ambi-
ente, como parceiros tradicionais dos 6rgdos am-
bientais e cada vez mais com uma agéncia (agao
social e politica) para lograr um desenvolvimento
sustentavel autonomo e se manter, com liberdade,
sob o signo da independéncia.

Como vimos, tem se questionado no pro-
cesso judicial aqui enunciado uma “ancianidade”
das atividades desenvolvidas pelos moradores de
Aritingui na area objeto do litigio. Esta questao da
“ancianidade” ndo € necessariamente crucial quan-
do se trata de processos de etnicidade, tradicionali-
dade ou territorialidade, pois, como sustentamos, a
conjugac¢do da identidade social de um grupo com
um lugar especifico se d4 na acdo politica e na
constru¢do cognitiva dessa relacdo numa histéria
que se reelabora periodica e conjunturalmente em
situacoes histéricas (PACHECO DE OLIVEIRA,
1988) especificas. Da mesma forma, ao se ques-
tionar uma posse “imemorial” por parte dos mora-
dores de Aritingui sobre o local em discussao, nao
se leva em conta que a questdo ndo € a de evocar
um possivel carater “imemorial”, mas de apresen-
tar a memoria social da comunidade (no caso em
analise, em termos de sua territorialidade).

Também, embora afirmando ndo interes-

11. Por seu turno, os moradores de Aritingui, por terem se convertido em sua maioria como evangélicos, deixaram paulatinamente de lado

as antigas festas com ciranda, coco ou forro.



sar para esta “acdo possessoria” se “a comunidade
de Aritingui ¢ ou ndo comunidade tradicional”, a
Destilaria Miriri tem insistido, por outro lado, em
afirmar que nao ha “sinais diacriticos” evidentes
que poderiam diferenciar a comunidade de Aritin-
gui de seus vizinhos (especialmente os moradores
de Tavares e Cravagu) e que, dessa forma, a car-
acterizasse como ‘“comunidade tradicional”. Em
primeiro lugar sinais diacriticos ndo sdo neces-
sariamente uma elaboragdo para as identidades das
comunidades tradicionais. E elessdo encontrados
nas etnicidades, ndo em termos de uma expectativa
exterior (do observador externo ou dos vizinhos),
mas a partir de nexos cognitivos (e da acao politi-
ca) proprios da sociedade em exame. Identidades
e fronteiras sociais (ou étnicas) sdo construgdes
coletivas e ndo elementos substantivos pressupos-
tos por agentes individuais externos. Em segundo
lugar, cultura ndo se reduz a uma expressao mate-
rial e nem mesmo a elementos performaticos sub-
stantivados (em termos de supostas tradigdes, por
exemplo), mas deve ser alcangada pelos seus el-
ementos cognitivos e pragmaticos (praxioldgicos,
conforme Bourdieu [1983]). Ora, mesmo assim,
uma observacao facil, mas livre de prenogdes do
que possa emergir como sinal diacritico em Arit-
ingui, logo nos leva a perceber os elementos de
cultura (sinais) que diferenciam esta comunidade
das localidades vizinhas com quem compartilham
até certos recursos naturais.

Destacamos como primeiro sinal diacriti-
co a ser levado em consideragio, a relacdo dos
moradores de Aritingui com o meio ambiente. De
fato, ao contrario dos moradores das outras locali-
dades, os membros da comunidade tradicional de
Aritingui estdo em total sintonia com as diretrizes
ambientais dos 6rgdos ambientalistas, sendo par-
ceiros destes em foruns de discussdes e agéncias
no ambito da comunidade. Ainda mais, os mora-

dores da Ilha de Aritingui manifestam sua incorpo-
racdo da identidade tradicional por meio de atitude
de respeito em relagdo ao meio ambiente (recursos
naturais) do qual se consideram parte e com o qual
se comunicam em suas vidas cotidianas, entenden-
do os sinais das marés, dos ventos, dos animais e
sendo reciprocos a isso. Como uma ideia de fundo,
inclusive, temos que comunidades tradicionais sdo
as que, langando mao de multiplas estratégias ad-
aptativas, tentam construir uma sociabilidade e um
projeto de futuro calcados em sua peculiar relagao
com o0 meio ambiente (recursos naturais).

Em segundo lugar, mas ndo menos im-
portante (muito pelo contrario), ha um senso de
independéncia (liberdade, autonomia) elabora-
do discursivamente (como sinal diacritico) pelos
moradores de Aritingui e que ndo ¢ compartilhado
pelos vizinhos de Tavares e Cravacu. Os mora-
dores de Aritingui lutam para levar uma vida livre
da sujeicao (“escravidao’) que as usinas de cana-
de-agucar poderiam lhes impor. Assim, sob o si-
gno da independéncia (ou da liberdade) proprio
as comunidades tradicionais, os moradores da Ilha
de Aritingui se organizam solidariamente a partir
de uma Associacao (AMIA) e, através de sua acao
politica, se articulam como sujeitos de direitos
diferenciados e legitimos pelo contexto da Carta
Constitucional Brasileira de 1988 e dos Decretos
que posteriormente foram emitidos no Brasil, tan-
to respaldando a Convengdo 169 da Organizacao
Internacional do Trabalho (OIT), quanto outros'
que, em geral, tratam dos Povos e Comunidades
Tradicionais.

Nesse sentido, seria ainda incerto consid-
erar a comunidade de Aritingui apenas pelo seu
passado (historico) socioecondmico e cultural que
a tornaria objeto de politicas publicas, quando ela
deve ser considerada pelos seus projetos voltados
para o futuro que a promove enquanto um sujeito
de direitos especificos e para os quais uma série
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de politicas publicas foram criadas para prestar
assisténcia e as quais devem necessariamente se
fazer presentes em Aritingui.

Ainda, o territorio de Aritingui ndo deve
igualmente ser pensado a partir de uma logica
exterior aos nexos cognitivos e pragmaticos dos
membros da comunidade, mas percebido em ter-
mos de um projeto coletivo desses membros em
termos de sua reprodutividade (capacidade con-
tinua de se reproduzir) social enquanto comuni-
dade tradicional. A apreensdo do territério deve
partir da concepg¢ao interna que os proprios atores
sociais fazem dele a partir de sua sociabilidade no
local (e ndo de mapas convencionais tracados a
partir dos proprietarios de terras vizinhas, interes-
sados em expandir seus negdcios sobre uma area
que nunca utilizaram para fins produtivos e nem
para qualquer outro fim).

Vale lembrar, ainda, que, sem empodera-
mento das comunidades tradicionais, ndo se con-
cretizam projetos de sustentabilidade em quais-
quer dos setores do desenvolvimento. Com isso,
quero dizer, em sintonia com Sofield (2003), que
o desenvolvimento sustentavel dessas comuni-
dades s6 se concretiza, de fato, quando a elas se
outorga o poder das tomadas de decisdes, pois isso
as torna sujeitos de seus destinos e ndo comuni-
dades administrativamente tuteladas mesmo pelos
mais bem intencionados agentes externos. Os op-
eradores das politicas publicas devem, assim, ter
a essas sociedades como sujeitos detentores de in-
tencionalidades objetivas e legitimas (e mutaveis
no curso da histdria), a quem devem servir (pois
tém o dever de contemplar seus direitos especifi-

cos) com a aplicagdo (nesse sentido sdo objeto das
politicas publicas) de tais politicas.
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RESUMO

Partindo de uma reflexdo sobre a nogdo de “povos tradicionais”, o presente trabalho intenta discutir como, a partir de
contextos historicos e sociais especificos, organizagdo doméstica e tradicdo de conhecimento se entrecruzam, em jogos
identitarios multiescalares. Para tal intento, procede-se a um cotejamento entre dois exemplos etnograficos — os Kaiowa de
Mato Grosso do Sul e os Tabajara do litoral sul da Paraiba —, ressaltando-se o fato de que o grupo doméstico se revela uma
unidade fundamental, ao se constituir como base para, por um lado, a constru¢do de comunidades étnicas e comunidades
politicas locais, enquanto que, por outro, para a produgao e reprodugdo de quadros morais e cosmologicos, contribuindo em
dar sentido as experiéncias diversificadas de seus integrantes.
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ABSTRACT
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and social contexts, domestic organization and tradition of knowledge intertwined in identity multiscale games. For this
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experiences of its members.
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INTRODUCAO

Iniciemos este trabalho com uma reflexao
sobre a categoria “povos tradicionais”, haja vista
que os estudos, justamente das populagdes ou po-
vos ditos tradicionais, foram fundantes na con-
stituicdo da Antropologia; a busca de uma diver-
sidade sociocultural a ser contraposta aquela que
era familiar aos pesquisadores foi algo importante
para dar uma identidade a disciplina. Num pri-
meiro momento, numa oOtica evolucionista, essa
diversidade permitia recortar estagios na historia
da humanidade; mas, a seguir, ja através de uma
perspectiva relativista, favorecia a formulagdo de
analises baseadas em contrastes e dicotomias. As-
sim, surgiriam divisdes cldssicas, como as entre
“sociedades mecanicas e organicas”, proposta por
Durkheim, “frias e quentes”, sugerida por Lévi-
Strauss, “agrafas e letradas”, avangada por Goody,
“baseadas na prevengdo e na previsdo”’, como
preferido por Bourdieu. Ha que se destacar que,
embora busque polarizar caracteristicas distintas
de organizar o social e o cultural, cada uma de-
stas dicotomias acaba também por definir e cris-
talizar totalidades a serem cotejadas. Desta forma,
ndo teremos apenas formas “mecanicas”, “frias”,
“agrafas” ou “voltadas a prevencao”, de estabel-
ecer relagdes, mas sociedades ou grupos inteiros
fundamentados nestes principios.

Apesar da geracdo de certo fascinio —
através de uma estética do esquematismo e da ex-
emplificagdo do real, presente nestas propostas, de
uma clara raiz cartesiana —, ha que se considerar
que, ao longo do tempo, estas dicotomias entre to-
talidades demonstraram-se construgoes analiticas
bastante frageis. Barth, por exemplo, ja no final
dos anos sessenta do século passado colocava em
evidéncia o fato de que a defini¢do de um grupo
étnico ocorria através da formulagdo de uma fron-
teira, cuja manutencao deve-se ao contraste de um

conjunto de poucos valores imperativos, estes ,nao
sendo universais, mas selecionados caso a caso,
em cada contexto especifico. Assim, a maior par-
te do material cultural poderia ser compartilhada
por atores sociais que, do ponto de vista étnico,
pertenceriam a grupos distintos. Através desta
abordagem, o autor noruegués criticava a maioria
das andlises de seus predecessores, que tendiam a
definir o grupo étnico como uma totalidade con-
stituida pela sobreposicdo de uma cultura com
uma lingua, uma religido, etc., determinando uma
coeréncia interna e, assim, distinguindo-se de out-
ras andlogas, com as quais estariam em contraste,
ndo através da interacdo, mas pelo isolamento. A
historia, de fato, nos demonstra que a circulacao
de material cultural ocorre entre individuos que se
consideram pertencentes a grupos diversos, isto
ndo necessariamente afetando a definicdo de sua
identidade social — aqui, ndo apenas aquela étnica.

Sao também importantes as criticas movi-
das por Schwartz a Durkheim, relativas a consid-
eragdo feita por este ultimo de que a vida entre os
povos ditos primitivos seria dominada por certa
simplicidade de relagdes sociais. Citando o caso
dos habitantes da ilha de Manus, na Nova Guiné,
Schwartz (1978) argumenta que, embora constitu-
am uma populagao reduzida, organizada em alde-
ias baseadas no parentesco, seus integrantes apre-
sentam uma divisdo social do trabalho sumamente
complexa. Nao s6 as atividades seguem a divisdo
por sexo e idade, mas existem inumeras diferen-
cas individuais no desenvolvimento das mesmas,
implicando uma distribui¢do da cultura bastante
diversificada entre os membros do grupo, de modo
que suas relagdes sociais ndo podem ser reduzi-
das a uma logica de solidariedade mecanica. Desta
forma, tem-se que a contraposi¢do entre “‘socie-
dades simples” e “complexas”, a partir unicamente
de sua dimensao, também passaria por uma crise,
acentuada por um debate recente, que chega a co-
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locar em davida a propria nocao de sociedade e de
cultura como constituindo totalidades com fron-
teiras bem precisas (KUPER 1992; BARTH 1993,
2000).

Esta nocdo de totalidade nos permite anal-
isar outra importante contraposi¢cdo nos estudos
antropolégicos: aquela entre urbano e rural. E a
partir de uma presumida totalidade sociocultural
que, por exemplo, Redfield (1965) considera a
“pequena comunidade” como sendo autonoma,
constituindo a condi¢do de vida da maioria dos
povos indigenas das Américas antes da conquista
europeia. Este evento colonizador teria, através
da urbanizacgdo, transformado sociedades totais
em sociedades parciais (part societies), uma es-
pécie de ponto zero, a partir do qual ndo poderia-
mos mais falar de encontro entre duas sociedades
distintas, mas de um continuum folk-urbano.
Segundo o autor, ao perder parte significativa de
suas institui¢des, a pequena comunidade passaria a
depender daquelas impostas pela sociedade domi-
nante, através do meio urbano.

Daqui, as abordagens baseadas na dicoto-
mia campo-cidade passam da constru¢do de to-
talidades como contraposicdo entre sociedades
distintas, para aquelas fundadas na reparticdo de
populacdes tidas como qualitativamente diversas,
a partir do fato de serem marcadamente “rurais”
ou “urbanas”. Sdo, deste modo, legitimados rotu-
los como comunidades de “agricultores”, “pesca-
dores”, “extrativistas”, “ribeirinhos”, etc., por um
lado, versus os habitantes de cidades e metropoles;
mas, fato ainda mais significativo, estas quali-
dades passam a ser sintetizadas numa dicotomia
de ordem geral, a saber, aquela entre coletividades
“tradicionais” e “modernas”.

Como se pode perceber, a construgdo de
totalidades acaba por distribuir povos ou coletivi-
dades em polaridades ,cujos opostos sdo sustenta-
dos por qualidades mutuamente excludentes. Ha,

aqui, uma forma de exotismo na andlise, que pro-
duz inclusive certa allocronia, como diria Fabian
(1983), fazendo com que os homens ,supostamente
“modernos”, sejam vistos como totalmente distin-
tos daqueles ditos “tradicionais”, como se estes
ultimos vivessem num tempo diverso em relagao
aos primeiros, sendo-lhes subtraida a condi¢do de
contemporaneidade.

Como diziamos, este tipo de proceder na
andlise social apresenta-se bastante fragil, prin-
cipalmente frente a certas questdes postas pelas
situagdes empiricas. Assim, como compreender
a constru¢do de redes sociais, através das quais
circulam individuos e grupos, perpassando dife-
rentes espagos sociais, ou trajetdrias de pessoas
e familias que, ao longo do tempo, passam por
experiéncias diversificadas, tanto no meio rural
quanto no urbano? Como qualificar a formacao
de bagagens culturais, frutos dessas multiplas ex-
periéncias? Quais seriam os quadros de referéncia
moral e as visdes de mundo disponiveis para esses
sujeitos e grupos legitimarem e ordenarem essas
multiplas experiéncias? E ainda, quais seriam os
constrangimentos sociais e de que forma estes op-
erariam na canalizacdo dessas experiéncias? Quais
as instancias e os instrumentos de producdo e de
reproducdo de valores e de saberes que operariam
no cotidiano, nesses quadros complexos?

Tais tipos de questdes, assim postas, difi-
cultam a construcao de faceis dicotomias total-
izadoras, demandando, pois, abordagens que
conceituem sistemas abertos, focando logicas
de poder e relacdes assimétricas, contemplando
varios niveis de escala, ndo apenas como analises
paralelas, mas como processos interescalares (AD-
AMS, 1970). Deste modo, pode-se melhor com-
preender como se geram € como variam as formas
de organizacao social e, consequentemente, como
se canaliza e organiza o material cultural que se
encontra continuamente em fluxo.



Servindo-nos de material etnografico
referido a povos indigenas situados em contex-
tos geograficos e historicos distintos — especifi-
camente, aos Kaiowa de Mato Grosso do Sul e
aos Tabajara do litoral sul da Paraiba —, no pre-
sente trabalho buscaremos seguir justamente este
caminho metoloddgico. Para tal proposito, dividi-
mos o artigo em trés itens. O primeiro analisara
a organizacdo do grupo doméstico, colocando
em destaque as atividades de seus integrantes
e o0 modo de administrarem as experiéncias em
virtude do contexto em que historicamente estdo
inseridos. Procurar-se-4 mostrar a importancia da
familia extensa na defini¢ao da unidade doméstica,
salientando as formas de apropriagcdo dos diversos
ambientes explorados, incluindo os espagos urba-
nos, destacando as convergéncias existentes entre
os dois grupos indigenas cotejados. O segundo
item serd ja dedicado ao tipo de tradi¢cao de conhe-
cimento a qual aferem esses dois grupos, descre-
vendo o papel de cosmologias e moralidades na
vida cotidiana. Também neste caso serdo exami-
nadas convergéncias na comparagdo, mas desta-
car-se-do importantes diferencas nas formulagdes
cosmologicas em sua correlagdo com a identidade
¢étnica. Finalmente, no terceiro item, analisaremos
justamente as implica¢des fenoménicas da relacao
entre fronteiras étnicas e tradicdo de conhecimen-
to, salientando o jogo identitario entre distintos
niveis de escala e revelando o papel particular da
identidade doméstica como importante motor nas
articulacoes sociais e culturais.

1. ORGANIZACOES DOMESTICAS

Por “grupo doméstico” (ou “unidade do-
méstica”) geralmente se entende um conjunto de
individuos residindo sob um tUnico teto. Este tipo
de definicdo nos parece bastante limitada, sendo

mais proficuo o proposto por Wilk (1984, 1997),
a partir de seus estudos sobre os Kekchi Maia do
Belize. Assim, o grupo que vive numa residéncia
¢ denominado pelo autor de “unidade habitacio-
nal” (dwelling unit), enquanto um aglomerado
(cluster) de unidades habitacionais, sob uma tinica
direcdo, formaria uma “household cluster”. Tais
grupos, por sua vez, podem ser de dois tipos, isto
¢, rigido (tight) ou flexivel (loose) (WILK 1984,p:
224-227). No primeiro caso, as atividades real-
izadas pelos integrantes da household estariam
vinculadas mais que tudo a um trabalho coletivo,
com todos os individuos (dependendo do sexo e da
idade), realizando tarefas semelhantes, principal-
mente aquelas voltadas a producdo de alimentos
destinados ao autoconsumo. Nestes termos, um
household cluster tigth se apresentaria como um
grupo corporado, bastante homogéneo e tenden-
cialmente fechado em si. No segundo caso (loose),
embora seus integrantes continuem cooperando
entre si em algumas tarefas e estejam voltados a
prover a unidade doméstica como um todo, podem
também desenvolver atividades diferenciadas en-
tre si (como envolver-se no comércio ou em trab-
alhos assalariados), fazendo com que cada unidade
habitacional possa estabelecer estratégias de acao
especificas, com certa autonomia.

Ha que se destacar que as formas #igth e
loose ndo necessariamente separam grupos do-
mésticos distintos, podendo ser modos de orga-
nizagdo adotados por uma Unica familia ao longo
do tempo, em resposta as caracteristicas dos dife-
rentes contextos de inser¢do de seus integrantes.

Observa-se que esta classificacdo das
unidades domésticas oferecida por Wilk centra-
se sobretudo nos aspectos econdmicos e, assim,
a definicdo de household limita-se a salientar a
producdo e a distribui¢do de bens materiais como
fatores determinantes. A nos, parece-nos Opor-
tuno ampliar as caracteristicas que definiriam as
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unidades, abrangendo a organizacdo de aspectos
imateriais — como conhecimentos, valores, 10gi-
cas educacionais, emocoes e afetos, mas, também,
cargos e papéis sociais. Para tal propdsito, além
da producdo e da distribui¢do, sdo também impor-
tantes a aquisicdo e a organizacao social de todos
os elementos culturais e materiais a disposicao do
grupo. Importa constatar também que ,quando ele
¢ constituido por um agregado de unidades hab-
itacionais, na maioria dos casos, o grupo domésti-
co ¢ organizado a partir do que Evans-Pritchard
(1982) denominava de “familia indivisa”, formada
por trés geracdes. E geralmente esta organizagio
que permite, com maior eficiéncia, a reproducao
do grupo doméstico, que se torna o eixo ndo ape-
nas na determinacdo das atividades técnicas e
econdmicas praticadas pelos seus integrantes, mas
também no estabelecimento de aliangas politicas,
principalmente através de relagdes de parentesco,
que podem ser voltadas a formacdo de comuni-
dades locais mais amplas.

A seguir, indicaremos como o enfoque pro-
posto por Wilk se demonstra extremamente profic-
uo para descrever a organizacdo doméstica tanto
entre os Kaiowa de Mato Grosso do Sul, como en-
tre os Tabajara do litoral sul da Paraiba.

Observemos, de inicio, que fontes colo-
niais descrevem os Kaiowa vivendo em grandes
malocas, situadas nas nascentes de corregos e
rios e podendo chegar a abrigar mais de duzentas
pessoas, em grupos de até quatro geragoes. Estas
grandes habitagdes, assim, constituiam-se em gru-
pos locais, baseados no parentesco. Contudo, em
seu interior, os indigenas ndo centralizavam suas
atividades, existindo uma divisdo espacial, através
dos fogos domésticos, que demarcavam o dominio
de cada familia conjugal. Ao longo do século XIX,
mas principalmente no seu final, estes indigenas
se envolveram nas atividades de extragdo da erva
mate,impulsionadas por ndo-indigenas, como mao

de obra, em momentos pontuais (modalidade lab-
oral denominada de changa). Naquele periodo, eles
passaram a experimentar formas mais flexiveis de
assentamento, com os grupos domésticos de pelo
menos trés geragoes (o te’yi) construindo uma plu-
ralidade de unidades residenciais, conjugando-se
grandes malocas com outras de menor porte, des-
tinadas a familias conjugais. O trabalho nos ervais
exigia também que periodicamente alguns mem-
bros se distanciassem para a changa, passando a
usar abrigos tempordarios, constituidos por barra-
quinhas improvisadas, cobertas com galhos ou fol-
has de coqueiros.

O engajamento nos ervais levou, pois, 0s
Kaiowa a flexibilizarem seus modos de residir e de
definir a mobilidade territorial; contudo, ndo levou
a diferenciacao das atividades dos membros dos
grupos domésticos, com todos os homens adultos
desenvolvendo as mesmas tarefas, inclusive nos
ervais, através de um revezamento das familias
conjugais. Este tipo de organizacdo, que podemos
definir como “unidade doméstica agregada rigi-
da”, constituiu a forma mais comum de unidades
domésticas até a década de 1970; a partir dai, os
indigenas progressivamente passam a desenvolver
atividades como a de professor e agente de saude,
mas também de agenciadores de trabalhadores
para canaviais e o proprio trabalho em industrias
sucroalcooleiras. Também os recursos mudaram,
ndo decorrendo apenas das matas (que se tornaram
cada vez mais escassas) e da agricultura (pouco
satisfatoria, em decorréncia da falta de espaco e
das péssimas condi¢des ecologicas atuais nas ter-
ras indigenas). Muitos alimentos procedem de
cestas basicas governamentais ou de transacdes
comerciais, sendo adquiridos nos centros urba-
nos, ou obtidos através de circuitos de escambo.
Objetos e instrumentos de trabalho, por sua vez,
na maioria dos casos devem ser adquiridos e nao
mais construidos. Deste modo, quando possuem as



condig¢des, as familias extensas kaiowa preferem
organizar-se como unidades domésticas flexiveis.
Procuram fazer com que alguns de seus membros
ocupem cargos assalariados nas aldeias, outros tra-
balhem em canaviais ou sejam administradores de
mao de obra indigena. Mas buscam também entab-
ular relagdes nas fazendas e nas cidades, muitas
vezes estabelecendo residéncias nesses lugares,
que se tornam bases para os outros membros do
grupo doméstico ou mesmo para outros aliados
-adquiridos sempre através de casamentos — (cf.
BARBOSA DA SILVA 2009). Com este tipo de
organizagdo, as unidades domésticas kaiowa al-
cancam uma maior eficdcia na exploragdo do ter-
ritorio, podendo integrar objetos e alimentos de
vérias procedéncias e aumentando significativa-
mente a bagagem material e de conhecimentos em
relacdo a seus antepassados.

Voltando agora o olhar para o litoral sul da
Paraiba, podemos dizer que este territorio foi alvo
de intensa atividade colonial ao longo dos séculos,
isto implicando em significativas transformacgdes
na vida indigena. Ali, no inicio do século XVII,
em duas sesmarias se formaram os aldeamentos
indigenas da Jacoca e Aratagui, administrados por
ordens religiosas, cuja populagdo era prevalente-
mente constituida por indios rotulados de Tabajara
(MURA et Al 2010). Ap6s o edito pombalino, em
1762, estes aldeamentos foram transformados em
vilas (respectivamente de Conde e Alhandra), sen-
do as populagdes indigenas retiradas do dominio
dos religiosos, proibindo-se o uso de linguas nati-
vas e promovendo-se os casamentos entre indios e
brancos ou negros. Ja por efeito da Lei de Terras
(1850), as antigas sesmarias foram divididas em
propriedades privadas, extinguindo-se os aldeam-
entos e permitindo-se o estabelecimento de out-
ros segmentos sociais; aos indigenas foi atribuido
apenas um limitado nimero de pequenos lotes. Tal
quadro, pois, veio a estabelecer 16gicas assimétri-

cas de relag@o, com a exploragdo da terra por parte
Jjé de latifundiarios.

As atuais familias que se reivindicam como
“indios tabajara” ha apenas seis anos sao descen-
dentes diretos dos ultimos indigenas assentados
nos lotes concedidos na antiga Jacoca, lotes estes
que, ao longo do século XX, passaram progressi-
vamente as maos de pessoas de poder politico e/
ou econdmico, que assim ampliaram seus latifun-
dios. Ja na década de 1950, as familias descenden-
tes dos indigenas da Jacoca perderam o controle
sobre esses ultimos lotes, passando a viver como
“moradores de condi¢do” em diversos lugares da
antiga sesmaria'. Ocorre, porém, como relatam
os Tabajara mais idosos, que at¢é mesmo quando
ainda possuiam os lotes, as atividades de seus par-
entes ndo se limitavam a esses pequenos espagos.
Os integrantes dos grupos domésticos, constitui-
dos por trés geracgdes, se distribuiam em amplos
espacos, para desenvolver atividades de pesca, em
diferentes situagdes (como barras de rios, mar e
mangues), mas também para realizar cacadas e
a pratica de coleta. A perda dos lotes, contudo,
representou muito para essas familias, afetando a
definicdo das aliangas, bem como a propria ma-
nutencao da coesdo das parentelas. De fato, esses
eventos produziram uma espécie de didspora, com
ramos da parentela enveredando para destinos dis-
tintos, muitos grupos domésticos, apos circularem
por varios lugares na antiga Jacoca, assentando-
se em periferias de cidades da regido — mormente
em Jodo Pessoa. A minoria, contudo, conseguiu
permanecer na terra, desenvolvendo atividades
pesqueiras e agricolas, paralelamente ao trabalho
para os patrdes, algo que lhes garantia a ja referida
morada de condicdo e pequenos espagos para fazer
rogas familiares. Com a luta pela terra desenvolvi-
da nos anos de 1970 e a consequente criagdo de as-
sentamentos rurais na regido, parte dessas familias
obtiveram lotes, podendo assim se emancipar da

1. Os indios, de fato, se referem a esta condi¢do como “pagar a dormida”, isto significando a aquisi¢@o do direito a um pequeno espago para
a moradia e o rogado nas terras do patrdo; em troca deviam prestar-lhe servigo por um ou dois dias por semana.
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dependéncia dos patrdes, consolidando suas ativi-
dades e podendo inclusive comercializar tanto os
produtos agricolas, quanto o pescado.

Em decorréncia desses processos histori-
cos, 0 cendrio hoje se apresenta bastante diversi-
ficado, com grupos domésticos inteiros residindo
numa grande cidade como Jodo Pessoa, mas tam-
bém com outros, cujos integrantes se distribuem
entre assentamentos, posses rurais € pequenos
centros urbanos (como o de Conde ¢ o distrito de
Jacumd). Enganar-nos-iamos, contudo, se pen-
sdssemos que a residéncia em Jodo Pessoa tenha
apagado o estilo de vida anterior das familias in-
digenas ai residentes. Estas familias, na verdade,
apropriaram-se do meio urbano a partir de suas
trajetdrias experienciais anteriores, de longa dura-
¢do, tentando recriar, onde as condi¢gdes o permi-
tiam, modelos de ocupagdo similares aqueles ru-
rais. Assim, por exemplo, no bairro de Mandacaru,
as unidades habitacionais dos grupos domésticos
de trés geragdes situam-se proximas e, nos fundos
dos quintais, a beira de um mangue, plantam ar-
vores frutiferas, macaxeira e ervas medicinais e,
até algumas décadas atras, quando o riacho ndo
estava totalmente poluido, dedicavam-se a cata
de caranguejo e captura de camardo. Membros de
outros grupos domésticos, na periferia sudeste da
capital paraibana, até a década de 1970 realizavam
expedi¢des pesqueiras nos rios da antiga Jacoca,
visitando os parentes que ainda ali residiam. A
visita entre parentes, alids, foi sempre uma pratica
muito comum, através da qual se realizavam tro-
cas de bens (principalmente farinha de mandioca
por peixe) entre os residentes de localidades mais
interioranas da regido e aqueles da faixa costeira.
A vida em um contexto urbano acrescentou pos-
sibilidades de se empreender outros oficios, com
alguns membros ocupando cargos assalariados, ao
lado de outros que ainda se dedicam a pesca e a
agricultura.

Podemos assim constatar que, tanto entre
os Kaiowa, quanto entre os Tabajara, a organiza-
¢do doméstica mais adequada ¢ hoje a “agregada
flexivel”. E através desta que as familias extensas
podem melhor definir suas atividades, integrando
praticas e técnicas econdOmicas diversificadas,
bem como os conhecimentos a estas associados.
Alguém poderia aqui afirmar que os processos
historicos, nos quais, em ambos casos, estas fami-
lias estiveram submetidas a dominacdo colonial
implicaram uma dependéncia de seus integrantes
as exigéncias de uma suposta “vida moderna”, a
conhecimentos e técnicas procedentes da indus-
trializacdo (irradiados principalmente do meio
urbano), deturpando-se as caracteristicas da vida
anterior. Este ponto de vista associaria, uma vez
mais, esses saberes, técnicas e objetos a totali-
dades construidas arbitrariamente — como socie-
dades, grupos étnicos ou mesmo a vida urbana.
A esta visdo, observamos que técnicas, saberes
e commodities procedentes da industrializagdo
ndo sdo prerrogativas de certo estilo de vida; di-
versamente, pode-se dizer que o que vem a ser rel-
evante ndo ¢ propriamente a producao de objetos,
técnicas e saberes, mas as exigéncias de uso e a
organizagao social dos mesmos®. Com efeito, os
membros de cada familia indigena dao vida a uma
ecologia doméstica que implica num conhecimen-
to detalhado e adequado para interagir com o meio
ambiente (que hoje inclui os nucleos urbanos). As-
sim, a avalia¢do técnica feita, por exemplo, por
um pescador sobre como construir ou reparar uma
rede ndo sera definida a partir do fato de se a linha
utilizada ¢ de origem vegetal ou industrial, mas so-
bre suas propriedades fisicas e a disponibilidade
para ser adquirida através de coleta, escambo e/
ou transa¢ao comercial. E isto ¢ vélido para qual-
quer objeto, incluindo os eletronicos em geral, ce-
lulares, meios de locomocao, ferramentas, etc. O
que vem, sim, a ser relevante de diferenciar sao



os critérios através dos quais se atribuem valor a
estes elementos e como eles sdo selecionados e in-
tegrados na bagagem material de individuos e gru-
pos, juntamente com 0s saberes necessarios para
seus usos. O aspecto simbolico, assim, joga papel
relevante num processo sociotécnico que vincula
as atividades dos individuos a quadros morais e
cosmologicos de referéncia, que sdo construidos a
partir de tradi¢des de conhecimento com caracter-
isticas especificas. A seguir, nos ocuparemos jus-
tamente deste argumento.

2. TRADICAO DE CONHECIMENTO

Autores como Barth (1987 ¢ 1993, 2000a,
2000b e 2005), Hannerz (1992) e Schwartz (1978)
tém se dedicado aos fendomenos culturais na sua
dimensdo empirica, buscando compreender como
conhecimentos, valores e ideias sdo gerados, repro-
duzidos e distribuidos entre os individuos, € como
estes se propagam, ou sao, por outro lado, obstacu-
lizados na difusdo. Nesta perspectiva, ¢ também
importante compreender quais mecanismos €
principios permitem tanto a formagao dos modelos
culturais quanto suas transformagdes, e quais os
papéis sociais e individuais que sdo relevantes para
que estes modelos sejam implementados, defendi-
dos ou criticados (e, consequentemente, transfor-
mados). Especificamente Barth (2005) chama a
aten¢do para as diferencas existentes entre as pro-
priedades, por um lado, da cultura e, por outro, da
organizagdo social. Utilizando a metafora de uma
correnteza, o autor descreve o fenomeno cultural

como um fluxo, cujo conteudo tende a se difun-
dir livremente entre todos os individuos que com
ele entrassem em contato. A organizagdo social, ao
contrario, produz diferengas, impondo barreiras e
fronteiras, canalizando este fluxo cultural e per-
mitindo que modelos culturais especificos sejam
gerados e contrastados com outros. Tal modela-
mento ocorre de modo continuo, através das inte-
racdes cotidianas entre individuos, sendo que, das
suas interpretacdes dos atos e de suas interagdes,
decorre a experiéncia individual, cujo “precipita-
do” (“no sentido quimico da palavra”) constituiria
o estoque cultural de cada sujeito (BARTH 1987,
1993 e 2000b). A rigor, argumenta o autor (2005),
cada individuo possui uma cultura singular, sendo
os modelos mais abrangentes, portanto, sinteses
baseadas em compromissos intersubjetivos. De
fato, os atos promovidos pelas pessoas e os even-
tos que deles decorrem sdo continuadamente inter-
pretados, chegando-se, através destes processos,
ndo so a transmissdo de conhecimentos e de es-
quemas culturais, mas também a sua contestacao
(BARTH 2000b). Por este motivo, as hierarquias
de papéis, as relagdes de poder e as habilidades
individuais podem significar muito para o sucesso
de uma modelagem cultural, bem como para a sua
manuteng¢ao, reproducdo e propagacao. Isto ocorre
porque, embora todos tenham experiéncias e in-
terpretem os eventos, nem todos terdo o mesmo
prestigio, habilidade e a atribuicdo de competéncia
adequada para realizar sinteses conceituais e pro-
mover valores. Assim, pois, sao poucos os que de-
sempenham estes papéis centrais, isto dependendo
muito das formas em que se constroi e se promove

2. Para uma discussdo sobre a primazia das técnicas de uso sobre as técnicas de produgdo de objetos, vide Mura 2011.
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uma especifica visdo de mundo, uma cosmologia
e o quadro moral que a ela estd associado — e do
qual, em certa medida, decorre sua legitimacao.
Este tipo de processo social, voltado a modelar os
fluxos culturais, da vida a uma tradi¢ao de conhe-
cimento.

Comparando material etnografico do sud-
este asidtico com aquele melanésio, ainda Barth
(2000a) contrasta duas formas de tradi¢do de con-
hecimento: uma centrada na figura do guru e outra
na do iniciador. A primeira seria caracterizada por
uma transa¢do de conhecimentos de cima para
baixo, entre mestres e discipulos, com os saberes
sendo verbalizados e eventualmente escritos, € 0s
contetidos ricos em massa e podendo ser divul-
gados com facilidade. O guru, contudo, continu-
adamente periga ser superado por seus seguidores,
devendo, pois, permanentemente atualizar esses
contetidos, para manter seu prestigio elevado e,
assim, ser uma autoridade moral respeitada. Por
outro lado, os iniciadores melanésios transacio-
nam os conhecimentos para cima, com os deuses,
e para baixo, com os neofitos, manifestando-se
apenas por performances, baseadas em dangas ¢
uso de imagens e objetos com forte poder simboli-
co. Neste caso, a tradicdo seria pobre de contel-
dos e massa de informac¢des, mas rica em emogoes
transmitidas. Assim, o prestigio do xama seria vin-
culado mais a eficacia de sua acdo, enquanto per-
formeres, do que pelo conteudo informativo que
seria explicitado nos rituais ou em outras prati-
cas magico-religiosas. Ao realizar este contraste,
Barth, contudo, ndo polariza sociedades distintas,
afirmando que, entre esses extremos, podemos en-
contrar formas intermediarias, que conjugam con-
teado e performances. A importancia do contraste
estd principalmente na explicitagdo de modos dis-
tintos de articular o que ele define como “econo-
mia informacional” (Barth 2000a).

Conforme entendemos, a economia infor-

macional €, do ponto de vista moral e simbdlico,
algo administrado por individuos que encontram
legitimagdo no momento em que conseguem dar
sentido as praticas cotidianas das pessoas que
aferem a tradicdo de conhecimento que a pro-
move. Nestes termos, aspectos sociais, politicos e
simbolicos ndo podem ser desatrelados daqueles
técnicos e econdmicos. Em suma, cosmologia e
quadro moral devem ser definidos, interpretados
e promovidos para fundamentar o estilo de vida
das pessoas e a ecologia doméstica por estas de-
senvolvida — isto ndo em abstrato, mas acompan-
hando-se o processo historico e adaptando-se ao
contexto socio-ecoldgico-territorial, no qual os
atores sociais estdo inseridos (MURA 2006).

Tornando agora aos Kaiowa e aos Taba-
jara, destacaremos primeiro as caracteristicas de
suas cosmologias e moralidades e, segundo, o seu
papel entre estes grupos indigenas. O intento ¢, em
seguida, tracar uma comparag¢ao entre os dois con-
textos, salientando convergéncias, mas também
diferencas relevantes.

Entre os Kaiowa, a construgao da cosmolo-
gia se dd com o cotejamento entre o espago-tempo
das origens (Ary Ypy) e aquele atual (Ary Ypyra),
tendo também em vista o previsto fim do mundo
(Ararapire). O tempo das origens esta dividido em
trés fases: a teogdnica, protagonizada por Nane
Ramdi (nosso grande avd), que cria as divindades,
a geoglnica e antropogonica, protagonizada por
Nande Ru (nosso grande pai), e ,finalmente, a que
instaura a ordem atual, protagonizada por Pa’i
Kuara (o sol) e seu irmao mais novo, Jasy (o lua),
ambos filhos de Nande Ru.

Como se vé, para os Kaiowa as divindades
sdo seus proprios parentes € se apresentam como
constituindo uma familia extensa de trés geragdes.
A referéncia a elas ¢ feito de modo genérico como
Nanderykey kuera (isto é, “nossos irmaos mais
velhos”). Com este proceder, os Kaiowa remarcam



dois fatos. Por um lado, o de ter que se seguir e
respeitar os aconselhamentos dos irmaos mais vel-
hos, deles imitando as agdes; por outro, a propria
condicdo de imperfei¢do e de se estar permanente-
mente sujeito a cometer erros — assim como errava
o trickster Jasy, provocando transformagdes no
cosmo, cujas consequéncias negativas sao perce-
bidas no tempo atual. Nestes termos, moralmente
os Kaiowa buscam a perfeicdo (aguije), tentando
superar as negatividades do presente; para isto,
deveriam imitar o comportamento dos deuses na
atualidade — que ¢ distinto daquele que os carac-
terizava no espaco-tempo das origens, quando po-
diam ser egoistas, vaidosos, agressivos, etc., algo
hoje considerado como extremamente negativo. A
propria formagdo do espago-tempo atual reparte
os seres justamente em duas categorias: aqueles
que encontram sua morada além de Yvy Rendy (a
sombra brilhosa da terra), nos diversos patamares
celestiais, e aqueles que habitam entre a superficie
da terra e essa sombra, lugares povoados por seres
imperfeitos (e perigosos). Nesta reparti¢do, porém,
os Kaiowa encontram-se de ambos os lados, uma
vez que a alma espiritual procede de um pata-
mar celestial, mas encarna num corpo que nasce
na superficie terrena. A alma ¢, pois, pura na sua
origem, sendo a condi¢do de vida na terra, o que
atribui impurezas ao individuo (cf. MURA 2006).
Neste entender, a morte do corpo seria o triunfo
destas impurezas, negando ao sujeito a ascensao
em vida, na condi¢do de imortal (kandire), des-
tino reservado a poucos eleitos, principalmente a
grandes xamas que viveram no passado.

Esta visdo cosmoldgica coloca numa
posi¢do privilegiada os xamas, individuos espe-
cializados que podem transitar por todos os es-
pacos do universo, dialogando com divindades
e mediando inclusive com espiritos perigosos. O
cosmo, com efeito, se apresenta como uma grande
arena, com as atividades que nele ocorrem, sendo

sempre administradas a partir de estratégias politi-
cas dos seres. No universo, ndo apenas os xamas,
mas também as pessoas comuns atuam buscando
tirar vantagem nas relagdes cosmoldgicas, como,
por exemplo, nas atividades venatorias, quando,
através de praticas magicas, o cacador busca per-
suadir o espirito-dono dos animais comestiveis
para que lhe conceda uma presa. Mas, nas circun-
stancias mais complexas, que exigem o transito
entre dimensdes do cosmo distintas, apenas quem
possui dotes xamanisticos podera atuar de modo
adequado, em prol do grupo que lhe faz referéncia.
Esta figura ¢ quem possui as qualidades para agir
e, assim, mudar o destino, inclusive dos homens
na terra, convencendo as divindades a postergar
o Ararapire (fim do mundo). A ele também se
recorre para curar as pessoas e o proprio ambiente,
buscando-se eliminar o maximo possivel as im-
purezas devidas a condi¢do de vida na terra.

O xama, contudo, ndo € onipotente, hav-
endo graus de eficicia em suas acdes, devido ndo
tanto ao dominio dos conhecimentos adquiridos,
mas, principalmente, a suas performances frente
a seu séquito. Seu prestigio mede-se, portanto,
pelo resultado pratico de suas acdes. E justamente
através destes prestigio e performances que ele
sera autorizado a atribuir sentido aos saberes, hier-
arquizando-os segundo uma escala de valores. Por
outro lado, ha que se constatar que os xamas sao
figuras ambiguas, com seus poderes podendo ser
utilizados em sentido positivo, mas, dependendo
da interpretag@o do publico, também para fins neg-
ativos. Com efeito, seus aliados destacardo o pri-
meiro aspecto, mas seus inimigos o considerarao
como um feiticeiro, cujos poderes decorreriam de
uma formagao realizada com o auxilio de espiritos
malignos.

O xama necessita estar atualizado em rela-
¢do as caracteristicas do contexto no qual ele e seus
aliados estdo inseridos, porque ¢ deste que podera
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retirar elementos para fazer cotejamentos entre as
condig¢des de vida atuais, aquelas do espaco-tempo
das origens e o comportamento ideal, inspirado na
conduta dos deuses, adaptando suas narrativas — e,
consequentemente, a cosmologia — as exigéncias
do presente.

Em decorréncia dos longos periodos de
contato entre as familias kaiowa e frentes coloni-
ais, se foi estruturando neste processo uma ulte-
rior divisdo na arquitetura do universo, que reparte
comportamentos, atitudes e objetos conforme as
humanidades que o povoam. Deste modo, as di-
vindades teriam, no espago-tempo das origens,
atribuido aos brancos, objetos metalicos, plasticos
e vitreos, juntamente com as técnicas de producao
e as modalidades de sua administragdo. H4 que
se observar, porém, que esta divisdo ndo implica
que estes objetos devam ser utilizados unicamente
pelos brancos. Ela ndo busca impedir a passagem
de objetos e de conhecimentos, mas, subsidiando
um quadro moral muito mais amplo, pretende
avaliar fracassos nas tentativas indigenas de imi-
tar o modo de ser e de viver dos brancos (o0 karai
reko), preservando e promovendo o proprio modo
de ser e de viver (o kaiowa reko). Como observa
o conceituado xama Atanasio Teixeira, os indios
podem criar algumas cabegas de gado, para obter
carne e leite, mas fracassam quando tentam am-
pliar desmedidamente o niimero desses animais,
uma vez que nao seria da sua natureza serem
grandes criadores de gado. Amparada nos postu-
lados cosmoldgicos, esta consideragdo moral, por
via indireta (que salienta os aspectos negativos de
um agir desviante), estaria, de fato, valorizando
positivamente a pratica do teko joja, a logica de
reciprocidade que obriga os individuos a compar-
tilharem com seus parentes e aliados as vantagens
procedentes de suas experiéncias materiais. Nestes
termos, criar muito gado implicaria ter que abater
muitas cabecas para distribuir a carne entre seus

parentes, tornando o empreendimento pouco ren-
tavel em termos econdmicos, razdo pela qual os
indigenas, apds tentarem, acabam por desistir da
empresa (v. MURA 2006).

Consideremos agora o caso dos Tabaja-
ra. Ressaltamos que a pesquisa sobre estes indi-
genas ¢ ainda incipiente, ndo havendo dados tdo
ricos quanto aqueles sobre os Kaiowa, principal-
mente no que tange a sistematizagdes cosmologi-
cas e constructos morais. Ocorre também que, em
decorréncia do fato de a maioria dos expoentes ta-
bajara mais idosos ter aderido ao pentecostalismo,
existe certa resisténcia da parte significativa deles
em falar sobre praticas magicas e mundos encanta-
dos, aos quais, porém, em alguns momentos fazem
referéncia. Além disso, a comunidade que hoje se
considera indigena ¢ constituida por um niimero
relativamente pequeno de integrantes, se coteja-
do com a populagdo mais ampla do litoral sul da
Paraiba como um todo, cuja maioria ¢ constituida
por familias com trajetorias experienciais semel-
hantes aquelas dos Tabajara, sendo originarias dos
mesmos locais e sendo também alvo privilegiado
no estabelecimento de aliancas matrimoniais, de
circuitos de troca e de cooperag@o. Nestes termos,
quando nos referimos a uma tradicdo de conhe-
cimento a qual aferem os indigenas, podemos ai
incluir parte significativa daqueles que, na regido,
se consideram “quilombolas”, “assentados”, “pos-
seiros”, ou mesmo pequenos proprietarios, cujo
estilo de vida ¢ fundamentado por uma visdo de
mundo especifica’.

Nao obstante as limitacdes procedentes
dos fatores elencados, foi possivel recolher dados
significativos para comegar a delinear as caracter-
isticas da tradi¢do de conhecimento em tela.

Em sendo as principais atividades desen-
volvidas nessa regido a agricultura, a pesca, mas
também a coleta e, quando ainda € possivel, a
caca, existe uma constelacdo de seres vinculados



aos espacos onde estas atividades sdo praticadas.
Temos, portanto, o Pai do Mangue, dono dos man-
guezais e dos rios, a Mae d’agua, dona dos animais
marinhos, a Comadre Fulozinha, dona do mato, o
Z¢ Pelintra, dono dos caminhos e encruzilhadas,
mas temos também almas penadas, que vagam
principalmente a noite.

Os Tabajara descrevem caracteristicas
destes seres, bem como comportamentos adequa-
dos e inadequados a serem mantidos com relacao
a eles. Assim, durante uma pescaria, ao se encon-
trar o Pai do Mangue ndo se deve olhar para sua
canoa, nem dirigir-lhe a palavra, nem ainda se sur-
preender com sua habilidade em pescar, uma vez
que este pode se sentir ofendido e perceber inveja
no pescador, punindo-o e assim comprometendo
sua pescaria. Com a Mae d’agua, também se deve
ter cuidado, para que ela ndo torne o mar perigoso e
para que conceda o pescado. No caso da Comadre
Fulozinha, esta se apresenta como uma menina
que aprecia tabaco e doces, devendo, portanto, ser
presenteada com tais coisas. Quem pretende en-
trar no mato a procura de madeira, cagar ou coletar
mel e frutos silvestres, deve se preocupar de nao
olhar quando esses presentes serdo pegos pelo es-
pirito tutelar, sob pena de ndo conseguir autoriza-
cdo para suas atividades ou de ser punido. Burlar
este ser ¢ muito perigoso, com as pessoas podendo
perder o sentido de orientacdo, ficarem enredadas
nos cipés e mesmo morrer por sufocamento. Por
seu turno, Z¢ Pelintra ¢ tido como um espirito al-
tamente perigoso e caprichoso, dado as bebidas
alcodlicas; contudo, ¢ também dotado de poderes
de cura, poderes estes de que os individuos podem

se beneficiar, uma vez que consigam seus favores,
através do respeito, companheirismo e persuasao,
pela oferta e compartilhamento de cachaga. Em
relagdo ja as almas penadas, estas procedem de
seres humanos que em vida manifestaram com-
portamentos altamente negativos do ponto de vista
moral, como alto nivel de violéncia, mas também
egoismo e covardia. Estas almas sdo tenebrosas e
devem ser evitadas.

Como fica evidente, os espiritos-guardides
podem ser benéficos ou maléficos para com os
individuos, dependendo da estratégia de relacio-
namento adotada, mas também, ¢ de modo mar-
cante, da postura moral apresentada. Com rela¢do
as almas penadas, embora estas ndo sejam seres
magicamente ativos, suas condi¢des de existéncia
atuais as posicionam como adverténcia para os vi-
vos que com elas se deparem. Assim, o quadro
moral geral que vem a se criar associa a eficacia
das praticas técnicas e econdmicas a atitudes e
comportamentos. Transgressdes podem deixar o
corpo das pessoas “aberto”, tornando-o vulneravel
a ataques desses seres, a feiticaria e a doencas, mas
também ineficaz nas tarefas cotidianas. Por con-
seguinte, os corpos devem ser “fechados”, através
da persecu¢do de uma vida digna, ou, quando se
infringirem as regras, através de momentos de pu-
rifica¢do. Os Tabajara usam varios exemplos para
explicitar esta diferenca: se um homem for coletar
mel e estiver de corpo aberto, isto €, se manteve re-
lagdes sexuais ha pouco tempo ou, pior, se esteve
com prostitutas, ou ainda se cometeu adultério, as
abelhas podem ferroar e mesmo mata-lo. Ao con-
trario, se o corpo estiver “fechado”, o individuo,

3. Os proprios indios falam que pessoas com grande sabedoria, e que possuem a “ciéncia”, isto € os conhecimentos e poderes magicos para
operar no mundo, encontram-se entre os quilombolas da localidade de Gurugi, proximo de onde existiria, inclusive, uma cidade encantada.
No ponto atual da pesquisa, ndo nos encontrarmos ainda com estas pessoas, o que deve ocorrer no seguimento dos trabalhos.
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com a consciéncia limpa, nada sofrerd. A mesma
logica ¢ valida nas pescarias, na agricultura e nas
atividades venatorias, durante as quais, para se ter
sucesso, devem ser respeitados determinados tem-
pos, para permitir que, uma vez aberto o corpo, ele
possa se fechar. Assim, apos o individuo ter man-
tido relacdo sexual com a propria esposa, ele deve
guardar abstinéncia por pelo menos trés dias antes
de empreender suas atividades praticas. Se a rela-
cdo foi com prostitutas ou em caso de adultério,
os dias de abstinéncia se elevam para mais de uma
semana.

Os Tabajara, assim como os Kaiowa,
atribuem extrema relevancia as performances dos
xamas, sendo que estes, ao possuirem a “ciéncia” e
tendo a adequada experiéncia, podem se especiali-
zar em diversas atividades de cura, seja dominando
o uso de ervas medicinais, como também através
de rezas. Desta forma, existem aqueles dedicados
a cura de animais criados para uso alimentar ou
para auxiliar nas atividades ligadas ao trabalho, e
outros dedicados a cura de seres humanos. O uso
de simbolos e imagens em rituais de cura, bem
como a propria apari¢do de seres geralmente in-
visiveis, caracterizam as experiéncias de ambos
os grupos indigenas, conformando tradi¢des de
conhecimento similares aquela promovida pelos
iniciadores melanésios, descrita por Barth (1987).
Os resultados das performances, em termos de
eficacia sobre o real, especialmente nas praticas
de cura, tornam-se fundamentais para este tipo
de cosmovisdo. Desta forma, mesmo cultos pen-
tecostais que se centram no combate ao demdnio
e na cura espiritual tornam-se concorrentes dos
xamas, mas interpretados pelos nativos como nao
ontologicamente contrarios a estes*.

Com relacao a construgao de um horizonte
mitico que sirva como ponto de referéncia tempo-
ral para determinar os acontecimentos cosmicos
que instituem as regras atuais, os Tabajara parece-

riam se diferenciar marcadamente dos Kaiowa.
Os primeiros careceriam de uma arquitetura cos-
moldgica centrada no tempo e espaco das origens,
e isto poderia ser atribuido a um processo historico
de violéncias coloniais e da imposi¢do de um cris-
tianismo, que teria varrido construgdes cosmologi-
cas indigenas. Este tipo de interpretacdo ¢ apenas
parcialmente compartilhavel. Indubitavelmente,
relagdes de poder e violéncias foram significati-
vas para a dissolu¢do de unidades organizativas,
inclusive aquelas cosmologicas, mas suas transfor-
magoes nao necessariamente deveriam enveredar
para a afirma¢@o massiva de uma cosmovisao oci-
dental europeia de matriz cristad. Com efeito, como
explicar a rica populagao de espiritos-guardides no
litoral sul da Paraiba e sua intima relacdo com o
quadro moral de referéncia da maioria dos habi-
tantes da regido? Esta visdo, centrada nos poderes
magicos e nas praticas xamanisticas, contrasta
plenamente com a teologia cristd e ndo poderia,
em nosso entender, ser considerada como uma
simples variacdo da tradi¢do de conhecimento im-
posta pela colonizagdo, genericamente rotulada de
“catolicismo popular”. Tampouco poderia ser con-
siderada como uma forma de sincretismo, uma vez
que a ideia de mistura implicaria na reificacdo de
totalidades analiticamente definidas. Certamente,
no correr dos séculos, os fluxos culturais levaram a
circularem ideias e conceitos, imagens e simbolos
procedentes da Europa e também da Africa, além,
obviamente da propria América, mas o que resulta
ser relevante ¢ 0 modo como estes elementos sdo
organizados pelos grupos para dar sentido a ex-
periéncia e a existéncia dos individuos no univer-
s0, ndo em abstrato, mas a partir de um contexto
especifico de interacdo sociocosmica.

Visto deste outro angulo, podemos ob-
servar que, em certos contextos configurados no
Nordeste brasileiro, inclusive narrativas biblicas,
podem ser utilizadas como horizonte mitico. Mas,



pelo fato destas dizerem respeito a uma grande
parte da humanidade em geral, com acontecimen-
tos e personagens referidos a lugares distantes
(como o Oriente Médio), ¢ de se esperar que a
propria inclusdo na cosmologia local atribua a es-
tes fatos das origens um papel relativamente pas-
sivo na determina¢do do quadro moral especifico.
Neste caso, a diferenca em relacdo aos Kaiowa
— que, em sua cosmologia, definem o tempo e o
espaco das origens de modo mais especifico — ¢
marcada através principalmente da dimensdo do
parentesco e das caracteristicas da vida doméstica,
recortando-se posturas morais de grupos especifi-
cos. E ¢ justamente esta diferenga que para nos se
torna significativa. Os Kaiowa parecem relacionar
de modo marcante tradi¢do de conhecimento com
duas dimensdes identitarias: a doméstica e a ét-
nica, permitindo que estas se articulem entre si e
redundem na cosmologia e na constru¢do de quad-
ros morais exclusivos. Por outro lado, os Tabajara,
bem como quilombolas e assentados do litoral sul
da Paraiba, parecem estabelecer relacdo apenas
entre tradicdo de conhecimento e vida doméstica.
A razdo desta diferenca deve-se a configuragdo de
contextos historicos distintos, mas também a pecu-
liaridades fenoménicas dos jogos identitarios, algo
que consideramos relevante analisar e que sera,
pois, objeto especifico do proximo item.

3. JOGOS IDENTITARIOS

Em conclusdo na introdugdo programatica
de seu livro sobre os grupos étnicos e suas fron-
teiras, Barth (2000) traca uma comparagdo entre
certos fendmenos naturais e aqueles sociocult-
urais. Ali, o autor destaca o seguinte:

A analise evolutiva no sentido rigoroso que
o termo assume no campo da biologia tem
um método baseado na construgdo de linhas
filogenéticas. Esse método pressupde a
presenca de unidades em que as fronteiras
e os processos de sua manutencdo podem
ser descritos, tornando possivel especificar
a continuidade. Concretamente, as linhas
filogenéticas sdo significativas porque fron-
teiras especificas impedem a troca de mate-
rial genético; com isso, pode-se insistir que
o isolado reprodutivo ¢ a unidade, e que ele
manteve sua identidade sem ser perturbado
pelas mudancas nas caracteristicas mor-
fologicas da espécie (pag. 66).

Por outro lado, ressalta o autor, as fron-
teiras étnicas ndo circunscrevem isolados cult-
urais, uma vez que nao impedem a circulagdo da
maior parte do material cultural, cuja caracteristica
¢ estar em fluxo continuo. Assim, ndo ¢ possivel
reconstruir linhas filogenéticas rigorosas para as
culturas, uma vez que nao lhes ¢ possivel especifi-
car as fronteiras. Contudo, conclui Barth, “deve
ser possivel fazé-lo para os grupos étnicos e, nesse
sentido, para os aspectos da cultura que tém ai a

4. A este respeito sdo significativas as consideragdes de Jodo Boinho, um senhor tabajara, ha muito adepto da igreja Assembleia de Deus,
que considera os espiritos guardides como sendo de natureza divina. Desde que se tornou “crente”, porém, ndo ¢ que estes deixaram de
existir ou que os considera como supersti¢cdes; simplesmente afirma que ndo aparecem mais aos seus olhos, ndo sendo por mais assombrado
por estes e sem correr mais os riscos pelos quais passava antes. Nestes termos, o pentecostalismo se apresentaria com qualidades magicas
eficazes na produgdo de uma espécie de escudo protetor — algo bastante analogo as praticas xamanisticas.

109



110

sua ancoragem organizacional” (idem, pag. 67).

Portanto, neste célebre trabalho, o autor via
nas fronteiras étnicas um importante fator de con-
tinuidade de principios de organizacdo social da
cultura, algo fortemente ligado a dimensdo iden-
titaria. Neste sentido, podemos tragar a historia
de um grupo étnico, inclusive por séculos, com
a consciéncia de ndo estarmos simultaneamente
tracando a histéria de uma cultura, mas de apenas
alguns tragos culturais, voltados a definicao dessas
fronteiras.

Quinze anos depois deste estudo, em um
artigo dedicado a analisar o pluralismo cultural,
Barth (1984) chama a atencdo para outras formas
douradoras de organizar a cultura, sendo identi-
ficadas nas tradi¢des de conhecimento — assim por
ele denominadas. Seria justamente o entrecruzar-
se de varias tradi¢oes de conhecimento e sua trans-
versalidade com relagdo a organizag¢do dos grupos
étnicos que permitiria, em um contexto dado, a
formacdo de um pluralismo cultural, articulado a
nivel local. O autor evidencia que as tradi¢des de
conhecimento geralmente transcendem a realidade
local, canalizando fluxos culturais as vezes a nivel
planetario.

Estas consideragdes nos permitem apre-
ender diferentes niveis de escala na organizacao
e distribuicdo da cultura. Por um lado, os grupos
étnicos tenderiam a ser mais vinculados a ter-
ritorios especificos ou mais restritos, ao passo que
as tradicdes de conhecimento poderiam abranger
espacos mais amplos. Ambos niveis de escala
permitem articulagdes sociais baseadas em crité-
rios identitarios. Assim, pessoas que pertencem
a um mesmo grupo étnico podem se identificar
em tradigdes de conhecimento diferentes. Isto
implica que ndo necessariamente existirdA uma
correspondéncia entre os valores e conceitos que
fundamentam as fronteiras étnicas e aqueles que
sustentam essas distintas tradi¢des. Contudo, ha

que se observar que quando, em trabalho posterior
(1987), Barth busca aprofundar como opera uma
tradi¢do de conhecimento — escolhendo aquela que
se difunde no vale do rio Ok, nas terras altas da
Nova Guiné —, estas distingdes se revelam pouco
claras. O autor nos informa que esta tradi¢do estar-
ia dividida em subtradi¢des, cujas denominagdes
ele faz derivar dos grupos étnicos ou comunidades
locais’. As diferengas locais nos modos de, nos rit-
uais, articular sangue, tubérculos e ossos, unidas
também a diferentes concepcdes sobre a vida e
as relagdes de parentesco, produzem variagdes na
tradicdo como um todo, € a0 mesmo tempo adap-
tam-na as exigéncias socioculturais do lugar.

O descrito por Barth para a Nova Guiné
nos permite deduzir que, em certos contextos,
podem existir importantes vinculos entre a orga-
nizagdo do grupo étnico e uma peculiar tradi¢ao
de conhecimento; em sendo também fendmenos
sociais que podem perdurar por longos periodos,
¢ de se supor a existéncia de certa compenetragao,
com o compartilhamento de conceitos e valores.
As modalidades de constru¢ao da cosmologia e do
quadro moral por parte dos Kaiowa, como vimos,
mostram claramente este tipo de articulagdo. Mas
o que ocorre quando as fronteiras étnicas sao dis-
solvidas?

Efetivamente, nem sempre o étnico nos
permite a reconstru¢do de linhas filogenéticas,
como proposto por Barth. Ocorre que, em certos
contextos, a descontinuidade étnica pode ser algo
comum. Wolf (1982), por exemplo, coloca em
evidéncia o quanto a expansdo comercial europeia
provocou modificagdes substantivas no quadro
intertétnico na América do Norte, com a extin¢ao
de inumeros grupos étnicos e a formacao de novas
unidades politicas. Sendo assim, relagdes de poder
¢ dominagdo colonial sdo também fatores rele-
vantes na conformacao dos grupos. Por seu turno,
referindo-se a situacao vivida pelos indios do Nor-



deste, Oliveira (2004) introduz a importante no¢ao
de “processo de territorializagdo”, com a qual bus-
ca compreender justamente os efeitos que o poder
colonial suscitou na vida dos indigenas. Territori-
alizar populagdes implicaria atribuir-lhes espagos
bem delimitados e regras especificas de relaciona-
mento com as instituicdes e 0s segmentos sociais
dominadores. Assim, o autor identifica dois pro-
cessos de territorializagdo. Um primeiro teria sido
desenvolvido a partir da conquista europeia até o
século XIX, levando familias indigenas, através
das politicas coloniais, ao abandono das linguas
nativas, a mesticagem e a perder o controle sobre
0s espagos territoriais onde viviam — como foi de-
scrito para o caso especifico do litoral sul da Parai-
ba —, com a consequente dissolucdo das fronteiras
étnicas destes indigenas. A este primeiro processo
de territorializagdo seguiu-se um outro, iniciado
nas primeiras décadas do século XX, a partir da
atuagdo do Servigo de Protegdo aos Indios. Aqui,
como observa Lima (1995), o 6rgdo estatal passou
a instituir reservas para os indigenas, com o intuito
de, por um lado, liberar terras para a colonizacao,
e, por outro, tutela-los, num projeto de assimilacao
e integragdo. Ainda segundo Oliveira (idem), as
consequéncias da instituicdo de Terras Indigenas
no Nordeste seriam muito significativas para as
populacdes nelas territorializadas, impulsionando
um processo de reorganizacdo social que teria,
entre outras implicagdes, a construcdo de novas
fronteiras étnicas e a reelaboracdo da cultura e da
relagdo com o passado. A analise do autor eviden-
cia como se produziu a descontinuidade étnica na
histéria dessas populagdes indigenas; mas destas
consideragdes surgem-nos algumas questdes. O
que ocorre com as familias indigenas apds a dis-

solucdo das unidades étnicas, por efeito do pri-
meiro processo de territorializagdo? Os valores
e conhecimentos veiculados por elas, bem como
a visdo de mundo e as modalidades de adquirir,
produzir e organizar os saberes, também acabaram
por se dissolver? E se isto ocorreu, os tempos deste
abandono sao os mesmos da dissolucdo, isto &,
correm em paralelo? Em decorréncia do segundo
processo de territorializagcdo, sobre quais bases as
populacdes vém a construir uma coletividade etni-
camente diferenciada?

Os Tabajara representam um bom exemplo
para tentar responder a estas questdes. Com efeito,
para estes indigenas, o segundo processo de terri-
torializacdo — do qual fala Oliveira — iniciou-se ha
apenas seis anos, quando eles procuraram o Esta-
do, reivindicando a propria condi¢do de “indios”.
O primeiro processo de territorializagdo, portanto,
se estendeu por todo o século XX no litoral sul
da Paraiba, de modo que, através de relatos das
pessoas, podemos compreender seus efeitos sobre
trajetorias familiares e sobre a organizagdo das co-
munidades locais.

E possivel perceber que na década de
1950, quando as tltimas familias indigenas vieram
a ser expulsas dos lotes que haviam, na segunda
metade do século XIX, sido entregues aos “indios
puros™®, elas ndo se organizavam territorialmente a
partir de clivagens étnicas. Isto, contudo, ndo im-
plicou numa dissolu¢do de comunidades politicas
locais, fundadas em relagcdes de parentesco e no
compartilhamento de experiéncias, cosmovisio e
quadro moral de referéncia, resultante da intera-
cdo entre grupos domésticos viventes na mesma
regido. De fato, ja desde pelo menos o século
XIX, além de indigenas, existiam nesses espa-

5. Baktaman, Bolovip, Telefolmin, Tifalmin, etc.
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¢os ex-escravos € os chamados “homens livres”,
de extrato econdmico inferior (NASCIMENTO
FILHO,2006;CARVALHO, 2008).

A progressiva ocupacdo do territdrio por
parte do latifindio representou uma grande vio-
léncia para as familias da regido, que perderam a
ocupac¢do exclusiva de significativos espagos ter-
ritoriais. Contudo, ao ndo ocupar toda a semana do
trabalhador, a instauracdo do regime de trabalho,
baseado no servico de dois dias por semana para o
patrdo permitia a reproducao dos grupos domésti-
cos a partir das atividades de pesca, agricultura,
caca e coleta. Através desses dias livres, era tam-
bém possivel aos individuos manterem certa mo-
bilidade territorial, com visitagdes entre parentes,
realizagdao de escambo e comércio, atualizacao de
conhecimentos, etc.

Portanto, no correr de pelo menos um sé-
culo e meio, se formou no litoral sul da Paraiba
uma ampla rede de relacdes e interacdes sociais,
boa parte centrada em aliancas por parentesco,
permitindo a formagdo de comunidades politicas
locais, cujas identidades podiam ser construidas
a partir desse patriménio comum. Nestes termos,
como ja sinalizava Weber (1964), a dissolu¢do das
fronteiras étnicas ndo implica necessariamente a
dissolucao de uma comunidade politica’. No caso
especifico aqui tratado, pode-se dizer também que
a falta de fronteiras étnicas favoreceu a integra-
cdo de grupos domésticos diversificados em suas
trajetorias anteriores, contribuindo na formacao
de uma identidade regional. E justamente a partir
desta identidade regional e da trajetoria de algu-
mas familias e seus descendentes, no interior de
uma bem mais ampla rede de parentesco, tecida no

litoral sul da Paraiba, que hoje ¢ construida a cole-
tividade tabajara. Ela se constitui simultaneamente
como comunidade étnica e comunidade politica
local, da mesma forma que, na mesma regido,
paralelamente, estdo se formando comunidades
quilombolas. Estas comunidades expressam, de
fato, recortes de conjuntos de aliangas politicas
entre grupos domésticos especificos, colocando
em evidéncia, nestes contextos, o papel central re-
vestido pelas unidades domésticas na articulacao
da interacdo social e, consequentemente, na deter-
minacao de um jogo identitario interescalar.

Com efeito, focando a reproducdo do grupo
doméstico, podemos observar que ela estd voltada
principalmente a perpetuacdo de uma identidade
familiar. As experiéncias e as trajetorias familiares
podem ser, portanto ,diversificadas de um grupo
doméstico para outro, mas, em certos contextos, a
tendéncia ¢ se produzirem situagdes semelhantes,
que favorecem as aliangas por parentesco e, as-
sim, a constitui¢do de comunidades politicas lo-
cais. Ocorre, contudo, que estas unidades maiores
podem, em situagdes particulares, também serem
dissolvidas. De fato, quando as relagcdes de domi-
na¢do chegam a impedir o controle exclusivo so-
bre os territorios e obrigam a uma diversificagdo
significativa das experiéncias, podem produzir
diasporas, com grupos domésticos se distancian-
do entre si, inclusive fisicamente — como ocorreu
para muitas familias tabajara, que se assentaram
em Jodo Pessoa. Mas até mesmo nestas situa-
coes extremas, as familias seguem depositarias de
memorias, conhecimentos e saber-fazer praticos,
ndo sendo, a segunda metade do século XX, tempo
suficiente para apaga-los. Este fato contribuiu para

6. Esta categoria foi utilizada por Justa Aratjo, o engenheiro que realizou os trabalhos de mapeamento e divisdo das sesmarias da Jacoca e
Aratagui, entregando parte dos lotes aos indigenas ali residentes (MURA et Al., 2010).



uma posterior inversao da diaspora familiar, per-
mitindo a reconstituicdo da comunidade politica
local, desta vez enquanto comunidade etnicamente
diferenciada.

Ha que se observar, ademais, que as comu-
nidades politicas locais podem se dissolver tam-
bém em outras circunstancias. A propria dindmica
das aliancas entre grupos domésticos pode levar
a cisoes, comportando a formac¢do de novas con-
figuragdes comunitarias. Voltando o olhar para os
Kaiowa, podemos verificar que este comporta-
mento, antes de ser uma excecdo, impulsiona de
fato a dindmica territorial entre estes indigenas.
Tal dindmica contribui também para a diversifica-
cdo das proprias familias extensas, que manifes-
tam, uma com relacao as outras, modos distintos
de entender e de organizar preceitos morais € cos-
mologicos, bem como de empreender atividades
praticas, o que tem claras consequéncias para o
comportamento dos individuos e suas identidades.
Segundo o antropdlogo kaiowa Benites (2009),
isto configura o teko reta, ou seja, os multiplos
modos de ser e de viver destes indigenas.

Poder-se-ia aqui levantar a hipotese de que
este tipo de fendmeno esteja na base da propria
construcdo de diferenciacdes étnicas que levaram,
no passado, os proprios Kaiowa a se distinguirem
dos Nandéva (outro grupo de fala guarani da
regiao)®. Mas, em sendo assim, ele também pode-
ria vir, no futuro, a produzir ulteriores fronteiras
étnicas.

Finalizando este item, podemos voltar

as preocupagoes de Barth sobre a construgdo de
linhas filogenéticas na analise de fendmenos so-
cioculturais. Pensamos que os grupos domésticos
podem, em certas circunstancias, se constituirem
em objetos centrais de analise. As trajetorias fa-
miliares podem nos permitir reconstruir canaliza-
¢oes de fluxos culturais e a reproducao, em escalas
mais reduzidas (as vezes por poucos grupos do-
mésticos), de formas organizativas e de conjuntos
de valores, at¢ mesmo quando fronteiras €tnicas
venham a faltar. Permitem-nos também verificar
a articulacdo de comunidades politicas locais ¢ a
reproducdo, transformagao e adaptagao de quadros
morais ¢ de cosmologias. Por fim, nos permitem
entender sobre quais bases se formam novas fron-
teiras étnicas, nos processos aqui considerados.
Agindo assim, evitamos focar nossa aten¢ao uni-
camente sobre a natureza dos grupos étnicos, o que
nos levaria, em certos contextos, a apreender os
processos sociais como constituindo uma historia
descontinua. Correriamos assim o risco de cristali-
zar o étnico em uma totalidade, ela mesma dando
sentido pleno a vida das pessoas. Como cremos
ter ficado claro, o exemplo dos Tabajara mostra, ao
contrario, que para as familias indigenas existe uma
histéria continua, marcada certamente por etapas
que configuraram jogos identitarios distintos, mas
de modo algum este processo de reprodugao do-
méstica pode ser entendido como sendo fragmen-
tario ou pouco significativo na defini¢ao de escalas
mais amplas de organizacao social e territorial.

7. Ha que se fazer aqui uma importante disting@o nesta construg@o identitaria. Sabemos que as dimensdes simbolica e imagética sdo rele-
vantes na construcdo de identidades coletivas. E quando as coletividades sdo de ampla escala, com os integrantes ndo interagindo vis-a-vis,
as comunidades podem ser “imaginadas” — como indica Anderson (1991). Aqui, porém, estamos nos referindo a um nivel de escala local,
cujas especificidades sdo relevantes, como a dimensdo do parentesco e as interagdes interpessoais como bases, na defini¢do de aliangas
politicas, moralidades e praticas técnicas ¢ econdmicas. Por tal razdo, para este segundo caso, preferimos falar de “comunidades politicas

locais” (v. MURA 2006).
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CONCLUSAO

Neste trabalho procuramos evidenciar que
a organizagao dos povos ditos tradicionais nao
constituem realidades homogéneas a serem con-
trapostas a outras, entendidas como substancial-
mente diferentes. A partir de material relativo ao
cone sul do Mato Grosso do Sul e ao litoral sul
da Paraiba, caracterizados por distintos impactos
coloniais ao longo dos ultimos séculos, foi pos-
sivel verificar convergéncias organizativas, mas
também importantes diferengas entre os grupos
indigenas que vivem nestes dois lugares. Contu-
do, estas convergéncias e diferengas ndo podem
ser apreendidas a partir unicamente de um nivel
de organizagao social, circunscrevendo assim to-
talidades, elevadas a objeto de analise. Ao con-
trario, o material empirico nos leva a atentar para
distintas formas e principios de organizagao social
e de organizagdo social de fluxos culturais, que
em determinados contextos histdricos permitiram
a producao e a reproducdo de fronteiras étnicas,
mas, em outros, ndo. Se nos ativéssemos unica-
mente a dimensdo étnica, em certos momentos
histoéricos a comparagao entre esses grupos tornar-
se-ia impossivel. Como vimos em ambos 0s casos,
a identidade étnica representa apenas um aspecto,
certamente importante na formagdo comunitaria,
mas nao o Unico e, muito menos, a base da articu-
lagdo social. Assim, colocamos em relevo que, nos
contextos aqui cotejados, esta articulacao ocorre a
partir principalmente da vida doméstica (através

especificamente do grupo doméstico como uni-
dade sociologica), cujas caracteristicas organizati-
vas se reproduzem por longos tempos, até mesmo
quando outros niveis de organizagdo vieram a fal-
tar.

Frente a este cenario, pensamos ser ne-
cessario refinar cada vez mais nossas abordagens
analiticas, procurando assim evitar a possibilidade
de suscitar formulagdes dicotdmicas (como o par
“tradicional” versus “moderno”, entre outros), que
conduzem a esquematizagdes reducionistas € ao
engessamento dos fenomenos sociais e culturais.
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RESUMO

Este artigo ¢ uma reflexao critica sobre algumas das bases conceituais com que a antropologia opera ao tratar da constitu-
icdo de novas “identidades étnicas”, retomando o conceito de “comunidades étnicas” de Max Weber, e tomando como refer-
éncia o caso recente dos indios Kuntanawa do Acre. Os Kuntanawa reivindicam hoje uma Terra Indigena propria enquanto
povo indigena, tendo antes conquistado direitos territoriais enquanto “populagéo tradicional” na Reserva Extrativista do
Alto Jurua em cuja criagdo tiveram papel de destaque. Argumentamos que a formulagdo de Weber da pistas para entender
processos como esse combinando dimensdes que costumam ser tratadas como se fossem inconciliaveis: de um lado, a
dimensao pragmatica e politico-territorial e, de outro, a dimensdo ontoldgica da autoconstitui¢do de comunidades étnicas.
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ACRE.

ABSTRACT

This article is a critical reflection on some of the conceptual basis which anthropology uses when dealing with the con-
stitution of ethnical identity. In so doing, we reconsider Weber’s concept of “ethnic community”, and take as our object
the recent case of the Kuntanawa indians of Acre. The Kuntanawa claim today an Indigenous Land of their own as an
indigenous people, having before that obtained territorial rights as a “traditional people” in the Extractive Reserve of Up-
per Jurua which they contributed to create. We argue that Weber’s concepts give clues to understand the phenomenon of
ethnic communities by combining dimensions which are usually taken as if they were irreconcilable, i.e., the pragmatic,
political-territorial dimension on the one hand, and on the other hand the ontological dimension of the processes of ethnic
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INTRODUCAO

Este artigo ¢ um exercicio de reflexdo sobre
algumas das bases conceituais com que a antropo-
logia opera ao tratar do fendmeno de constituicao
de identidades étnicas, tomando como referéncia
o caso recente dos indios Kuntanawa. Este caso
pode ser tomado como um exemplo de interesse da
importancia da etnicidade — neste caso, indigena
— em processos politicos e territoriais contempora-
neos na Amazonia.

O enfoque adotado ndo delimita porém o
foco de atencdo ao grupo auto identificado etnica-
mente, mas em alguma medida se dirige também
a populagdo cujos direitos enquanto “povos tradi-
cionais”, foram reconhecidos previamente com
a criacdo de uma Reserva Extrativista, a do Alto
Jurud, e que incluem migrantes, ‘caboclos’ e ‘mis-
turados’, parte deles residente hoje no territorio da
Reserva, parte em cidades vizinhas.

Trata-se assim de procurar entender quais
os processos envolvidos na auto diferenciagao ét-
nico num contexto em que a populacio esta co-
nectada por redes de parentesco e de vizinhanga,
recobrindo tanto areas de floresta como de nu-
cleos urbanos. Procuramos guiar a argumentagio
em duas diregdes: por um lado, evitar a reducao
dos processos de auto constituicdo étnica a agdes
guiadas por interesses politico e territoriais, e, por
outro, levar em conta os processos de ontogénese
ai operantes. Procuramos também nao esquecer 0s
efeitos pragmaticos dessas reivindicacdes sobre as
relagdes sociais preexistentes e que criam na area
novas cisdes e conflitos. Nessa argumentacgio,
nosso didlogo ¢ principalmente com Max Weber e
com as teorias de etnicidade apoiadas na tradi¢ao
weberiana.

1. A PAISAGEM MULTIETNICA NO ALTO-
JURUA

O vale do alto rio Jurua e sua vizinhanga
¢ uma regido historicamente ocupada por povos
indigenas do tronco linguistico Pano, conforme
os registros histdricos mais antigos (TASTEVIN,
2009). Esses grupos, a partir de finais do século
XIX, foram expulsos, perseguidos, mortos ou cap-
turados, em consequéncia de levas sucessivas de
migrantes (nordestinos e cearenses, em sua grande
maioria) que visavam a ocupa¢do econdmica das
ricas florestas de terra firme para producao de bor-
racha. Muitas etnias indigenas foram dadas como
desaparecidas nesse processo (RIBEIRO, 1979).
Os patrdes dos seringais organizavam as chama-
das ‘correrias’, expedigdes armadas que cercavam
e invadiam as malocas indigenas, a pretexto de
retaliar ataques indigenas ou simplesmente para
tomar seus territorios, dizimando seus moradores,
mas também aprisionando mulheres e criangas
(WOLFF, 1999; PANTOIJA, 2008; IGLESIAS,
2010).

No mesmo periodo, povos indigenas ori-
undos do vale do Ucayali, no Peru, pertencendo ao
tronco linguistico Arawak, migraram para o vale
do Jurud, enquanto parte dos povos do tronco Pano
refugiou-se nas cabeceiras dos afluentes do Jurua
e do Purus, alguns em territdrio peruano, para es-
capar as ‘correrias’(IGLESIAS,2010). Essa movi-
mentacdo de povos autdctones e migrantes em um
tempo de violéncia deu origem ao atual mosaico
étnico que caracteriza a regido. Entre esses po-
vos indigenas deslocados e os migrantes de origem
nordestina ocorreram unides conjugais, € hoje em
dia muitas familias de seringueiros contam com
ascendentes indigenas, sobretudo mulheres rapta-
das enquanto criancas, em meio ao massacre de
aldeias inteiras (WOLFF, 1999; PANTOIJA, 2008).
Em todo o Estado do Acre, o termo ‘caboclo’ é
utilizado como sindnimo para ‘indio’, tanto com
referéncia aqueles que se auto-identificam como
tais, quanto em relacdo aos descendentes dessas
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unides conjugais entre povos nativos e migrantes
nordestinos. Os ‘caboclos’ sdo constrastados com
os ‘carius’, como ‘indios’ em relacdo a ‘brancos’.

Hoje, no Alto Jurua acreano', esta mul-
tiplicidade étnica ocupa um tecido continuo de
terras indigenas e unidades de conservacao legal-
mente reconhecidas, formado pela Terra Indigena
Ashaninka do rio Amonia, pela Reserva Extrativ-
ista do Alto Jurua, pelas Terras Indigenas Ashanin-
ka e Kaxinawa do rio Breu, pela Terra Indigena
Jaminawa-Arara (Shanendawa) do rio Bagé, for-
mando um corredor que se prolonga com a Terra
Indigena Kaxinawa do rio Jorddo e de outras terras
indigenas e reservas extrativistas no vizinho vale
do rio Tarauaca.

Em 1990, ano de sua criagdo, a Reserva
Extrativista do Alto Jurud abrigava cerca de 900
familias “extrativistas”, em seus 506 mil hect-
ares. Essas familias compunham a “populacdo
tradicional” a que se refere o Decreto de criagao
da Reserva. Na ocasido, os seus moradores “tradi-
cionais” eram representados pela Associacdo dos
Seringueiros e Agricultores da Reserva Extrativ-
ista do Alto Jurua, sem se confundirem com os
moradores das Terras Indigenas contiguas com a
Reserva. Parte dos “seringueiros e agricultores”
que formavam a “populagdo tradicional” indica-
da pelo Decreto de criagdo eram ‘caboclos’, que
conviviam com ‘cariis’ € que ocuparam, na fase
inicial de luta pela criagdo da Reserva e de sua im-
plantacdo, no final da década de 1980 e inicio da
década de 1990, cargos importantes na diretoria da
Associacdo e nas cantinas da Cooperativa criada
pelo movimento social dos seringueiros.

No final da década 1990 e inicio da década
de 2000, surgiram dois movimentos de autoidenti-

ficacdo de grupos locais, enquanto povos indige-
nas, acompanhados de demandas territoriais que
se superpunham naturalmente com o territorio da
Reserva.

Um desses movimentos, iniciado no final
da década de 1990, ¢ o do povo autodenominado
de Arara (inicialmente designado como “Apolima-
Arara”). Essa demanda deu origem a identifica-
¢do e delimitacdo pela Funai, em 2008, da Terra
Indigena Arara do Rio Amonia, que se sobrepde
parcialmente ao territorio da Reserva (na margem
direita do rio Amonia, afluente esquerdo do Jurua),
atingindo cerca de 50 familias ndo identificadas
como indigenas. Esta Terra Indigena sobrepde-se
ainda, na margem esquerda do rio Amonia, a um
Projeto de Assentamento do Incra e ao Parque Na-
cional da Serra do Divisor . A demanda da Terra
Indigena Arara do Rio Amdnia foi pontuada por
conflitos territoriais com moradores da Reserva
e do Projeto de Assentamento, alguns deles com
lagos de parentesco com os indios agora autode-
nominados Arara, e que se arrastam até hoje.

Outra nova demanda territorial esta asso-
ciada aos Kuntanawa, no alto rio Tejo, um afluente
da margem direita do Jurud. Nesse caso, o territorio
reivindicado estd inteiramente sobreposto a area
da Reserva. Até o momento este pleito, embora re-
conhecido pela Funai, ndo conta com um processo
administrativo de criacdo de Terra Indigena aberto,
ndo havendo tampouco confrontos abertos com os
moradores ‘brancos’ (PNCSA, 2009).

Os Arara e os Kuntanawa assemelham-se
por serem compostos de ‘caboclos’ no sentido re-
gional, isto &, por contarem entre seus antepassados
sobreviventes de povos indigenas que escaparam
a persegui¢do e destrui¢do fisica e cultural. Tam-

1. Referimo-nos em particular ao Municipio de Marechal Thaumaturgo, fronteira com o Peru.



bém se assemelham por terem perdido as linguas
e formas de organizacdo social de seus grupos
de origem, e porque se ‘misturam’ por casamento
com migrantes nordestinos. Tém em comum, fi-
nalmente, o processo pelo qual se reconstituiram
recentemente como grupos etnicamente autoiden-
tificados e que demandam direitos territoriais.

Ha, contudo, diferencas. Os Kuntanawa
correspondem a uma Unica parentela — uma “co-
munidade de descendéncia” com continuidade
genealdgica ao longo de cerca de trés geracdes,
que remonta a mulheres indigenas sobreviventes
de ‘correrias’ (PANTOJA 2008). Enquanto, no
caso dos Arara do rio Amonia, a propria identi-
ficagdo do grupo como ‘caboclos’ € criticada por
regionais, especialmente enquanto um tnico grupo
com direito a uma terra continua, os Kuntanawa
sdo vistos sem contestagdo como aqueles que no
passado eram chamados, as vezes, de “caboclos
do Milton”. O nome “Kuntanawa”, que tomou o
lugar do termo genérico e pejorativo ‘caboclo’,
além de fazer parte da tradi¢cdo oral do grupo fa-
miliar, encontra-se registrado na cronica mission-
aria (TASTEVIN, 2009: 61-71) e figura no mapa
etnografico de Curt Nimuendaju. Pode-se dizer,
portanto, que os Kuntanawa compartilham uma
memoria de um passado histdrico comum.

Ja os (Apolima) Arara do rio Amonia sdao
formados por diferentes troncos familiares, tendo,
um desses troncos, antepassados entre os Kaxi-
nawa do Jordao e os Arara do rio Bagé, enquanto
outras familias remontam aos Chama/Conibo do
Ucayali e os “Santarrosinos” de origem menos
clara (talvez Canelos), unidos todos por vdrias
unides com descendentes de migrantes nordes-
tinos que passaram a residir, ao longo do ultimo
século, no alto curso do rio Amodnia, sem formar
um unico grupo de parentesco ou unidade politica
(AQUINO, 2010).

Notamos assim que os atuais Kuntanawa

se distinguem também dos Arara do rio Amodnia
por terem atravessado dois processos recentes de
“comunitariza¢do”: primeiro, passando de ‘cabo-
clos’ a ‘seringueiros’, que obtiveram importantes
conquistas enquanto ‘povos da floresta’, e depois
passando de ‘seringueiros’ a Kuntanawa. Com
efeito, o movimento social que levou a criagdo da
Reserva projetou a identificagdo de ‘seringueiros’
ndo apenas como um grupo profissional, mas
como um ‘povo da floresta’ que compartilhava
um modo de vida similar ao dos povos indigenas.
Este processo de “comunitarizacdo” da catego-
ria de ‘seringueiros’ teve um papel essencial na
mobilizagdo politica local e nacional que levou a
conquista das Reserva Extrativistas (ALMEIDA
2004). O ponto a ressaltar ¢ que, nessa fase, os
‘seringueiros’ incluiam tanto os descendentes de
‘carits’, como os ‘caboclos’ seringueiros, descen-
dentes de intercasamentos de povos nativos com
0s migrantes.

Contudo, apesar do uso politico da catego-
ria de ‘povos da floresta’ na década de 1990, para
abranger tanto os povos indigenas vizinhos, como
os ‘caboclos seringueiros’ no interior da Reserva,
as diferengas entre ‘caboclos’ e ‘carius’ reaparece-
ram e foram reavivadas a medida que, j& no final
da segunda metade da década de 1990, os ‘cabo-
clos’ sentiram-se marginalizados e discriminados
no interior da Reserva pelas novas direcdes da As-
sociagdo e pela administragdo municipal.

Essa discriminagcdo apoiava-se, ¢ claro,
em atitudes arraigadas ha muito na populacdo re-
gional de origem nordestina. Os descendentes dos
‘arigds’, como eram chamados os migrantes cea-
renses, viam-se como marcadamente diferentes
dos ‘caboclos’. Entre os tracos do habitus bran-
co ,estava tanto comer farinha e usar leite em po,
quanto “fazer muita borracha™. Entre os tracos
associados pelos ‘carius’ aos ‘caboclos’estava a
pagelanga (e o potencial para fazer “feiti¢o”) e a
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falta de animo para “cortar seringa”, além de sup-
ostos costumes como o de “comer sapo”. Os ‘cab-
oclos brabos’ eram mencionados amiude como
‘bichos brabos’,para os quais era licito, no passa-
do das ‘correrias’, matar sem maiores escripulos
(curiosamente, os ‘arigds’também eram descritos
como ‘brabos’ ao chegar na floresta, nesse caso,
pela auséncia de experiéncia e conhecimento sobre
a vida nos seringais). Entre esses seringueiros de
origem migrante, havia a percep¢do de uma “co-
munidade étnica” ativada, nos termos de Weber,
pela coexisténcia conflitiva com grupos indigenas
vizinhos — com historias de massacres, atribuidos
por um grupo ao outro, mas também com histérias
de casamentos ¢ relacoes de afinidade duradouras
— ¢ alimentada pela memoria de um passado mi-
grante comum. Contra esse pano de fundo € que se
distinguiram, no interior do territorio da Reserva,
as novas “comunidades étnicas” dos Apolima-
Arara e dos Kuntanawa. Vamos agora concentrar
nossa atencao ao caso dos Kuntanawa, deixando a
complexidade da situa¢do dos Apolima-Arara para
uma andlise separada. Com recurso a nocdo de
“comunidade étnica” no sentido discutido acima,
buscaremos agora compreender as formas de acao
recentes dos Kuntanawa, e dos seringueiros e agri-
cultores com quem se relacionam.

2. KUNTANAWA, SERINGUEIROS

Os Kuntanawa de hoje sdo os descenden-
tes de um indio e de uma india capturados quando
criangas, nas matas do rio Envira, por ‘correrias’,

no inicio do século XX, separados de seus grupos
originais e incorporados a sociedade de seringais.’
A menina india, batizada pelos ‘brancos’ de Maria
Regina da Silva, viveu praticamente toda sua vida
no rio Jorddo sob a autoridade de patrdes serin-
galistas, e deu a luz, em 1928, a mulher Kuntana-
wa mais velha hoje viva, dona Mariana. O menino
indio, capturado nos idos de 1900, também cres-
ceu no rio Jordao, onde se casou com uma filha de
cearenses migrantes e faleceu em seguida. Desta
unido nasceu o lider mais velho dos Kuntanawa
de hoje, seu Milton, que por volta de 1954, uniu-
se conjugalmente com dona Mariana, ainda no rio
Jordao. No ano seguinte, o casal estabeleceu-se
no rio Tejo, onde pai e filhos trabalharam como
seringueiros para patrdes até o final dos anos de
1980.

Dona Mariana e seu Milton geraram uma
extensa prole que hoje estende-se por seis gera-
coes. Esse extenso grupo de pessoas ligadas por la-
cos de parentesco sob o comando de uma lideranca
reconhecida (seu Milton), sempre foi conhecido
nos seringais como ‘caboclos’; ou “os caboclos do
Milton”. Dona Mariana era a “cabocla Mariana’, e
assim por diante. Foi este mesmo grupo que teve
ativa e destacada participacdo nas lutas que resul-
taram, em 1990, na criacdao da Reserva Extrativ-
ista do Alto Jurud: “os Milton”, como a parentela
costumava ser também identificada, forneceram a
principal base politica local do Conselho Nacional
dos Seringueiros (CNS) no alto rio Tejo, ao lado de
familias no rio Bagé.

De fato, desde 1988, o grupo familiar de
seu Milton atuou como guarda-costas de Anto-

2. Assim, diz-se que famoso pagé Crispim, que transitava entre as cabeceiras do Bagé e do Riozinho do Humaita (hoje TI Arara do Rio
Bagé e TI Arara do Humaitd), reservava para os filhos de sua esposa ‘carit’o fornecimento de leite em pd, afirmando que “cariu ¢ criado

com leite em pod, caboclo ¢ criado com caicuma”.
3 Para a narrativa que segue, ver Pantoja 2008.



nio Batista de Macedo (lider regional do CNS), e
varios filhos do seu Milton tornaram-se gerentes
de cantinas da Cooperativa instaladas em 1989.
Nos primeiros anos de 1990, o proprio seu Mil-
ton exerceu um mandato de presidente da Associa-
¢do, cujo primeiro ocupante havia sido Francisco
Barbosa de Melo, o “Chico Gini” — ele proprio
descendente de Rita, uma india do Jorddo com
historia similar a de Regina, e provavelmente apa-
rentada a ela. Seu Milton teve, como sucessor, 0
antigo ‘arigd’, Antonio de Paula. Mas, apos a der-
rota de Chico Ginu, como sucessor de Antonio de
Paula, ja na virada de 2000, iniciou-se um periodo
prolongado de controle da maquina da Associagado
por um grupo de jovens liderados por Orleir Fortu-
nato que, visando galgar cargos no cenario politico
regional, faziam questdo de reforcar suas diferen-
cas em relagdo aos lideres anteriores, utilizando-se
de hostilidade face aos‘caboclos’ de uma maneira
geral (COSTA, 2010).

E claro que o envolvimento com a Reserva
nunca apagou a alcunha de ‘caboclos’ e suas cono-
tacdes pejorativas. Durante esse periodo, porém,
essa alcunha comecou a ser ostentada com orgulho:
“~ Nos somos caboclos!”. Essa mudanca no em-
prego de ‘caboclo’, antes mesmo que emergisse a
identidade Kuntanawa, ocorria em associagao com
0 uso da ayahuasca em cerimdnias que resultam
de diferentes fontes, incluindo-se a dos povos in-
digenas vizinhos e das religides daimistas. Merece
aqui destacar o papel e carisma de Antonio Mace-
do, antigo sertanista, ligado a0 movimento social
indigena e entdo coordenando regionalmente o
CNS. Macedo se tornou grande amigo da familia
de seu Milton e os presenteou seguidamente com
cerimonias ayabuasqueiras.

Assim, o contraste entre os ‘brancos’ e os
‘caboclos’ ndo era novo, mas, até o final da gestao
do ‘arigd’ ,Anténio de Paula ndo havia dado ori-
gem a um conflito politico. Mas na nova gestdo de

Orleir, o contraste acentuou-se € tomou uma forma
claramente politica. E entdo, para voltar ao vocab-
ulario de Weber, que o contexto de “vizinhanca e
conexao” ganha um carater de “antagonismo” ab-
erto. E quando o conflito politico, agucado pela
marginaliza¢do dos ‘caboclos’ dos destinos da
Reserva, e pelo fracasso de tentativas frustradas de
retomar a Associacdo com apoio nas antigas bases
do alto Tejo e do Bagé, ganha novos contornos
com a reivindica¢do de um projeto proprio e sepa-
rado por parte Kuntanawa.

Enquanto isso, a politica dos seringueiros
— que, durante a década de 1990, substituiram a
producdo de borracha pela agricultura e pecuaria
como fonte de renda, combinada a empregos pu-
blicos e servicos para a prefeitura — tornou-se
crescentemente confundida com a politica munici-
pal, e cada vez menos associada a um projeto de
‘povos da floresta’. Em outras palavras, enquanto
os ‘caboclos’ se comunitarizavam, os ‘carius’ se
“societarizavam” ao entrar na esfera politico-par-
tidaria convencional.

A Reserva perdeu progressivamente o pa-
pel de exemplo inovador na regido, papel que foi
assumido no final da década de 1990 pelos bem-
sucedidos Ashaninka do rio Amonia, e pelos viz-
inhos Kaxinawé do rio Jorddao. O exemplo dos
Ashaninka, em sua Terra Indigena, proxima a sede
municipal, foi particularmente impressionante:
menosprezados como “os Campa” até¢ 1990 pelo
menos, ja apos a virada do século ,a principal par-
entela deste grupo havia se convertido em uma das
principais forgas politicas indigenas do Estado do
Acre, como porta-vozes da conservagao ambiental
e do tradicionalismo étnico, como lideres de proje-
tos ecologicos e econdmicos exemplares, € como
participantes da administracdo estadual. Em con-
traste com essa brilhante trajetoria, a ‘jovem’ di-
retoria que havia assumido a Associagcdo em 2000,
terminou sua trajetoria na prisao por envolvimento
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com trafico de drogas, enquanto se multiplicaram
as Associacoes concorrentes no interior da Reser-
va. O abandono do movimento dos ‘povos da flo-
resta’ foi bem expresso em um encontro recente
que reuniu Ashaninka e ex-seringueiros moradores
da Reserva, quando um destes disse: “— Nos tin-
hamos cultura, agora ndo temos mais”.*

Essa linha de andlise pde em evidéncia os
antagonismos crescentes entre seringueiros e ‘cab-
oclos’ como pano de fundo para constituicdo de
uma “comunidade étnica” Kuntanawa. Esse pro-
cesso de comunitarizacdo pde em agdo varios dos
ingredientes mencionados por Weber, a comecar
pela memoria de um “destino comum”, tal como
¢ evocada pelos mais velhos, retrocedendo até as
‘caboclas’ capturadas durantes as ‘correrias’ do
inicio do século, mas incluindo também reiteracao
constante do habitus que distingue os ‘caboclos’
dos outros.’

Na formagao de comunidade étnica, deve
estar presente a “percep¢do subjetiva” de uma
“disposi¢do” (Anlage), expressdo que tem aqui a
conotagao de uma caracteristica fisica ou de com-
portamento, ou ainda de um “habitus exterior”,
expressdo que Weber emprega com o sentido de
uma atitude ou aparéncia corporal adquirida cul-
turalmente, e que absorve, por assim dizer, as dis-
posicdes herdadas. “Disposi¢des” podem ser car-
acteristicas como cabelo liso e negro, pele escura e

olhos amendoados, € um habitus distinto inclui o
uso de cabelos longos, pintura corporal e faixas na
testa, além de modos de andar e de falar®.

Lembremos, contudo, que na acep¢ao
weberiana ndo sdo disposi¢des ou habitus que
constituem uma comunidade étnica, nem mesmo
a percepg¢ao subjetiva de que elas existem, e sim
a mobilizacdo dessa percep¢do como referéncia
para a agdo social, em particular de cunho politico.
Esse parece ter sido um componente importante
no processo de comunitarizacdo Kuntanawa. Re-
cordemos ainda que a existéncia de “disposi¢des”
e de “habitus” em comum nio é uma condi¢do
sine qua nmon para a comunitarizagdo: esta pode
comegar ativando uma “memoria de migracao”
comum, e s6 depois reconstituindo um habitus em
comum — um processo que pode estar em curso no
caso Arara do Amonia.

No caso Kuntanawa, havia um autorecon-
hecimento pré-existente do grupo inteiro como
‘caboclos’, que foi sendo acentuando e transfor-
mando a medida que passaram a se auto identificar
enquanto indios Kuntanawa, e ndo mais ‘cabo-
clos’, que ndo eram sujeitos de direitos. Ao longo
desse processo, um habitus de ‘caboclos’ foi re-
construido, levando a uma reformulacao de modos
de vestir, a uma nova postura e atitude, e novos
modos de pensar.

Chegamos aqui a um ponto importante.

4. Sobre este processo politico, consultar Costa( 2010). Vale registrar, por outro lado, que a partir do inicio do século XXI, num movimento
liderado pelos Ashaninka do rio Aménia e com a participagio da Comissdo Pré-Indio do Acre, uma reaproximagio e alianga vém sendo
reconstruida com os moradores da Reserva com base em a¢des de combate ao desmatamento, notadamente a implantagdo de experiéncias
agroecologicas, e tendo como pano de fundo a discussdo sobre gestdo territorial da regido e suas fronteiras, nacionais e internacionais.
Projetos financiados pelo Programa Arpa/Funbio (entre 2008 e 2011) e o Plano de Manejo da Reserva expressam esse movimento.

5. A publicac@o de livros com versdes escritas da memoria oral das matriarcas indigenas dos Kuntanawa (WOLFF, 1999 ¢ PANTOJA,
2008), assim como a elaboragdo da “Enciclopédia da Floresta”com destaque visual e textual para os Ashaninka ( CUNHA E ALMEIDA,
2002), foi um componente desse processo de revalorizacdo da memoria oral como fonte de legitimidade externa.

6. O termo habitus, tal como é usado aqui por Weber, remonta a escolastica medieval, e ndo deve ser lido segundo as formulas bem con-
hecidas de Bourdieu. Neste sentido, esta relacionado com o conceito de disposicdo (Anlage), que tem aqui uma conotagio de arranjo de
partes. Ha disposi¢des que sdo inerentes ao corpo (podem ser herdadas), e as que sdo adquiridas. Habitus sdo disposi¢des adquiridas, mas
que se tornam “dificeis de mudar” ,segundo a formula¢ao de Aquino, apoiada por sua vez em Aristoteles (cf. ALMEIDA 2000).



Processos desse tipo tém sido descritos como “in-
vencdo da tradicdo”. Mas essa acep¢do, se tomada
como a formacao artificial de uma “comunidade
étnica”, a partir de interesses politico-econdmicos,
recobre apenas um dos mecanismos possiveis de
comunitarizacdo. Weber tinha aqui em mente, as-
sim como Benedict Anderson, a formagao de Esta-
dos Nacionais modernos’.

Como foi dito acima, a cren¢a na ances-
tralidade ou ascendéncia comum ndo basta para
constituir uma ‘“‘comunidade étnica”, mas ¢ um
componente importante de “comunidades de cla”
na linguagem de Weber. Ora, no caso Kuntanawa,
ha tanto uma continuidade genealdgica que leva a
maes indigenas fundadoras, como uma “comuni-
dade de descendéncia”, inclusiva e mais vaga, que
remete aos “povos indigenas” que falam linguas
aparentadas e que alguns Kuntanawa esfor¢am-
se hoje para aprender. Assim, os Kuntanawa sao
tanto “comunidade étnica”, como “comunidade de
parentes” — superposicao essa que ¢ expressa na
identificagdo de uma com a outra.

Nessa visdo, a crenca num ‘“parentesco
de origem” justifica a auto percep¢do subjetiva
daqueles que sdo diferentes dos demais, e serve
tanto para auto-delimitar na micro-escala os Kun-
tanawa com uma memoria genealdgica local, como
para substituir a categoria pejorativa de ‘caboclos’
pela de ‘indios’ unidos enquanto parentes com an-
cestrais precolombianos comuns. Nos dois planos,
a comunitarizagdo ¢ associada a novas estéticas
corporais € a novos ritos coletivos.

A “comunidade étnica” tem, portanto, uma
clara e inegavel dimensdo politica®. Mas o que

marca a “comunidade étnica” ndo sao simbolos ar-
bitrarios, e sim habitus — disposigdes “dificeis de
mudar” que sdo reconfiguradas.

3. POLITICA ONTOLOGICA

Talvez parte da dificuldade de escapar as
antinomias entre “autenticidade étnica” e “inven-
¢do de tradi¢des” venha da conceitualizagdo que
define “grupos étnicos” como “forma de orga-
nizacdo social”, mas sem recurso a complexidade
das diferentes formas de “comunitariza¢ao”. Essa
conceitualizagdo restritiva talvez tenha origem em
uma leitura excessivamente funcionalista de We-
ber, por parte de Fredrik Barth (2000), ou de seus
repetidores. Nessa leitura, pde-se em segundo pla-
no as “crengas em algo comum” como fundamento
da acdo comunitaria (tradicional ou afetiva), sejam
elas referentes a uma “ancestralidade comum”, se-
jam referentes a “destino comum”, sejam referidas
a um habitus percebido como igualmente comum,
retendo-se as “regras que governam 0s encontros
sociais interétnicos™. Nisso, no limite, os “tracos
diacriticos” passam a ser vistos como manobras de
um jogo de estratégia.

Comecemos com o papel da ancestrali-
dade. O fato ¢ que no Alto Jurud a linguagem ge-
nealdgica ¢ importante como fundamento das afir-
macdes locais tanto de quem se considera, quanto
de quem ¢ considerado como ‘indio’ — tanto, ou
mais, do que a territorialidade historica. Isso fi-
cou claro no caso da historia de constituicdo dos
Kuntanawa, retratada em livro que ¢ tratado pelas
proprias liderancas do grupo como um laudo que

7. “Por tradi¢do inventada entende-se um conjunto de praticas...de natureza ritual ou simbolica, [que] visam inculcar certos valores e nor-
mas de comportamento através da repeti¢do, o que implica, automaticamente, uma continuidade em relag¢do ao passado.”(HOBSBAWM

E RANGER 1984,p:9)

8. Dito ainda de outra forma pelo mesmo autor, a “consciéncia tribal” resulta em geral (embora ndo exclusivamente) de um “destino politico
comum”. E esta consciéncia que fard com que o grupo seja capaz de se reconhecer enquanto tal e unir-se contra os outros.
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comprova seu parentesco original com indias cap-
turadas na mata (PANTOJA, 2008). Nesse caso, a
linguagem genealdgica — ser descendente de uma
“india pegada a lago” através de conexdes claras na
memoria de pessoas vivas — € critério visto como
auto evidente e fundante para a crenga na existén-
cia de algo comum ao grupo, e que ¢ o fundamento
de suas rela¢des comunitarias. Os Kuntanawa, sob
esse ponto de vista, s3o tanto uma “comunidade
étnica” como uma “comunidade de parentesco”.

Essa auto imagem parece, a primeira vista,
contrastar com a perspectiva antropoldgica que
enfatiza, em lugar de “parentesco” genealodgico, a
producdo de pessoas através de relagdes sociais.
Sob esse ponto de vista, pertencem ao grupo dos
“Milton” aqueles que foram criados por seu Milton
e por dona Mariana, aqueles que compartilharam a
vida cotidiana e cresceram juntos, geograficamente
ou ndo, e que foram formados por lagos de amor e
afeto. Mais do que genealogia, o que importa ¢ ter
morado junto e ter sido criado junto (PANTOJA
2008; INGOLD, 2007, p. 172-188)'°. Essa visao
também conduz a ultima versdo que Weber da
para as bases nas “crencas étnicas”: a “condugdo
da vida cotidiana”. E permite dar conta igualmente
de genros e noras e seus descendentes, bem como
dos membros adotivos que sdo hoje considerados
parte do grupo. Mas a visdo local ndo separa rigi-
damente parentes por “criagdo” de parentes: todos
sabem que os “Kuntanawa” incluem de fato filhos
“criados” por seu Milton, sem que sejam tratados
sob uma categoria separada. Para os Kuntanawa,
de fato, ndo ha oposi¢do entre fazer parte do grupo
de uma maneira ou de outra.

Consideremos agora o papel da “rein-
ven¢ao” de novos tracos culturais Kuntanawa no
periodo recente — como o uso de cocares e pintura
corporal. Manuela Carneiro da Cunha ja havia ad-
vertido contra a idéia de que todos os tragos dos
costumes e do habitus — os “tragos culturais” —
teriam papel meramente instrumental, qual seja,
o de servir como marcas de diferencas articuladas
a fins politicos ou econdmicos (CUNHA 1987, p.
97-108). Segundo afirma, ndo ¢ somente o papel
diacritico dos “tracos culturais” que importa, pois
depois que a explicagdo funcionalista ou instru-
mental termina, fica um residuo de sentido. Esse
residuo, a nosso ver, aponta justamente para aq-
uilo que Weber chamou de “cren¢a na comunali-
dade”, subjacente ao modo de vida ou na memoria
historica que distinguem os membros do grupo dos
outros com os quais eles se relacionam.

Voltando ao caso dos Kuntanawa. No con-
texto politico em que ‘caboclos’ (sem personali-
dade juridica e objeto de preconceitos misturados
a temor por seus poderes misticos) tornam-se
reconhecidos nacionalmente como ‘indios’ (su-
jeito potencial de direitos e objeto de reveréncia
internacional), os véarios aspectos do modo de
vida costumeiro — a cultura — tornaram-se obje-
tos de autoconsciéncia e de reflexdo. Quando isso
ocorre, esses componentes do habitus passaram a
ser autoreconhecidos com orgulho. Contudo, pas-
saram ao mesmo tempo a ser objeto de ativa recon-
strucdo, porque agora ndo basta o modo ‘caboclo’
de fumar, de dangar e de cantar: o habitus passa a
conter cantos “na lingua”, o uso do tabaco a ma-
neira indigena e corpos pintados com a pele vi-

9. Considero que a caracteristica organizacional que deve ser geral em todas as relagdes interétnicas ¢ um conjunto sistematico de regras

que governam os encontros sociais interétnicos”. (BARTH 2000: 35)

10. Ingold explora a tese de que as relagdes entre os seres humanos, e entre eles e seu ambiente, ndo podem ser explicadas por aptidoes
dadas geneticamente, mas sim como efeitos de um “habitar” (“dwell”’) que resulta em habilidades, sensibilidades e disposi¢des particulares
e transformadas no tempo. Uma aplicacdo particular dessa tese consiste em privilegiar o “habitar” em detrimento da “genealogia” como

base de reivindica¢des territoriais.



sivel. Ou os dois habitus se alternam — oscilando
do ritmo cotidiano de vida para as ocasides rituais
e solenes, na cidade ou na aldeia.

Os tragos diacriticos, eleitos num contexto
politico, precisam ser capazes de operar contras-
tes, e, nesse sentido, a etnicidade opera como uma
linguagem ( CUNHA, 1987, p. 97-108). Contudo,
dito isso, as diferencas “culturais” que serdo invo-
cadas num contexto de demarcac¢ao de diferencas
e busca por direitos, sdo imprevisiveis: elas serdo
convocadas a partir de um repertorio que depende
da tradi¢do local, da vizinhanga, e da capacidade
de invengao'" Carneiro da Cunha chama atencéo,
assim, para o fato de que, embora grupos étnicos
ndo sejam explicaveis pela cultura, “a cultura entra
de modo essencial na etnicidade” (Idem p. 101).
Mais recentemente, ainda lidando com o carater
irredutivel da cultura, Cunha (2009, p. 311-373)
chamou a atengdo para a coexisténcia da cultura
e da “cultura”, distingdo que pode ser interpretada
como a que existe entre o dominio do que temos
chamado, seguindo Weber, de habitus e “dis-
posicdes”, e o das marcas externas usadas em con-
textos interétnicos para expressar reivindicacdes
politicas e econdmicas.

Uma tradi¢do recente de pensamento sobre
essas questdes associa-se aos estudos dos “indios
do Nordeste” e ¢ representada por Joao Pacheco
de Oliveira (2004, p. 13-38). Nessa perspectiva,
¢ central a conexdo indissocidvel entre “processo
de territorializagao” e a “etnicidade”. Ambos sao
vistos como fendmenos de ordem politica e que
tém, na vinculacdo a limites territoriais geridos
pelo Estado ,um aspecto chave de sua existéncia.
Para o autor, identidade étnica deve ser pensada

no contexto dos processos politicos por meio dos
quais ela ¢ constituida, sendo o Estado e suas
politicas de gestdo territorial um agente central. A
circunscricdo de “comunidades indigenas” a um
territorio ¢ um ato politico que as transforma em
coletividades organizadas, com identidades for-
muladas, com suas instancias proprias de poder
e seu patrimonio cultural, que ¢ reestruturado em
funcdo da nova situagdo'* Mas essa perspectiva,
que se enraiza naturalmente em Weber, nao esgota
o assunto. Assim, Oliveira afirma também que a
natureza dos grupos étnicos, tomando a situacao
do Nordeste como parametro, ndo € s politica,
pois 0 que manteria as comunidades unificadas in-
ternamente lhes seria a “dimensdo religiosa” que
permite, com ajuda dos “encantados”, viajarem
ao distante passado para recuperar seus vinculos
originarios e os atualizarem. Assim, o paradoxo de
lidar com grupos que se dizem “originais” ,embora
surgidos na cena publica ha cerca de vinte anos
¢ resolvido na expressdo “viagem da volta”, uma
espécie de memoria sem referéncia genealogica ou
historica'’. Qual é porém o nexo entre a etnicidade
enquanto “ato politico” e o “sentimento de refer-
éncia a origem”?

Para evitar o dilema que opde pragmatis-
mo e essencialismo, também apontado por outros
autores (como Arruti, 1997), convém voltar mais
uma vez a formulagao de Weber. De fato, como
vimos acima, Weber ja havia argumentado a sacie-
dade que a “comunitarizag@o étnica” ndo se expli-
ca por um fato biologico (“raga”, “disposi¢des” in-
atas), nem por um fato cultural dado (“habitus™),
nem sequer por uma “histdria” pregressa objetiva,
genealogica ou ndo. Essa € a operagdo de desnatu-

11. Os tragos selecionados para marcar diferengas podem ou ndo surgir a partir de “categorias brancas da etnificagdo”, conforme Bruce

Albert (1995,p:4).
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ralizagdo socioldgica da comunidade étnica pelo
teorico. Mas Weber ndo deixou de lado o fato de
que a “raca”, o “habitus” e um “destino comum”
sdo parte da realidade das comunidades, enquanto
objeto de “crencas subjetivas”. Estd em questdo
aqui a natureza dessas “crencas subjetivas”. Ora, as
“crencgas subjetivas” sdo essencialmente a afirma-
c¢do nativa de pressupostos da socialidade. Trata-se
aqui principalmente do pressuposto de que existe
algo em comum, seja nos corpos, na historia, ou
no espirito, aos membros de um grupo. Nesse sen-
tido, a “etnicidade” ¢ apenas um exemplo de um
pressuposto subjacente a formacdo de grupos de
parentesco, grupos religiosos e nacionalidades.
Nagdes e “nacionalidades” se caracterizam
pelo fato de que seus membros orientam agdes en-
tre si, € para com os outros, pela crenga apoiada na
experiéncia, historia do povo, em raga, no carater
natural do habitus — como a uma aparéncia de uma
substancia compartilhada. Nada disso ¢ incom-
pativel com o carater pragmatico de movimentos
étnicos e nacionais. Mas esse “algo em comum”
¢ um outro nome para as temidas “esséncias”: um
povo, uma raga, um destino. E o fato de que atores
sociais persigam objetivos pragmaticos ndo ape-
nas ndo dispensa, mas amiude requer que organi-
zem de maneira “afetiva” e “tradicional” sua rela-
¢d0 uns com os outros e com o mundo circundante
referindo-a a esséncias— sejam estas deuses, espiri-
tos, ou “raca”, “povo”, “tradicdo”. Movimentos
politicos podem conter pragmatismo e essencialis-
mo ao mesmo tempo, em outras palavras, incluem

ontologias. O termo designa aqui um conjunto de
pressupostos sobre o que existe no mundo natural
e social.

Ontologias — que sdo de resto reconstrui-
das e tém natureza sempre historica — sao referén-
cia para acdo politica. Elas precisam ser transfor-
madas para continuarem a ter validade, isto €, para
serem corroboradas pela vida. A expressao “cren-
cas subjetivas” € em parte responsavel pela des-
valorizagdo do papel fundamental que tém, para
muitos grupos sociais, os fundamentos corporais,
historicos e misticos da vida social. O cientista
social ndo ¢ obrigado a acreditar neles, mas precisa
descrevé-los e etnografa-los. E tio importante de-
screver e entender o processo de auto constitui¢ao
de “comunidades indigenas” da perspectiva prag-
matico-politica,quanto do ponto de vista de suas
ontologias em elaboracio. E essa a diregdo que
uma “viagem” no modo do sonho indica, como nas
miragdes ayahuasqueiras. Nao uma “volta ao pas-
sado”, mas o acesso ao presente verdadeiro, isto €,
a uma realidade subjacente a aparéncia imediata e
que fornece a agdo uma orienta¢ao poderosa.

Voltemos ao caso dos Kuntanawa: o con-
tato, para eles, € recente, pouco mais de cem anos,
e ainda estdo vivos representantes da geracdo se-
guinte ao contato. Nesse século, “perderam-se” a
organizagdo social, a linguagem, a estética corpo-
ral, a mitologia. Mas na vida cotidiana, atraves-
sando a sociedade de seringal e incorporados a
ela, conservaram-se e recriaram-se conhecimentos
sobre a floresta e suas entidades e processos, Vvi-

12. “A nog¢ao de territorializag@o...¢ um ato politico — constituidor de objetivos étnicos através de mecanismos arbitrarios ¢ de arbitragem
(no sentido de exteriores a populagdo considerada e resultante das relagdes de forga entre os diferentes grupos que integram o Estado) — que
estou propondo tomar como fio condutor da investigag@o antropolégica” (Oliveira, 2009, p. 23; grifo do autor).

13O que seria proprio das identidades étnicas é que nelas a atualizag@o historica ndo anula o sentimento de referéncia a origem, mas até
mesmo o reforga. E da resolugio simbolica e coletiva dessa contradigio que decorre a forga politica e emocional da etnicidade” (Oliveira

2004: 33).



siveis e invisiveis — animais e sua ciéncia, assom-
bros e cabojos, ‘encantados’ e ‘caboclinhos do
fundo’. Como uma via de acesso a esses mundos
indigenas e caboclos, ndo s6 pagés indigenas res-
peitados regionalmente atuavam como guias, mas
também “mestres de cipd” seringueiros, atuando
estes clandestinamente sob o sistema de seringal
até a década de 1980, quando os barracdes fun-
cionavam ainda no rio Tejo. Nao s6 pagés, como
Crispim nas cabeceiras do Bagé e do Humaita,
mas também ‘caboclos’ comuns ,‘amansados’, €
seus descendentes incorporados na estrutura dos
seringais eram perfeitamente identificaveis entre o
conjunto dos seringueiros, e sempre foram conhe-
cidos e temidos por serem bons conhecedores de
‘remédios da mata’, capazes de ‘porqueiras’. Nao
foram poucas as ‘caboclas’ consideradas excelen-
tes parteiras.

Os seringueiros do alto Tejo e do Alto Ju-
rud ndo apenas conviviam com as parentelas de
‘caboclos’ descendentes de mulheres indias apre-
sadas nas ‘correrias’, mas tornaram-se vizinhos
dos ‘caboclos mansos’ que viviam aldeados nas
fronteiras dos seringais — no Amonia, no Jordao,
no Breu (IGLESIAS, 2010). Estes grupos haviam
realizado desde a década de 1970, suas proprias
trajetorias de conquista de territorio e de revital-
izacao de conhecimentos, linguagem, rituais e cos-
mologias. Os Kuntanawa, ao deixarem de ser ‘cab-
oclos’ para se tornarem ‘indios’, aliaram-se a esses
povos como seus principais interlocutores para
‘reaprender’ lingua, cantos, e ritos. Mas também
se utilizam sistematicamente das técnicas xamani-
cas e dos rituais coletivos para se reconstruirem
como entes sociais — em outras palavras, para se
reconstruirem no plano ontolégico. Desse ponto
de vista, aderecos plumarios e pintura corporal —
além de sua importancia como marcas diacriticas
ou ‘cultura’ para uso externo, sdo habitus que fa-
zem pessoas Kuntanawa.

4. CONSIDERACOES FINAIS

Um balanco parcial da contribui¢do dessa
perspectiva com origem em Weber comegou com
a rejeicdao da explicacdo da formagdo de comuni-
dades étnicas como resultante, seja da raga, seja
do habitus, seja da memoria do passado, e com
a afirmacdo do carater politico dos processos de
comunitarizacdo. Mas um segundo resultado do
balango foi recuperar a énfase, também weberiana,
no papel dos referenciais étnicos para acdo, vistos
agora como crengas na existéncia de uma esséncia
comum a um grupo — partindo da “percep¢do” das
disposi¢des corporais e de um passado comum que
formam um contraste do grupo em questdo com
seus vizinhos. Com essa dupla explicagdo para
os processos de comunitarizagdo — uma causal-
instrumental, outra compreensiva-interpretativa —,
podemos evitar relegar ao limbo da ‘ilusdo’ a “per-
cepcao de pertencimento” e de “origem comum”.

Em vez de opor o ponto de vista desen-
cantado da andlise sociologica ao ponto de vista
do nativo, a tarefa que se apresenta assim ¢ a de
reconstruir um ponto de vista nativo como pres-
suposto ontologico de sua agao politica '.

Para os Kaxinaw4 (e Pano em geral), e tam-
bém para nao-indigenas que utilizam a ayahuasca,
o mundo visivel na vida cotidiana se distingue do
mundo verdadeiro que ¢ visivel em certos contex-
tos rituais, ou em sonho, ou mesmo apds a morte.
Ora, para muitos dos Kuntanawa a percepg¢do de
si mesmo como indigena associa-se com a pre-
senca dessa realidade profunda na for¢a da bebida
sagrada. Neste caso, ¢ evidente que ser indio cor-
responde a uma realidade, e ndo a uma mera ideo-
logia, como quis, por exemplo, um funciondrio do
ICMBio que, ao voltar do Festival Cultural Pano,
realizado pelos Kuntanawa em julho de 2011, re-
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sumiu sua opinido: “— Pra mim, isso ¢ meio de
vida”.

Note-se que essa dupla dimensdo — prag-
matica e ontoldgica — dos movimentos étnicos nao
descarta de modo algum a relevancia da dimensao
historica dos processos de destribalizacdo, migra-
¢do, exploragdo e reorganizagao politica que sdo o
pano de fundo para o autorreconhecimento e o het-
erorreconhecimento dos novos e velhos coletivos
indigenas. O aporte historico objetivo — no caso
dos Kuntanawa, na forma da reconstitui¢ao escrita
da historia oral, da cartografia dessa historia, e de
mengodes nos relatos de Tastevin e nos mapas de
Nimuendaji — tem tanta importancia, seja para o
Estado como para os proprios Kuntanawa, como
0 acesso a sabedoria dos antepassados em cerimo-
nias de tabaco e ayahuasca. Nao ha contradicdo
entre a importancia da histdria indigena e o papel
das cosmologias histdricas, assim como nao ha
contradi¢do, e sim complementaridade, entre os
objetivos pragmaticos de lutas de povos indigenas
e tradicionais e a resisténcia ontoldgica que ¢ um
componente essencial dessas lutas'.

Essa ¢ uma das conclusdes desse exer-
cicio. A outra aponta na dire¢do de um trabalho
ainda a ser feito: dar conta do caso dos indios e
de seringueiros que ndo se auto-constituem como
“grupos étnicos” para estabelecerem relagcdes com
o Estado nacional, mas que ou enquanto individu-
0s, ou enquanto “comunidades”, fazem jus, em
principio, ao reconhecimento enquanto “indios” e
enquanto “povos tradicionais”.

5. APENDICE CONCEITUAL: COMUNI-
DADES ETNICAS SEGUNDO MAX WEBER

Na analise feita acima, nos referimos a
teoria das “comunidades” e das “comunidades ét-
nicas” de Max Weber, sob a hipdtese de que ela
poderia renovar a compreensdo desses proces-
sos. Para isso, foi preciso contudo reler os textos
originais, dando a eles uma interpretacdo e uma
tradugdo, que as vezes, diverge de outras em curso.
Por essa razao, acrescentamos ao estudo de caso os
comentarios seguintes que visam explicitar nossa
compreensao dos conceitos que aparecem no tex-
to.

Weber ndo definiu o conceito de “comu-
nidade” (Gemeinschaft) em geral: em vez disso,
partiu da no¢do de comunitarizagdo (Vergemein-
schaftung), um dos conceitos socioldgicos funda-
mentais. Essa expressdo serd alternativamente tra-
duzida aqui como “comunitariza¢do” que conota
melhor o carater processual evocado pela palavra
alema, que também ¢ um neologismo'®.

Ao tratar dos grupos sociais que se con-
stituem com base em relacdes comunitarias, ou
seja, que se constituem por “comunitarizacio”,
Weber preocupa-se desde o inicio em rejeitar qual-
quer reificacdo ou naturalizacdo de “comunidade”,
afirmando que ndo basta a existéncia de “tragos
herdados” em comum num conjunto de individuos
para que haja “relagdes comunitérias’:

“De modo algum o compartilhamento de

14. Neste sentido, Marcio Goldman (2009, p. 12) faz uma critica da abordagem comumente feita pela sociologia dos chamados “novos

9 <

movimentos sociais”, ou “culturais”,

que insiste em tratar com categorias bem estabelecidas processos efetivamente novos”. Este anac-

ronismo se estenderia, segundo o autor, ao discurso nao s6 dos estudiosos mas também dos militantes desses movimentos, em ambos os
casos suprimindo sua originalidade e denunciando uma “espécie de sentimento de divida excessiva para com experiéncias e trabalhos

anteriores.”



qualidades, de situagdes ou de comporta-
mentos ¢ uma relagdo comunitaria. Por ex-
emplo, possuir em comum tragos herdados
considerados como tragos de “raca” por si
mesmo nao implica nenhuma relagdo comu-
nitaria entre as pessoas assim distinguidas.
Através da restrigdo dos nexos sociais (com-
mercium) e de casamento (connubium) por
parte do mundo que as circunda, elas podem
achar-se em uma situagcdo homogénea — pelo
isolamento face a esse mundo circundante.
Mas, mesmo que reajam homogeneamente
face a essa situac¢ao, isso ainda nao constitui
comunitarizagdo (Vergemeinschaftung), e
mesmo o mero “‘sentimento” dessa situagao
comum e de suas conseqiiéncias ainda ndo
¢ suficiente para produzi-la”(1980,p: 22; cf.
Weber, 1991,p: 26).

Quando ¢ entdo que se caracteriza uma
comunitarizacdo, ou seja, quando ¢ que se produz
uma ‘comunidade’? Eis o que afirma Weber:

“Uma relacdo social surge somente quando
eles de alguma maneira orientam seu com-
portamento uns para com 0s outros — nao
apenas cada um deles face ao mundo circun-
dante — com base nesse sentimento; € s6 na
medida em que esta relagdo evidencia um
sentimento de co-pertencimento ¢ que surge
uma ‘comunidade’ (Gemeinschaft)” (WE-
BER, 1980,p: 22; 1991,p: 26).

Weber distingue assim o processo de co
munitarizagdo(Vergemeinschaftung), que ¢é a
produgdo de relagdes sociais (soziale Beziehun-
gen) referidas ao sentimento de copertencimento
do produto, que é a comunidade (Gemeinschaft).

Na segunda parte de Economia e Socie-
dade, o conceito de “comunitarizagdo” aparece
enfatizando agora a multiplicidade dos modos
pelos quais pode-se dar a formagdo de comuni-
dades, segundo os fins em jogo e a natureza do
“sentimento de co-pertencimento” em questdo.
O terceiro capitulo dessa parte trata de varios ti-
pos de comunidade assim formadas, incluindo a
“comunidade doméstica” e a comunidade “de cla”
(Sippe), a “comunidade de vizinhanga” e a “comu-
nidade politica”, e, finalmente, o oikos (WEBER
1980,p:212 ss.; 1991,p: 243 ss.).

Weber escreve um longo texto sobre “co-
munidades étnicas”, sob a rubrica de “relacdes
comunitarias étnicas”, que se encontra no capitulo
IV, Ele inicia o texto com uma argumentacao
ampliada contra a ideia de que “pertencimento a
raga” possa ser a causa da a¢do comunitaria. De-
finindo “pertencimento a raga” como a “posse de
disposicdes similares herdadas e herdaveis que
tétm como base uma efetiva ancestralidade co-
mum” (WEBER 1980,p:234; 1991,p:267), Weber
afirma que essas disposi¢des s6 podem conduzir
a uma ‘“comunidade” (com aspas suas) se forem
“sentidas/percebidas subjetivamente como um tra-
¢o comum” (WEBER 1980,p: 234; 1991,p: 267).
Mas, lembremos que a mera percepcao subjetiva
da existéncia “tragos comuns” a um grupo de de-

15“... a antropologia ¢é a ciéncia da auto-determinagao ontologica dos povos do mundo, e nesse sentido ¢ uma ciéncia politica no pleno
sentido do termo... (VIVEIROS DE CASTRO, 2003, p. 17; tradu¢do de MWBA).

16. Eis as defini¢des iniciais (segundo a tradugao brasileira): “Uma relago social denomina-se ‘relago comunitaria’ (Vergemeinschaftung)
quando e na medida em que a atitude da acao social...repousa num copertencimento (afetivo ou tradicional)subjetivamente sentido pelos
participantes” (Weber, 1980:21; 1991:25). Em contraste, “uma relagdo social denomina-se ‘relagdo associativa’ (Vergesellschaftung)
quando e na medida em que a atitude da ac@o social repousa num ajuste ou numa unido de interesses racionalmente motivados (com
referéncia a valores ou a fins).” (Weber, 1991:25; 1980:21). Afastando-nos da tradugo brasileira , traduzimos “Vergemeinschaftung” por

“comunitarizac¢do” e “Vergesellschaftung” por “societarizacdo”.
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scendéncia ainda ndo ¢ suficiente para que exista
“comunidade”: € preciso ainda que a “percepcao
subjetiva” de algo em comum seja mobilizada para
a agao social. Isto é: € preciso que as ac¢des dos en-
volvidos estejam orientadas por esse sentimento,
tanto em suas relagdes reciprocas, como face ao
“mundo circundante”.

Ora, para que isso ocorra, Sa0 necessarias
condi¢des sociologicas que Weber descreve de
maneira precisa, conduzindo-nos a aplicagcdo do
conceito ao tema deste artigo.

A comunitarizacdo ocorre sob duas cir-
cunstancias: ou “quando a vizinhanca ou
conexdao espacial de pessoas racialmente
diferentes associa-se a uma acdo comum
(principalmente politica); ou, inversamente,
quando um destino comum qualquer de pes-
soas racialmente similares estd ligado um
antagonismo qualquer dos similares face aos
que sdo marcadamente diferentes” (WEBER
1980,p:234; 1991,p:267).

No primeiro caso, parece ser o contato
geografico dos “diferentes” que gera uma unidade
de acdo, enquanto no segundo caso ¢ uma unidade
historica precedente (um “destino comum”) que se
associa a um antagonismo: em ambos 0s casos, se-
melhangas e diferengas sdo ativadas pela historia
de grupos sociais e por sua intera¢do espacial. E
¢ sempre a percepcao da similitude e da diferenca
por sujeitos — isto €, ‘subjetivamente’—que € rel-
evante sociologicamente.

O ponto é que, sociologicamente, “raga”
deixa de ser um fator causal de ordem bioldgica,
para atuar como um percepto no contexto da con-

stituicdo de um grupo. Nessa visdo sociolodgica,
“raga” é a crenga em uma “comunalidade” (Ge-
meinsamkeit) subjetivamente percebida. Weber
indica que aquilo que é percebido como “comu-
nalidades” sdo “habitus externos”, ndo impor-
tando sociologicamente saber se sdo inatos ou
transmitidos pela tradi¢do. Assim, habitus exter-
nos podem ser a cor da pele e a forma do cabelo,
como podem ser tradigdes de perfume e estilos de
penteado; podem ser atitudes corporais e modos de
falar. O que importa é que, conforme a defini¢ao
escolastica, habitus sejam disposi¢des do corpo
e da mente dificeis de alterar (AQUINO; 2001;
ALMEIDA, 2000). Weber enfatiza que a atitude
“primaria e normal”, face aos que sdo “de outra es-
pécie” ou “de outra raga” (Andersartig) é repulsa,
salientando que essa atitude nem ¢ limitada aos
“tragos antropoldgicos [fisicos]” comuns, nem a
“diferencas herdadas”, mas a diferencas no “habi-
tus externo” qualquer que seja sua origem (WE-
BER, 1980,p: 234; 1991,p: 267).

Em suma, a tarefa inicial de Weber ¢ aqui
desconstruir qualquer essencialismo racialista en-
quanto explicacdo causal-socioldgica, destacando
ao mesmo tempo o papel das “comunalidades”
(tipicamente o habitus externo) como base da
crenca de que existe um aparentamento real ou, ao
contrario, uma oposicao entre grupos que resulta
de uma ancestralidade comum (WEBER, 1991 ,p:
269; 1980,p: 237). Por fim, a crenga no ancestral
comum nao requer sequer o compartilhamento de
habitus e de costumes. E suficiente que haja uma
memoria do passado comum, e € esse o lugar em
que Weber introduz a definicdo de grupos étnicos:

“Chamaremos de grupos “étnicos” os gru-

17. O titulo do capitulo diz: Ethnische Gemeinschaftsbeziehungen, ou “relagdes comunitarias étnicas”. A terminologia do autor permite
distinguir relagdes comunitarias de comunitarizag@o (Vergemeinschaftung), o que apdia a nossa tradugao.



pos humanos que nutrem uma crenga sub-
jetiva numa comunalidade ancestral [Ab-
stammungsgemeinsamkeit], com base na
semelhanca do habitus externo de costumes
ou de ambos, ou pela lembranca da coloni-
zacdo e da migragdo, e a tal ponto que esta
crenca se torna importante para a propaga-
cdo da comunitarizagdo — ndo importando
que haja ou ndo objetivamente uma comu-
nalidade de sangue” (WEBER 1980,p:237;
1991,p: 270).

A definicdo completa tem a ressalva de
que ela se aplica “quando ndo se trata de clas”,
isto €, de um grupo de descendéncia identificado
por uma genealogia. Ora, a relevancia dessa res-
salva ¢ que ela chama a atengdo para a passagem
da identificacdo genealdgica de um grupo de de-
scendéncia para a “comunidade étnica” que se as-
socia a uma “crenga na ancestralidade comum” em
um sentido amplo e que ndo mais requer conexdes
de consangiiinidade, e nem mesmo a comunidade
de lingua. Nesses casos, diz Weber,“... restam por
um lado, diferengas estéticas perceptiveis do habi-
tus manifesto externamente, e por outro lado, sem
davida com igual direito, as diferencas evidentes
aos olhos da vida cotidiana” (WEBER, 1991,p:
271; 1980,p: 238).

Esse parece ser o fundamento para a ideia
de que “etnicidade” reduz-se a um conjunto de
tracos diferenciais, e de que comunidades étnicas
sao “artificialmente” construidas, particularmente
através da reinterpretacdo das relagdes societdrias
em termos de “relacdes comunitdrias pessoais”.
Por exemplo, membros de associagdes profission-
ais de pescadores e de trabalhadores rurais podem
se comunitarizar, na medida em que seus membros
passam a compartilhar a crenca de que compartil-
ham uma substancia comum: sindicalistas se véem
entdo como irmaos.

A no¢do de comunitarizagdo como pro-
cesso de constituicdo de comunidades étnicas
pode aplicar-se agora a escala de nacionalidades.
“A ‘nacionalidade’ compartilha com o ‘povo’, no
sentido ‘étnico’ corrente, minimamente, ¢ normal-
mente, a vaga representagdo de queuma comu-
nidade de descendéncia tem que estar subjacente
aquilo que ¢é percebido como ’comum’ (WEBER,
1980,p:242 ss.; 1991,p:275 ss.).

Ao mesmo tempo, porém, abre-se a pos-
sibilidade de que a comunitarizacdo seja tanto um
processo com origens historicas ndo-planejadas e
que aparece como resultado de um “destino co-
mum”, como o resultado artificialmente produ-
zido por uma politica de constitui¢do de naciona-
lidades. O tema das “comunidades imaginadas” ¢
assim uma elaboracao da tese weberiana sobre a
formacgdo de estados nacionais no periodo moder-
no (ANDERSON 1991). Essa ambigiiidade estara
latente também na formagao de etnicidades indi-
genas.
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INTRODUCAO

O proposito deste trabalho consiste no es-
tudo da relacdo entre tradicdo e ordenamento ju-
ridico, focalizando principalmente as deliberacdes
oficiais (convengdes, leis, decretos e portarias) so-
bre diversidade linguistica e politica cultural, que
resultaram de diferentes formas de mobilizacao
étnica. O trabalho se refere em especial aqueles
resultados de mobilizagdes perpetradas por movi-
mentos sociais, cujas reivindicagdes se tornaram
leis, notadamente leis municipais. Tais leis, en-
quanto produtos de uma agado coletiva, tem como
finalidade precipua ndo apenas o reconhecimento
juridico-formal de atos e saberes praticos ou de mo-
dos de fazer, mas também a protecdo de formas de
expressoes, que jazem ameagadas e cuja persistén-
cia constitui objeto de reivindicagdes do presente.
Em verdade estd-se diante de um processo politico
de transformacdo das pautas de reivindica¢des de
movimentos sociais em norma juridica. A andlise
socioldgica desta passagem, enfatiza o quantum
de forga politica os movimentos sociais passaram
a ter desde a Constituicdo Federal de outubro de
1988 e a ratificacdo pelo governo brasileiro, em
2002, da Convencdo 169 da Organizacao Inter-
nacional do Trabalho (OIT), tanto na vida social,
colocando na mesa ideal de negociagdes uma di-
versidade de identidades étnicas, quanto na gestao
e nas diversas modalidades de uso dos recursos
naturais.

As reivindica¢des dos movimentos sociais
na Amazonia tem se dado em torno do livre acesso
aos recursos naturais, principalmente dos baba-
guais, seringais, castanhais, arumanzais, agaizais
e piagabais nativos dentre outros. Tais mobiliza-
¢oes tem desdobramentos conhecidos, fortalecen-
do as lutas pelos direitos territoriais, bem como a
aprovacao de mais de 13 (treze) leis municipais,
nos Estados do Maranhao, Piaui, Tocantins e Para.
Sdo chamadas de “Leis do Babagu Livre”!, que
preconizam uma representagdo da natureza em que
o dominio privado do solo se separa do uso comum
de sua cobertura vegetal. Estas leis municipais, rei-
vindicadas por associacgoes locais articuladas com
o Movimento Interestadual das Quebra—deiras de
Coco Babagu, contribuiram decisivamente para a
elaboragao do Projeto de Lei n. 231/2007, de au-
toria do Deputado Federal Domin—gos Dutra, que
atualmente tramita na Cadmara dos Deputados?.

Outro ponto das pautas reivindicatorias
dos movimentos sociais, em todo o Pais, concerne
ao significado de “terras tradicionalmente ocupa-
das” e ao seu reconhecimento em diferentes situa-
¢oOes sociais, envolvendo indigenas, quilombolas,
ribeirinhos, ciganos, quebradeiras de coco babacu,
pescadores artesanais, seringueiros, castanheiros,
peconheiros, piagabeiros e extrativistas do aruma
¢ do ouricuri®, atingidos por barragens e comuni-
dades de fundos de pasto e faxinais. Os direitos
territoriais, sobretudo dos povos indigenas, t€m
sido politicamente construidos, nestas situagdes

1. Cf. Shiraishi Neto, Joaquim- Leis do Babagu Livre - Praticas juridicas das Quebradeiras de Coco Babagu. Manaus. PNCSA-UFAM.

2006

2. Para maiores informagdes consulte-se os documentos apresentados em 10 de julho de 2007 na Audiéncia Publica realizada pela Comissao
de Meio Ambiente e Desenvolvimento Sustentavel e pela Comissdo de Direitos Humanos e Minorias da Camara dos Deputados, no Au-
ditério Nereu Ramos, em Brasilia-DF. O objetivo da referida Audiéncia consistiu em debater o projeto de lei sobre o “Babagu Livre”, do
Deputado Domingos Dutra (PT/MA), que esta apenso ao Projeto de Lei n°.891/2007, de autoria de Deputado Moisés Avelino (PMDB/TO).

Trata-se, em verdade, da reatualizacdo de um projeto de lei elaborado pelo mesmo Deputado Dutra, dez anos atras, e que foi arquivado.



de conflito social, em contraposicao as nogdes de
terras imemoriais. A percep¢ao de direitos que en-
volvem o patrimonio imaterial de povos e comu-
nidades tradicionais tem convergido igualmente
para leis municipais, mesmo que tais questdes es-
tejam sendo reguladas no plano nacional por Me-
dida Provisoria*. Em termos analiticos, amparam
também este argumento as formulagdes teoricas
que separam “tradicdo” de “origem”, demonst-
rando que nao ha relagdo necessaria entre tais cat-
egorias. Antes de ser uma categoria do passado ou
denotar uma ligagdo estreita com o “postulado de
continuidade”, como critica Foucault®’, a no¢do de
tradi¢do refere-se notadamente ao presente € nao
se confunde com repeticdo ou com nogdes que a
atrelam a um tempo linear e a evolugdo. Para tan-
to, pode-se mencionar o conceito de “inven¢do da
tradicao”, de E. Hobsbawm, e a formulagao de M.

Sahlins de que todas as tradigdes sdo “inventadas”
consoante os objetivos do presente®.

O processo de discussdo ao qual este tra-
balho estd referido envolve inimeros movimen-
tos sociais representativos daquela diversidade de
identidades coletivas, recolocando a cada negocia-
cdo de conflitos os diferentes critérios politico-or-
ganizativos em jogo e, sobretudo, o novo significa-
do de “tradicional”. As mobilizagdes encetadas por
estes movimentos e as leis municipais que logr-
aram conquistar resultaram, inclusive num forte
dispositivo de intervengdo afirmado pelo governo
federal e assinado pelo Presidente da Re—publica,
qual seja: Decreto n°. 6.040, de 07 de fevereiro de
2007, que institui a Politica Nacional de Desen-
volvimento Sustentavel dos Povos e Comunidades
Tradicionais’.

Neste trabalho de pesquisa ora apresenta-

3. Vide Projeto de Lei do Legislativo Municipal n.04/2005, que institui a Lei do Licuri Livre ou Lei do Ouricuri, sua preservagao, extrativ-
ismo e comercializagdo. Camara Municipal de Antonio Gongalves, Estado da Bahia, 05 de agosto de 2005.

4. Refiro-me, especificamente, & Medida Provisoria n.2.186-16, de 23 de agosto de 2001, que regulamenta dispositivos da Constitui¢do
de 1988 e da Convengao sobre Diversidade Biologica, dispondo sobre o acesso ao patrimdnio genético, a prote¢ao ¢ o acesso. O processo
de lutas e reivindica¢des de benzedeiras e outras autoridades em conhecimentos tradicionais, articuladas no Movimento Aprendizes da
Sabedoria (MASA), culminou com uma vitdria expressiva, em fevereiro de 2012, que originou leis municipais nos Municipios de Sao Jodo
do Triunfo e Rebougas no Estado do Parana. Em 2011, através do mapeamento social das benzedeiras, que registrou 133 benzedeiras em
Rebougas ¢ 161 em S&o Jodo do Triunfo, o MASA conquistara o Premio Rodrigo de Mello Franco de Andrade, do Ministério da Cultura,
que reconhece iniciativas de protegdo, preservagdo e divulgagdo do patrimonio cultural brasileiro. Esta conquista consistiu num passo de-
stacado para o reconhecimento das praticas das benzedeiras como patriménio imaterial. O Presidente da Camara Municipal de Sdo Jodo
do Triunfo, Estado do Parand, promulgou em 2012 a lei municipal n.1.370/11, a qual reconhece a identidade coletiva das benzedeiras e
regulariza o livre acesso as plantas medicinais, por parte dos detentores de oficios tradicionais de cura e propde a construgao de politica mu-
nicipal especifica de acolhimento das praticas tradicionais de cura no sistema formal de satide. Coube a vereadora Marta Drabeski (PSB),
que também ¢é benzedeira, a apresentagdo inicial do projeto de lei. Impedida do ato por ser ela mesma benzedeira, assumiu a apresentagao o
Vereador Mario Cesar da Silva (PT). A Camara Municipal promulgou, enfim, a Lei n.1370/11, em 22 de fevereiro de 2012, com a seguinte
sumula: “Dispde sobre o processo de reconhecimento dos Oficios Tradicionais de Cura, em suas distintas modalidades: benzedores (as),
curadores (as), remedieiros(as), costureiros(as) de rendidura ou machucadura, massagistas tradicionais e parteiras e regulamenta o livre
acesso a coleta de ervas e plantas medicinais nativas, no Municipio de Sdo Joao do Triunfo, Parana.”

5. Cf. Foucault, M. - “Sobre a Arqueologia das Ciéncias - Resposta ao Circulo Epistemologico” in Foucault et alli Estruturalismo e Teoria
da Linguagem. Rio de Janeiro. Ed.Vozes.1971 (traducdo de Luiz Felipe Baeta Neves).

6. Cf. Hobsbawm, E. e Ranger, T. (organizadores) — A inven¢ao das tradi¢des - Rio de Janeiro. Ed. Paz e Terra. 1997 e Cf. Sahlins, M. —
“Adeus aos tristes tropos — a etnografia no contexto da moderna histéria mundial”. In Cultura na Pratica. Rio de Janeiro. Ed. UFRJ. 2004
pp. 503-534
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do, retomo o argumento de que os esfor¢os analiti-
cos se voltam para interpretagdes sociologicas
relativas a aprovacdo da lei de co-oficializac¢do de
linguas indigenas (tukano, baniwa e nheengatu) no
Municipio de Sao Gabriel da Cachoeira®, Alto Rio
Negro, Estado do Amazonas, e para os efeitos de
sua regulamentagdo desde novembro de 2006. A
aprovacao desta lei no Alto Rio Negro, Estado do
Amazonas, regido mais plurilinglie das Américas,
onde sdo faladas 23 (vinte e trés) linguas indige-
nas, tem refor¢ado as reivindicagoes de reconhe-
cimento da diversidade lingiiistica. Este tipo de
reconhecimento sempre foi menosprezado pelas
politicas educacionais. Foi inclusive criminaliza-
do pela politica de “Nacionalizagdo do Ensino”,
iniciada pela ditadura do Estado Novo, entre 1937
e 1945, que reprimiu duramente as linguas aloc-
tones, praticadas pelos imigrantes europeus e pe-
los ciganos, reproduzindo as préticas repressivas
coloniais com respeito as linguas autoctones ou
dos povos indigenas. A aprovagao desta lei de co-
oficializacdo de linguas indigenas em Sao Gabriel
da Cachoeira, demonstra que a nogao de tradicao,
enquanto reivindicagdo dos movimentos indige-
nas, surge marcada pelo signo da ruptura com os

fundamentos da sociedade colonial. Co-oficializar
uma lingua significa aqui que o municipio passa a
ser oficialmente trilingue e que seus cidadaos assim
podem se manifestar em todos os dominios da vida
social, ou seja, na escola, no hospital, nos bancos,
nos correios, nos cartorios € nos tribunais. Trata-
se de uma ruptura profunda com o monolinguismo
da sociedade colonial e dos pressupostos positiv-
istas do Estado-nagdo. A partir desta aprovacao
de lei em Sao Gabriel abriram-se as portas para
que outros movimentos também reivindicassem o
mesmo reconhecimento, abrangendo inclusive lin-
guas aloctones como o reconhecimento da lingua
pomerana no Municipio de Santa Maria de Jetiba,
em novembro de 2008, no Estado do Espirito San-
to’.

Os critérios de mobilizagdo étnica e o sen-
so pratico das estratégias dos movimentos sociais
sdo repassados neste texto ora apresentado, com
énfase nos movimentos indigenas. As leis munici-
pais reforcam a figura da auto-defini¢do ou a con-
sciéncia da sua identidade coletiva pelos proprios
agentes sociais, reforcando o grau de autonomia
frente ao Estado e as demais agencias do campo de
poder, nos termos da Convengao 169 da OIT. Neste

7. Cf. Decreto n°.6.040, de 07 de fevereiro de 2007. Diario Oficial da Unido. Seg¢do I, no 28. Brasilia, 8 de fevereiro de 2007, p.316

8. O Municipio de Sao Gabriel da Cachoeira, localizado na regido do Alto Rio Negro, possui a maior propor¢ao de pessoas que se auto-
declararam indigenas em todo o pais, ou seja, 76,31% da populagdo, de acordo com o Censo Demografico de 2000. Do total municipal de
29.947 habitantes, tem-se que 22.853 assim se autodeclararam. O segundo maior percentual de populag@o indigena no Estado do Amazo-
nas, concerne ao Municipio de Santa Isabel do Rio Negro que, alids, ocupa o correspondente a quinta posi¢ao no pais. Segundo os dados
censitarios ,34,8% de sua populagdo, isto ¢, 3.670 pessoas de um total de 10.561 habitantes, se autodeclararam indigenas.



sentido ¢ que se pode asseverar que as linguas in-
digenas tem um significado novo nas pautas de
reivindica¢do dos movimentos indigenas, uma vez
que, territorializam para além dos limites geogra-
ficos colocados oficialmente pela figura juridica
das terras indigenas. Em Sao Gabriel da Cachoeira
como em muitos outros luga-res do Brasil sdo as
linguas indigenas que constituem a lingua franca
que contagia todas as palavras em qualquer lugar e
circunstancia e a qualquer hora do dia. Elas encon-
tram-se em todo lugar, mesmo nos mais reconditos
em que aparecem de maneira privada e bastante
intimista. Durante mais de dois séculos, apds as
duras proibi¢des do Diretorio pombalino de 1758,
as linguas indigenas e o nheengatu ou lingua geral,
gramaticalizada pelos jesuitas, foram mantidas a
margem da sociedade nacional, sem um respaldo
legal definitivo. Persistiram, entrementes, pratica-
das as escondidas, quase sussuradas de tdo baixo o
tom das vozes, denotando submissdo e temor. Per-
sistiram como linguas domésticas, faladas princi-

palmente nos estritos limites das casas e das alde-
1as, nos meandros da vida familiar ou nos fundos
dos assobradados senhoriais e nas suas cozi-nhas.
Falar lingua indigena ,ou dela fazer uso, ndo asse-
gurava a ninguém a condic¢ao cidada de participar
da vida politica ou de ter acesso aos direitos civis,
seja no regime monarquico ou no republicano'’.

A iniciativa de co-oficializagdo das linguas
traz o territorio indigena para dentro das repar-
tigdes publicas, dos logradouros publicos, das
agencias bancarias, das escolas, dos hospitais e
dos locais de entretenimento. A identidade coletiva
objetivada em movimento social passa a ter no fa-
tor linguistico um de seus mais destacados funda-
mentos sociais e de mobilizac¢ao. Entretanto, ndo é
a lingua em si, sendo a sua combina¢do com a a¢ao
organizada de defesa de direitos basicos que evi-
dencia tal transformacgdo. Neste sentido ¢ que se
pode falar de uma politizag@o da lingua e de uma
objetivacao das identidades étnicas em movimento
social.

9. “O pomerano ¢ uma lingua germanica, antigamente falada nas margens do Baltico, e hoje usada em comunidades do Espirito Santo,
Rondoénia, Minas Gerais, Santa Catarina e Rio Grande do Sul. Lingua presente no Brasil desde 1858 — ha 150 anos, portanto — tem hoje,
no Brasil, um universo de aproximadamente 120 mil falantes. Co- oficializar uma lingua significa que o municipio passa a ser oficialmente
bilingue, e que seus cidadaos podem construir suas vidas em duas linguas — a lingua oficial da Unido, o portugués, mas também a lingua
co-oficial da comunidade, neste caso o pomerano — usando-as na educagio, nos eventos culturais e na sua relagdo com o Estado.” ( cf.
Defourny, V. e Muller de Oliveira, G. — “Qual ¢ a lingua?”. O Globo. Rio de Janeiro, 30 de dezembro de 2008). Os pomeranos possuem
representagdo na Comissdo Nacional de Desenvolvimento Sustentavel de Povos e Comunidades Tradicionais através da Associagdo dos
Moradores, Amigos e Proprietarios dos Pontdes de Pancas e Aguas Brancas e da Associagio Cultural Alema do Espirito Santo. Conso-
ante informagdes fornecidas pelos pomeranos que participaram do I Encontro dos Povos e Comunidades Tradicionais do Espirito Santo
realizado entre os dias 23 e 25 de marco de 2002 em Praia Formosa, Aracruz(ES), tem-se: “Atualmente a lingua pomerana ja tem uma
escrita, dada pelo linguista prof. Dr. Ismael Tressmann, e nos municipio mais pomeranos do estado do Espirito Santo ja tem aulas de lingua
Pomerana através do programa Educagdo Escolar Pomerana-PROEPO.” (cf. doc. distribuido no evento intitulado “Pomerania”). As estima-
tivas produzidas por Jorge Kuster Jacob, apresentadas no I Encontro, acerca daqueles que se autointitulam “pomeranos” no Espirito Santo,
correspondem a 156.071 pessoas, distribuidas pelos seguintes municipios: Santa Maria de Jetiba, Laranja da Terra, Vila Pavao, Domingos
Martins, Pancas (Lajinha), Afonso Claudio, Baixo Guandu, Itaguacu, Itarana, Vila Valerio, Sdo Gabriel da Palha, Colatina, Marechal Flo-
riano, Sao Roque do Canai, Governador Lindenberg e regido metropolitana de Vitdria. Nesta “Estimativa de Mapeamento dos Pomeranos”,
Jacob assinala também municipios de Minas Gerais, Rondonia, Santa Catarina e Rio Grande do Sul com o respectivo percentual dos que
se autodesignam pomeranos face aos totais obtidos pelo recenseamento do IBGE de 2010.
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Foi com a emergéncia de novas iden-
tidades coletivas e com a afirmacdo de condi¢des
de possibilidade de seu reconhecimento juridico-
formal, aberto implicitamente pela Constituicao
de outubro de 1988, que casos de publicizacdo
se tornaram frequentes. No decorrer de 2001, o
agronomo Franklin Plessman registrava, em Bar-
celos (AM) assembléias politicas em que os par-
ticipantes se manifestavam principalmente em
nheengatu. Se comunicavam no que denominam
de “lingua geral” independentemente dos mediad-
ores (militantes, membros de ong’s, sindicalistas e
clérigos) estarem ou ndo entendendo o que estava
sendo dito.

Nos ultimos lustros, através da implemen-
tacdo destas leis municipais mencionadas e do
esfor¢o constante dos movimentos sociais, em es-
pecial os indigenas, em dar seqiiéncia as suas rei-
vindicacdes, percebe-se a emergéncia de um novo
padrao de relagdo politica. Um dos atributos deste
padrdo seria uma publiciza¢do das linguas indi-
genas'', bem como daquelas dos demais povos e
comunidades tradicionais. Praticas diferenciadas
em relacao aos recursos naturais e aos fatores lin-
guisticos apontam para um novo tempo de afirma-
cdes étnicas, mesmo que se chame a atencdo para
as dificuldades antepostas a trajetoéria do movi-
mento indigena e que se registre criticamente que
a inspira¢d@o monolingue domina ainda o universo

dos legisladores. Alids, legisladores, militares e de-
mais integrantes de um projeto nacional, com niti-
da inspiragdo positivista, continuariam esposando
o monolinguismo e vivendo a falsa oposi¢ao entre
diversidade linguistica e nacdo, opondo-se, por-
tanto, 2 mencionada emergéncia de novas identi-
dades coletivas.

Consoante o novo padrao de relagao politi-
ca, se expressar juridica e formalmente em lingua
indigena passa a ter um significado mais determi-
nante em contraste com situagdes anteriores em
que as liderangas apenas iniciavam sua alocucao
em lingua nativa, mais como figura de retdrica,
demonstrativa da fidedignidade de sua condi¢do, e
logo depois voltavam a tradugdo e a retomar o por-
tugués como lingua de interlocucdo. Falar a lingua
indigena, e exigir ser entendido através dela de-
nota uma postura coadunada com uma certa teoria
de pluralismo juridico, que aponta concomitante-
mente para equivaléncia ou para uma interlocu¢ao
bilingue ou trilingue'?. Falar na propria lingua
significa, portanto, mais do que delimitar um lado
do conflito. Percebe-se a publicizagdo de uma au-
toconsciéncia cultural através do uso da lingua
nativa notadamente em eventos publicos e em
situagdes de acdo coletiva. Nestas situacdes, sao
registradas manifestacdes de indigenas na propria
lingua sem se importarem necessariamente se 0s
interlocutores potenciais estariam entendendo ou

10. Ha uma continuidade juridica entre a Monarquia e a Republica, no que diz respeito a classifi—cagdo dos chamados “cidadios”, exclu-
indo analfabetos e agrafos. Bem ilustra isto o Decreto n°.6 de 19 de novembro de 1889. A condigao de ler e escrever em portugués aparece
de modo implicito no Art. 1°. : “Considera-se eleitores para as Camaras Gerais, provinciais e municipais, todos os cidadaos brasileiros
no gozo de seus direitos civis e politicos, que souberem ler e escrever. Na Constituicdo de 1967, elaborada durante a ditadura militar, no
Capitulo IT concernente aos Direitos Politicos, tem-se o Art.147 cujo § 3 assevera o seguinte: “Nao poderao alistar-se eleitores: a) os que

ndo saibam exprimir-se na lingua nacional...”

11. Para maiores detalhes sobre esta relacdo consulte-se Bourdieu, Pierre — “Contra a politica de despolitizagdo” in Contrafogos 2: por um
movimento social europeu. Rio de Janeiro..J.Zahar.2001 pp.60-77. Consulte-se também dois numeros especiais de Actes de la recherche
em Sciences Sociales: n°.155 de decembre de 2004 intitulado “Le capital militant (1)-engagements improbables, apprentissages et tech-
niques de lutte” e n°.158 “Le capital militant (2) crises politiques et reconver—sions: mai 68”.



ndo. Falar publicamente, sobretudo para os que
também falam a mesma lingua, demonstrando-
lhes que ¢ legitimo o fato de se entenderem entre
si as vistas de terceiros — que ndo necessariamente
dominam o idioma e circunstancialmente sdo mais
poderosos — significa estabelecer uma nova forma
de solidariedade politica que confere coesdo social
e certa dinamicidade ao movimento indigena. Me-
diante esta postura, estariamos assistindo a um de-
safio cultural caracterizado por uma triplice trans-
formacao:
a) do uso doméstico e informal das linguas indige-
nas para um uso publico e oficial,
b) da inibic¢do e vergonha de falar publicamente na
lingua nativa para o orgulho de nela se expressar;
c) Esta passagem do uso restrito para um uso am-
plo e difuso implica uma ruptura com os estigmas
historicamente impostos. Melhor explicando: os
dispositivos juridicos coloniais classificavam as
qualidades e os saberes intrinsecos aos povos in-
digenas e aos escravos africanos como defeitos in-
compativeis com a ideia de “civilizacdo”. Faziam
de seus saberes e vicissitudes culturais — lingua,
padrdes morais, regras de matrimonio, preceitos
religiosos e sistemas de parentesco — uma viola-
c¢do dos principios religiosos e politicos impostos
pelo poder dinastico. Consideravam ademais tais
saberes como uma perigosa negacao da disciplina
de trabalho imposta pelo sistema de plantation e
seus mecanismos repressores da forca de trabalho.
Assim, mediante as transformacgoes atuais,
a lingua, que regia a vida doméstica passa a dis-
ciplinar relagdes politicas. Estas proprias relagdes

assinalam uma politica de identidade colocada ao
Estado através de uma multiplicidade de situacdes
de conflito e de afirmagao étnica.

Em virtude disto, ¢ que estamos apre-
sentando para debate este texto, advertindo para os
obstaculos colocados a possibilidade de se pensar a
pluralidade de uma maneira livre das “diversidades
controladas”. Certamente que agrava isto um certo
“culto antropologico do pluralismo juridico” como
sindnimo de um determinado tipo de “multicultur-
alismo”, estimulado pelas agencias multilaterais,
que continuam operando com um conceito de et-
nia inteiramente manualizado, segundo uma abor-
dagem primordialista ou eivada de essencialismos,
enfatizando sujeitos biologizados, e frontalmente
contrario aquele praticado pelos movimentos indi-
genas, apoiado na autorrepresentacao e referido ao
advento de sujeitos sociais. Estd em jogo, portan-
to, um desafio cultural, empiricamente verificavel
e com um significado deveras complexo, ainda por
ser explicado, cujos efeitos historicos ainda ndo
sdo também inteiramente conhecidos.

Deste modo, longe dos grandes debates
sobre as teorias do direito que tratam dos plural-
ismos juridicos'® e sobre as relagdes entre “concei-
tos normativos” da ciéncia juridica e “conceitos
empiricos” das ciéncias sociais, estamos diante
de realidades localizadas e processos sociais com
diferentes modalidades de afirmacdo étnica, e
com a consolidagdo de suas respectivas territori-
alidades especificas. A interpretagdo do sentido
profundo desta for¢a mobilizadora desafiante e
desta dinamica de autoconsciéncia cultural parece

12. Importa mencionar, aqui ,a analise do antropdlogo Raimundo Nonato Pereira da Silva, mani—festa em Seminario do Projeto Nova
Cartografia Social da Amazonia (PNCSA), realizado Na Universidade Federal do Amazonas, em Manaus, em abril de 2007, que destaca
os professores bilingiies como contribuindo significativamente para organizar a representacao politica dos povos indigenas. A acao ped-
agogica, segundo este ponto de vista, mais do que nunca torna-se indissocia—da das formas de organizagdo politica.

143



144

voltar-se principalmente para as expressdes iden-
titarias. Pode-se dizer, portanto, que através da
afirmacdo linguistica estariam também as tentati-
vas dos povos indigenas em controlar de maneira
mais autonoma suas relacoes com o Estado ¢ com
as institui¢des privadas (entidades confessionais,
organizagdes ndo-governamentais/ ong’s, empre-
sas), cujas agdes mediadoras configuram formas
renovadas de tutela.

Consoante Bourdieu, o que diz respeito a
identidade'* possuiria uma “for¢a mobilizadora
excepcional” capaz de provocar rupturas profun-
das com os mecanismos de dominagao ja cristal-
izados. Talvez esta formulacdo nos ajude a com-
preender como os movimentos indigenas estao se
colocando na constru¢do de um novo padriao de
relagdo politica, sendo vejamos:

“Sabe-se que os individuos e os grupos inve-
stem nas lutas de classificacao todo o seu ser
social, tudo o que define a idéia que eles tem
deles proprios, todo o impensado pelo qual
eles se constituem como “nds” por oposi¢ao
a “eles”, aos “outros” e ao qual estao ligados
por uma adesdo quase corporal. E isto que
explica a forca mobilizadora excepcional de
tudo o que toca a identidade'.”

Tentando descrever a extensdo desta rup-
tura nas lutas de classificagdo, importa recuperar

detidamente uma ordem de fatos recentes, cuja
interpretacdo acurada ainda requer uma investiga-
¢do cientifica sistematica. Retomamos para tanto a
situacdo social referida a Sdo Gabriel da Cachoei-
ra. No dia primeiro de novembro de 2006 o Prefei-
to de Sao Gabriel da Cachoeira, Juscelino Otero,
assinou decreto regulamentando o reconhecimento
do tucano, do baniwa e do nheengatu como linguas
oficiais do Municipio, ao lado do portugués. O de-
creto foi votado na Camara Municipal dias antes.
A Lei 145, que estabelece as trés linguas indigenas
como idiomas co-oficiais, foi aprovada em 11 de
novembro de 2002 a partir de proposta de autoria
do vereador Esati Ambroésio de Andrade, da etnia
baré. Esta proposta foi apresentada pelo vereador
indigena Domingos Savio Camico Agudelos, con-
hecido como Camico Baniwa. A este tempo, dos
nove vereadores da Camara Municipal de Sao Ga-
briel cinco eram representantes indigenas, sendo
dois Tukano, Alva Rosa Lana Vieira e José Pro-
tasio de Castro, dois Baré, Robernilson Barbosa
Otero e Esau A. de Andrade, e um Baniwa, o ja
mencionado Camico Baniwa. No momento do ato
de regulamentacdo, quatro anos depois, a capaci-
dade de pressdo do movimento indigena parece
ter se mostrado maior no municipio, ndo obstante
a representacdo politico-formal dos indigenas na
Camara Municipal haver sofrido um decréscimo
nas elei¢des de 2005, restringindo-se a apenas dois
vereadores, Hernane Vaz de Abreu, tukano, e José

13. As teorias do pluralismo juridico em torno dos modos de apropriacdo da terra, do uso das linguas nativas, das regras dos direitos matri-
moniais ¢ da adogao das praticas que administram a justi¢a tem sido objeto de reflexdes sistematicas de muitas associagdes cientificas. Uma
sintese das discussdes travadas no ambito da Association Frangaise d’ Anthropologie du Droit pode ser consultada em: *“ Les pluralismes
juridiques”. Cahiers d’Anthropologie du Droit .Paris .Laboratoire d’anthropologie juridique de Paris. Ed. Karthala. 2003.

14. Cf. Bourdieu, P.-“A identidade ¢ a representag@o. Elementos para uma reflex@o critica sobre a idéia de regido.” In O poder simbélico.

Lisboa. Difel. Rio de Janeiro.Bertrand 1989 pp.107-161
15. BOURDIEU, 1989, p. 124.



Maria de Lima, piratapuya'.

Com a regulamentagdo, todas as repar-
ticoes publicas em Sao Gabriel serdo obrigadas
a prestar atendimento também em nheengatu, tu-
kano e baniwa. Os documentos publicos, as cam-
panhas publicitarias institucionais, a sinalizagdo
das ruas e demais orientagdes em bancos, igrejas,
estabelecimentos comerciais e sistema judicidrio
deverdo ter versdes nos trés idiomas. Além disto
,0s8 poderes municipais deverdo promover o apre-
ndizado dessas linguas nas escolas e seu uso nos
meios de comunicagdo e nas instituigdes privadas.
O poder publico teve 180 dias a partir da data de
regulamentagdo para iniciar a prestacdo de ser-
vigos nas linguas co-oficiais. A prestacdo de ser-
vicos em documentos escritos, entretanto, teve
um ano de prazo para cumprir 0 que preconiza o
dispositivo. O presidente da Federagdo das Orga-
nizacdes Indigenas do Alto Rio Negro (FOIRN),
Domingos Barreto, do povo tukano, em decla-
ragdo ao periodico A Critica, trés dias apos de-
cretada a regulamentacdo, em 4 de novembro de
2006, reafirmando a for¢ca mobilizadora, declarou
o seguinte sobre o significado da vitoria na reivin-
dicagdo'” tornada lei municipal: “E o reconheci-
mento da diversidade cultural dos povos indigenas
e a tentativa de ndo fazer morrer as linguas-maes
das aldeias. E a primeira iniciativa no pais.”

Para os povos tukano e baniwa, impor for-
malmente a escrita de sua propria lingua a chama-
da “sociedade nacional” consiste numa estratégia
basica de reprodug¢do cultural, ao contrario de al-
guns povos tradicionais, como 0s ciganos, para os
quais a auséncia de uma escrita ¢ que pode ser lida
como uma estratégia de sobrevivéncia. Através da

oralidade os ciganos idealmente poderiam contro-
lar suas relacdes com os aparatos de poder, ilegiti-
mando quaisquer pretensdes mediadoras de quem
desconhece suas linguas nativas. Neste sentido ¢
que as associagdes representativas dos ciganos,
“roms” e “kalons”, ndo reivindicam o reconheci-
mento, o aprendizado ou a adogdo de suas linguas
em estabelecimentos de ensino ou qualquer outra
institui¢do publica. De modo contras-tante para os
movimentos indigenas, a co-oficializag¢do das lin-
guas indigenas representaria também uma possi-
bilidade de ampliagdo de suas lutas de afirmacao
étnica.

A municipalizagdo das reivindica¢des nao
pode ser entendida, portanto, de maneira rigida ou
confinada na geografia das divisdes politico-admin-
istrativas. A acdo da Federagdo das Organizagdes
Indigenas do Rio Negro (FOIRN) transcende os
limites municipais e ndo se conforma exatamente
a delimitacdes espaciais politico-administrativas.
Neste sentido, o reconhecimento que emana da
Camara Municipal parece ser um primeiro passo
para agdes que concernem a uma microrregiao
ou a mesoregido como um todo. As mobiliza¢des
no mesmo sentido em outros municipios, de dife-
rentes unidades da federagdo, evidenciam que os
fatores linguisticos redescrevem a relagdo com as
instancias de poder, descrevendo a regido segundo
uma nova forma de agao politico-organizativa.

Mediante esta dindmica de construcao de
uma comunidade politica com base étnica, tem-se
uma dupla ruptura com os fundamentos da socie-
dade colonial, permitindo uma “nova descri¢ao”
da vida social.

16. Cf. informagdes levantadas pelo antropodlogo Raimundo Nonato Pereira da Silva.
17. Cf. “Cidade tera quatro linguas”. A Critica. Manaus, 4 de novembro de 2006 p.C7
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1. RUPTURA COM OS FUNDAMENTOS
IDEOLOGICOS DO DIRETORIO

A primeira ruptura ¢ com o Estado dinasti-
co que, sob a governacao pombalina (1750-1777),
instituiu o “Diretorio que se deve observar nas
povoagdes dos indios do Pard e Maranhdao”. O
documento vem assinado por Sebastido José de
Carvalho e Mello, que veio a ser Marqués de Pom-
bal, e foi registrado na Secretaria de Estado dos
Negocios do reino, no livro da Companhia Geral
do Grao Para e Maranhao, a folha 120, em 18 de
agosto de 1758, por Felipe Jos¢ Gama. No seu Art.
6 proibe o uso do nheengatu e das linguas indige-
nas apoiado no principio de que a Lingua do Prin-
cipe, ou seja, o portugués, como obrigatoria, resul-
tard na veneracdo e na obediéncia ao poder real.
Concomitantemente, o nheengatu € satanizado e as
penalidades para os que insistirem no seu uso sao
sancionadas.

Proibir praticas culturais (sistemas de alian-
c¢a e uso de linguas indigenas) tornou-se um instru-
mento decisivo para o funcionamento econdmico
do sistema agrario-exportador apoiado em grandes
planta¢cdes monocultoras e na imobilizag¢do da for-
ca de trabalho. A uniformidade linguistica, em tor-
no da lingua portuguesa, nas grandes plantagdes de
cana de agtlicar e algodao, parece ter sido um seve-
ro mecanismo de controle sobre os trabalhadores
escravos. Sua aplicagdo ocorreu pela dispersdo de
escravos de diferentes etnias por diferentes fazen-
das, evitando agrupamentos de membros de uma
mesma etnia, numa mesma unidade de producao.
Tal dispersdo facilitava a imposi¢ao do portugués
como lingua de comunicacgao obrigatoria uma vez
que consideravam que haveria dificuldades dos es-
cravos se entenderem entre si. A consulta a testa-
mentos e inventarios de grandes proprietarios do
século XIX permite constatar a diversidade da ori-

gem étnica dos escravos.
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DIRECTORIO,

QUE
SE DEVE OBSERVAR
NAS POV OA(;OENS DOS INDICS
DO
PARA,EMARANHAO

Em quanto Sua Mageftade naé mandar o con-
trario.

D I R E C T O R I O » 6 Scmpre fol maxima inalteravelmente praticada em

todas as Nagoens , que conquiftdrad novoes Dominios, intro-

QUE ilcuzi;’éo nml}’t}vuﬁ c?luqml}lndufi:!feu proprio ididma, por
1 er indilputavel , que efte he hum dos metes mais eficazes para

SE DEVE OBSERVAR dc%erm? dos [’é\'c('als_1 mdﬂicus a barbaridade dos feus sunlj“l s
coftumes; e termoftrado 2experiencia, que 2o melmo paflo

NAS POVOAC;OENS DOS INDICS que fe introduz nelles o ufo Ei.iugua ?n Principe, g:g c;
conguiftou . 1 tambem o 0, & veneragad,e

Do a obedienc o pois todas

T b= as Nagoens po {ohdo fyftema,
PARA! E MARANHAU nefta Conquifla 1o 7 » que fb cuidd-

¥ rad os primeiros Cor cer nella o ufo da

Em guanto Sua Mageftade naé mandar o con- ua, quechamarad geral ; invencad verdadeimmente abo-
Sy vel, e diabolica, para que los 05 Indios de todos

- s meios, que os podiad cvilizar, permanecelfem na

1, ¢ barbara fijeigad , em queatéagora (e conlervivad
Para defterrar elte perniciofiffimo abufo , ferd hum dos prin-
cipdes cuidados dos Ctores, eftabelecer nas fuas refpech-
vas Povoagoens o ufo da Lingua Portugueza , nad confen-
tindo por modo algum, que os Meninos, e Meninas, que
L I S B O A_’ pertencerem ds Elcdlas, e todos aquelles Indios, que forem
capazes de inftrucgad nefta materia,, ufem da Lingua propria
Na Officina de MIGUEL RODRIGUES, das fuas Nag ,’und.nr" da geral ; mas '.‘. o
Tmpreffor do Eminentiffimo Senhor Cardial Pateiarca, Porwgueza , na férma, que Sua Mageftade tem recOmenda-
do em repetidas Ordens, que até agora (e nad oblervima com

total ruina Efpiritual, e Temporal do Eftado.
M. DCC, LVIIL

“Sempre foi maxima inalteravelmente praticada em todas as Nagdes, que conquistaram novos Dominios, introduzir logo nos
Povos conquistados o seu proprio idioma, por fé indisputavel, que este ¢ um dos meios mais eficazes para desterrar dos Povos
rusticos a barbarie dos seus antigos costumes; e ter mostrado a experiéncia, que ao mesmo passo, que se introduz neles o
uso da Lingua do Principe, que os conquistou, se lhes radica também o feto, a veneracdo e a obediéncia ao mesmo Principe.
Observando, pois todas as Nagdes polidas do Mundo este prudente e solido sistema, nesta Conquista se praticou tanto pelo
contrario, que so cuidaram os primeiros Conquistadores estabelecer nela o uso da Lingua, que chamaram geral; invencao
verdadeiramente abominavel e diabdlica, para que privados os indios de todos aqueles meios, que os poderiam civilizar,
permanecessem na rustica, € barbara sujeicdo em que até agora se conservam. Para desterrar este perniciosissimo abuso, sera
um dos principais cuidados dos Directores, estabelecer nas suas respectivas Povoagdes o uso da Lingua Portuguesa, ndo con-
sentindo por modo algum, que os Meninos e Meninas, que pertencerem as escolas, e todos aqueles Indios, que forem capazes
de instrugdo nesta matéria, usem da Lingua propria das suas Nagdes, ou da chamada geral; mas unicamente da Portuguesa,
na forma , que Sua Majestade tem recomendado em repetidas Ordens, que até agora se ndo observaram com total ruina Es-
piritual e Temporal do Estado.” (cf. Directorio que se observar nas povoacoens dos indios do Para, e Maranhdo em quanto
Sua Majestade ndo mandar o contrario.Lisboa, na oficina de Miguel Rodrigues.Impressor do Eminentissimo Senhor Cardeal
Patriarca. M.DCCCC.LVIII*; ¢/ autorizagdo de impressdo e rubrica de Sua Majestade, a 17 de agosto de 1758).

Na estratégia pombalina o fator linguisti- tura e nag¢ao. A “Lingua do Principe” seria a lingua
co era usado como definidor de uma determinada da nagdo, porquanto a autoridade dindstica o im-
forma de organizagao social fabricada pelo poder punha. O estado dinastico, como bem descreve o
politico. Havia uma identificacdo entre lingua, cul- Marques de Pombal, exigia uma homogeneidade
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linguistica derramada na vida politica e adminis-
trativa, disciplinando as relagdes sociais entre os
agentes sociais e entre eles e os proprios apara-
tos de poder. A aristocracia se foi com o Princi-
pe, mas a exclusividade da “Lingua do Principe”,
entrementes, ficou. As constituigdes republicanas
jamais desdisseram Pombal. A nog¢do operacional
de “povo”, de inspiragdo positivista, pressupunha
uma unidade geogréfica e linguistica, sob uma ad-
ministracdo da mesma, cujo artefato de comunica-
¢do era a lingua dominante, a mesma da sociedade
colonial.

Neste processo politico, as linguas indige-
nas, outrora proibidas, mantiveram-se resistentes e
vividas na vida cotidiana das aldeias, nos afazeres
e nos segredos da vida doméstica. Faladas, sem
buscar necessariamente o confronto, elas jamais
foram controladas absolutamente pela repressao
colonial e dinastica, ou pela violéncia simbdli-ca
dos militares positivistas de ideario republicano.
Sua persisténcia evidencia a forca com que foi
sendo vivida dentro de cada unidade de residén-
cia, de cada aldeia ou de cada forma organizativa
intrinseca aos movimentos indigenas.

A denominada “lingua geral”, introduzida
pelos gramaticos do clero, foi interpretada por
Pombal como um mecanismo para que os jesui-
tas pudessem dominar os chamados “gentios”. Se-
ria uma lingua que competiria com a Lingua do
Principe. Tanto mais porque 0s pro—prios escravos
trazidos da Africa também estariam se comuni-
cando em nheengatu, ou ‘lingua geral”, sem nada
saberem da lingua portu—guesa, como sublinha
o Governador Geral do Grao-Para ¢ Maranhao,
Francisco Xavier de Mendonga Furtado, em carta
enviada a Corte, datada do Para, 27 de fevereiro de
1759, como se vera a seguir:

Contra esta Diabdlica maxima trabalhei
quanto coube no possivel para extingui-la
principalmente nesta Capital, vim ha pouco

tempo a desenganar-me que pouco ou nada
tinha feito, fazendo-se-me assim demonstra-
tivo pelos dois fatos que vou expor a V. Exa
O primeiro foi virem a minha casa umas cri-
ancas filhos de umas pessoas Principais de-
sta terra, ¢ faltando eu com elas, que enten-
dendo pouco Portugués, compreendiam e se
explicavam bastantemente na Lingua Tapuia
, ou chamada geral. O segundo foi ouvir de-
baixo da minha janela dois Negros dos que
proximamente se estdo introduzindo da Cos-
ta da Africa, falando desembaracadamente a
sobredita Lingua e ndo compreendendo nada
da Portuguesa.

As medidas repressoras clamadas pelo Gover-
nador Geral ndo lograram, entretanto, completo
éxito. O nheengatu, nesta primeira década do sé-
culo XXI, foi convertido em lingua indigena pelos
proprios movimentos indigenas em suas pautas
reivindicatérias. Falam-na uns com os outros em
assembléias e reunides, em manifestagdes politi-
cas e em atos publicos, como j& foi mencionado
no caso de Barcelos. A chamada “lingua geral”,
até entdo, se relacionava indiretamente com as
estruturas de poder, com as instancias do campo
politico; e agora, através da co-oficializacdo, esta
relacdo tornou-se direta, consolidando um bastidao
de resisténcia aos dispositivos discriminatorios de
inspiracao colonial.

2. RUPTURA COM A ACAO COLONIAL
DA IGREJA

A segunda ruptura ¢, pois, com a Igreja e,
por extensdo, com as Ordens Religiosas, ao tor-
nar o nheengatu uma entre as linguas indigenas e
ndo mais a lingua de comunicac¢do entre diferentes
povos indigenas. O que a violéncia simbolica dos
missionarios tentou aproximar, sob a orquestracao



gramatical das ordens religiosas que produziram
a cha-mada “lingua geral”, foi redefinido pelos
proprios movimentos indigenas, que articularam
diferentes povos numa mesma reivindicacdo. Esta
acdo articuladora dos movimentos jogou por terra
a metafora biblica da Torre de Babel, cunhada pelo
Padre Antonio Vieira, em 1662, no seu Sermao da
Epifania ao referir-se ao Rio das Amazonas. Con-
soante tal metafora, as gentes ndo se entendiam
entre si, falando linguas incompreensiveis, que
resultavam em confusdo e desarmonia entre os fa-
lantes. A mobiliza¢do conjunta de diferentes povos
indigenas em torno da co-oficializagdo da diversi-
dade linguistica indica justamente o contrario: ao
reivindicarem a co-oficializa¢ao de diferentes lin-
guas numa so6 reivindicagao explicitam um enten-
dimento mutuo e uma solidariedade politica. Nao
h4a mudez nem surdez nesta mobilizagdo politica
que tem na diversidade um fator de unido e nada
mais tem a ver com o desentendimento aludido na
passagem biblica.

Em suma, pode-se asseverar que os movi-
mentos indigenas comecam a desdizer o regimen-
to pombalino, unindo o que ele procurou separar
e levando em conta a diversidade cultural como
um elemento estruturante da sociedade brasileira.
Logram uma conquista que ja havia sido acenada
tragicomicamente por texto literdrio no inicio da
segunda década do século XX, através de Lima
Barreto, com seu conhecido livro O Triste Fim de
Policarpo Quaresma. O personagem principal,
o Major Policarpo Quaresma, envia um requeri-
mento aos congressistas, solicitando que decretas-
sem o tupi-guarani como lingua oficial do povo
brasileiro:

“Policarpo Quaresma, cidaddo brasileiro,
funciondrio publico, certo de que a lingua
portuguesa ¢ emprestada ao Brasil; certo
também de que, por esse fato, o falar e o

escrever em geral, sobretudo no campo das
letras, se véem na humilhante contin-géncia
de sofrer continuamente censuras asperas
dos proprietarios da lingua; sabendo, além,
que, dentro do nosso pais, os autores e 0s
escritores, com especialidade os gramaticos,
ndo se entendem no tocante a corre¢ao gram-
atical, vendo-se diariamente, surgir azedas
polémicas entre os mais profundos estudio-
sos do nosso idioma — usando do direito que
lhe confere a Constituicdo, vem pedir que o
Congresso Nacional decrete o tupi-guara-
ni como lingua oficial e nacional do povo
brasileiro.” (LIMA BARRETO, Triste Fim
de Policarpo Quaresma. 1911).

O Major Quaresma, num pleito individual
e isolado, que ndo repre—sentava uma forca social,
¢ tratado sardonicamente e acaba encerrado numa
masmorra. O ato isolado de um funciondrio pu-
blico, singular ,ndo logrou éxito. A afirmacao de
existéncia coletiva realizada por um movimento
social encaminhando reivindica¢ao similar a uma
Camara Municipal resulta, entretanto, quase um
século depois, numa conquista.

Esta ligeira correlacdo historica, que mes-
cla ficgdo e realidade, evidencia antes de tudo as
dificuldades de um entendimento mais acabado
deste fenomeno da diversidade cultural hoje na
sociedade brasileira ,e chama a aten¢do para os
antagonismos em jogo. Afinal, reconhece-se hoje
que “no Brasil sdo falados por volta de 220 idi-
omas: 180 indigenas, 30 de imigragdo e, ainda,
duas comunidades surdas, a Lingua brasileira de
sinais — Libras- e a Urubu-Kéapor. Somos, portan-
to, um pais de muitas linguas — plurilinglie-como
a maioria dos paises”'®. O decreto presidencial
n.7.387, de 9 de dezembro de 2010, reconhece isto
ao instituir o Inventario Nacional da Diversidade
Lingiiistica como “instrumento de identificagdo,
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documentacgao, reconhecimento ¢ valorizagdo das
linguas portadoras de referencia a identidade, a
acdo e a memoria dos diferentes grupos forma-
dores da sociedade brasileira”"’.

Tal decreto responde, de certa maneira, a
uma indagacdo que sempre tem sido recolocada,
que € a seguinte: como articular esta diversidade
linguistica com a idéia de nagdo? Sob este aspec-
to, importa reiterar que, no caso brasileiro, ndo ha
nacionalismos em disputa que marquem a vida
politica. Nao ha as denominadas “nacionalidades
historicas”, tal como na Fran¢a em relacao aos cor-
sos e bascos, ou na Espanha em relagdo a catalaes,
bascos e galegos, reconhecidas inclusive como tal,
pelo texto constitucional.

No caso brasileiro, os movimentos sociais,
indigenas e quilombolas ndo fazem uso do termo
“nagdo” como correspondente ao sentido de Esta-
do-Nacdo. Assim, ndo se tem um debate ou con-
flito em torno de problemas equivalentes ao que
se chama de “uma nagao dentro de outra nagao”.
Embora ndo haja historicamente a acomodagao
de varias nacdes ou nacionalidades num mesmo
Estado, tem-se uma argumenta¢do conservadora
que alega que potencialmente haveria perigo de,
a partir do reconhecimento de terras indigenas e
quilombolas, surgir uma tendéncia a desagrega-
¢do e a autonomizac¢do. Os movimentos sociais,
no caso brasileiro, ndo mantém nem reivindicam
situagdes de auto-governo ou de governo para-
lelo. Neste sentido as diferengas culturais nao
teriam porque ser consideradas necessariamente
desagregadoras. Insistir em ndo reconhecer dife-
rengas culturais pode significar apostar no conflito
a todo custo. Confrontando-se com estes obstacu-

18. Defourny ¢ Muller de Oliveira, 2008.

los € que se pode avancar na andlise sociologica
de como os movimentos indigenas tem delineado
uma mobiliza¢do conjunta, impondo sua pauta de
reivindicagdes a cena politica municipal.

Na situagdo ora examinada, as formas de
luta que os movimentos indigenas preconizam, e
que constituem o substrato do capital militante,
podem ser assim sintetizadas: — orientar, conso-
ante os preceitos de sua etnia, os integrantes das
organizagdes indigenas a afirmarem publica e for-
malmente seu nome de benzimento, isto ¢, aquele
que receberam de seus pais e dos quais foram
usurpados, € ndo o nome de batismo imposto pe-
los missionarios; — rever as denominacoes dos to-
ponimos, ou seja, instituir novas designagdes, em
lingua indigena, de comunidades, serras, igarapés,
olhos d’4gua ou nascentes e acidentes geograficos
que foram denominadas pelos colonizadores com
nomes biblicos, de santos ou inspirados em episo-
dios da histdria da colonizagdo portuguesa; — esta-
belecer novas formas de apropria¢do do conheci-
mento do tempo, dialogando com temas oficiais da
ordem do dia, como “mudangas climaticas”, e re-
organizando o calendario das atividades economi-
cas; isto além das j4 citadas leis municipais de co-
oficializacdo de linguas indigenas.

Insistindo nestas especificidades e nas dis-
tingdes face a outras experiéncias historicas, pode-
se sublinhar o particularismo da situacao analisada
sem qualquer pretensdo de universaliza-lo. Tal
acdo politico-organizativa parece encontrar, as-
sim, condi¢des de possibilidade para se expandir,
evidenciando um amplo processo de transforma-
¢oes sociais. Para E. Hobsbawm, por exemplo, o
final do século XX e este inicio do século XXI

19. Consoante o Art. 4 o Inventario Nacional da Diversidade Linguistica “ devera mapear, caracterizar e diagnosticar as diferentes situa-

¢des relacionadas a pluralidade lingiiistica brasileira, sistematizando estes dados em formulario especifico.”



podem ser caracterizados por uma “politica de
identidade”. Tanto os aparatos de estado, quanto
0s movimentos sociais mobilizam-se em torno de-
sta modalidade de expressao politica. De maneira
aproximada, M. Sahlins sublinha que:

“A autoconsciéncia cultural que se vem
desenvolvendo entre as antigas vitimas do
imperialismo ¢ um dos fendmenos mais no-
taveis da histéria mundial no fim do século
XX. A “cultura” — a palavra em si, ou algum
equivalente local — esta na boca de todos.
Tibetanos e havaianos, ojibway, kwakiutl e
esquimos, casaquistaneses e mongois, abori-
genes australianos, balineses, caxemirianos
e maori da Nova Zelandia, todos descobrem

% 9

ter uma ‘cultura’.

No que diz respeito aos fatores lingiiisti-
cos, € possivel registrar duas tendéncias no plano
politico municipal: enquanto na Bolivia, Equador,
Venezuela, Peru e, em certa medida, no Brasil se
avang¢a no sentido do pluralismo juridico, recon-
hecendo a diversidade cultural e linguistica, criti-
cando o estatuto monolingue da sociedade colo-
nial e rechacando os fundamentos primordialistas
do multiculturalismo, nos Estados Unidos (EUA)
percebe-se uma tendéncia contraria. Esta tendéncia
apresenta ambiguidades como se vera a seguir: de
um lado os politicos cortejam o voto dos chamados
“hispanicos” e ,de outro, insistem num certo fecha-
mento institucional com a reedicao de velhos ritos
nacionais, ligados as linguas que buscam limitar a
liberdade de deslocamento de trabalhadores imi-
grantes. Os EUA ndo possuem um idioma oficial,
mas o Senado norte-americano, em maio de 2006,
aprovou um projeto do senador republicano, Jim
Inhofe, para que o inglés seja declarado o idioma
nacional. Foram 63 votos a favor e 34 contra. A
votacao ocorreu dentro dos debates da nova lei de

imigragdo. A minoria democrata votou contra sob
o argumento de que a emenda ¢ discriminatoria, e
ir4 interromper as iniciativas da administra¢do pu-
blica de oferecer servigos bilingues. Para o sena-
dor democrata Harry Reid: “¢ um projeto racista”.
Qualquer um que falar com sotaque sabera que vai
precisar falar inglés o mais rapido possivel, e isto
poderia gerar um tipo de discriminagdo baseada no
dominio do idioma. Atualmente o pais ndo possui
idioma oficial, mas o projeto exige que todos os
cidaddos, e também aqueles que possuam o “green
card” (visto de trabalho e residéncia permanente)
,facam teste de proficiéncia em lingua inglesa. A
proposta republicana ndo declara, entretanto, o in-
glés idioma oficial dos EUA, posto que tal decisao
poderia afetar contratos e demais transagdes com-
erciais adstritas as medidas economicas de aber-
tura de mercados. Servi¢os, como a manutencao
de intérpretes nos tribunais, e publicagdes do gov-
erno nor-te-americano, atualmente produzidos em
espanhol, seriam afetados.

Nao obstante esta controvérsia, o conselho
legislativo do distrito de Farmers Branch, de Dal-
las, aprovou por unanimidade, também em novem-
bro de 2006, uma série de medidas anti-imigragao,
incluindo uma que oficializa o inglés como lingua
oficial. Farmers Branch tem 37% de hispanicos
entre seus 28 mil habitantes. Esta medida foi con-
siderada como “racista” e discriminatoria pelas
entidades que defendem as liberdades civis®’. As
novas leis de imigracdo estariam levando a um fe-
chamento e inibindo o pluralismo juridico, visto
que as estimavas oficiais assinalam que 45 milhdes
de pessoas falam espanhol nos EUA. Na Califor-
nia e no Texas, 35% dos habitantes falam espan-
hol. Estima-se que mais de 7 milhdes de imigran-
tes, classificados como “latinos”, ndo dominariam
o inglés?'.

Mediante este breve cotejo, € nos limites
deste texto, pretende-se incentivar argumentos ca-
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pazes de relativizarem as teorias que insistem em
interpretar as mobilizac¢des étnicas no Brasil como
inspiradas numa estratégia externa, correspon-
dente a um suposto modelo norte-americano que
preconizaria uma “universalizacdo de particularis-
mos”*2., Tais teorias perdem de vista os fatores in-
trinsecos as mobilizac¢des, distanciando-se de real-
idades localizadas e menosprezando a condicao de
sujeitos sociais em processo de construcdo pelos
movimentos indigenas, seja no dominio da escola,
seja no dominio da politica.

20. Cf. “Migracao — Em Dallas, lei dura para ilegais.Medida pune com multas quem empregar ou alugar imoéveis para imigrantes irregula-
res.” O Estado de Sdo Paulo. Sao Paulo, 15 de novembro de 2006 pagina .A-31

21. Cf. “EUA — Reforma imigratoria prevé testes na lingua para os candidatos a cidadania. Projeto torna inglés idioma nacional” Folha de
Séao Paulo. Sao Paulo, 20 de maio de 2006, pag. A-29.

22. Para um aprofundamento desta interpretagao critica consulte-se: Almeida (org.) - Terra das Linguas -Lei Municipal de Oficializagdo de
Linguas Indigenas.Sdo Gabriel da Cachoeira,Amazonas. Manaus. PNCSA.UFAM.2007
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RESUMO

O presente artigo tem por objetivo discutir os desafios enfrentados no momento em que o Nordeste se depara com uma
recente onda desenvolvimentista que coloca em destaque a presenca de povos e comunidades denominadas tradicionais nas
areas afetadas pelos novos empreendimentos. Utilizando como exemplo as dinamicas territoriais dos povos indigenas de
Pernambuco, enfatiza que a necessidade formal de identificagdo de comunidades tradicionais ou “especiais”, no caminho
do desenvolvimento, tem explicitado contradi¢cdes na concepgao de Estado brasileiro e dado visibilidade a diferentes ru-
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INTRODUCAO

A Constitui¢ao de 1988 representa signifi-
cativa mudanga de paradigma em relagdo ao re-
conhecimento de novos direitos e novos sujeitos
de direito no contexto brasileiro. Sua implemen-
tacdo tem trazido grandes desafios, consideran-
do a tradi¢do agraria brasileira e a sua estrutura
fundiaria, que acabaram por definir as relagdes en-
tre diferentes segmentos da sociedade e grupos de
controle do poder que exerceram sua hegemonia
com base na violéncia fisica e simbolica.

Diante deste panorama, o presente artigo
tem por objetivo discutir os desafios enfrentados
no momento em que o Nordeste se depara com
uma nova onda desenvolvimentista que coloca
em discussdo a presenca de povos e comunidades
denominadas tradicionais nas areas afetadas pelos
empreendimentos que vém sendo propostos.

Tal presencga representa tematica constante
nas defini¢des dos andamentos dos novos projetos.
Se, por um lado, encontramos, do ponto de vista
normativo, um ambiente propicio para o seu re-
conhecimento, por outro, a necessidade formal de
identificagdo de comunidades tradicionais ou “es-
peciais” no caminho do desenvolvimento, particu-
larmente do estado de Pernambuco, tem explicita-
do os conflitos de interesses e dado visibilidade ao
pluralismo rural brasileiro.

1. A LOCOMOTIVA DE CRESCIMENTO NO
NORDESTE!

O impressionante ritmo de crescimento da
economia de Pernambuco tem se destacado na-
cionalmente. Com uma taxa de aproximadamente
16% de aumento do PIB em 2010, o estado tem
dado énfase a vérias areas de desenvolvimento:
SUAPE (Poélo petroquimico e siderurgico), Esta-
leiro Atlantico Sul, Refinaria Abreu ¢ Lima, Polo
Farmacoquimico de Goiana, Canal do Sertdo, Fer-
rovia Transnordestina e industrias automotivas.

Dados quantitativos sdo festejados e Per-
nambuco ¢ considerado “a locomotiva de cresci-
mento no nordeste”.

O complexo industrial-portudrio ¢ um mod-
elo inédito no Brasil e est4 fazendo surgir um novo
Estado industrial no pais, envolvendo industria de
petréleo e gas, industria naval e automobilistica.
Uma nova secretaria, denominada de Secretaria de
Trabalho, Qualificacdo e Empreendedorismo, foi
criada no ambito do governo do Estado para tratar
do impacto da onda de investimentos.

Os grandes pdlos citados sdo as vedetes, e
em torno deles ndo param de ser anunciados novos
e novos investimentos. No dia 30 de setembro de
2011, enquanto este artigo estava sendo escrito, foi
anunciado um protocolo de intengdo de mais 15
industrias para se instalarem no estado, com um
investimento previsto de R$ 675 milhdes. Noticias
como essa constituem manchetes quase que dirias
nos periddicos locais. De acordo com o Instituto
Brasileiro e Geografia e Estatistica (IBGE), Per-
nambuco é a décima maior economia brasileira,
com um PIB apresentando crescimento trés vezes
maior que o do territorio nacional®.

Nao ha duavidas sobre os beneficios

1. BRITO, A. Pernambuco vive sua revolugao industrial. Folha de Sao Paulo, Sao Paulo, 06 mar. 2011. Mercado. Disponivel em:
<http://www1.folha.uol.com.br/mercado/884917-pernambuco-vive-sua-revolucao-industrial.shtmlhttp://www1.folha.uol.com.br/
mercado/884917-pernambuco-vive-sua-revolucao-industrial.shtml>. Acesso em 20 set. 2011.



econdmicos e infraestruturais para a regido. No
entanto, a compreensao do processo agudo de de-
senvolvimento parece ir na contramao de um outro
processo, tdo moderno quanto o da industrializa-
¢d0: o reconhecimento dos direitos de comuni-
dades tradicionais ao seu territorio.

O que faz os dois processos quase que co-
incidentes ¢ 0 mesmo que alimenta a tensdo ha
séculos e estd na base da gestacdo do conflito que
hoje se configura: o direito a terra no Brasil, que se
associa, de forma substancial, ao direito de se re-
conhecer diferentes territorialidades e, por conse-
qiiéncia, as diferentes gestdes de recursos naturais
e de uso da terra.

As reformas constitucionais na América
Latina que ganharam folego, a partir da década de
1980, tém trazido a possibilidade de pensarmos
em outras l6gicas que se desdobram em novas nor-
matividades, cuja palavra central ¢ a pluralidade. A
relagdo com o Estado tem se reconfigurado, prin-
cipalmente, devido aos lugares assumidos pelos
“novos” movimentos sociais que tém objetivado
seu potencial identitdrio com base em diferentes
demandas, como as especificas de grupos étnicos
e raciais, de minorias sexuais, de defesa do meio
ambiente, dentre outros. A categoria de “povos
e comunidades tradicionais” tem se destacado e
aglutinado boa parte dos movimentos acima cita-
dos ao colocarem como pauta comum a defesa de
territorios e do uso tradicional dos recursos nat-
urais®.

Os grandes empreendimentos, seja pela

ocupac¢do espacial, seja pela exploracao de recur-
sos naturais necessarios para sua manutengao, ou
ainda pela apropriacdo de determinados conheci-
mentos, tém encontrado na sua contramao a pre-
senga de tais povos e comunidades tradicionais.

Instrumentos normativos regulatérios e
recomendatorios colocam a necessidade de con-
sulta aos povos e comunidades tradicionais sobre
0s seus interesses nas areas a serem ocupadas e/ou
atingidas; e ¢ exatamente essa situagdo de tensao
que tem enfatizado a necessidade de atentarmos
para as dindmicas territoriais que se configuram
em momentos historicos diferentes.

Na atualidade, como aponta Vianna (2010,
p.112), vemos que:

as organizagdes dos povos e comunidades
tradicionais encaminharam demandas, par-
cialmente atendidas por agéncias governa-
mentais em politicas agrarias, sociais e am-
bientais, que resultaram na edi¢do de leis e
na instituicdo de instrumentos normativos
que garantem o acesso a terras de diversas
formas: como propriedades privadas indi-
viduais (reforma agraria e regularizagdo
fundiaria), propriedades privadas comuni-
tarias (reforma agraria e politica de regu-
larizacdo de territorios quilombolas), terras
publicas em que comunidades tém posse
permanente (politica indigenista e politica
ambiental).

2. SEGUNDO, A. Pernambuco ¢ destaque no crescimento econdmico. Didrio de Pernambuco, Recife, 25 nov. 2009. Economia. Disponivel
em: <http://www.diariodepernambuco.com.br/Economia/nota.asp?materia=20091125124207>. Acesso em 21 set. 2011.

3. Vianna Jr. apresenta o paradoxo desses movimentos serem denominados “novos”, ao mesmo tempo em que se baseiam da “tradicionali-
dade”. Seriam novos por estabelecerem descontinuidade com os movimentos previamente existentes de sindicatos de trabalhadores rurais
e tradicionais por serem primordialmente baseados na afirmagao de identidades sociais e culturais com relevantes dimensdes territoriais,
demandando suas terras e territorios como bens de uso comum e, portanto, apondo-se diretamente ao mercado de terras e comoditificagdo

dos recursos naturais (VIANNA JR, 2010, p. 111-2).
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Outras formas de conformacao territorial
também ganharam expressdao sem que estejam di-
retamente relacionadas as demandas citadas, como
as areas reservadas, as unidades de conservacao de
protecdo integral; porém, estas acabam compondo
muitas das situacdes em que os pleitos das comun-
idades tradicionais se colocam, pois, com freqiién-
cia, ha sobreposi¢ao de interesses e de figuras ju-
ridicas.

2. NOVOS ANTIGOS PROJETOS

No litoral de Pernambuco, onde se pode
observar a sintese da nova dinamica econdmica, o
complexo industrial-portuério de Suape, erguido a
40 quilometros ao sul do Recife, brota a velocid-
ade impressionante.

“Cento e vinte empresas ja estdo instala-
das, outras 30 estdo em construgdo e mais 20 irao
surgir até 20147, enumera Frederico Amancio,
vice-presidente de Suape. A matéria, integrante de
um caderno especial da Folha de Sao Paulo, veicu-
lada em varios outros sitios da internet*, enfatiza
que exatamente aquele local foi indicado pelos
“invasores holandeses que acharam de tomar uma
fatia do Brasil colonia” como ponto mais propi-
cio a criagdo de um porto, ainda no século XVIIL
A matéria prossegue descrevendo que foi “nessa
regido, apds romperem pequena por¢do da parede
dos arrecifes que protege o litoral do Atlantico,
que os holandeses criaram uma passagem para
que os barcos de acucar alcangassem os navios em
alto-mar”. Tal projecdo futuristica dos invasores
ganhou forma quase quatro séculos depois. Inves-
timentos de mais de US$ 3 bilhdes nos ultimos
dez anos, conforme continua a matéria, criaram a

infraestrutura basica para o atual ciclo de expan-
sdo do porto de Suape, e converteram a regiao no
principal polo de atra¢do de negdcios do Nordeste
brasileiro.

No interior, a atencdo se volta para a Trans-
posi¢do do Rio Sao Francisco, ou como querem
chamar os empreendedores, o Projeto de Integra-
¢do da Bacia do Rio Sao Francisco com as Bacias
Hidrograficas no Nordeste Setentrional e ainda a
construgdo da Ferrovia Transnordestina.

A Transposi¢do do Rio Sdo Franscisco ¢
outro projeto cuja referéncia se reporta a séculos
passados e representava a grande solucdo para o
Nordeste, para o entdo imperador Pedro II. A pri-
meira década do século XXI foi marcada pelas
discussdes acirradas sobre a eficidcia ou ndo do
projeto e sua influéncia sobre as comunidades cuja
existéncia estd vinculada ao proprio rio. Nao fosse
o bastante, outras iniciativas envolvendo recursos
hidricos apareceram no mesmo cenario. Entre Per-
nambuco e Bahia, o projeto de construgdo das bar-
ragens de Riacho Seco e Pedra Branca se mistura
ao da transposicao. Ao andar pelo sertdo pernam-
bucano e baiano, ¢ possivel ver verdadeiros exér-
citos de técnicos e trabalhadores responsaveis pelo
levantamento de dados de agrimensura até antrop-
6logos, socidlogos, historiadores, dentre outros,
envolvidos na produgdo de relatorios de impacto.
Tantas sdo as informagdes ¢ os técnicos envolvidos
que as comunidades diretamente atingidas pelos
empreendimentos ndo tém a clareza sobre quantos
e quais projetos estdo sendo desenvolvidos. Por ul-
timo, um documento oficial do escritério regional
da Eletronuclear no Recife, estatal responsavel
pela implantacdo e operagdo de usinas nucleares
no governo federal, aponta a cidade de Itacuruba,
no Sertdo do Sdo Francisco, distante 481 km do

4. Ver notan® 1.



Recife, como a primeira opgao para a instalagdo de
uma usina nuclear no Nordeste.

O tecnicismo e o discurso administrativo
e legal sdo preponderantes; as “consultas” e as
audiéncias publicas organizadas pelos Ministé-
rios de Integragdo Nacional e Minas e Energia,
articuladas com os consorcios das empresas de
engenharia responsaveis pelas diferentes fases dos
projetos, ddo a falsa imagem de participacdao das
comunidades, apelando para o que poderiamos
chamar de “portavozismo™.

Um novo projeto de modernidade parece
ter chegado ao Nordeste brasileiro. A regido que
até entdo estava sendo relegada e negligenciada,
face aos investimentos concentrados nas regides
Sul e Sudeste, toma significativo vulto e folego,
mas passa a enfrentar problemas quanto a re-
definicao de varios dos seus contextos, inclusive o
rural.

3. O LUGAR DAS NOVAS E VELHAS TERRI-
TORIALIDADES

O processo ja citado de afirmacgdo identi-
taria e a grande demanda por reconhecimento de
direitos territoriais a partir da constitui¢ao de 1988
trouxe uma redefinicdo da ruralidade brasileira.
Olhar para a regularizagdo dos territorios indige-
nas ¢ um dos possiveis caminhos para dar continu-
idade a nossa reflexao.

O reconhecimento da presenga indigena
no Nordeste remonta ao inicio do século XX com
a atuacao do Servigo de Proteg¢dao ao indio (SPI),

criado em 1910. A nova constituicdo ja encontrou
um quadro propicio para o reconhecimento das
terras indigenas, devido a articulacdo dos povos
indigenas, principalmente no processo constitu-
inte. As demandas se intensificaram e, em 1995,
podemos dizer que os grupos indigenas até entdo
reconhecidos, estavam com o processo de regular-
izagao de seus territoérios em andamento. Mesmo
em diferentes niveis do processo administrativo e
enfrentando dificuldades que iam desde entraves
politicos e técnicos dentro da propria FUNAI —
Fundacio Nacional do Indio - e a criminalizacio
das liderancas indigenas, existiam dados que pos-
sibilitavam a visualizagdo das demandas desses
grupos, incluindo a dimensdo dos seus territorios
e as estimativas orcamentdrias para a indenizacao
dos ocupantes ndo indigenas.

A presenca dos povos indigenas nas dife-
rentes regides de Pernambuco, mas concentrada-
mente no sertdo do Sdo Francisco, ja colocava em
questdo a diversidade de formas de apropriacao,
ocupagdo e uso da terra, indicando que, mesmo no
contexto indigena, ndo poderia ser determinado
um padrdo que definisse essa relagdo. Porém, prev-
aleceu a tentativa de negar essas diferentes territo-
rialidades durantes séculos, mesmo existindo uma
politica oficial especifica para este fim.

A logica da ocupacao territorial brasileira
passou formalmente por diferentes fases, mas cabe
aqui destacar o papel da Lei de Terras de 1850
que procurou afastar o sentido de concessdo das
sesmarias para o que se desenhava, entdo, como
uma nova nac¢ao em potencial. Se essa logica vinha
passando as terras de forma desordenada para o
patrimonio particular, caberia a Lei de Terras, por
um lado, ocupar o papel mediador de transi¢do do

5. Almeida (2010, p. 10) discute este “portavozismo”, relatando formas de participagdo idealizadas, com base técnica, que nutrem uma falsa
idéia de empoderamento e que acabam por desestruturar as formas de organizagao intrinsecas, chegando a assumir modalidades sofistica-

das, como a de “mapeamentos participativos”.
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trabalho escravo para o trabalho livre no periodo
em que se encerrava o trafico e, por outro lado,
tentar dar ao estado imperial o controle das terras
devolutas®.

A questdo da terra motivou inimeras for-
mas de violéncia, exercidas fundamentalmente
contra a populacdo pobre do campo, os pequenos
posseiros, agregados, negros e indios, gerando
uma situacao de permanente instabilidade no cam-
po. Como afirma Silva (1996), destino particular-
mente tradgico tiveram as populagdes indigenas
préximas dos polos de desenvolvimento.

Na metade do século XIX, a condi¢do para
um posseiro tornar-se um proprietario era manter-
se por longo tempo sobre as terras que pretendia
legalizar. Tarefa s6 possivel para os mais abas-
tados que contavam com recursos proprios para
contratacdo de jagungos, como também conse-
guiam manter relacdo favordvel com as autori-
dades do estado.

Obviamente, 0 pequeno posseiro ndo con-
seguia garantir a vigilancia sobre as terras publi-
cas, tornando sua ocupag¢do temporaria e instavel.
Ficou este longe das garantias administrativas que
poderiam colocd-lo num outro patamar de direi-
tos. Cresceu, assim, a logica do patrimonialismo,
baseada em propriedade de grandes extensdes, de-
finindo uma politica controlada pelo coronelismo.

A conformacao fundiaria brasileira se esta-
beleceu com base nesses principios, ndo sobrando
brecha para outras formas de ocupacdo e de uso
da terra. O movimento social que se apoiava no
regime de posse comum e na utilizagdo dos pas-
tos, presente em varios movimentos camponeses
no século XVIII, ¢ considerado expressdo mani-
festa da decadéncia (MOTTA, 2009). A “ideologia

6. Sobre os efeitos da Lei de Terras ver SILVA (1996).

da decadéncia” é bem discutida e tem suas bases
aprofundadas na obra de Almeida (2008) para o
caso do Maranhdo que enfatiza “o império da au-
to-evidéncia sobre a monotonia ¢ o assentimento,
que caracterizam a totalidade das interpretacdes
sobre a historia da lavoura e sobre o proprio Mara-
nhao, interpretacdes que acabam por se confundir
no tempo. A decadéncia ndo € passivel de demon-
stragdo porque ja ¢ dada.” (ALMEIDA, 2008, p.
148). Seria esta caracterizada pelas “faltas”:

“Pela ‘falta’ de conhecimentos técnicos dos
lavradores, que utilizam um sistema de cul-
tivo considerado ineficaz; pela ‘falta’ de vias
de comunicagdo adequadas para o escoa-
mento da produgdo,; pela ‘falta de capitais’,
ou seja, recursos para assegurar a manuten-
¢do e desenvolvimento da agricultura; pela
‘falta de créditos’ e pela ‘falta de bragos’,
isto ¢, um potencial de mao-de-obra pro-
porcional aos recursos naturais disponiveis
no entender dos administradores. Neste
caso, as auséncias ¢ que conferem sentido
a decadéncia. Ela é lida pelo que carece de
possuir”. (ALMEIDA, 2008, p. 80-1).

Aregido Nordeste, e aqui focalizamos nos-
so olhar sobre Pernambuco, foi tradicionalmente
tratada pela logica da decadéncia, da falta e do
atraso; até os indios que na regido vivem sao con-
siderados como “restos”, “sobejos” e, sob o rotulo
de misturados, enfrentam preconceitos de diferen-
tes ordens.

O momento de vivido desenvolvimento ¢
destacado como a grande possibilidade de a regido

sair do atraso e ser equiparada as regides mais pro-



eminentes do pais.

4. ESTAR NO MAPA

A categoria de povos e comunidades tradi-
cionais e os novos ordenamentos juridicos a ela
relacionados tém provocado profundas mudancgas
para a percepc¢do da sociedade brasileira. Bene-
dict Anderson (1983), ao tratar da idéia de nacao,
aponta trés critérios como basicos para sua forma-
¢do: 0 censo, 0 museu € o mapa; trés elementos
que possibilitam pensar a formagao ideologica de
uma unidade politica. Neles, sdo projetadas a idéia
de nacdo e de sua composicao.

Cada um desses elementos traz sua com-
plexidade. No caso do censo, sdo marcados os cri-
térios que determinam quem pode ser ou ndo com-
putado e define também o estamento em que esta
inserido. A existéncia se faz a partir de um valor
numeérico que representa um grupo demarcado so-
cialmente, mesmo que o critério seja a raga.

O museu seleciona as formas de represen-
tacdo e o seu conteudo, definindo também o que
deve oundo ser rememorado e promove a producdo
de uma identidade com base num discurso.

O mapa, podendo assumir diferentes na-
turezas, define o que se quer que exista enquanto
constituicdo formal e politica, bem como espacial.
Trata-se de reconhecer a presenga e a existéncia
num recorte fisico e geograficamente definido e
de, portanto, estabelecer uma relagcdo direta com a
ocupacao do territorio projetado graficamente.

As transformagdes do espaco rural nordes-
tino foram marcadas até 1988, fundamentalmente,
pelas tensdes que envolvem o campesinato e a es-
trutura fundidria profundamente caracterizada pelo
latifindio e coronelismo. Inseridos nas categorias
de proletariado, pobres, pequenos agricultores e
camponeses, muitos dos critérios que, na atuali-

dade, indicam grupos fortemente definidos por la-
¢os ¢étnicos ficaram subsumidos, dando uma falsa
impressao de uma ruralidade, cuja diversidade es-
tava determinada fundamentalmente por questdes
de classe. Essa pluralidade ndo estava apresentada
nos mapas.

Sem duavida, ha a necessidade de consider-
ar a injustica socioeconomica enraizada no modelo
social de representacdo, interpretagdo e comunica-
¢do, mas esta precisa ser conjugada com questoes
de classe, género e etnia; o que nos leva a olhar
para o meio rural a partir a idéia de diferenga, iden-
tidade e cultura que seriam identificadas por Fraser
(1997) como fundamentais para a contemporanei-
dade ocidental, a fim de contemplar as trés dimen-
sOes presentes na realidade: a material, a cultural e
a politica.

A partir desta necessidade, podemos olhar
para ruralidades influenciadas por duas dinami-
cas, que, embora tratadas analiticamente de forma
distinta, estdo profundamente relacionadas: as
dinamicas de mobilizacao e as dinamicas territori-
ais. A fixidez dos registros cartograficos d4 pouca
possibilidade da incorporacdo dessas dinamicas;
seu carater ¢ geralmente dado como de longo pra-
70, nunca situacional, como os processos sociais
assim requerem.

Entendemos as primeiras das dindmicas
citadas como formas de articulagdo e politizacao
de unidades de mobiliza¢ao’, que se estruturam a
partir da idéia de redes e acabam por conformar
categorias a serem reconhecidas pelo poder estat-
al. As segundas se referem a projecao dessas mobi-
lizagdes no espago que promovem um redesenhar
constante de limites de territorios resultante dos
jogos e negociagdes que objetivam afirmar e re-
conhecer a existéncia de grupos sociais definidos
por diferentes critérios de coesdo e solidariedade.

O elemento fundamental que passa a estar
presente na logica dessa ruralidade ¢ a incorpora-

159



160

cao de:

formas de reconhecimento juridico de dife-
rentes modalidades de apropriag¢do de recur-
sos naturais que caracterizam as denomina-
das “terras tradicionalmente ocupadas”, o
uso comum de florestas, recursos hidricos,
campos e pastagens combinados , tanto com
a propriedade, quanto com a posse, de ma-
neira perene ou tempordaria, e envolve dife-
rentes atividades produtivas exercidas por
unidades de trabalho familiar, tais como: ex-
trativismo, agricultura, pesca, caga, artesan-
ato e pecuaria.(ALMEIDA, 2006, p. 31-2)

A questdo €, entdo, como estar no mapa,
existir na construgdo espacial de uma situa¢do so-
cial, quando a propria presenga questiona o mod-
elo fundiario fundando na logica do mercado de
terra, do patrimonialismo e da apropriagdo indi-
vidual?

Se, de um lado, as politicas de reconheci-
mento tendem a incorporar novas categorias soci-
ais; por outro, tais categorias ndo devem alterar a
légica dominante e, portanto, ndo devem ser con-
templadas as dinamicas territoriais.

Para Piraux (2009, p. 32), as dinamicas ter-
ritoriais podem ser definidas como resultantes en-
tre os interesses e 0s projetos coletivos dos atores
sociais, assim como as suas evolucoes e traducoes
em um espaco dado. Nessa defini¢cdo, os atores
sdo considerados como grupos e segmentos dife-
renciados da sociedade civil e do Estado, os quais
constituem conjuntos relativamente homogéneos
segundo sua posicdo na vida socio-cultural e
econdmica e, por sua pratica coletiva, constroem

identidades, interesses ¢ visdes de mundo conver-
gentes.

Assim, o movimento de reconhecimento
de identidades diferenciadas, como aquelas agru-
padas pela categoria de populacdes tradicionais,
tem provocado tanto uma reflexdo sobre a identi-
dade nacional, como a forma de representa-la em
mapas e constituir novos direitos.

O mapa do estado de Pernambuco ha muito
que apresenta a presenca indigena. Inicialmente
como remanescentes, posteriormente como pre-
sen¢a nao bem quista e identificada como opor-
tunista e, na atualidade, como verdadeiro engodo
que coloca obstaculos ao desenvolvimento.

E importante ressaltar que ter a presenga
indigena como entrave para o desenvolvimento
brasileiro ¢ uma percepgdo antiga e justificou a
politica integracionista até a década de 1980. O
que se pode ver de altero, na atualidade, ¢ a pre-
senca de indigenas como atores sociais que devem
ser considerados nos contextos dos grandes em-
preendimentos.

Colocar no mapa os grupos indigenas
situados nas areas de influéncia direta e indireta,
assim como outras categorias afeitas a nogdo de
povos e comunidades tradicionais, passou a ser
uma exigéncia para o licenciamento dos empreen-
dimentos. Novos mapas vém sendo produzidos:
as dinamicas territoriais acompanham agora dois
fluxos contraditorios por natureza: o neodesen-
volvimentismo e o entendimento de sociedade
plural brasileira. Ambos fazem parte de um mes-
mo projeto de sociedade que se utiliza do discurso
da pluralidade, a0 mesmo tempo em que nega seus
principios.

Lidar com as novas dinamicas territoriais e

7. Como unidades de mobilizagdo, Almeida (2006) se refere a aglutinagdo de interesses especificos de grupos sociais ndo necessariamente homogéneos,
que sao aproximados circunstancialmente pelo poder nivelador da intervengao do Estado, cujas a¢des reivindicatorias de desdobram em movimentos

sociais.



incorpora-las na concep¢ao que se tem do espaco,
significa partir do principio da pluralidade. A cat-
egoria de indigenas, terras indigenas ou territorios
indigenas ndo sdo as Unicas que conseguem dar
conta desse fendmeno, como bem ja salientamos
anteriormente ao tratar dos povos tradicionais,
mas a forma com que o Estado brasileiro e os Es-
tados latinoamericanos tém lidado com os desafios
impostos pela convivéncia e necessidade de recon-
hecimento dos direitos indigenas nos conduzem a
uma reflexdo mais ampla sobre o tema desse ar-
tigo.

Em Pernambuco, a partir da década de
1980, vivenciamos um intenso processo de et-
nogénese e de reconfiguracao territorial. Dos onze
povos hoje reconhecidos no Estado, oito ja con-
stavam no registro da FUNAI: Atikum, Fulni-o,
Kambiwd, Kapinawd, Pankararu, Trukd, Tuxa e
Xukuru; desses, um teve seu territorio definido na
década de 1920 (Fulni-0), dois tiveram seus ter-
ritorios definidos na década de 1970 (Kambiwa e
Kapinawd) e quatro, na década de 1980 (Atikum,
Pankararu, Truka, Tuxa e Xukuru). Desses oito,
trés colocam a necessidade imediata de revisao de
seus limites (Fulni-0, Kapinawa e Truka) e trés ti-
veram a eles associada a criagdo de outras terras
indigenas decorrentes de cisdes e conflitos (Kam-
biwa, Pankararu e Xukuru). Ja Pankaiukd, Pipipa e
Pankara tém insercao bem mais recente no registro
oficial dos povos indigenas e seus territorios estao
em fase de delimitacao.

Enfim, o que parecia significar uma situa-
cdo estabelecida historicamente na nogdo de pas-
sado, de uma territorialidade imemorial, se afirma
como um processo bem mais dindmico e atual, com
base numa territorialidade fundada na ideologia de
uma substancia comum que supostamente conecta
todos que reivindicam uma identidade étnica. Tal
como posto por Wolf (2003, p; 244), “a ideologia
‘naturaliza’ essas distin¢des, localizando-as na na-

tureza das coisas, € essa visdo de senso comum €
da natureza das coisas ¢ posta a servigo de reivin-
dicagdes de exclusividade e prioridade, monopdlio
e precedéncia”.

Acompanhando o pensamento de Wolf, en-
fatizo que as entidades sociais e culturais e iden-
tidades ndo sdo dadas, mas construidas no proprio
turbilhdo das mudancas.

5. A COSTURA PELO DESENVOLVIMEN-
TO

Alguns aspectos devem ser ressaltados
apds os elementos apresentados: as transforma-
coes e as dinamicas apresentadas pelos povos
indigenas em Pernambuco decorrem do fato que
a sua presenga demarca situagdes de conflito. Os
processos de reconhecimento étnico e territorial
derivam da necessidade de afirmacdo diante de
um poder estatal. Nenhuma novidade para nos,
cientistas sociais, que bem sabemos que nos cabe
“prestar aten¢do ao modo preciso como elas (enti-
dades sociais e culturais) constroem e renunciam
as reivindicagdes de identidade sob pressao de for-
cas complexas, processos que subscrevem, man-
tém, exacerbam ou arrefecem a afirmagao étnica”
(WOLF, 2003, p. 245).

Mas ha algo que deve ser enfatizado. Se
¢ dessa relacdo de tensdo e alteridade que se con-
stroem as identidades e o Estado estabelece novas
normatividades para atender as novas demandas, ¢
porque jamais podemos pensa-las como a parte do
proprio contexto de desenvolvimento ao qual nos
referimos no inicio do artigo.

Nao se trata de negar a necessidade de se
enfrentar novos desafios que colocam o avango
tecnoldgico como um importante aliado para en-
frentar problemas estruturais, nem mesmo de
negar a vontade e a adesdo dos proprios indigenas
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a projetos desenvolvimentistas. Ao contrario, sua
presenca e os rearranjos constantes sdo dados da
realidade que precisam ser enfrentados.

Historicamente, apesar dos obstaculos que
representaram para grandes empreendimentos, a
presenga de povos indigenas nunca impediu que
os mesmos fossem implementados.

O que nos cabe refletir no momento ¢ que
estamos diante da situa¢do paradoxal de presen-
ciarmos o Estado brasileiro se afirmar como plural
e o fato de ainda negligenciar as diferentes logicas
de relacdo com a terra, com o meio ambiente, com
o entorno. O paradoxo também estd em nao recon-
hecer que outras e velhas ruralidades estdo na base
do que pode ser solucdo para problemas que es-
tamos enfrentando. O desenvolvimento, como de-
stacado por Silva, Cavalcanti e Wanderley (2009),
ndo se restringe apenas a questdo economica, mas
a incorpora e a ultrapassa, valorizando as fungdes
sociais e ambientais presentes em todas as locali-
dades. Na atualidade, a etnicidade passa a ser um
elemento importante para compreendermos as
logicas locais e seus desdobramentos para a repre-
sentagdo do que antes se mostrava como homogé-
neo, como o espago rural.

A conjuncao dos elementos aqui propostos
nos permite partir do principio da pluralidade nao
apenas como dado histdrico do passado, mas como
de uma projecdo para o futuro que acaba por colo-
car em xeque os modelos vigentes, sejam esses de-
senvolvimentistas, sejam ambientalistas. Trata-se
de dar conta de entender o espago social, definido
como rural, como marcado por dindmicas, tensoes
e fluxos sociais, referentes aos povos tradicionais,
que ao invés de constituir problemas, podem dar
boas respostas para os desafios que enfrentamos na
contemporaneidade.
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1. AQUESTAO: EDUCACAO E DIVERSI-
DADE NO CAMPO

Depois de mais de uma década de luta
por uma educacdo diferenciada para a populagdo
do campo, foi aprovado, em novembro de 2010,
o decreto (n° 7.352) que “dispde sobre a politica
de educacdo do campo e o Programa Nacional
de Educacdo na Reforma Agraria — PRONERA”.
Nesta luta, os movimentos sociais do campo bus-
cam reverter duas caracteristicas fundamentais do
sistema educacional brasileiro: a ldgica centrada
no urbano e a predominancia de politicas publicas
generalistas que desconhecem as especificidades
de determinadas populagdes, entre elas a do cam-
po. Na historia da educacgdo brasileira, o campo
sempre foi percebido como um lugar “outro” que,
a partir de uma perspectiva francamente etnocén-
trica e evolucionista, representa a caréncia e o atra-
so, isto €, espago social a ser desenvolvido den-
tro dos padrdes urbanos, € ndo em fungdo de suas
caracteristicas proprias. E contra tal 16gica que se
defende a proposi¢cdo de uma politica diferencia-
da, cujo objetivo ndo deve ser mais levar a mesma
escola a todos os lugares e populagdes, mas criar
uma escola que reconheca e dialogue com esta di-
versidade.

Esta necessidade emerge da constatagao de
que uma das maiores e mais importantes conse-
qiiéncias daquela logica urbanocéntrica ¢ a forma-
¢do de uma juventude que ndo tem mais nenhuma
empatia com o modo de vida de sua propria fami-
lia e que muitas vezes estd pronta a trocar o campo
pela periferia urbana. Uma “educacdo do campo”
pretende criticar e reverter estes aspectos, enfati-
zando a importancia de incorporar na defini¢ao da
educacdo, a importancia da terra e do territorio, da
cultura e da identidade dos povos do campo.

E por isso que no documento de 2010 o ob-
jetivo da politica de educacao do campo ¢ definido

como a “ampliacdo e qualificacdo da oferta de edu-
cacdo basica e superior as populacdes do campo”,
que passa a ser responsabilidade da Unido em co-
laboracdo com os estados e municipios. Neste doc-
umento determina-se que as escolas situadas em
area rural ou urbana, mas que atendam a popula-
cdo do campo, observem as seguintes recomenda-
¢oes:

* Elaborem seu projeto politico pedagogico (P.P.P.)
especifico, que articule processos de investigacao,
desenvolvimento social e sustentavel e mundo do
trabalho;

* Oferecam formagao inicial e continuada de pro-
fessores;

* Garantam infraestrutura e transporte, materiais
e livros didaticos especificos, além dos equipa-
mentos basicos, como biblioteca, area de esporte
e laboratorios;

* Considerem a necessidade de flexibilizar o calen-
dario escolar;

* Incorporem a perspectiva da pedagogia da al-
ternancia, especialmente para o Ensino Médio e
Superior;

* Trabalhem com classes multisseriadas, especial-
mente nos anos iniciais;

* Oferecam alimentagao escolar de acordo com as
especificidades e caracteristicas da regido do cam-
po, inclusdo digital para esta populacdo e elabora-
¢do de material didatico.

Um elemento central na justificativa de
uma “educacdo do campo” ¢ a nova atencao e im-
portancia que se deve dar ao vinculo entre terra, ter-
ritorio e escola. Segundo pensadores como Miguel
Arroyo, a atencdo ao territdrio € a recomendacao
principal que deveria nortear a formagao de edu-
cadores do campo. Mas, se levarmos a sério esta
recomendacdo, acabaremos por perceber que ex-
istem muito mais modos de se relacionar com a
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terra do que aqueles previstos sob a categoria de
“camponés”, “agricultor familiar” e “trabalhador
rural”, que, em geral, descrevem as “populacdes
do campo” e que estd na base da reflexdo sobre a
“educacao do campo”.

Isso implica reconhecer que, se a critica
que a “educacdo do campo” faz as escolas conven-
cionais ¢ boa, 0o modelo que é proposto no seu lugar
acaba apresentando também um viés homogenei-
zante. As defini¢des dadas pela lei as “populacdes
do campo” (assim como acontece com a defini¢ao
de “camponés”) estdo centradas no “modo de
produgdo”, isto €, na sua forma econdmica, sem
dar atencdo a questdes como identidade, histéria
e memoria. Isso acontece porque, apesar de sem-
pre se saber da grande parcela de populagdo negra
que compde o campesinato e o proletariado rural
brasileiro, isso nunca conferiu particularidade a
essa populacdo, tanto diante da historia da mil-
itancia, como das politicas publicas. O debate em
torno de uma reforma agraria ampla e democratica
parecia dar conta de todos os dilemas vividos por
essa populagao.

Assim, se voltarmos a recomendacao de se
dar atencdo e importancia ao vinculo entre terra,
territorio e escola, afirmado pelos principios que
estdo na origem da “educagdo do campo”, sera ne-
cessario observar que as comunidades quilombo-
las tém, como uma de suas caracteristicas defini-
doras, justamente as “terras de uso comum”, o que
deveria ser levado em conta na imaginagao de uma
novo formato de escola para estas populagdes. O
uso comum, a memoria da escraviddo, o racismo
institucional a que foram historicamente submeti-
das, a identidade de negros, acabam ampliando o
quadro de questdes que deveriam ser contemp-
ladas por uma escola do campo dirigida para co-
munidades quilombolas. Mas, ao contemplar tais
caracteristicas e demandas, esta escola continuaria
sendo “do campo” ou converteria-se em “escola

quilombola”?

E nesta direcio que aponta o documento
da Conferéncia Nacional de Educacao — CONAE
2010, cujo titulo foi “Construindo um Sistema
Nacional Articulado de Educac¢ao: Plano Nacio-
nal de Educagdo, suas Diretrizes e Estratégias de
Acao”. Depois de um ano de Conferéncias Munic-
ipais e Estaduais, representantes das secretarias do
Ministério da Educagdo, da Camara e do Senado,
do Conselho Nacional de Educacao, das entidades
dos dirigentes estaduais, municipais e federais da
educacdo e de uma grande variedade de entidades
que atuam direta ou indiretamente na area da edu-
cac¢do produziram um documento amplo, no qual
uma das novidades mais notaveis ¢ a introducao de
um capitulo sobre “Educa¢ao Quilombola”.

Nele, de forma parecida com o que acon-
tece no documento sobre “educacdo do campo”,
¢ dada grande énfase ao tema da formacdo dos
professores (quatro dos oito itens sdo sobre isso)
e a elaboracdo “materiais didatico-pedagogicos
contextualizados com a identidade étnico-racial
do grupo”. Mas, como ndo se trata ainda de lei
ou decreto presidencial, o documento recomenda
a elaboracdo de uma legislagdo especifica para a
educacdo quilombola que observe:

o direito a preservacdo de suas manifesta-
¢oes culturais e a sustentabilidade de seu
territorio tradicional e a garantia de par-
ticipagdo de representantes quilombolas na
composicao dos conselhos referentes a edu-
cagao, nos trés entes federados.

Quando ganhar forma definitiva', o docu-
mento trard orientacdes no sentido de que os po-
deres publicos elaborem um Plano Nacional de
Educag¢do Quilombola e uma legislagdo especifica
para o tema. Em ambos os casos, o foco devera
estar no direito a preservagdo de suas manifesta-



¢oes culturais, na sustentabilidade de seu territorio
tradicional, na observacdo de uma alimentacao e
de uma infraestrutura escolar que respeitem sua
cultura e sua relacdo com o meio ambiente. Tam-
bém estd prevista uma formagao diferenciada aos
professores destas escolas, a criagdo de um pro-
grama de licenciatura quilombola e a elaboracao
de materiais didatico-pedagbgicos especificos;
enquanto no campo da gestdo, recomenda-se a
adocdo de mecanismos que garantam a participa-
cdo de representantes quilombolas na composi¢ao
dos conselhos referentes a educacao.

O contexto deste documento inclui tanto
normas anteriores, quanto eventos 4 mobilizacao
de pesquisadores e militantes no ano imediata-
mente anterior a realizagdo da CONAE. O tema
da educagdo em comunidades quilombolas se sus-
tenta, no plano normativo, em ao menos quatro
documentos, a saber: a Lei Federal n°. 10639 /
2003, cuja orientagdo consiste em que Educacio
Basica adote, nos contetidos programaticos, o
estudo da historia e da cultura afro-brasileira; a
Convencao 169 da OIT (Organizagdo Internacio-
nal do Trabalho), promulgada pelo decreto 5.051,
de 2004, que garante o direito de uma educacao
apropriada as diferencas das populagdes étnicas;
o Plano Nacional de Desenvolvimento de Popu-
lagcdes Tradicionais (decreto 6.040, 2007), que
aponta para a necessidade de se produzir modali-
dades de educacdo adequadas aos modos de vida
das populacdes tradicionais; e a Resolugdo n° 7 de
2010 do CNE (Conselho Nacional de Educagao),

que avanc¢a na garantia de uma educacao diferen-
ciada, a0 mencionar a necessidade de respeito por
parte das escolas que atendem as populacdes do
campo, comunidades indigenas e quilombolas,
para com suas peculiaridades de modos de vida.
Além disso, esta mesma Resolucdo recomenda a
utilizagdo de pedagogias condizentes com as suas
formas proprias de produzir conhecimentos.

Além disso, no final de 2009 foram real-
izados dois semindrios de projecdo nacional sobre
o tema, em Salvador’ e no Rio de Janeiro®, as-
sim como a proposi¢do, pela Secretaria de Edu-
cagdo Continuada, Alfabetizagdo e Diversidade
(SECAD), de um seminario oficial para discutir e
propor diretrizes para a “educagdo quilombola”,
que aconteceria no mesmo ano da CONAE. Trata-
se de um momento importante na historia recente
destas comunidades porque, assim, abre-se espaco
para que o seu reconhecimento ultrapasse, tam-
bém no campo da educacdo, a simples considera-
¢do destes grupos como “os mais pobres dos mais
pobres”, assim como a elaboracao de politicas que
abordem o tema apenas por meio do repasse de
um percentual diferenciado de recursos, com vis-
tas a corre¢do de uma situacdo de exclusido®. Ai-
nda que a situacdo de exclusdo educacional des-
tas comunidades seja real e ainda exista um longo
percurso até a sua correcdo, a elaboracdo de um
Plano Nacional de Educacdao Quilombola aponta
para a abordagem do tema de um ponto de vista
também qualitativo e que tem em vista a diferenga
e ndo apenas a desigualdade, no trato destas co-

1. No momento em que escreviamos este texto, o documento final da CONAE ainda ndo havia sido consolidado e divulgado.

2. 1 Férum Baiano de Educagio Quilombola, realizado pela Coordenagio de Educagio das Relagdes Etnico-Raciais e Diversidade da Sec-
retaria da Educacdo do Estado da Bahia, entre 05 ¢ 06 de novembro de 2009.

3. Seminario Panorama Quilombola: Experiéncias e Politicas em Terra, Cultura e Educag@o, realizado pelo Laboratério de Antropologia
dos Processos de Formagao (Lapf) do Departamento de Educagdo da PUC-Rio, de 30 de novembro a 02 de dezembro de 2009.
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munidades. O que se espera dos poderes publicos
€ que eles reconhegam, ndo apenas que 0 precon-
ceito racial implicou um agravante da exploracdo
da populagdo pobre e rural, mas também que tais
grupos se distinguem por formas proprias de orga-
nizagdo social e cultural. Ao lado de uma politica
fundiéria diferenciada, surge a proposicao de uma
educacdo diferenciada, que ultrapasse uma visao
do outro que o reduz ao pobre, ao deficitario, ao
dominado.

Assim, apesar de todos os entraves que se
apresentam no caso da politica fundiaria dirigida
a estas comunidades’, 2010 parece apontar para
um momento de inflexdo com relagdo a politica de
educagdo para elas. O objetivo deste artigo € justa-
mente apresentar um quadro geral da questdo que
estd por ser enfrentada. Apresentaremos um perfil
geral das “escolas situadas em areas quilombolas”,
para em seguida ,esbocarmos uma visdo geral,
ainda ensaistica, dos desafios e pautas analiticas
trazidas pelo objetivo de se pensar em uma “edu-
cacao quilombola”.

2. O CONCEITO: “ESCOLAS QUILOMBO-
LAS”

Uma boa ferramenta para nos aproximar-
mos da categoria “escola quilombola” ¢ o Censo
Escolar que, a partir de 2004, passa a contar com
um item de diferenciacdo ¢ identificacdo destas
escolas. E preciso, porém, novamente, fazer esta
aproximagao com cuidado no uso das categorias.

Em primeiro lugar, ha a questao das variacdes de-
rivadas desta classificag@o ser puramente espacial,
j& que as escolas situadas dentro do territério da co-
munidade quilombola podem ndo atender apenas
(e eventualmente, nem mesmo principalmente) as
criangas desta comunidade, da mesma forma que
escolas situadas na vizinhanga, mas fora do ter-
ritério comunitério, podem atender massivamente
as criancas de uma determinada comunidade.

Em segundo lugar, aquilo que generica-
mente ¢ chamado de “escola quilombola” (inclu-
sive em documentos oficiais) e que, desta forma,
nos leva a imaginar uma situagao escolar diferen-
ciada, na verdade corresponde ao que no Censo
Escolar ¢ identificado, de forma muito mais prosa-
ica, como “escolas localizadas em areas de rema-
nescentes de quilombos”. Ou seja, escolas que sdo
“quilombolas” apenas na medida em que estdo so-
bre terras identificadas (na maioria das vezes mui-
to tempo depois de a escola ter sido criada) como
de comunidades remanescentes de quilombos, sem
que isso implique a existéncia de qualquer diferen-
cia¢do na sua forma fisica, nos métodos pedagogi-
cos, na sua gestao, na composicao e formag¢ao dos
seus professores ou nos materiais didaticos utiliza-
dos.

Por fim, tal classificacdo ¢ atribuida no
momento do preenchimento de formulario pelo
diretor/a da escola, o que nos coloca o problema
desta classificagdo ndo se dar nem por auto-atri-
bui¢do da comunidade, nem pelo reconhecimento
prévio e oficial desta comunidade e seu territdrio
pelo Estado brasileiro® , mas pelo conhecimento,

5. Desde 2007 organiza-se um movimento em ao menos trés frentes contra a politica de regularizagdo dos territorios quilombolas: no Supre-
mo Tribunal Federal, onde se questiona a constitucionalidade do decreto 4788/2003; na incorporagao pela propria AGU (que por principio

teria a funcdo de defender o decreto presidencial) dos argumentos contrarios as defini¢des de “territorio”,

ELINT3

ocupagdo” e “auto-atribuicio”

presentes no decreto; e, finalmente, no movimento que, no transito entre o executivo e o legislativo, antecipa-se na exclusio destes mesmos
conceitos do texto final do Estatuto da Igualdade Racial (para uma visdo mais detalhada da questdo conferir o dossié “Contexto Quilom-
bola”, publicado em Tempo e Presenga, v. 11, 2008 / acessado em http://www.koinonia.org.br/tpdigital/artigos.asp?cod_boletim=12).



avalia¢do, reconhecimento, ou mesmo pela adesao
ou oposicdo deste/a gestor/a em relagdo a classi-
ficacdo étnica, cultural e politica da comunidade
em que atua, o que implica, sempre, uma tomada
de posicao politica. Temos exemplos etnogra-
ficos interessantes de como isso produz variacdes
importantes no computo geral, seja pela simples
negacdo de que a escola seja quilombola, mesmo
quando se trata de uma luta de notoriedade nacio-
nal, como acontece no caso da Ilha da Marambaia
(ARRUTI, 2003), seja, ao contrario, quando tal
classificacdao da escola ocorre sem que ela encon-
tre correspondéncia em uma comunidade quilom-
bola. Vejamos dois exemplos disso, de todo modo
contrarios entre si.

Na regido do Baixo-Sul da Bahia, por ex-
emplo, registramos situagcdes nas quais algumas
escolas foram classificadas como “localizadas
em area de comunidade quilombola” sem que a
propria comunidade soubesse disso, ou mesmo da
sua suposta ou efetiva classificagdo como quilom-
bola. Neste caso, a classificacdo era parte de uma
simples estratégia da municipalidade em multi-
plicar recursos, ja que tal classificagdo implica o
aumento do valor/aluno destinado a escolas pelo
FUNDEB (ARRUTI, 2009). J4 em Salvador, um
“erro” semelhante acontecia por razdes muito di-
versas, quando os diretores de escola, resistindo
até mesmo a orientacdo da Secretaria Municipal de
Educagao, insistiam em classificar as suas escolas
como quilombolas.

Nossa aten¢do voltou-se para Salvador
quando iniciamos o tratamento dos dados do Cen-

so escolar e, para nossa surpresa, identificamos que
mais de 10% das “escolas quilombolas” do pais
eram classificadas como “urbanas” e que a quase
totalidade delas, um total de 71 escolas, estaria
naquela cidade. Como as areas de remanescentes
de quilombos sdo, em sua grande maioria rurais e
como, além disso, ndo havia registro de comuni-
dade quilombola urbana em Salvador, o fato nos
saltou aos olhos. Em entrevista na Secretaria do
Municipio, descobrimos que a gestdo municipal
jé& havia se assustado com o numero e ja produz-
ira um diagndstico daquele que lhes parecia ser
o erro no preenchimento do censo. Haviam con-
statado a existéncia de apenas quatro (04) escolas
quilombolas no municipio, ou seja, quatro escolas
situadas em 4reas oficialmente reconhecidas como
remanescentes de quilombos, e todas definidas, se-
gundo os critérios do IBGE, como rurais. Em fun-
¢do disso, a secretaria produziu um pequeno texto
de referéncia para ser distribuido entre os gestores
das escolas; mas, ainda assim, na apuracdo do
preenchimento do ultimo censo de 2008, 25 ges-
tores continuavam insistindo na auto-designacao
como quilombola. O “erro” se explicaria, segundo
os gestores do municipio, mas também segundo
interpretacdo de militantes do movimento negro
entrevistados, como um efeito da forte marca do
idedrio quilombola na cidade de Salvador, a que
faziamos referéncia no inicio deste texto. Disso
decorre a postura militante destes gestores/as, que
dao grande valor a designacao de quilombos como
expressao identitaria dos bairros pobres, majoritar-
iamente negros, em que estdo localizadas as suas

6. Aqui ¢ necessario explicar que a Fundagdo Cultural Palmares, desde a edi¢ao do decreto 4788 de 2003, assumiu a atribuigdo de “certifi-
car” as comunidades quilombolas por meio do seu registro em um livro de cadastro nacional. Tal certificag@o ¢ baseada principalmente, mas
ndo exclusivamente (para o bem e para o mal), na auto-atribuigdo do grupo. E esta certificagio e este registro que levam a inclusdo destas
comunidades na lista das demais politicas publicas que ddo atengao diferenciada a estas comunidades, como o Bolsa Familia, por exemplo.
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escolas. Exemplo importante disso ¢ o impacto e
a penetracdo de uma a¢do como a realizada pelo
Forum de Quilombos Educacionais (FOQUIBA),
que, criado em 2001, funciona como uma rede lo-
cal de cursos de pré-vestibular para jovens negros
de Salvador, absolutamente auto-identificado com
o programa “quilombista” ao estilo de Abdias do
Nascimento, ao qual fizemos referéncia.

3. OS NUMEROS: ESCOLAS SITUADAS EM
AREAS QUILOMBOLAS
(UMA VISAO PRELIMINAR)

Os numeros do Censo Escolar estdo, por-
tanto, longe de nos oferecerem uma visdo pre-
cisa das chamadas “escolas quilombolas”, ainda
que nos oferegam indicativos importantes. Neste
topico faremos a leitura apenas dos primeiros anos
do Censo Escolar em escolas situadas em éreas
quilombolas (2004-2006), ja que este foi o ponto
de partida de uma pesquisa que ainda estd em cur-
SO.

Uma primeira consideragdo sobre estes
nimeros diz respeito a extensao e importancia que
tal categoria vem assumindo em tdo pouco tem-
po na reflexdo sobre a situagdo escolar brasileira,
comparavel e, potencialmente, mais relevante, em
termos numéricos, que aquela relativa as escolas
indigenas.

Até entdo, as escolas indigenas destaca-
vam-se como o setor da populacdo brasileira com
maior crescimento na oferta de educagdo escolar:
um crescimento de 42% no niimero de escolas e
quase 49% no nimero de matriculas entre 2002
e 2006 (716 novas escolas e 57.084 matriculas a
mais). Esta expansdo, proxima dos 10% ao ano,
esta ligada tanto a estabilizacdo e a recuperacao do
crescimento populacional dos povos indigenas no
Brasil, que alcancaram uma taxa de crescimento

préoxima dos 4% (a média nacional para o mesmo
periodo foi de 1,4%), quanto aos efeitos de uma
politica de promocao da educacdo indigena. Uma
politica que se expressa no incentivo a formagao
de professores indigenas em nivel médio e por
meio das chamadas “licenciaturas interculturais”
(que formaram, nos Ultimos dez anos, cerca de
9.100 professores indigenas em quase todos os es-
tados do Brasil), assim como nos investimentos do
FNDE em construgdo, reforma e ampliacao de es-
colas indigenas. Acrescente-se a isso também pro-
gramas especiais, como o Programa da Merenda
Escolar que atribui as escolas indigenas um valor
per capita superior ao das escolas ndo-indigenas.

A novidade da leitura comparada dos da-
dos dos anos entre 2004 e 2006, porém, € o cres-
cimento das escolas e matriculas quilombolas. In-
existentes em 2003, depois que surgem no censo
de 2004, em numero de 298, elas crescem em mais
de 180% em 2005 e em mais de 190% em 2006
(1.060 escolas). Da mesma forma, as cerca de
22.800 matriculas quilombolas de 2004 crescem
mais de 160% em 2005 e mais de 200% em 2006,
alcancando pouco mais de 75.300 alunos ma-
triculados neste ano. Este crescimento, de forma
relativamente diferente do caso indigena, deve-se
em primeiro lugar ndo ao crescimento vegetativo
da populacdo quilombola, mas da sua visibiliza-
¢do social e politica. E na medida em que o tema
ganha legitimidade nacional e ¢ capaz de informar
gestores dos rincdes mais distantes, assim como
¢ ,na medida em que as comunidades vao sendo
reconhecidas ndo apenas oficialmente (Governo
Federal), mas também no espago publico dos seus
respectivos municipios e estados, que os gestores
das suas escolas vdo também se convencendo da
necessidade de classifica-las como escolas situa-
das em areas de comunidades remanescentes de
quilombos.

Um indicativo do potencial crescimento do



nimero de escolas nos proximos anos esta nas es-
timativas oficiais sobre o quantitativo total destas
comunidades. A Secretaria Especial de Promocao
da Igualdade Racial (SEPPIR) estima a existén-
cia de 3.900 comunidades quilombolas em todo o
pais. Ainda que nao seja possivel fazer um calculo
seguro sobre isso, segundo novamente as estima-
tivas governamentais, tal nimero corresponderia a
algo em torno de 312 mil familias. Mas, da parte
do préoprio movimento quilombola, hoje ja se fala
em algo em torno das cinco mil comunidades.

Da mesma forma que acontece com o0
crescimento das escolas indigenas, outro fator
que estd diretamente relacionado ao crescimento
do ntimero de escolas quilombolas decorre dos
efeitos de uma politica de promog¢do da educa-
cdo quilombola, apesar desta ndo ter a consistén-
cia daquelas voltadas para os povos indigenas.
Se ainda ndo se definiram diretrizes curriculares,
modalidades de gestdo especifica, nem se abriu o
debate sobre a formagao de professores quilombo-
las, ja foram dirigidos recursos especiais para estas
escolas. Na medida em que elas sdo identificadas
pelo Censo Escolas do INEP como localizadas em
area quilombola, elas passam a ter atribuidas taxas
diferenciadas de repasse do FNDE e do FUNDEB
por niimero de alunos matriculados.

Uma segunda consideracdo decorre da
comparagdo entre o nimero de escolas quilombo-
las, indigenas e rurais’, ao longo do tempo e con-
forme a sua distribuicao pelas unidades da federa-

¢do. Os trés quadros que se seguem nos ajudam
a perceber as diferencas entre estas categorias de
escolas do campo®.

7. Estamos seguindo aqui as categorias utilizadas no Censo Escolar e, no caso da categoria “escola rural”, sempre que ela for utilizada neste
texto, no contexto de comentarios ao Censo, ela designara o conjunto de escolas ditas rurais exceto as indigenas e quilombolas.

8. Agradeco as orientagdes iniciais da profa. Fatima Alves (Departamento de Educacdo da PUC-Rio) e a colaboragao da profa. Natalia Ba-
tista (Departamento de Economia da USP), que preparou as tabelas do Censo Escolar, utilizadas como base dos graficos a seguir. Nenhuma
das duas, porém, pode ser responsabilizada por estes graficos e suas interpretagdes. Uma andlise mais extensa e sofisticada desta fonte sera

realizada em breve.
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Quadro 1

Evolugdo do numero de escolas rurais (excetoQ.el.)
m2004 2005

Numero de escolas

|
ImJII: m t LT T

\_ Estados J
Fonte: INEP/Censo Escolar

Quadro 3

Evolugdo do nimero de escolas quilombolas
2004 2005 2006

Numerode Escolas

,I_.JLL.I_.n_.J | JL-JI;L.L_IJL

Estados J

g
Fonte: INEP/Censo Escolar

Os graficos mostram como a presenga
das escolas rurais ¢ generalizada pelos diferentes
estados da federacdao, ainda que com concentra-
coes destacadas em alguns estados (BA, MA, PA,

Quadro 2

Evolugﬁc do nimero de escolas indigenas
m2004 2005 m2006

Numerode escolas

iﬂr nl .."iuuL“m""an

\_ Estados J
Fonte: INEP/Censo Escolar

MG, PE, CE e PI, nesta ordem de importancia),
enquanto as escolas indigenas apresentam uma
fortissima concentra¢do nos estados ao Norte do
pais (AM, RO e MA), seguida de alguns estados
com uma importancia de segunda ordem (MT, PE,
PA). Comparadas com estes dois casos, as esco-
las quilombolas tiveram grande crescimento em
um numero reduzido de estados (MA, PA, MG e
BA), mas que ndo aponta para uma concentracao
regional clara.

Note-se ainda que, neste periodo, o Cen-
so escolar registra uma reducdo do numero das
escolas ditas rurais, que passaram de 94.162 em
2004, para 86.170 em 2006. Isso decorre de uma
politica mais ampla de implantagdo das “escolas
nucleadas™, mas pode ser vista também como um
dos efeitos de reclassificacdo destas escolas para
“localizadas em areas quilombolas”, retirando-as
de um quadro para serem incluidas em outro. O

9. O processo de nucleac@o das escolas rurais comegou no Brasil na década de 70 nos Estados do Sul e do Sudeste. Baseados no modelo
norte-americano, o processo de nucleagdo consistia em reunir varias escolas ou salas ditas “isoladas”, que foram fechadas ou desativadas,
agrupando-as em uma unica escola nos distritos ou comunidades que reunissem maior nimero de pequenas comunidades em seu entorno,
surgindo esse modelo de organizagdo conhecido como escola nucleada (Cf. PARECER CNE/CEB N°: 23/2007, com relatoria de Murilio
de Avelar Hingel, intitulada “Consulta referente as orientagdes para o atendimento da Educagdo do Campo™)



propria reclassificacdo destas escolas pode ser vis-
ta como um freio relativo a tal processo de nuclea-
cdo das escolas rurais, percebido como negativo
por ter sido desenvolvido sem qualquer dialogo
com as comunidades, do que resultaram conflitos
alimentados por questdes politicas e culturais.

Todo esse quadro se agravou com os prob-
lemas provocados pelo transporte escolar do
campo para o campo, mas acima de tudo do
campo para a cidade. Se tudo isso ndo fosse
o bastante, muitos municipios, alegando
o elevado custo do transporte escolar, de-
ixaram de cumprir as exigéncias minimas de
duragdo do ano letivo — 200 dias ¢ 800 horas
de efetivo trabalho escolar, com o retarda-
mento do inicio ou a antecipagdo do término
das aulas. (HINGEL, 2007)

Passando a observacdo da demografia que
¢ possivel desenhar a partir do Censo Escolar, e
nos restringindo, primeiro, a comparagdo entre
as matriculas em escolas indigenas e quilombo-
las, vemos que as escolas quilombolas tendem a
se concentrar em um nimero menor de unidades
da Federacdao: MA, PA, BA e MG. Neste caso, o

Quadro 4

Maranhao tem, entre os quilombolas, um lugar
correlato ao ocupado pelo Amazonas entre os indi-
genas.

Como ¢ possivel observar no proximo
quadro, o crescimento no numero de escolas
quilombolas ndao produziu um desequilibrio no
nimero de matriculas por escola, se tomarmos
como contexto as trés categorias de educacdo do
campo. Pelo contrario, na comparagdo com as es-
colas rurais, as escolas indigenas e, em particular,
as escolas quilombolas ndo parecem representar
um impacto sobre os custos de gestdo, como ini-
cialmente poderia ser imaginado. As criticas ja
esbogadas ao surgimento da categoria, baseadas
na expectativa de que haveria uma multiplicagao
de escolas com numero reduzido de alunos, ndo
se verifica. A média nacional do nimero de alunos
por escola ¢ de aproximadamente 71, no caso das
escolas quilombolas, enquanto esta relacio ¢ de 55
no caso das escolas indigenas, e quase 64 alunos
por escola, no caso das rurais (exceto quilombo-
las e indigenas). Em alguns lugares o nimero de
matriculas por escola quilombola chega a ser o do-
bro das matriculas por escolas rurais, como parece
acontecer com maior freqiiéncia em alguns esta-
dos da regido Nordeste.

Quadro 5

Matriculas quilombolas e indigenas em 2006
M Quilombolas Indigenas

Numero de matriculas

Estados

Fonte: INEP/Censo Escolar

Comparagao do numero de matriculas por escola nas trés categorias em 2006
mauilombola indigena  Mrural (exceto Q e 1}

Numero de matriculas por escola

(LK

Estados

_
Fonte: INEP/Censo Escolar
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Relacionada ao tema da gestdo, ha sempre
a pergunta sobre a eficicia do repasse diferenciado
do FUNDEB com relacdo ao melhor aparelha-
mento material e pedagogico das escolas.!® Sobre
isso, uma abordagem preliminar dos dados dis-
poniveis nos permite levantar algumas questdes
importantes. No proximo quadro (Quadro 6), nos
calculamos uma taxa de incremento relativo a al-
guns itens de infraestrutura, tais como a presenca
de espacos especiais para secretaria e diretoria, a
existéncia de cozinha e geladeira e mesmo itens
relativos a infraestrutura sanitaria. Esta taxa foi
montada com base em um conjunto de itens que
observamos serem capazes de estabelecer um
diferencial nas condic¢des de infraestrutura no con-
texto rural, descartando os itens que diferenciam
mais claramente as escolas rurais das escolas ur-
banas ou que s6 estdo presentes nas escolas rurais
em situagdes muito privilegiadas. Sdo itens, por-
tanto, sensiveis a diferenciagdo intrarural. A taxa
foi calculada dividindo o nlimero de incidéncia do

Quadro 6

Incremento de infra-estrutura em escolas quilombolas
entre 2004 e 2006

EMA W BA mMG EPA

bl

Itens de Infraestrutura

Taxa de variagao

l}onte: INEP/Censo Escolar

item no ano de 2006 pelo nimero de incidéncia do
item, no ano de 2004. Assim, ela varia de um (1),
quando ndo ha qualquer acréscimo, até indefinida-
mente, representando quantas vezes o item dobrou
seu valor original. Finalmente, aplicamos esta taxa
para calcular a melhoria na infraestrutura escolar
quilombola entre 2004 e 2006 nos estados com
maior nimero de escolas: MA, BA, GM, PA.

O resultado aponta para uma grande dis-
paridade entre os estados, deixando Minas Gerais
na situacdo de estado que mais promoveu o incre-
mento destes indices de infraestrutura — ao ponto
de ter multiplicado por mais de vinte o nimero de
geladeiras e por mais de 25 o nimero de escolas
com sanitdrios, assim como por quase trinta vezes
o numero de escolas com abastecimento publico
de 4gua — enquanto o estado com o maior nimero
de matriculas, o Maranhao, surge também como o
estado que teve as menores taxas de alteracdo no
perfil da infraestrutura das suas escolas quilombo-
las.

Mas, para o controle destas informagdes
sdo necessarias duas ponderagdes. Primeiro a com-
paracao destes dados com aqueles relativos a situ-
acdo das escolas rurais ndo quilombolas (quadro
7). Comparando a variagdo dos mesmos itens de
infraestrutura para os mesmos estados ¢ mesmo
periodo, fica eliminada a hipotese de tal variagdo
decorrer de uma politica geral relativa as escolas
rurais naqueles estados. Pelo contrario, a taxa de
variagdo destes itens chega a ser negativa nas es-
colas apenas rurais'' , evidenciando o impacto re-
gional da reclassificacdo das escolas de rurais para
quilombolas, decorrente do repasse diferenciado
do FUNDEB.

A segunda ponderacdo a ser feita diz re-

10. E possivel e desejavel investigar também sobre o impacto dessas mudangas sobre a qualidade do ensino, passivel de ser mensurada seja
por meio da evolugdo das taxas de reprovacdo e abandono, seja pelo “aproveitamento” dos alunos nos processos nacionais de avaliagao.

Estes cruzamentos, porém, ficardo para uma outra oportunidade.



speito a uma relativizagdo das magnitudes ex-
pressas nas taxas, diante da consideracdo sobre
as dimensdes do campo escolar quilombola em
cada um destes estados. Sendo o Maranhdo o es-
tado com maior nimero de escolas, o impacto das
melhorias sobre sua infraestrutura pode parecer
minimizado no quadro anterior, se observarmos os

Quadro 7

Incremento dos itens de infra-estrutura em escolas rurais (exceto
quilombolas e indigenas) entre 2004 e 2006
EMA ©BA EMG mPA

NIt AL ATTT]

Itens de infraestrutura

Taxa de variagdo

Fonte: INEP/Censo Escolar

seus numeros absolutos. Ainda que ele ndo tenha
alterado tdo substancialmente o perfil das escolas,
veremos que o incremento de infraestrutura foi
significativo (Quadro 8) , com o acréscimo de mais
100 escolas equipadas com cozinha, mais 150 es-
colas com sanitario e quase 180 novas escolas
com acesso a rede publica de energia elétrica. Por
isso acrescentamos, a seguir, um quadro com estes
numeros absolutos.

Finalmente, podemos adiantar também
uma estimativa do impacto desta reclassificagao
sobre a oferta de bibliotecas e salas de leituras nes-
tas escolas. Nos quadros abaixo (quadros 9 a 12)
estdo representados os numeros absolutos destes
aparelhos para os mesmos estados e para o mes-
mo periodo abordados nos itens anteriores. Estes
nimeros surpreendem pelo acentuado decréscimo
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Numeros absolutos do incremento de infraestrutura escolar nas escolas quilombolas entre 2004 ¢ 2006

Diretoria Secretaria Cozinha  Sanitirio  Geladeira Coleta de Lixo Energia elétrica*  Agua*
UF: MA
2004 8 33 62 42 6 1 69 5
2006 26 124 171 197 10 5 245 22
UF: BA
2004 3 4 11 18 5 1 16 10
2006 17 19 83 67 33 21 76 38
UF: MG
2004 1 4 7 3 31 7 1
2006 12 37 112 77 62 7 114 29
UF: PA
2004 7 39 67 20 1 1 12 5
2006 19 85 173 43 6 6 50 17

(*) Em rede publica

Fonte: INEP/Censo Escolar

11. Note-se a diferenca de escalas entre os quadros 6 e 7, assim como o fato do nlimero 1 da coluna “taxa de varia¢do” corresponder a
informagdo de que o nimero absoluto ndo variou e os numero abaixo de 1 corresponderem a uma variagdo negativa da taxa, isto é, uma
redu¢do nos niimeros absolutos.
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verificado na incidéncia destes aparelhos entre
as escolas rurais (exceto indigenas e quilombo-
las), que ndo pode ser atribuido ao crescimento
destes mesmos aparelhos nas escolas quilombo-
las. Novamente ha um crescimento numérico dos

Quadro 9
Ndmero de bibliotecas
em escolas rurais kil
2004 - 2006 987
MG
668
ga BA
agg 393
Pa
PA 190 MA MA
135 144 422
B 2004 "0 2005
Quadro 11
NUmero de bibliotecas
em escolas quilombolas
2004 - 2006 f:‘f
MA
a8
MA BA BA
P& 5 5 0
4
PA MG
2 2

‘. 2004770 2005

itens verificados, mas agora em propor¢des muito
menores. O incremento de bibliotecas e salas de
leitura ndo parece ter figurado no horizonte das
gestdes municipais. Neste contexto, ¢ novamente
Minas Gerais que demonstra melhor desempenho,

Quadro 10

Namero de salas de leitura
em escolas rurais

BA
2004 - 2006 531
MA MG
301 232
PA BA
214 168 MG
PA 153
a5 MA
46
B 20040 2005 /
Quadro 12

./.

MNumero de salas de leitura
em escolas quilombolas

2004 - 2006
PA
3
PA MA W MG
2 2 1 T el

m o - "

M 2004 2005




enquanto o Maranhdo continua a se destacar por
um desaparelhamento das escolas que ja ndo pode
ser relativizada pelas dimensoes da rede.

A diversidade das situacdes regionais, €
mesmo a diversidade das configuragdes locais que
envolvem o reconhecimento oficial das comuni-
dades quilombolas, torna dificil realizar proje¢des
globais sobre o acesso desses grupos as politicas
publicas, sem que se fagcam pesquisas especificas.
No caso da educacdo, mesmo com o Censo Es-
colar, como vimos, isso nao ¢ simples, devido a
autonomia dos sistemas na gestdo da politica edu-
cacional, que chega até o nivel das escolas. Pelo
contrario, a observacdo destes dados nos parece
util por multiplicar nossas dividas, como também
por nos ajudar montar um mapa delas.

4. CONSIDERACOES FINAIS

Diante desta visdo de sobrevoo dos documentos
oficiais, dados censitarios preliminares e da ob-
servacdo de uma série de situagdes de campo, que
ndo pudemos evocar aqui, sendo de forma apenas
fragmentaria, essas consideragdes sobre educacao
em areas quilombolas ndo deve se aventurar na di-
re¢do do campo propriamente pedagodgico ou cur-
ricular. Em lugar disso, € possivel colher algumas
consideragdes sociologicas sobre os modos de o
Estado brasileiro operar com a diversidade e com
os processos de reconhecimento desta diversidade,
tdo justificados quanto eventualmente paradoxais.
Ou, de outra forma, sobre a emergéncia da dife-
renga e sua recaptura, seja pelo monismo juridico-
administrativo, seja pelo patrimonialismo dos seus
modos de operar.

Observamos que a comparagao entre as es-
colas quilombolas e as escolas indigenas e rurais
indica um crescimento e uma distribui¢do espacial
particulares. A criagdo da categoria de “escolas

situadas em areas quilombolas” cresce principal-
mente por subtragdo do numero de escolas di-
tas rurais. Ou seja, o crescimento observado nao
representa iniciativas novas, de carater material,
mas reclassificagdes no interior de um universo ja
definido de estruturas e institui¢des. Nada garante,
porém, que tal reclassificacdo venha acompanhada
de qualquer iniciativa nova, de carater pedagogico,
que justifique falar das “escolas situadas em areas
quilombolas” enquanto ‘“escolas quilombolas”.
A tnica coisa certa ¢ que tal reclassificacdo tem
impacto sobre o repasse de recursos destinados a
estas escolas, todavia, em uma propor¢do ainda
desconhecida, mas que podemos inferir ser muito
grande, ndo ¢ gerenciado pelas proprias escolas,
¢ antes retido no meio do caminho entre Unido e
escola, pela municipalidade. Também ¢ possivel
inferir que esta mediagdo no fluxo dos recursos,
de cima para baixo, seja simples conseqiiéncia da
mediagdo realizada inicialmente, de baixo para
cima, no fluxo das reclassificagdes. Se, por regra,
sdo as diretoras de escolas que devem preencher os
formularios do Censo Escolar relativos as suas es-
colas, tais formularios sdo processados no “siste-
ma” pelas secretarias municipais de educagado,
que, entdo, operam as corre¢des necessarias, assim
como as corregdes desejadas. A hipotese € de que
a participacdo no sentido ascendente condiciona a
participag@o no sentido descendente.

Ainda assim, € possivel que tal reclassifi-
cacdo, independente da participacdo efetiva da es-
cola na sua reclassificacdo, pode ter efeito sobre
o processo de “nucleamento” que vem ocorrendo
com as escolas no campo, no sentido de diminuir
o ritmo de eliminacdo de escolas pequenas, ou
mesmo, em alguns casos, reverte-la. Observamos
ainda que, apesar disso, estas escolas ndo apre-
sentam uma relagdo desfavoravel na média do seu
nimero de matriculas e ja tiveram impacto sobre
a infraestrutura disponivel, ainda que tal impacto
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tenha se dado em qualidade e em escala muito
diferentes entre os estados com maior concentra-
¢do de escolas quilombolas.

Estas observacdes trazem a pauta aquilo
que Fraser (1997) problematizou como ‘“capacid-
ades” ou “habilidades” de “grupos historicamente
discriminados” em recepcionar politicas publicas,
controlando e gerindo informagdes sobre elas,
de forma a garantir sua efetivacdo. Em especial,
quando o que estd em jogo sdo politicas de educa-
cdo, esta questdo parece ganhar circularidade, na
medida em que as comunidades mais necessita-
das de acesso a escola sdo as que reinem menos
condi¢des de controlar as politicas destinadas a
garantir o seu acesso a escola.

Alguns dispositivos recentes buscam fazer
com que tal circularidade ndo produza um circulo
vicioso. Os conselhos municipais de educagdo, os
comités estaduais de desenvolvimento quilombola
(que envolvem governo do estado, prefeituras e
orgaos federais como Incra, Funasa, Delegacias
Regionais do Trabalho e Ibama) e o proprio Comité
Gestor coordenado pela SEPPIR (que deve elabo-
rar um plano de desenvolvimento sustentavel para
estas comunidades) prevéem, a participagdo direta
destas comunidades na elaboracdo e implementa-
c¢do das politicas publicas que lhes digam respeito
diretamente. Mas, tendo dado este passo para fora
do circulo, o problema parece ser reposto em uma
instancia acima. O Estado condiciona tal participa-
¢do quilombola a uma representagdo formal, que
supde a existéncia de associagdes regularizadas
e de quadros capazes de responder a um tipo de
organizagdo e representacdo moldadas a imagem
do proprio Estado. Na auséncia desses quadros e
das condi¢Oes necessarias a tal institucionaliza-
¢do, as proprias categorias de “participacdo” e de
“representacdo” sdo esvaziadas e reduzidas a pura
formalidade. Neste caso, quando hd, a “represen-
tacdo” se aproxima mais da representacdo teatral

que da delecdo politica, e & participagdo mais da
figuracdo que da tomada de decisdo.

Seja pelo velho preconceito contra estes
descendentes de escravos, seja pelo temor, total-
mente novo, destas comunidades fazerem valer di-
reitos territoriais historicamente desrespeitados ou
ameagados, os poderes municipais - desde o pre-
feito, até o atendente do balcdo de uma das suas
secretarias - nutre desconfianga por esta populagdo
e a trata de modo adequado a esta desconfianga.
Parte do carater etnicamente distinto que marca o
percurso secular destas comunidades resulta jus-
tamente de tal discriminacdo, que lhes limitou os
movimentos, 0 acesso a documentacao, a justiga
e mesmo a politica. Diante deste quadro, aquilo
que foi pensado como um incentivo a boa vontade
dos poderes municipais para com as comunidades
quilombolas, por meio da disponibilidade de novos
recursos (quase sempre dotagdes orcamentarias),
corre o risco de se tornar fonte de prestidigitacao.

Se a redistribuicao de recursos ¢ absoluta-
mente fundamental para o acesso dessa populacao
a escola, assim como para que esta escola tenha
melhores condi¢des de funcionamento, isso nao
pode ser realizado sem o reconhecimento de que
tais comunidades ocupam um lugar cultural, social
e politico particular no interior das sociedades lo-
cais e regionais. Sem o reconhecimento deste lugar
particular, as politicas de redistribuigdo, repletas
de objetivos de justica social, correm o risco de
se converterem em canais novos de antigos coro-
nelismos e do mais tradicional patrimonialismo.
E, reconhecer este lugar especial, ndo implica ape-
nas adotar um vocabulério cultural no trato destas
comunidades, introduzindo-as no repertorio da lei
10.639 ou imaginando curriculos diferenciados.
E necessario criar condi¢des reais de participa-
¢do destas comunidades nos diferentes processos
que lhes dizem respeito, sejam eles de gestdo or-
camentaria, escolar ou na elaboracao de diretrizes



curriculares. Um desafio que ndo implica apenas
estratégias de capacitagdo dessas mesmas comu-
nidades, mas também a revisdo dos procedimen-
tos internos ao Estado brasileiro, assim como a
revisdo dos usos que temos dado as categorias de
participagdo e representacao.
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