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RESUMO

O presente estudo aborda as experiéncias de protagonismo de mulheres Kaingang da Terra
Indigena Toldo Chimbangue, de modo a entendé-las como sujeitos participantes de uma
Historia Compartilhada. A proposta busca uma perspectiva interdisciplinar, acionando
principalmente Historia e Antropologia. Assim, o objetivo principal é evidenciar o
protagonismo feminino na Terra Indigena Toldo Chimbangue, no municipio de Chapecé- SC,
a partir do contexto de disputa fundiaria durante a década de 1980 do século XX, protagonismo
que também se projetou em momentos posteriores a conquista da terra. Para tanto, tratamos de
temas transversais que nos ajudam a compreender as relacdes de poder que envolvem o
processo de marginalizacdo dos povos indigenas, em especial das mulheres Kaingang, bem
como seus respectivos levantes de resisténcia. A Terra Indigena Toldo Chimbangue se
apresentou como um terreno fértil para a analise de processos de autonomia indigena, de
disputas, trocas e negociagdes entre indigenas Kaingang e os agricultores euro descendentes
que promoveram a colonizacdo do local. O contexto da luta pela terra, por sua vez, se trata do
cenario onde foi publicizada a identidade étnica e o protagonismo feminino para o referido
grupo Kaingang. Metodologicamente a pesquisa parte de revisao bibliogréfica critica da
historiografia local e de temas pertinentes ao estudo dos povos indigenas, e recorre a Histdria
Oral (entrevistas), na tentativa de materializar as percepg¢des das mulheres Kaingang, quanto as
suas experiéncias historicas.

Palavras-chave: Protagonismo feminino. Mulheres indigenas. Kaingang. Luta pela terra.



SUMMARY

The current study deals with the central role experienced by the Kaingang community’s women
from the Indigenous Land Toldo Chimbangue, in a way in which it is possible to understand
them as active actors of a shared History. This work is an interdisciplinary approach in which
Antropology and History form a common basis that allow the analysis of the central role women
played in Toldo Chimbangue, Chapeco - SC, during the disputes of land in 1980 decade, and
in other occasions after this same land was conquered. In order to accomplish that goal, we
deal with related themes that help us to understand relations of power that make the
marginalization process of indigenous people, especially Kaingang’s women, a very clear one.
However, it is also possible to notice their resistance. The Indigenous Land Toldo Chimbangue
is a very good spot to analyze the indigenous autonomy process, the disputes they had, the
exchanges and negotiations between them and the farmers of European origin who colonized
the region. It is in the context of this land conflict that the ethnic identity and women’s central
role to the Kaingang group is best demonstrated. What concerns the methodology used in this
paper, the research begins with a critical revision of the local historigraphical bibliography as
well as of the themes related to the study of the indigenous people. We also use Oral History
(interviews) in order to keep a record of Kaingang women’s perceptions about her historical
experiences.

Key words: Women’s central role. Indigenous women. Kaingang. Land conflict.
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INTRODUCAO

A epigrafe deste trabalho é uma cancédo de autoria do musico e compositor chapecoense
Marcio Pazin e apresenta um retrato da condi¢do dos grupos indigenas no Oeste Catarinense,
regido onde coabitam diversos grupos étnicos, em um constante processo de encontros e
desencontros, disputas, negociacOes, trocas e acordos. No entanto, ainda verifica-se a
valorizacgéo das referéncias dos colonizadores em relacéo as referéncias indigenas.

A proposta deste trabalho é pensar a experiéncia historica dos povos indigenas no
Municipio de Chapeco, Oeste de Santa Catariana, em especial das mulheres Kaingang da Terra
Indigena Toldo Chimbangue, de modo a entendé-los como sujeitos protagonistas de uma
historia compartilhada?, evidenciando, dentro das suas possibilidades, as experiéncias de luta e
de resisténcia contra a imposicdo colonial. Por isso, a escolha do titulo em destaque “as
mulheres Kaingang néo sairam de uma costela de Adao”, se trata de uma frase proferida por
Romancil Gentil Kretd? em 2018, e acreditamos que representa a atuagio e protagonismo das
mulheres Kaingang, que de acordo com Kretd, e também com as narrativas femininas no Toldo
Chimbangue, sempre estiveram na frente de batalha por direitos.

Zarth (2015) alerta para as “disputas pela memoria”, em que “a Histéria da regido pode
ser entendida como um caso de guerra de historias, e o resultado dessa disputa influencia
diretamente na interpretacdo sobre a formagdo social do territério” (ZARTH, 2015, p. 11).
Assim, ndo existe uma unica interpretacdo referente a Historia, e nos colocamos nessa batalha
com o objetivo de ampliar os espac¢os dedicados aos povos indigenas e, em especial, as mulheres
indigenas da etnia Kaingang. Isso pode ser interpretado como uma escrita militante, e talvez

seja de fato, mas com ndo existe neutralidade no fazer historico, assumimos esse adjetivo.

1 Peter Van der Veer (2001) traz a nogdo de “Historia Compartilhada” ao analisar a interagdo entre india e
Inglaterra no século XIX. O autor argumenta que de algum modo no século XIX indianos e britanicos
desenvolveram um imaginario compartilhado sobre modernidade, pois tanto colonizador quanto colonizados
foram conectados através de um processo compartilhado de colonizacdo, reconhecendo suas hierarquias,
arbitrariedades e, também construindo resisténcias. Considera que o processo marcou e influenciou a historia dos
dois paises. Acreditamos que o processo de colonizagdo ocorrido no Oeste de Santa Catarina, no inicio do século
XX, pode ser entendido na mesma perspectiva, onde colonizadores, indigenas e caboclos foram transformados e
conectados por um processo histérico compartilhado, com rela¢fes de poder desiguais. No caso da regido Oeste
de Santa Catarina, ndo se trata de compartilhar um imaginério Unico sobre o processo histérico de colonizagéo,
ainda que alguns dos grupos envolvidos possam compartilhar os mesmos olhares referentes ao periodo, mas sim
de perceber as aproximagdes e conflitos que ocorreram, como parte de uma interacdo entre os diversos grupos
étnicos participantes do processo.

2 Conforme Savoldi e Bazzi (2019) a fala foi proferida durante o Simpésio X1l — Contranarrativas Indigenas e
Quilombolas: territérios, conflitos, identidades e protagonismos — no 18 IUAES World Congress realizado na
Universidade Federal de Santa Catarina (UFSC) em junho de 2018.
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Contudo, - e agora falo em primeira pessoa, ao contrério da opgéo proposital feita para
o restante do texto® - é pertinente dizer que a intengdo ndo €, de forma alguma, ocupar o “lugar
de fala*’ dos (as) indigenas, mas, ao contrario, contribuir para que questdes como autonomia,
representatividade e visibilidade sejam problematizadas e, sem impor muita pretensao,
descolonizacdo tedrico/epistemoldgico. O interesse por essa linha de pesquisa talvez tenha
relacdo com processos subjetivos pessoais que, durante minha trajetoria académica, sempre
estiveram presentes, gerando conflitos e inquietacBes, assim como o desejo de respostas.

Para explicar melhor essa relacdo, é significativo rememorar algumas experiéncias
pessoais, pois esse estudo é também resultado dessas experiéncias. Neste sentido, o elemento
mais caro para justificar o interesse por uma histéria descolonizada® é o fato de me entender
como parte, assim como muitos brasileiros, de um processo no qual a descendéncia seguia uma
memoria seletiva ao enfatizar a ancestralidade europeia e omitir a indigena. As informacdes
foram homeopaticamente reveladas na medida em que foi possivel entender o contexto historico
em questdo; carrego, portanto, em minha ancestralidade, encontros e desencontros entre
descendentes de europeus e de indigenas. Foram as contradi¢des entre as identidades étnicas
de minhas avds que originaram as inquietacdes que me trouxeram até aqui.

Tendo sempre presente esses conflitos pessoais, durante o percurso da graduagdo em
Historia, mais especificamente entre os anos de 2006 e 2008, surgiu a oportunidade de integrar
0 projeto de pesquisa “Territorialidades Vividas: a afirmacdo das diferencas como estratégia

’

para a positividade de grupos subalternos”, um projeto guarda-chuva que acolhia diversas

3 Opcéo feita tendo em vista que a pesquisa foi construida a varias maos, e ndo €, portanto, apenas a manipulagdo
das fontes feita pela autora, mas também o resultado da colaboracdo de varios agentes, orientadores, professores,
colegas de curso e, principalmente, das mulheres Kaingang do Toldo Chimbangue, que de bom grado me contaram
as suas memorias e as suas versdes da historia, guiando meus passos neste estudo. Por isso, julgo mais adequado
“nds” ao invés de “eu”.

4Foucault (1996), em A Ordem do Discurso, alerta que as palavras sdo instituintes, geram contetidos de poder, e
nesse sentido, existem doutrinas nos sistemas discursivos que questionam 0s enunciados a partir dos sujeitos que
falam, na medida em que esta intimamente relacionada com “manifestagcdo de uma pertenga prévia”. Logo o lugar
de fala diz respeito a quem esta autorizado a falar, considerando que algumas falas tém mais poder que outras, no
que toca a “apropriagdo social dos discursos”. O termo lugar de fala recentemente passou a fazer parte dos
discursos militantes, como forma de indicar quem pode falar sobre. Implica a relagdo entre quem enuncia e sua
identidade. No Brasil, 0 conceito esta sendo popularizado através dos trabalhos de Djamila Ribeiro, que argumenta
que todas as pessoas possuem lugares de fala, pois se trata de localizagdo social, e que “é fundamental que
individuos pertencentes ao grupo social privilegiado em termos de locus social consigam enxergar as hierarquias
produzidas a partir desse lugar, e como esse lugar impacta diretamente a constituicdo dos lugares de grupos
subalternalizados” (RIBEIRO, 2019, p. 85). O protagonismo indigena, travou sua luta politica pela legitimidade
do lugar de fala, ndo h4, portanto, mais a necessidade de tutelar a fala indigena, desse modo o pesquisador indigena
conotaria maior legitimidade, devido ao seu lugar de fala.

> De acordo com Quijano (2005), a perspectiva eurocéntrica, ainda hegemdnica, distorce a nossa percepcdo
histérico-social, nos levando em muitos casos a admiti-la como verdadeira. Porto-Gongalves (2005), revela que a
colonialidade do saber carrega consigo o legado do eurocentrismo o que nos impede de compreender o0 mundo a
partir do préprio mundo que vivemos e das epistemes que nos sdo proprias.
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pesquisas com o objetivo de analisar 0s usos e as préaticas de afirmacgdes das diferencas como
estratégias para a positividade de grupos subalternos no oeste catarinense. Neste sentido, passei
a ser bolsista de iniciacdo cientifica e a participar da pesquisa “Todo dia era dia de indio: uma
analise das manifestacGes culturais referentes ao dia 19 de abril na Terra Indigena Toldo
Chimbangue”, desenvolvida pela Professora Antropologa Adiles Savoldi; parte desse estudo
resultou no meu trabalho de concluséo de curso na graduagao em Historia na Unochapeco.

Aquele foi um momento muito importante, em que pude presenciar a for¢a das mulheres
Kaingang da Comunidade do Toldo Chimbangue, manifestada principalmente através da
historia de vida de Fen’No6 (Ana da Luz Fortes do Nascimento, nome portugués), que tive o
prazer de conhecer em 2006, principal protagonista do processo de luta pela terra do Toldo
Chimbangue. Esse fato fez com que ingressasse no Mestrado em Historia da Universidade
Federal da Fronteira Sul - UFFS, em 2017, com o desejo de compreender a atuacdo das
mulheres Kaingang na luta pela terra do Toldo Chimbangue, com uma pesquisa que se insere
dentro do Programa de PoOs-Graduacdo em Histdria, na linha de pesquisa “Histéria dos
Movimentos e Relagdes Sociais”, pois 0 episddio de luta pela terra no Toldo Chimbangue se
trata de um movimento social: 0 Movimento Indigena, e o Protagonismo Feminino nele, trata-
se também de uma Histdria das relagBes sociais.

O objetivo principal desta pesquisa € discutir a inser¢cdo das mulheres Kaingang no
movimento indigena do Toldo Chimbangue, em especial na luta pela terra e pela manutencédo
do direito ao territdrio, conquistado na década de 1980, levando em consideracao alguns temas
transversais que sdo relevantes para compreender o contexto em que ocorre 0 protagonismo
feminino entre as Kaingang. Diga-se a complexidade de analisar as relagdes de género em
sociedades indigenas que historicamente estdo assombradas pelo fantasma da colonialidade®.

Desse modo, o género, conforme Scott (1989), enquanto categoria de analise histérica
nos faz sentido, e se trata de “um elemento constitutivo de relacBes sociais baseado nas
diferencas percebidas entre 0s sexos, e 0 género é uma forma primeira de significar as relacdes
de poder” (SCOTT, 1989, p.21). Contudo, essas relacdes de poder ndo estdo relacionadas
somente ao dominio histérico do homem sobre a mulher. Para o caso das mulheres indigenas,
existe uma sobreposicdo de hierarquias, pois ser mulher indigena é diferente de ser homem

indigena, que é diferente de ser mulher ou homem “branco” diante das relaces de poder

& A colonialidade, enquanto conceito, foi elaborada por Quijano (1997), e, em sintese, é um fendémeno que
ultrapassa a experiéncia histérica do colonialismo, tendo inicio com a expanséo colonial europeia no século XVI.
Apresenta, entretanto, continuidade apds a independéncia das nagfes colonizadas. Entender a colonialidade
significa compreender as permanéncias de mecanismos coloniais de dominacdo reproduzidos a partir do
colonialismo, mas que se projetam e permanecem ap6s o fim desse processo.
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estabelecidas a partir da modernidade colonial em que se observam relagdes de hierarquias
dentro do mesmo grupo, no caso as mulheres. Portanto, ser mulher indigena é diferente de ser
mulher ndo indigena/branca/ocidental, ou seja, nem sempre lidamos com grupos distintos de
pessoas, mas sim com grupos sobrepostos. Nessa sobreposicéao, é necessario considerar o lugar
de marginalidade histdrica onde se encontram as mulheres indigenas, e nesse caso entender que
as relagdes de poder a partir do género ndo podem estar desassociadas de um recorte de classe
e de etnia.

Assim, percebe-se, no presente, uma tendéncia entre as mulheres indigenas, que passam
a se apropriar do género enquanto uma categoria politica e de denuncia das opressdes associadas
as suas condi¢es étnicas e econémicas.

Conforme Souza (2012), o processo historico de expansdo nacional para a regido do
Brasil meridional, principalmente a partir do século XIX, provoca gradativamente uma
transformacdo no modo de vida dos grupos indigenas que aqui viviam, encontro que pode ser
analisado através da 6tica do conflito e ocorre de modo mais violento ainda com relagdo as
mulheres indigenas. Mesma ldgica também se aplica a regido que atualmente denominamos
oeste catarinense, ao inicio do século XX.

Souza (2012), contrério a narrativa de vitimizacdo e derrota indigena, aponta, em seu
trabalho, que, ainda ao final do século XIX, havia a préatica de dominacdo dos povos indigenas,
por meio ndo sO de assassinatos e prisdes, como também de escravizacdo e comercializacao,
principalmente de mulheres e criancas indigenas no Sul do Brasil. Fatos que demonstram que
0 processo de ocupacdo e de dominio dos territorios originalmente indigenas pela frente
colonizadora ocorrem também através do dominio dos corpos, especialmente das mulheres
indigenas. Torturas, estupros e escravidao de mulheres e de criangas indigenas, sem sombra de
duvidas, sdo meios extremamente eficientes de impor dominio fisico e psicolégico a todo o
grupo, de menosprezar o poder de agdo e reacdo. Mas, mesmo diante dessa exposi¢ao a “coercao
excessiva”, conforme o argumento de Souza (2012), os indigenas elaboraram estratégias de
resisténcia e sobrevivéncia, fato que ocorreu através nao sé de conflitos e guerras, mas também
de acordos, aliangas e negociagoes.

O Toldo Chimbangue em Chapecé — SC apresenta-se como um terreno fértil para a
investigacdo dos processos de autonomia indigena, de reacdo e resisténcia, ndo se tratando
somente de uma histdria de expropriacdo que promoveu 0 martirio dos Kaingang, mas de um
processo pelo qual se verifica o conflito étnico de disputa pelo mesmo espago territorial e a

organizacao da reagdo aquela situacdo de dominio colonial. Pertinente também é considerar que
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o fantasma do cativeiro estad presente na memdoria ancestral, e, nesse sentido, a carga de
subjetividade historica também produz significado.

A perda territorial para os Kaingang significou a oportunidade politica para a
organizacdo do movimento indigena de retomada da terra. Para isso, foi necessario a
mobilizagdo de recurso material e humano, fato que envolveu ndo somente os Kaingang do
Chimbangue, mas também uma vasta rede de apoio que se formou abarcando outros grupos
indigenas da regido e do Brasil, a Igreja Diocesana de Chapeco, representada pela figura do
Bispo Dom Jose Gomes e pelo Conselho Indigenista Missionario — CIMI’, e politicos regionais
que se identificavam com a causa indigena. De mesmo modo, ocorreu com 0 grupo de
agricultores que mobilizou sua rede através, do apoio de grupos de agricultores de outras
localidades e de politicos ligados aos setores mais conservadores da sociedade.

Para este estudo, o episodio ganha significado especial por ter, como principal
protagonista, uma mulher Kaingang: Fen’Né®. Foi ao redor dela e de sua familia que os
Kaingang se articularam na luta pela terra, de modo que sua trajetoria de vida e luta ganhou
dimensdo para além dos limites do Toldo Chimbangue, servindo de inspiracdo para a
comunidade Kaingang, em especial para as mulheres.

O Protagonismo Feminino no Toldo Chimbangue ganhou notoriedade a partir do
movimento de luta pela terra e demonstrou continuidade em momentos posteriores a conquista
do territdrio. Aqui, tracamos um marco geracional para o protagonismo feminino. Temos trés
gerac0es distintas de mulheres Kaingang no Toldo Chimbangue que ocuparam/ocupam espacos
de lideranca, acionando a linguagem do direito na luta pela garantia de que possam ser e viver
como indigenas Kaingang, tendo a especificidade da diferenca assegurada, em especial, no que
se refere ao direto a terra. Fen’No, Paulina Antunes Candéi e Vanisse Domingos sdo nossas
principais protagonistas, e suas trajetdrias serdo postas em evidéncia para sustentar nosso
argumento de um Protagonismo Feminino no Toldo Chimbangue.

Para tanto, metodologicamente, o trabalho aciona a Historia Oral como principal fonte
historica. Acreditamos que:

7O Conselho Indigenista Missionario — CIMI, é um organismo vinculado & Conferéncia Nacional dos Bispos do
Brasil — CNBB, criado em 1972, periodo em que desempenhou significativa atuacdo junto aos diversos povos
indigenas do Brasil e fundamental auxilio no processo de formagdo do movimento indigena nacional. De acordo
com informagdes disponiveis no site oficial da entidade (https://cimi.org.br/o-cimi/), o CIMI “procurou favorecer
a articulacdo entre aldeias e povos, promovendo as grandes assembleias indigenas, onde se desenharam os
primeiros contornos da luta pela garantia do direito a diversidade cultural”. De acordo com D’Angelis (1984), o
CIMI Regional Sul e a pastoral indigenista da Diocese de Chapecé séo criados em 1976, desde entdo, desenvolve
atuagdo importante na luta pelos direitos indigenas na regiéo.

8 Optamos por utilizar seu nome Kaingang Fen’No, para nos referir a Ana da Luz Fortes do Nascimento pois é
assim que a comunidade do Toldo Chimbangue a reconhece. Ja no Caso das demais protagonistas envolvidas o
nome portugués sera utilizado pelo mesmo motivo, é como séo reconhecidas.
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o testemunho oral representa o nicleo da investigacdo, nunca sua parte acessoria; isso
obriga o historiador a levar em conta perspectivas nem sempre presentes em outros
trabalhos histéricos, como por exemplo as relagfes entre escrita e oralidade, memoria
e historia, ou tradicdo oral e historia. [...] a pesquisa com fontes orais apoia-se em
ponto de vista individuais, expressos nas entrevistas; estas sdo legitimadas como
fontes (seja por seu valor informativo, seja por seu valor simbdlico), incorporando
assim elementos e perspectivas as vezes ausentes de outras praticas historicas —
porque tradicionalmente relacionados apenas a individuos —, como a subjetividade, as
emocdes ou o cotidiano (AMADO; FERREIRA, 2006, p. 14).

A partir da metodologia da Histdria Oral — as entrevistas —, a “exploracdo de fonte oral”
se apresenta como uma ferramenta fundamental ao método investigativo, e a partir das ideias
de Paul Thompson (1992), em “A voz do passado”, passa-se a argumentar que a Histdria Oral
tem também por fun¢do “devolver a historia do povo”. Ressalta-se que, em principio, houve
muita resisténcia entre os historiadores sobre essa metodologia. Contudo, a partir das mudancas
recentes ocorridas no campo da historiografia, gradativamente, a Histdria Oral vém ganhado
espaco enquanto fonte histdrica nos debates atuais. Ferreira (2002, p.11) afirma que as
principais mudancas no campo historiografico que permitiram maior aceitacdo dos
historiadores quanto a Historia Oral foi “a emergéncia da historia do século XX como um novo
estatuto, definido por alguns como a histéria do tempo presente”, e esta pesquisa se enquadra
nesta perspectiva, pois se trata de uma investigacdo de um periodo historico que corresponde
ao passado recente até a atualidade (1980-2019).

O recorte temporal deste trabalho, foi definido levando em consideracdo que o
protagonismo feminino na Terra Indigena Toldo Chimbangue, passa a ser mais evidente a partir
do conflito fundiério intensificado durante a década de 1980, contudo, o fato demonstra
continuidade em momentos posteriores a esse evento. Por tanto, a investigacao se estende até o
presente, 2019, visto que na atualidade, podemos verificar ainda um forte protagonismo
feminino, em especial através da lideranca e representatividade assumida por Vanisse
Domingos.

A historia do tempo presente, ainda de acordo com Ferreira (2002, p.11), € “portadora
da singularidade de conviver com testemunhos vivos, que sob certo aspecto condicionam o
trabalho do historiador, coloca obrigatoriamente em foco os depoimentos orais”, fato que nao
significa a desvalorizacdo dos arquivos ou dos documentos escritos, que permanecem muito
ricos também para a investigacdo do século XX. Contudo, isso evidencia o florescimento da

Histdria Oral ao status de fonte histérica devidamente reconhecida. Conforme Ferreira (2000),
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A histéria do tempo presente pode permitir com mais facilidade a necessaria
articulacdo entre a descricdo das determinacBes e das interdependéncias
desconhecidas que tecem os lagos sociais. Assim, a histéria do tempo presente
constitui um lugar privilegiado para uma reflexdo sobre as modalidades e os
mecanismos de incorporacdo do social pelos individuos de uma mesma formacéo
social. Do exposto, fica ébvia a contribuicdo da historia oral para atingir esses
objetivos (FERREIRA, 2000, p. 11).

Assim, a producdo de fontes orais neste estudo ocorreu por meio da realizacdo de
entrevistas semiestruturadas, de forma que o dialogo ndo permanecesse engessado, sob pena de
perder a riqueza dos detalhes. Durante os dois anos do curso, foram realizadas 14 entrevistas
com mulheres Kaingang que, em sua grande maioria, residem no Toldo Chimbangue. Para
tanto, foi e é necessario o desenvolvimento de uma percepcdo empdtica para com 0S
entrevistados e um grande respeito com suas informac6es/memarias. De acordo com Thompson
(1992),

ser bem-sucedido ao entrevistar exige habilidade [...] o0 bom entrevistador acaba por
desenvolver uma variedade do método [...] interesse e respeito pelos outros como
pessoas e flexibilidade em relacéo a eles; capacidade de demonstrar compreenséo e
simpatia pela opinido deles e, acima de tudo, disposi¢do para ficar calado e escutar
(THOMPSON, 1992, p. 254).

Trabalhar com testemunhos orais nos convida obrigatoriamente a revisitar as memarias
dos sujeitos e dos grupos envolvidos, de modo que surge também a necessidade de
problematizar questdes a respeito da relacdo entre Histdria e Memoria, que sdo areas distintas,
mas proximas.

A memoria e a histéria, desde a mitologia grega, sdo tratadas como distintas. Segundo
Quadros (2007, p.15), Mnemdsine, uma Titanida, filha de Gaia (terra) e Urano (céu), representa
no universo da mitologia grega a personificacdo da memaria. De sua unido com Zeus (deus),
surgiram nove musas, dentre as quais estava Clio (historia). Portanto, de acordo com a
mitologia, a memoria seria ancestral da historia.

Com o progredir do tempo, a memoria e a historia passaram ora por distanciamentos,
ora por aproximagdes. Em alguns momentos, esteve a memdria mais proxima dos mitos, e a
historia da ciéncia. O que se verifica é que a memoria enquanto ideia trata-se de um conceito
em disputa. Le Goff (1990, p.367), sobre a aproximacao da memdria com as ciéncias humanas
e sociais, diz que o fato pode ser atribuido a percepgao dos cientistas de que “o fendmeno da
memdria, tanto nos seus aspectos bioldgicos como nos psicologicos” seria nada mais nada
menos que “resultados de sistemas dinamicos de organizacao, € apenas existem na medida em

que a organizagdo os mantém ou os reconstitui”, ainda que a memoria individual estivesse
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imersa em “manipulacdes conscientes ou inconscientes” geradas a partir do “interesse, a
afetividade, o desejo, a inibigdo e a censura” (LE GOFF, 1990, p. 368). Nesse sentido, 0
historiador argumenta que a memoria coletiva, igualmente, esta em constante disputa das forcas

sociais pelo poder. Conforme LeGoff (1990):

A meméria coletiva faz parte das grandes questes das sociedades desenvolvidas e
das sociedades em vias de desenvolvimento, das classes dominantes e das classes
dominadas, lutando todas pelo poder ou pela vida, pela sobrevivéncia e pela promocéo
(LE GOFF, 1990, p. 410).

A memodria coletiva tem papel crucial no desenvolvimento de identidades, fato que a
coloca no cerne de grandes embates. Nesse sentido, Halbwachs (1990), ao tratar da memoria
coletiva, denota que o passado é reconstruido alicer¢cado nos embates e dilemas do presente.
Além disso, apresenta a memaoria como sendo essencialmente coletiva, ou seja, como surgindo
a partir da interacdo entre grupos. O que entendemos por memoria individual, por sua vez,
necessita de um testemunho ou uma participacdo de outro individuo para que possa integrar a
memoria de um grupo “para reforcar ou enfraquecer e também para completar o que sabemos
de um evento sobre o qual ja tivemos alguma informacao” (HALBWACHS, 1990, p. 25).
Novamente, os elementos do presente estdo postos, reorganizando o olhar sobre o tempo.

Assim, conforme Delgado (2003, p.10), entendemos que o “tempo, memoria, espago €
histéria caminham juntos. Indmeras vezes, através de uma relacdo tensa de busca de
apropriacao e reconstrugdo da memoria pela historia”. Nesse sentido, o olhar sobre o tempo
pode modificar a interpretacdo do passado.

Com base nessa consciéncia, neste estudo, dedicamos esforcos para materializar as
percepcOes das mulheres indigenas Kaingang referente as suas préprias historias e a seus
processos de protagonismo, e também referente as memorias relacionadas as suas ancestrais,
suas principais referéncias femininas. Além das entrevistas, a observagdo participante nos
eventos e no cotidiano da comunidade Kaingang do Toldo Chimbangue tem sido um importante
recurso para compreender como ocorre o protagonismo feminino nesse grupo/povo. Angrosino
(2009) nos diz que:

A observagdo participante ndo é propriamente um método, mas sim um estilo pessoal
adotado por pesquisadores em campo de pesquisa, que depois de aceitos pela
comunidade estudada, sdo capazes de usar uma variedade de técnicas de coleta de
dados para saber sobre as pessoas e seus modos de vida (ANGROSINO, 2009, p. 34).
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Desse modo, de acordo com Angrosino (2009), a observacdo participante implica
necessariamente no aceite do pesquisador (participante), pelo grupo, como sendo uma pessoa
cuja presenca lhes agrada. Nesse sentido, 0 seu comportamento deve estar de acordo com o que
agrada a comunidade em estudo, ou seja, trata-se de um “contexto comportamental”, a partir
do qual é possivel coletar dados para qualificar a pesquisa. Contudo, é imprescindivel ter em
mente que a simples observacdo em si ja é uma interferéncia, e o observador é, portanto,
também parte do estudo. No contexto desta pesquisa, a inser¢do de campo tem sido facilitada
pela trajetoria de pesquisa na comunidade, por conhecer alguns membros do grupo; em especial,
através do auxilio e da coorientacdo da professora Adiles Savoldi, que desenvolve pesquisas na
comunidade a bastante tempo e tem contribuido muito com o trabalho de campo, mediando o
contato da pesquisadora com o grupo Kaingang do Toldo Chimbangue. Além, é claro, da boa
vontade e interesse de varias mulheres em participar da pesquisa, indicando também outras
mulheres e/ou liderangas para contribuirem. Esses tém sido elementos caros para a trajetdria da
pesquisa de campo.

Além da pesquisa de campo, também é importante uma analise das fontes documentais,
que facam referéncia ao processo de expropriacdo do territorio Kaingang do Toldo
Chimbangue, assim como ao processo de luta pela terra. Nesse sentido, o relatério
antropolégico de identificacéo elaborado pelo grupo de trabalho da Fundag&o Nacional do indio
—FUNAI, bem como os documentos elaborados pelo Conselho Indigenista Missionéario — CIMI
e as fontes jornalisticas, configuram material importante para a construcdo da narrativa
historica.

Luca (2008) trata da insercdo de periodicos jornalisticos como possibilidade de novas
fontes historicas, “a historia escrita por meio da imprensa”. Contudo, precisamos ter o cuidado
em perceber que as fontes jornalisticas também estdo imersas em relac6es de poder e ideologias,
portanto, “a andlise da materialidade e do contetido € preciso acrescentar aspectos nem sempre
imediatos e necessariamente patentes nas paginas desses impressos” (LUCA, 2008, p.140).

Assim, é importante identificar

0 grupo responsavel pela linha editorial, [...], atentar para a escolha do titulo e para os
textos programaticos, que ddo conta de intengdes e expectativas, além de fornecer
pistas a respeito da leitura de passado e de futuro compartilhada por seus
propugnadores (LUCA, 2008, p. 140).

Por questdo de tempo, pela imensa quantidade de fontes jornalisticas sobre o conflito

fundiario no Toldo Chimbangue, e pela intencdo de priorizar os testemunhos orais, optamos por
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ndo utilizar muitas fontes jornalisticas, de modo que apresentaremos apenas seis das diversas
fontes jornalisticas disponiveis. Outros recursos, como imagens e audiovisuais, também foram
utilizados, como meio de complementar o trabalho e de preencher as lacunas.

Assim, organizamos a estrutura desta dissertacdo em trés capitulos. No primeiro
capitulo, a intencdo foi investigar a insercdo feminina no Movimento Indigena Nacional, de
modo que tragamos um breve histdrico do processo de formacéo deste movimento social, para
entdo discutir alguns conceitos chaves para a compreensdo tanto das reivindicacBes do
movimento indigena quanto da analise do contexto histérico em que as mulheres indigenas
estdo atuando.

No segundo capitulo, iremos tratar do conflito fundiério envolvendo os Kaingang e os
Agricultores no Toldo Chimbangue, evento que teve como principal protagonista uma mulher
Kaingang. Para tanto, julgamos necessario, antes de discutir a atuagdo politica de Fen’No,
contextualizar historicamente o espago do conflito, percebendo que aspectos como a
colonizagdo do municipio de Chapeco, ideais de progresso e desenvolvimento, bem como a
elei¢do do tipo “ideal” de habitantes para o espaco, gerou o cenario em que ocorreu a disputa.

Finalmente, no terceiro capitulo, a intensdo é evidenciar as vozes femininas, buscando
estabelecer algumas transformacdes referentes as relaces de género nas sociedades Kaingang,
destacando as experiéncias das Kaingang do Toldo Chimbangue enquanto agentes politicos,
entendendo que, apesar de a chefia ou a lideranca Kaingang ser a principal figura de
representacdo politica da comunidade, sendo muito respeitada por todos 0s membros, a acdo
politica dentro da Terra Indigena ultrapassa a esfera do “publico” (muitas vezes associada ao
masculino), abarcando de modo interligado questdes relacionadas ao género, a religido, ao
parentesco e também a politica externa & comunidade — politica dos Fog®. Assim, iremos
perpassar por temas relevantes a analise dos agenciamentos®® femininos, para justificar o

argumento da existéncia de um protagonismo feminino.

® Palavra Kaingang que designa os ndo indigenas, os “brancos”.

10 Ortner (2006) quanto ao conceito de agéncia argumenta que se trata de um “tipo de propriedade dos sujeitos
sociais”, no entanto, a agéncia ndo ¢ distribuida igualmente entre os sujeitos. Conforme a autora, alguns tem mais
outros menos. Os sujeitos por sua vez, estdo sempre inseridos em diversas e distintas relagGes, de poder, de afeto,
rivalidade ou afetividade. Nesse sentido, a agéncia, € portanto, negociada entre os sujeitos de modo interativo,
considerando também as relacGes dialéticas de dominio e resisténcia. Contudo, Ortner (2006) ainda considera
pertinente perceber a distingdo (mesmo que considerando que existam articulagdes) entre “agéncia como forma de
poder”, onde os percebemos questdes referentes ao empoderamento, a dominagao e a resisténcia, de “agéncia como
forma de inteng@o e de desejo”, lugar que se relaciona com a possibilidade de perseguir objetivos e realizar
projetos, fato que ndo dispensa a subordinacdo de uns pelos outros. No contexto da luta pela terra no Toldo
Chimbangue, percebe-se a existéncia de ambas as formas de agéncia, haja visto que se tratou de um movimento
gue empreendeu resisténcia ao processo de dominacéo colonial, além de também verificarmos a existéncia de um
projeto com objetivos e fins culturalmente significativos para os Kaingang. E nesse sentido, as mulheres Kaingang
também tiveram participagcdo como agentes do processo.
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1 BRASIL O QUE FACO COM A MINHA CARA DE INDIA?'! MOVIMENTO
INDIGENA NO BRASIL E A PARTICIPACAO FEMININA

Neste capitulo, iremos dedicar esfor¢os para compreender 0 processo historico em que
se constitui 0 movimento indigena enquanto um movimento social e identitario, com objetivo
principal de compreender a inser¢do feminina no movimento. Contudo, antes de abordar
questdes relacionadas a atuagdo das mulheres indigenas, sentimos necessario voltar nosso olhar
para a trajetoria da luta indigena em nivel nacional, cujas questfes relacionadas a afirmacédo da
identidade étnica e da luta pela terra e pela gestdo soberana dos recursos naturais nelas
existentes sdo, todavia, elementos caros para finalmente compreendermos o contexto em que
ocorre a participacdo feminina e o crescente protagonismo feminino indigena. Para tanto, o
capitulo foi estruturado em trés secOes: a primeira abordara a formacao do movimento indigena
no Brasil; a segunda, questdes relacionada ao género, a classe e a origem étnica, pois € nessa
intersecionalidade que ¢ forjada a atuagdo das mulheres indigenas dentro do movimento e dos
demais espacos onde se verifica a agéncia feminina indigena. Por fim, a terceira se¢do tratara
do cruzamento entre autodeterminacdo, terra, natureza e direito a diferenca,

A secdo 1, dedica-se a entender como ocorre a formacdo do movimento indigena no
Brasil, descrevendo o seu processo de formacéo e de consolidacgéo e buscando evidenciar, como
propde Neves (2003, p.114), “as iniciativas contra hegemonicas dos povos indigenas no Brasil,
para um novo contexto de relagdes sociais que toma a emancipagao como principio e objetivo”.
Para melhor compreensdo, elaboramos um breve histérico da atua¢do do movimento indigena
a partir da década de 1970, década que é tida como marco inicial do movimento indigena amplo
no Brasil, pois é somente a partir dai que podemos perceber uma continuidade nas acgdes
politicas e coletivas, e é justamente esse, o fator da continuidade, que caracteriza essas agdes
como um movimento social, diferenciando-se, neste sentido, de acdes e resisténcia anteriores,
que ocorrem em varios momentos, diante da necessidade, porém nao demonstram continuidade.

No segundo momento, o debate ocorre sobre as questdes de género, etnia e classe, pois
esses fundamentos entrelacados fazem com que as mulheres de cor, leia-se negras e indigenas??,
estejam no centro do processo de exclusédo e vulnerabilidade social; trata-se, portanto, de tentar

compreender ndo s6 0 contexto maior em que ocorrem as resisténcias das mulheres indigenas,

11 Frase de autoria de Eliane Potiguara, extraido do poema Brasil.

12 E importante mencionar que os processos historicos que afetam mulheres negras e mulheres indigenas s&o
diferentes, e, como tal, implicam consequentemente em realidades vividas distintas. Contudo, é inegavel que
ambas sdo as principais vitimas das violéncias relacionadas ao racismo e ao etnocentrismo.
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mas também como essas resisténcias se convertem em atuacdo politica no Brasil,
principalmente a partir da formagdo do movimento indigena nacional na década de 1970.
Contudo, a luta das mulheres indigenas €, sobretudo, a luta pela sobrevivéncia, que implica na
luta pela terra, por meio da gestdo soberana de seus territorios e de todos os recursos neles
existentes, e pelo direito a ser e viver diferente, “por autodeterminagdo”. Ou seja, significa uma
luta pela garantia de um “sobre-viver” com dignidade, que ocorre, entretanto, atrelada ao
movimento indigena, ndo se verificando, para o0 movimento de mulheres indigenas, uma
oposicdo em relacdo movimento amplo. O que temos é a insercdo dessas mulheres no
movimento indigena, onde o grande desafio € empreender espacos de visibilidade as suas
presencas e atuacoes.

Por isso, na secdo 3, pretendemos entender, de forma entrelacada, 0 modo como

2 ¢¢ 99 ¢

elementos como “autodeterminacdo”, “terra”, “natureza” ¢ “direito a diferenga”, que, dentro da
I6gica do movimento indigena, configuram as principais pautas de reivindicacdes, sdo, desde o
principio, elementos que estiveram no centro dos debates e que, por vezes, foram tomados pelo
Estado como ameacas a soberania nacional, ao desenvolvimento e ao progresso econémico. Em
outros termos, sdo elementos que denotam diferencas gritantes entre o ideal de nacdo ligada a
ideologia moderna, e o ideal de bem viver dos povos indigenas, que claramente empreende uma
resisténcia histérica a modernidade, fato verificado a partir da atuacdo e do discurso do

movimento indigena nacional e das mulheres que dele participam.

1.1 A FORMACAO DO MOVIMENTO INDIGENA NO BRASIL

A experiéncia da colonizacdo europeia na América, provocou, aos povos indigenas,
enormes prejuizos, construindo um cenario onde se observariam todos os tipos de violéncias
materiais e simbolicas. As implicacdes mais recorrentes da colonialidade remontam ao atual
racismo institucional e estrutural, aos massacres e espoliacdes, tudo com raizes & no sistema
colonial, que perduram, mesmo com ressignificacdes, até a atualidade. Porém, uma questéo que
surge é: o que nos sobra para além da colonialidade? O que, de fato, ndo sucumbiu a esse padrédo
de poder, ou quais 0s meios acionados para encontrar 0 “Buen Vivir'®”? Pretendemos, aqui,

argumentar que 0S n0ss0S processos de resisténcia a essa dominacdo é o fator que sobra a

18 O conceito de “Buen Vivir”, tanto em Gudynas e Acosta (2008) e Escobar (2011), apresenta-se como um ideal
gue vem ganhando forca na América Latina, enquanto um novo projeto de vida e uma critica ao modelo modernista
de desenvolvimento. O Buen Vivir “se baseia em uma sociedade onde convivem os seres humanos entre si e com
a natureza, se nutre desde a reflexao intelectual, até as praticas cidadds, desde as tradi¢des indigenas até a academia
alternativa” (GUDYNAS; ACOSTA, 2008, p. 71).
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colonialidade. Resisténcias que mantém uma grande intimidade com o primitivo’*, ou seja, que
de fato melhor representariam a identidade que foge a colonialidade.

Antes de abordar especificamente o0 Movimento Indigena no Brasil, € prudente revisitar
alguns conceitos para elaborar uma breve fundamentacdo tedrica acerca dos movimentos
sociais. Isso porque, “até o inicio do século XX, 0 conceito de movimentos sociais contemplava
apenas a organizacao e a acdo dos trabalhadores em sindicatos” (GOSS; PRUDENCIO, 2004,
p. 75), 0 que, desse modo, ndo caracterizaria as acdes coletivas dos indigenas como um
“movimento social”.

Com o progressivo interesse das ciéncias sociais pelo tema, principalmente a partir da
década de 1960, novas abordagens surgem para tentar contemplar a complexidade das acdes
sociais. De acordo com Alonso (2009), ao fazer um debate sobre as teorias dos Movimentos
Sociais, a partir da década de 1960, o mundo presenciaria uma importante atualizacdo das
mobilizagdes sociais, que ndo se fundamentariam mais “em classes”, mas principalmente em
“etnia, género e estilo de vida”, a exemplo das lutas pelos direitos civis, das causas feministas
e dos movimentos pacifistas e ambientalistas, que se tratam de mobilizacdes que ndo cabiam
nas interpretacfes marxistas ou fundamentalistas (ALONSO, 2009, p. 50-51).

A intensdo aqui ndo é promover um debate entre conceitos, mas dizer que, para o
Movimento Indigena, apesar de a mobilizacao de recurso e de estrutura de oportunidade politica
serem elementos importantes, o fator cultural e identitario correspondem as questdes de
pesquisa. Portanto, a Teoria dos Novos Movimentos Sociais - TNMS parece uma chave
interpretativa mais conveniente. Assim, pensando nas peculiaridades dos movimentos sociais
da América Latina, é importante mencionar que existem alguns esforcos para problematizar as
teorias classicas, na intencdo de incluir e de evidenciar a experiéncia das acdes coletivas da
periferia — periferia enquanto lugar oposto ao centro capitalista, representado pela Europa e
pela América do Norte, temos o trabalho de Flérez-Fl6rez (2007), que traz a tona o debate dos
movimentos sociais na América Latina por meio de concepg¢des do Programa de pesquisa
Modernidade/Colonialidade e inscreve esses movimentos sociais “como atores criticos da
modernidade”.

Para uma compreensdo mais justa com a realidade da América Latina, e com 0s

movimentos sociais aqui constituidos, Escobar (1992) propde uma rigorosa argumentacao sobre

14 Termo utilizado neste trabalho para designar “primeiro”, ou seja, para evidenciar um elemento original. A
expressdo ja foi, em diversos casos, empregado para se referir as civilizagbes erroneamente caracterizadas como
atrasadas, arcaicas ou pouco evoluidas, conotando sentido pejorativo ao vocabulo. N&o é nossa intencéo que seja
reproduzido e/ou interpretado de modo inadequado para nossos objetivos.
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“desenvolvimento”. Para 0 autor, o discurso e a pratica do “terceiro-mundo” sdo criados sob a
concepgdo de desenvolvimento, advinda da nova ordem poés-guerra mundial, momento em que
0 desenvolvimento “prosseguiu criando anomalias e em que, ao invés de erradicar problemas
como pobres, desnutridos, analfabetos, etc., acabou por multiplica-los infinitamente”
(ESCOBAR, 1992, p. 25, traducdo nossa). Neste sentido, é necessario compreender as raizes
do modelo de desenvolvimento adotado para ter claro o processo que nos coloca como
subdesenvolvidos. O argumento de Escobar (1992) é o de que o desenvolvimento tem suas
raizes fundadas nas concepcdes de razdo trazidas pela modernidade, e que, nesse sentido, nao
¢ possivel ver o lado positivo da modernidade “sem, no entanto, olhar para o seu lado negro, a
dominagdo” (ESCOBAR, 1992, p. 23, traducdo nossa). A partir dessa critica, 0
desenvolvimento ¢ tratado como um “aparelho’ que constr6i uma alianga entre “conhecimento,
exercicio de poder, e interven¢do” nas regides descritas como Terceiro mundo, ou Seja, que
produz o discurso - de acordo com Escobar (1992), silencioso, sem que percebamos - que
justifica o enquadramento dos locais, dos espacos e das praticas relacionadas a suposta condicao
de subdesenvolvidos.

Nesta linha, os movimentos sociais seriam, para a América Latina, a chave de reacao ao
desenvolvimento, em sentido de ndo buscarem “alternativas de desenvolvimento”, mas, ao
contrario, “alternativas ao desenvolvimento”, ou Seja, representariam uma proposta “contra
desenvolvimentista”. Em outras palavras, um caminho oposto em que, de acordo com Escobar
(1992, p.26), é possivel que possam “experimentar, diferentes maneiras de organizar sociedades
e economias e de lidar com o estrago de quatro décadas de desenvolvimento”. Assim, podemos
entender que 0s movimentos sociais “constituem uma abordagem analitica e politica, um
terreno fisico em que o enfraquecimento do desenvolvimento e o deslocamento de certas
categorias de modernidade (por exemplo, progresso e economia), podem ser definidos e
explorados” (ESCOBAR, 1992, p. 28, traducdo nossa). Sdo, dessa maneira, movimentos sociais
contra hegemdnicos, como é o caso do movimento indigena brasileiro.

Nesse sentido, 0 movimento indigena em formacéo no Brasil a partir da década de 1970,
de acordo com Bicalho (2011, p.02), “se distingue das inimeras formas de lutas e resisténcias
dos povos indigenas neste territorio, que remontam aos primordios da coloniza¢do”. Varias
foram as acgdes de resisténcia dos povos indigenas em periodos anteriores: guerra dos Tamoios,
guerra de Orobo e do Apora. Essas sdo algumas entre tantas, como sugerem Oliveira e Freire
(2006), poréem distinguem-se do movimento contemporaneo, pois, “ndo apresentam uma
continuidade ininterrupta deste passado”, ou seja, “ndo demarcam a formagdo da continuidade”

(BICALHO, 2011, p. 02). Ainda é necessario considerar as diferengas étnicas, as rivalidades e
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a diversidade de povos e linguas como possiveis fatores que contribuiram para que 0 movimento
indigena tenha, de fato, ocorrido no Brasil apenas a partir de 1970. A autora afirma ainda que
o passado de resisténcia “foram e sdo, ainda, extremamente relevantes para a formagao dessa
consciéncia de luta que equilibra e fortalece 0 movimento indigena” (BICALHO, 2011, p. 09).
O passado de lutas de seus ancestrais segue inspirando novas lutas.

O fator da “continuidade” ¢ extremamente relevante para entendermos o movimento
indigena como um movimento social, e para que possamos diferenciar suas a¢des das demais
acdes sociais'®, anteriores a sua formagc&o. Jasper (2016) entende que 0s movimentos sociais
sdo “esforgos persistentes e intelectuais para promover ou obstruir mudangas juridicas e sociais
de longo alcance, basicamente fora dos canais institucionais sancionados pelas autoridades”.
As acdes coletivas indigenas desenvolvidas no Brasil a partir da década de 1970 devem ser
entendidas, portanto, no universo maior dos movimentos sociais, ja que sao claramente acoes
contra hegemdnicas com o objetivo maior de lutar contra o sistema de dominio imposto
historicamente pelo Estado brasileiro através inimeras politicas homogeneizantes e
assimilacionistas. Mesmo diante da imensa diversidade dos povos indigenas, comegcam a se
observar objetivos comuns, o que, de certa forma, cria uma identidade maior*®, forjada na luta
por direitos.

De acordo com Neves (2003, p.115), “o surgimento de mobiliza¢des e manifestagdes
no Brasil esta diretamente relacionado com os movimentos étnicos que, a partir dos anos 70
emergem em diversos paises da América Latina”. A década de 1970, para 0 movimento
indigena, é fortemente marcada pelo inicio da organizacdo de consensos através das
assembleias indigenas. O periodo ficaria marcado por “experiéncias mutuas e trocas de
informacdes interétnicas” que dao origem ao sentimento de “solidariedade e cooperagdo”, e é
essa a tbnica que, dai para frente, vai guiar as acdes coletivas.

As assembleias tinham um papel fundamental, que era o “de elevar o nivel de
consciéncia dos indigenas quanto a situacdo de dominacdo a que estavam historicamente
expostos e também o de orientar as a¢cdes em sentido de buscar a autonomia” (NEVES, 2003,

p. 115-116). E esse carater contestatorio que eleva as assembleias a marco inicial da formagéo

15 De acordo com Weber (1998, pp. 13-15) “a acdo social (incluindo omissdo ou tolerancia) orienta-se pelo
comportamento de outros, seja este passado, presente ou esperado como futuro [...] os ‘outros’ podem ser
individuos e conhecidos ou uma multiplicidade indeterminada de pessoas completamente desconhecidas, [...] a
acdo social pode ser determinada de forma racional referente a fins, de forma racional referentes a valores, de
modo afetivo especialmente emocional ou de modo tradicional”.

16 Essa “identidade maior” ou comum ndo apaga as especificidades de cada etnia indigena, muito pelo contrario,
a “diferenca” passa a ser um argumento, entendido também como direito e reivindicado pelo Movimento indigena.
O que queremos expressar & que 0s objetivos comuns criam o elemento de identificagdo entre diversos grupos
indigenas, o que possibilita a unificagdo do movimento contestatdrio.
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de um movimento indigena, que, a partir de entdo, adquire caracteristicas de identificacdo
coletiva, resultando em uma “tomada de consciéncia” também coletiva, muito influenciada
pelas entidades de apoio, principalmente o CIMI (Conselho Indigenista Missionario). Nesse
sentido, “ao invés de aguardarem ou solicitarem a intervengdo protetora de um ‘patrono’ para
terem seus direitos reconhecidos pelo Estado, os indios precisam realizar uma mobilizacdo
politica propria” (OLIVEIRA E FREIRE, 2006, p. 187). Modalidade politica que passa a
ocorrer de fato a partir da década de 1970, a politica do movimento indigena, segundo Oliveira
e Freire (2006, p.187), “se constituia a margem da politica indigenista oficial, opondo Estado e
sociedade civil, delineando progressivamente novas modalidades de cidadania indigena”. 1SS0
seria um outro fator que caracteriza 0 movimento indigena como contra hegemdnico.

Portanto, é importante que se mencione aqui que a formacao do movimento indigena no
Brasil, no sentido de um movimento social classico, ocorre no contexto do Periodo Militar, que,
em termos politicos, é fortemente marcado pela repressdo a liberdade de expressao e pela
suspencdo da democracia. J& em termos econdmicos, é marcado ainda pela ideologia
desenvolvimentista, voltada & modernizacdo de varios setores da indstria. E nesse cenario que
se processam as divergéncias entre os interesses hegemonicos — representados pelo Estado — e,
em oposicao a estes, os interesses de varios setores da sociedade civil (operérios, estudantes,
camponeses, indigenas, etc.), organizados na busca pela democracia aliada as suas demandas
especificas enquanto categoria ou movimento.

De acordo com Rocha (2017, p.135), a orientagdo nacional para a “modernizacdo e
desenvolvimentismo [...] foram adotadas também em relacdo aos indigenas no sentido de tornar
essas areas produtiva”. Estes projetos incidiram diretamente sobre as populagdes indigenas,
causando enorme prejuizo cultural, social e demografico®’.

Outro aspecto importante a ser considerado, é referente a legislacdo: em 1973, foi
sancionada a Lei n° 6.001, o “Estatuto do Indio”. Essa lei era uma “manobra politica” para a
regulamentacdo juridica dos indigenas e de suas comunidades. O Estatuto (ainda em vigor,
apesar dos diversos debates sobre a necessidade de um novo) é aprovado pelo governo militar
para encobrir os escandalos gerado pela crueldade da politica expansionista, que, na década de
1970, invadiu a Amazonia, causando grande impacto sobre as populagdes nativas, 0 que gerou
grande repercussao internacional, mobilizando o 6rgdo de defesa dos Direitos Humanos e

Indigenas. E evidente o “carater assimilacionista e tutelar do estatuto” (SOUZA LIMA, 2015,

" Talvez, o exemplo mais emblematico disso “foi o desaparecimento quase que total dos indios Kren Akarore,
durante a construcdo da rodovia Transamazonica” (OLIVEIRA E FREIRE, 2006, p.133).
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p. 439), que “legislava sobre os direitos civis e politicos dos indigenas, bem como sobre suas
terras, bens e renda, sobre a educagdo e cultura, etc” (OLIVEIRA E FREIRE, 2006, p. 131),
enfim, sobre os varios segmentos da vida individual e comunitaria dos indigenas. Fato é que
mesmo ndo sendo o ideal, o Estatuto do Indio abriu precedente para a “luta pela terra”,
fornecendo as bases legais para o reconhecimento das terras que eram ocupadas pelos indigenas
como legalmente “deles”.

Diante desse precedente aberto pelo estatuto, Souza Lima (2015) nos traz como marco
0 ano de 1977, em que uma proposta de decreto do Ministro Mauricio Rangel, de emancipacéo
dos indios, previa o fim da tutela. Com essa emancipagdo, o ministro “langava ao mercado
grande quantidade de terras indigenas” (SOUZA LIMA, 2015, p. 439). De acordo com Neves
(2003), fica evidente que a proposta significa também “a repressdo dos militares cristalizada,
no Projeto de Emancipacao”, fato que “levou a uma alianca entre indios e setores da sociedade
civil dando origem as condicGes politicas para a criacdo de uma entidade representativa dos
povos indigenas de todo o pais” (NEVES, 2003, p. 116). Isso nos leva a entender que, mesmo
em condicdes de repressdo e de perdas de direitos civis, o periodo em questdo traz novo folego
para 0s movimentos sociais e suas agdes no campo politico.

Oliveira e Freire (2006) sobre o periodo de formagdo do movimento indigena, destaca
que o regime militar, através do poder tutelar exercido pela Fundacdo Nacional do indio -
FUNAI*8, procurava barrar todo e qualquer tipo de manifestacdo indigena contra o Estado, e 0
apoio e a dire¢cdo dados aos indigenas pelo Conselho Indigenista Missionario - CIMI foi
determinante. O CIMI contribuiu ndo s6 com a formacao das liderancas indigenas, mas também
com a infraestrutura para a organizacgao de encontros e realiza¢do das assembleias.

A repressao, por sua vez, gerou as redes de apoio, que possibilitaram a abertura de canais
para a insercdo das reinvindica¢es no ambito politico, o que pode ser compreendido no quadro
da Teoria do Processo Politico. De acordo com Tarrow, “o confronto politico surge como uma
reacdo a mudancas nas oportunidades e restricGes politicas em que os participantes reagem a

uma variedade de incentivos: materiais e ideoldgicos, partidarios ou baseados no grupo, de

180 fim do SPI e a criacdo da FUNAI, segundo Souza Lima (1992, p. 170), devem ser vistos como necessidade
de “conferir, no plano internacional, visibilidade positiva aos aparelhos de poder de Estado no pais” e também
como “um movimento de redefini¢io da burocracia estatal”. Na pratica, a Fundacdo Nacional do Indio foi criada
para dar continuidade ao regime tutelar que era aplicado pelo SPI e continuar com as estratégias e mecanismos de
poder que exercia o Estado sobre as sociedades indigenas no Brasil. A FUNAI foi, em seu inicio, organizada nos
mesmos moldes do SPI, continuando com os postos indigenas, “ao longo de sua trajetoria, outras instancias
administrativas se sucederam, como ajudancias, superintendéncias, administragdes executivas e nicleos locais de
apoio” (OLIVEIRA E FREIRE, 2006, p. 132). As mesmas politicas do SPI para os indios “arredios”, também
foram adotadas pela FUNAL.
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longa duragdo ou episddicos” (TARROW, 2009, p. 27). Em outras palavras, a represséo fornece
as condigdes politicas para a organizagdo da luta.

Nesse contexto, de acordo com Oliveira e Freire (2006), em 1980, € criada a primeira
organizacdo nacional dos indios, a UNIND — Unido das Nacdes Indigenas, formada, de acordo
Neves (2009), por jovens indigenas que mantinham pouca representatividade junto as suas
comunidades, alem de relagdes estreitas com a entidade indigenista oficial — a FUNAI —, fato
que “atropelou” as politicas indigenas (as politicas feitas pelos indigenas e ndo para os
indigenas) que estavam em curso no pais. Ainda em 1980, diante do ndo reconhecimento da
UNIND como representante do movimento indigena, varias liderancas reunidas em assembleia
criaram a UNI — também denominada Unido das NacGes Indigenas. O resultado foi a fusdo
entre UNIND e UNI em uma “nova UNI”, que, de acordo com Neves (2009, pp. 116-117),
passou de fato a representar o movimento indigena em nivel nacional.

A década de 1980 no Brasil é marcada pela consolidacdo de movimentos de apelo a
redemocratizacdo e pela luz de uma reabertura politica, que “desencadearam profundas
mudancas no contexto nacional, mudancas que se estenderam ao indigenismo, resultando em
alteracdes na correlacdo de forcas entre os atores sociais envolvidos no trato da questdo
indigena” (NEVES, 2009, p. 117). Para o movimento indigena, os anos 1980 iniciaram com
a articulacdo dos povos indigenas através da criacdo de uma entidade representativa que, apesar
das disputas, projetou varias liderancas indigenas no cenério nacional Em 1982, aconteceu o 1°
Encontro Nacional de Povos Indigenas; em 1983, o lider indigena Marcal de Souza foi
assassinado em sua aldeia, em uma evidéncia de que, mesmo sendo um momento de reabertura
politica, as acOes indigenas que ameacavam a estrutura de poder — como a Luta pela Terra —
ainda eram fortemente repreendidas pelo governo militar.

De acordo com Neves (2003), na década de 1980, o regime militar “desencadeou uma
forte repressdo contra 0 movimento indigena, interpretando-o como um inimigo potencial do
Estado [...] dado que a paranoia militarista considerava a reinvindicacdo indigena de
autodeterminagdo uma ameaga a integridade nacional” (NEVES, 2003, p. 118). Assim, 0
periodo dos 80 representou um momento de afirmagdo das politicas indigenas e sua clara
posicdo contraria as politicas estatais.

O autor ainda argumenta que o movimento indigena, nos anos 1980, experimentou uma
“multiplicagdo das organizacdes”, € que a experiéncia desse movimento, no Brasil, foi diferente
da do restante da Ameérica Latina, uma vez que, aqui, ocorreu primeiramente em escala nacional
para depois converter suas assembleias a locais e regionais, contrario do que houve no restante

da América Latina. O fato é que a dinamica experienciada pelo movimento indigena nesse
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periodo fez com que, ao final da década de 1980, a UNI passasse a ser gradativamente
substituida em representatividade pelas organizagdes de base, formadas de acordo com as
demandas locais.

Neste sentido, a dindmica da década de 1980 deve ser entendida no universo do
movimento indigena como um momento de “atomizacdo diretamente relacionada ao processo
historico de dispersdo a que estdo submetidos 0s povos indigenas pela colonizacdo de seus
territorios tradicionais”, ou ainda como “fracionamento no qual as organizag¢des de base,
funcionando como frag¢Ges, ou como atomos constitutivos de uma mobilizacdo maior, mantém
ligagBes entre si de modo a criar estratégias e realizar agdes locais dentro da perspectiva global
do movimento indigena” (NEVES, 2003, p. 119). A década de 1980 ainda foi palco de uma das
maiores conquistas do movimento indigena: por meio da organizacdo de quadros para
participacdo da Assembleia Constituinte de 1987, 0 movimento conquistou a inclusdo de um
capitulo dos indios na Carta Constitucional de 1988, fato que trataremos de modo mais
descritivo em outra segao.

Na década de 1990, “o governo transfere da FUNAI para os ministérios especificos as
assisténcias aos indios, referentes a educagdo, saude e desenvolvimento” (OLIVEIRA E
FREIRE, 2006, p. 197). De acordo com Neves (2003, p.122), o que ocorre a partir dos anos
1990 é que “os interlocutores da questdo indigena foram pulverizados em institui¢des publicas,
que representam os interesses do Estado, que continua a ditar as regras do jogo”. Nesse sentido,
0 que se verifica é a insisténcia do Estado em manter uma relagéo assistencialista para com os
povos indigenas. Importante destacar que a politica indigenista do Estado difere da politica
indigena, que segue demarcando suas a¢fes em sentido de se auto representar.

Oliveira e Freire (2006) destacam que, em 1998, o movimento indigena elegeu dezenas
de vereadores no Brasil, o que significa um grande avanco em termos de representacao politica
para 0s povos indigenas. Ao final da década de 1990 e inicio da década de 2000, houve um
consideravel crescimento no nimero de organizacfes indigenas, sobretudo na regido da
Amazonia. Essas organizacdes agregaram funcdes de representacdo politica e juridica em
determinadas comunidades indigenas, “elas tiveram uma importancia fundamental na luta pelo
reconhecimento do status juridico de povos indigenas e pelo acesso a direitos, em especial 0
reconhecimento de seus direitos territoriais” (SOUZA LIMA, 2015, p. 441). E importante dizer
que essas organizacgdes diferem completamente das organizagdes sindicais de associativismo,
desenvolvendo um papel de assessoria ao movimento indigena.

Bicalho (2011) identifica cinco fases distintas para 0 movimento indigena, marcada por

grandes eventos que contribuiram para que houvesse a ampliacdo da consciéncia deste grupo,
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promovendo a formacdo de um movimento organizado. Esses eventos ocorreram em contexto
de desrespeito com as populagdes indigenas, que eram (talvez em alguns momentos ainda
sejam) silenciadas pelos aparelhos do Estado. Porém, foram nesses eventos que se efetivou a
participacdo indigena enquanto protagonistas de suas lutas ¢ histdrias. Sdo eles: “as assembleias
indigenas; o decreto de emancipacdo de 1978; a Assembleia Nacional Constituinte de
1987/Constituicdo Federal de 1988; as comemoragdes dos 500 anos do Brasil; e o Abril
Indigena/Acampamento Terra Livre” (BICALHO, 2011, p. 12). Atualmente, 0 movimento
indigena, continua organizado em torno da protecdo e da ampliacdo de seus direitos,
principalmente o direito a autodeterminag&o, ao uso livre de suas terras, a conquista das terras
que ainda nao foram demarcadas e a luta ambiental, em que o indigena se entende como parte
da natureza; suas demandas se ddo, portanto, no campo da protecdo ao meio ambiente e ndo da
exploracdo desmedida deste (pratica comum para o desenvolvimento das nacGes capitalistas).
Todas essas pautas convergem e siao entendidas no universo indigena como parte de um “todo”.
A natureza também representa salde, prosperidade; a demarcacdo de terras também representa
autonomia, liberdade, representa a continuidade da cultura ancestral e tradicional, e a

possibilidade da reproducédo da cultura e da vida indigena.

1.2 MULHERES NO MOVIMENTO INDIGENA

Que faco com a minha cara de india? e meu sangue, e minha consciéncia, e minha
luta, e nossos filhos? Brasil, o que faco com a minha cara de india? N&o sou violéncia ou
estupro, eu sou histdria, eu sou cunhd, barriga brasileira, ventre sagrado, povo brasileiro.

Eliane Potiguara,
Trecho do poema Brasil.

As mulheres, mesmo que por muito tempo de modo velado, ou ainda
independentemente de estarem institucionalizadas, inscritas em associa¢des, partidos politicos,
ou movimentos sociais mais amplos, sdo parte fundamental dos processos organizativos do
fazer politica. Nessa perspectiva, nas ultimas décadas, tem-se observado uma grande
visibilidade da participacdo feminina no Movimento Indigena Nacional.

As Indigenas vém se incorporando ao Movimento Indigena desde o0 momento de sua
formacéo, na década de 1970 (SIMONIAN, 2009; MATOS, 2012), porém, diferentemente do
movimento feminista, as mulheres indigenas incorporam o movimento indigena amplo, de

modo complementar as reinvindicagdes das liderangas masculinas.
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As primeiras organizacdes de mulheres indigenas do Brasil, de acordo com Sacchi
(2003), surgem na década de 1980 na regido amazénica. Sao elas: “Associa¢do das Mulheres
Indigenas do Alto Rio Negro (AMARN), e Associacdo das Mulheres Indigenas de Taracua, Rio
Uaupés e Tiquié (AMITRUT), as demais organizacdes de mulheres indigenas surgem apenas a
partir da década de 1990” (SACCHI, 2003, p. 96). Ainda de acordo com Sacchi (2003), a regido
amazonica é onde se concentram a maioria das organizagdes de mulheres indigenas. Existem
la pelo menos 24 associacOes e 5 departamentos de mulheres indigenas. Nesse sentido,
percebemos que o associativismo entre as mulheres indigenas é uma forte caracteristica da
regido Norte do Brasil, 0 que tem facilitado e possibilitado, para aquela localidade, o surgimento
de liderangas femininas no Movimento Indigena amplo bem como suas apari¢des significativas
em espacos de relevancia social no Brasil.

E fato que as mulheres indigenas, ao longo das Gltimas décadas, tém reivindicado, com
maior veeméncia, sua participacdo nos espacos de poder, dentro e fora das comunidades
indigenas, bem como sua inscricdo social, na busca pela ampliacdo dos direitos dos povos
indigenas e, de mesmo modo, pela ampliacédo dos debates em torno de suas demandas de género.
Freitas (2008) considera que a crescente participacdo feminina no movimento indigena denota
que as redes de apoio sdo fundamentais. Nas palavras da autora, “o apoio tem produzido um
amadurecimento da consciéncia politica, onde percebem a necessidade urgente de se organizar
para que a luta pelos diretos se traduza em conquista efetiva.” (FREITAS, 2008, p. 48). Assim,
os foruns de debate do movimento indigena — tanto em ambito nacional quanto regional — tém
configurado um espaco de grande relevancia para a inclusdo de reinvindicacdes especificas de
interesses e necessidades das mulheres indigenas na agenda do Movimento.

Quanto as a¢des estatais e politicas governamentais destinadas as mulheres indigenas,
Verdum (2017 a, p. 174) observa que, de acordo com as narrativas de mulheres militantes do
movimento indigena, “havia muito ainda por ser feito para que se pudesse dizer existir,
efetivamente, uma politica de governo especifica e transversal para a promocao dos direitos das
mulheres indigenas”. Conforme o autor, para que 0s povos indigenas consigam manter suas
conquistas e ampliar seus direitos, € necessaria uma maior presenca de indigenas nos espacos
deliberativos do Estado, pois “este deveria ser, hoje, um dos principais objetivos individuais e
coletivos dos povos indigenas” (VERDUM, 2017a, p.184). Percebemos que, na atualidade,
algumas liderancas femininas do Movimento Indigena tém se esforgado nesse sentido.

Ainda de acordo com Verdum (2017a), as mulheres indigenas estdo buscando ampliar
sua insercdo dentro do movimento de mesmo modo que dos demais espagos de relevancia social

como, por exemplo, o pleito de cargos politicos/governamentais. Sobre a prerrogativa da



30

participacdo das mulheres indigenas nos diversos espagos politicos/publicos, Sacchi e
Gramcow (2012) afirmam:

Em decorréncia deste processo, as mulheres tém cada vez mais ocupado cargos
politicos em diversas instancias, participado de projetos de etnodesenvolvimento que
apoiam suas atividades e acompanhado a elaboragdo e implementacdo da
transversalidade de género e de etnia nos diferentes programas e a¢des do governo
(SACCHI; GRAMCOW, 2012, p. 16).

Contudo, se percebe que, apesar dos esforcos, as reinvindicacbes das mulheres
indigenas nesses espacos diversos (fora de suas comunidades e féruns indigenas), ainda sédo
incipientes. Diante das narrativas das mulheres indigenas, verifica-se que “a participagdo dessas
mulheres nas instancias institucionais do governo federal tem proporcionado mais frustragdes
que mudancas afirmativas na forma de atuag¢do dos orgdos federais” (VERDUM, 2017 a, p.
183), 0 que estéa intrinsicamente relacionado com o fato de as lutas das mulheres indigenas e o
movimento indigena mais amplo ocorrerem, basicamente, fora dos canais institucionais e contra
os modelos formais de organizacdo politica, ou seja, 0 movimento, em esséncia, é de
contestacdo destes canais, 0 que inclui o Estado.

Conforme Freitas (2008), na regido Sul do Brasil, as mulheres indigenas participam em
namero cada vez maior de foruns deliberativos do movimento indigena, em especial daqueles
promovidos pela Articulacdo dos Povos Indigenas da Regido Sul (Arpin Sul), trazendo
propostas principalmente quanto a agricultura familiar — em que reivindicam a possibilidade de
diversificar a producdo de alimentos —, demonstrando grande preocupacdo também com a
autonomia e a gestdo desta producdo. Outros temas relevantes para as indigenas sao a producéo
e a comercializagdo de artesanato e de investimentos em infraestrutura para a construgéo de
espacos destinados a capacitacdo profissional e a outras atividades econémicas, além de
reinvindicacOes especificas de cada localidade.

O que se percebe para o contexto da regido Sul do Brasil é que, ao contrario do Norte,
0 associativismo de mulheres indigenas ndo é uma caracteristica que rege as agdes politicas
nem o envolvimento das liderancas femininas no movimento indigena. O que ocorre no Sul, e
que devemos considerar, é que a participacao politica das mulheres ocorre e pode ser percebida
principalmente em termos individuais, e, nesse sentido, aquelas que ocupam cargos publicos,

principalmente vinculadas a educacéo, saude e 6rgdos como a FUNAI se sobressaem.
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E o caso de Albertina Rosana Dias (63 anos), da etnia Kaingang, que nos concedeu uma
entrevista®® falando, principalmente, sobre a importancia da participacdo feminina na politica,
em especial na politica indigena. Albertina foi funcionéria publica da FUNAI por 31 anos e
relata que, dentro da entidade, em diversos momentos, foi impedida de desenvolver sua luta
politica. Além disso, trabalhou em trés gestbes para 0 municipio, atuando em duas dessas
gestdes na Secretaria de Turismo Inddstria e Comércio, e em uma, na Secretaria de Assisténcia
Social de Salto do Jacui. Atualmente aposentada, esta ha 18 anos atuando em uma retomada de
territorio Kaingang, conhecido como Aldeia Borboleta, no municipio de Salto do Jacui - RS%.
Também ¢é presidente da Associacdo Raizes Indigenas, que desenvolve diversos projetos
voltados para os povos indigenas, em especial, para a¢des culturais, envolvendo mausicas,
artesanatos e o que for importante a preservacdo da cultura tradicional. De acordo com
Albertina,

No6s mulheres indigenas, além das dificuldades enfrentadas por ser mulher, temos um
desafio muito grande por ser indigena, porque nds enfrentamos o preconceito em
todos os sentidos, por sermos consideradas minorias, somos inferiorizadas. [...] Mas
como mulher indigena eu gostaria de pontuar que 0 nosso universo ndo é tdo diferente
dessa sociedade ai fora. NOs enfrentamos barreiras também aqui dentro da
comunidade, por parte do nosso povo, nés mulheres indigenas, a gente nasceu, a gente
cresceu, preparada para ser a mae, a esposa, a dona de casa, ndo fomos preparadas
para sermos guerreiras, para sair na luta em busca do nosso bem estar, em busca do
bem estar coletivo. Eu tenho 63 anos, e nasci nessa época onde o homem sempre
dominou, e para vocé furar essas barreiras, para derrubar esses muros na minha vida
foi muito dificil. Mas como eu sempre gostei de desafios eu ndo parei no tempo. Eu
fui em busca daquilo que eu queria, daquilo que eu gostava e daquilo que eu ja sentia
que la na frente ia acontecer ou ia ser necessario.?

Neste sentido, percebemos que, além do preconceito diretamente ligado a pressupostos
étnicos e a toda condicdo de dominacdo feminina imposta pelo patriarcado, as mulheres
indigenas estdo expostas as mesmas dificuldades dentro de suas comunidades e junto de seus
pOVoOs.

Contudo, é importante evidenciar que as mulheres indigenas tém assumido, nas Gltimas
décadas (mesmo em cenario desfavoravel), um protagonismo na luta pelos direitos indigenas.

As mulheres passaram a ocupar espacos que, até entdo, em sua imensa maioria, eram (e talvez

19 Adotamos para as entrevistas o conceito de transcriagdo, conforme Meihy (1996) e Caldas (2001), que entendem
a memoria, a fala, a transcricdo, textualizacdo e interpretagdo como questdes inerentes ao dominio das
ficcionalidades. Portanto, conforme Caldas (2001) se trata de uma recriagdo da atmosfera do processo ficcional de
transcrigdo, ou seja, um processo de “transcriar hermenéutico”. Nesse sentido, a oralidade dos colaboradores foram
interpretadas, de modo que se formalizou as falas.

20 Em Salto do Jacui no Estado do Rio Grande do Sul existem 3 aldeias Kaingang e uma Terra Indigena
“legalmente” reconhecida, da etnia Guarani.

2L DIAS, Albertina Rosana, entrevista concedida em marcgo de 2019.
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ainda sejam) considerados masculinos. Portanto, elas desafiam o padrdo de poder tipico da
América Latina, regido sobre a égide da colonialidade do poder, do ser e do saber.

Assim, compreender o protagonismo feminino no universo indigena significa considerar
como determinantes os processos e as relagdes que as colocam como sujeitos marginalizados
historicamente. Ainda assim, ao que se refere a colonialidade, € necessario agregar, ao conceito,
as especificidades das relagdes de género, considerando que estas, aliadas as categorias de
classe e de etnia, fazem das mulheres de “cor” (leia-se indigenas e negras) as mais suscetiveis
a dominac&o?2. O género ¢ aqui entendido como em Scott (1989, p. 21), ou seja, coOmo “um
elemento constitutivo de relagdes sociais baseado nas diferencas percebidas entre os sexos, e 0
género ¢ uma forma primeira de significar as relagdes de poder”. Contudo, para o caso das
mulheres indigenas essas relacdes de poder ndo sdo simplesmente relacBes hierarquicas entre
homens e mulheres, existe uma sobreposi¢do de hierarquias, relacionada também a classe e
etnia, pois ser mulher indigena é diferente de ser homem indigena, que é diferente de ser mulher
ou homem branco diante das relacfes de poder estabelecidas a partir da modernidade colonial.
De acordo com Lugones (2014, p. 939), “género, ndo viaja para fora da modernidade colonial”,
ou seja, inexiste o patriarcado como conhecemos hoje nas sociedades indigenas anterior ao
colonialismo europeu.

No entanto, existem autoras que argumentam de modo contrario, no sentido da
existéncia de um patriarcado ancestral. Um exemplo é Julieta Paredes (2008), que defende que
0 que ocorreu a partir do colonialismo foi um encontro, fato que identifica como “entronque
patriarcal”, uma unido entre os patriarcados. Ainda ha aquelas que afirmam a existéncia de um
“patriarcado de baixa intensidade”, como é o caso de Rita Segato (2011). Apesar do afastamento
tedrico quanto a existéncia ou ndo de um patriarcado de origem anterior a colonizacéo europeia,
é pertinente demonstrar que as trés autoras latino americanas defendem o género enquanto
elemento fundamental que compde as estruturas e as relacdes de poder colonial e concordam
que as relacbes de poder e subordinagdo sdo, todavia, agravadas com o advento da
colonialidade.

Desse modo, as aproximacdes tedricas nos fazem sentido para compreensdo do processo
historico que coloca as mulheres indigenas do Brasil em condigéo atual de marginalidade social,

politica e econdmica. Em termos politicos, 0 que se reivindica no momento presente, nos

22 A intensdo aqui ndo é generalizar. Sabemos que os processos histérico diferenciam as mulheres indigenas das
as mulheres negras, contudo entendemos que ambas ocupam o centro do processo de exclusdo social, politica e
econdmica, e ainda, que ambas sdo impactadas de modo negativo pelo racismo estrutural presente em nossa
sociedade que ainda cultiva bases coloniais.
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movimentos feministas e nos de mulheres de cor, em especial do terceiro mundo, é a
intersec¢do, pois “a interseccdo entre raca, classe, sexualidade e género, vai além das categorias
da modernidade” (LUGONES, 2014, p. 935).

Sobre a questdo da intersecionalidade, Crenshaw (2002, p.10) sugere que “na verdade,
nem sempre lidamos com grupos distintos de pessoas, mas sim com grupos sobrepostos”, e
seguindo seu raciocinio, ao sobrepor, tem-se, ao centro da exclusdo, uma maior concentracao

de “mulheres, de pele escura e pobres”. Conforme quadro elaborado por Crenshaw (2002),

Figura 1: Quadro de Intersecionalidade

Southe®

Fonte: CRENSHAW, 2002, p. 10.

Sobre o sistema de género colonial/moderno descrito por Lugones (2008), é importante
dizer que implica perceber o género, a classe e a raca®® de forma entrelacada, pois empregar o
termo “mulher” sem especificar estas questdes, em si, j& representa um sentido racista, dado
que o fundamento dessa categoria historicamente inclui apenas mulheres brancas, burguesas e

heterossexuais. Nesse sentido, mascara a brutalidade que a colonialidade do género provoca,

Assim, ver mulheres ndo brancas ¢ ir além da logica “categorial”. Proponho o sistema
moderno colonial de género como uma lente através da qual aprofundar a teorizagdo
da logica opressiva da modernidade colonial, seu uso de dicotomias hierarquicas e de
I6gica categorial (LUGONES, 2014, p. 935).

Lugones (2014) define colonialidade do género como a andlise da “opressdo de género

racializada capitalista”, e assim, “a colonialidade do género permite-me compreender a

23 Os autores ligados a perspectiva Decolonial, investigadores do grupo de pesquisa Colonialidade/Modernidade,
comumente utilizam o termo raga em seus argumentos. O termo é concebido por eles como uma Categoria Mental
a partir da qual foi possivel legitimar as relagdes de dominio impostas pela conquista, e, estabelecer o controle
europeu sobre todas as formas de subjetividade, cultura e producéo do conhecimento. Quijano (2005), argumenta
gue a ideia de raga em seu sentido moderno, ndo tem histdria antes da América.
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opressao como uma interagcdo complexa de sistemas econdmicos, racializantes e engendrados,
na qual cada pessoa no encontro colonial pode ser vista como um ser vivo, historico, plenamente
caracterizado” (LUGONES, 2014, p. 941). Dessa maneira, de acordo com Lugones (2008, p.
77, traducdo nossa), caracterizar o sistema de género colonial / moderno “tanto em tracos
gerais, como em sua concretude detalhada e vivida, nos permitira ver a imposi¢do colonial”
que, ndo se pode negar, é fundamental ter presente para a compreensdo tanto da condicdo de
minoria em que estdo inscritas as mulheres indigenas, que por sua vez € uma construcdo
histérica, como das motivagdes que as levam a querer ocupar espacos ditos “masculinos”,
contrariando a maioria das representacdes construidas, inventadas ou imaginadas?*, como
também da existéncia de um dado papel de género relativo as mulheres indigenas. Quanto as
representacOes referentes as mulheres indigenas, Lasmar (1999, p. 02) afirma que “a
experiéncia humana e social dessas mulheres foi obscurecida em detrimento de uma idealizacéo
insensivel a diversidade étnica e cultural dos povos indigenas da América do Sul”, ou seja, seu
argumento reafirma o desprezo dado as relacdes humanas ja existentes; no que toca as relaces
de género, foram atribuidos papeis as mulheres, inspirados em modelos ocidentais, 0 que de
fato as subjugou e Ihes promoveu a espoliacdo ndo somente econémica, mas também politica e
social.

Assim, precisamos considerar que essa “idealiza¢dao” de que fala Lasmar (1999) foi,
contudo, um processo de imposicdo violento, trazendo nog¢des cruéis de humanidade e
aplicando-as mundialmente, ap6s a primeira modernidade?. Por sua vez, Lugones (2014, p.
936) compreende ““a hierarquia dicotdmica, entre 0 humano e ndo humano” como a questdo
central da modernidade colonial”, e € justamente nessa questdo que encontramos as raizes
historicas de nossa piramide social hierarquica.

Nesse contexto, cria-se um ideario de mulher “como alguém que reproduzia raca ¢
capital por meio de sua pureza sexual, de sua passividade e por estar atada ao lar a servigo do
homem branco europeu burgués” (LUGONES, 2014, p. 936). Esse imaginario vai dar a tonica
das relaces sociais, econdmicas e politicas e serviu para enquadrar os povos colonizados. E
nesta perspectiva que se tem 0 argumento necessario para legitimar o dominio das pessoas

colonizadas, através também do dominio de seus corpos, sobretudo, dos corpos femininos

24 Colocamos os termos em destaque por entender que as representagdes bem como os discursos referente as
mulheres indigenas na América Latina, se tratam de reproducdes ideologizadas, inspiradas nos modelos
masculinizantes e ocidentais das relac6es de poder. Representacdes e discursos que foram reproduzidos durante
longo periodo abarcando as relagdes politicas, sociais, econdmicas e cientificas.

25 Lugones (2014) traz o termo primeira modernidade, para se referir ao momento da conquista europeia sobre a
América, também tratado como modernidade colonial. Enquanto a segunda modernidade diz respeito ao fendmeno
posterior a Revolugéo Industrial, e também é chamado de modernidade capitalista (LUGONES, 2014, p. 936).
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colonizados. De acordo com Segato (2016, p. 58, tradu¢dao nossa) “o corpo das mulheres
enquanto territorio, acompanhou o destino das conquistas e anexacdes de regides inimigas”, 0
que ocorre atraves da violagdo dos corpos e dos territorios com o avanco dos exércitos de
ocupacdo. Ou seja, 0 corpo pode ser percebido como territorio a ser conquistado. Neste sentido,
no presente, é entendido também como territério politico, e portanto de resisténcia, “0s nossos
corpos de mulheres, os que desde sempre, em inumerdveis marchas e agdes, tém feito e
construido a historia” (PAREDES, 2008, p.01, tradu¢do nossa). Assim, 0 corpo ganha um
sentido especial — corpof/territério — para as mulheres indigenas que tém dedicado esforgcos na
elaboracdo epistemoldgica e na construcdo de agdes politicas do feminismo comunitario na
América Latina.

E relevante mencionar que a reflexdo acerca de feminismos na América Latina é um
tanto complexo, e que ndo existe uma unica corrente de pensamento. De acordo com Gargallo
(2006), ndo se pode negar que as teorias feministas da segunda metade do século XX, na
América Latina, devem ser enquadradas em uma perspectiva de “teoria politica”, e, a0 N0SSO
entendimento, traduzem-se em movimentos sociais contra hegemadnicos. E inegavel o carater
pos-ocidental e descolonial dessas teorias; sdo filosofias, praticas e acdes politicas que surgem
a partir de contextos e lugares diversos, mas que se aproximam ao evidenciar que seus projetos
ndo sejam alheios a realidade e a diversidade das mulheres latinas. Nesse sentido, o feminismo
comunitério desponta também como nova episteme de origem indigena e latino americana.

O feminismo Comunitario tem conquistado cada vez mais espaco e adesdo entre as
mulheres indigenas da América Latina. Para Moor Torres (2018, p. 245, traducao nossa), trata-
se da “demarcagdo de ideias, em que se destaca a restituicao da agéncia dos sujeitos subalternos
e a revalorizagdo de outras formas de pensar, conhecer, sentir e viver”. S&0 nessas questdes que
reside a aposta do feminismo comunitario. A proposta busca romper com a colonialidade
presente em certas correntes feministas tradicionais ou ocidentais, atraves do rompimento
conceitual e de novas praticas politicas.

Cabnal (2010), feminista comunitaria, indigena maya-xinka da Guatemala, considera
que o feminismo comunitario, ainda em processo de construcdo, estd sendo tramado a partir da
relacdo entre as mulheres indigenas e seus territorios historicos, seus corpos e suas relagdes
com a terra. Desse modo, a autora elabora sua critica a partir de sua identidade étnica — ser
mulher indigena — lugar que conhece e vive, mas também, e talvez principalmente, a partir de
sua identidade politica — ser feminista comunitaria —, o que lhe possibilita empreender critica
ao essencialismo étnico e nomear, com autoridade, suas dominagdes, transgressoes, rebeldias e

criagbes. Segundo Cabinal, (2010, p.12), “o feminismo comunitario é uma reelaboracdo e
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criacdo do pensamento politico ideoldgico feminista e cosmogonico, que tem surgido para
reinterpretar as realidades da vida histérica e cotidiana das mulheres indigenas, dentro do
mundo indigena”. Como tal, elas tém ousado questionar 0s pressupostos ancestrais da
dominacdo feminina, bem como os principios e 0s valores que partem de uma nocdo vertical de
dualidade e complementariedade entre homens e mulheres, na qual as mulheres assumiriam a
dimensdo complementaria ao homem.

Nesse sentido, identificam que esse patriarcado de origem ancestral teria fornecido as
bases para o consequente fortalecimento do patriarcado ocidental a partir da invasao colonial,
o que chamam de “entronque patriarcal” (PAREDES, 2008). Para Julieta Peredes (2008, p.02),
o colonialismo histdrico e o colonialismo interno? servem de base para as atuais politicas
neoliberais. De acordo com a autora, o colonialismo historico tem por resultado a criacdo de
um colonialismo interno que, desde a independéncia dos Estados-Nacdo na América Latina,
estdo construindo estruturas de privilégios que ndo incluem os povos indigenas, tampouco as
mulheres indigenas. Além do mais, o colonialismo interno “gerou um imaginario estético
racista, prejudicial e discriminador, que tem lastimado cotidianamente 0s corpos especialmente
das mulheres indigenas, ou de origem indigena. Este imaginario ético e estético dos corpos,
assina critérios de beleza, educagdao e bem vestir” (PAREDES, 2008, p. 02, tradug¢do nossa).
Nessa perspectiva, as politicas e as reformas neoliberais incidem fortemente sobre as mulheres
das classes baixas, 0 que inclui as indigenas empobrecidas historicamente.

Assim, Paredes (2008) relata que as mulheres indigenas de diversos lugares da América
Latina tém reivindicado o género enguanto categoria relacional que denuncia a subordinagédo
que o sistema patriarcal imp&e as mulheres. Contudo, a dentncia também é referente a retirada
do conceito e da forca politica do género por parte das feministas brancas de classe média e
alta, por meio da reivindicacdo da equidade de género, que, segundo as feministas comunitéarias,
“institui um imaginario onde os valores dos papeis atribuidos pelo patriarcado as mulheres e
aos homens poderia em algum momento serem iguais” (PAREDES, 2008, p. 06-07, traducéo
nossa). Concordamos aqui com o raciocinio da autora, quando julga esse fato como impossivel,
principalmente se considerarmos o valor econdémico dado ao trabalho masculino em relagdo ao
feminino. Logo, a equidade é entendida como uma utopia que prejudica a luta e a agdo politica.

Nesse sentido, percebemos o0 género enquanto um conceito em disputa, no qual categorias como

% De acordo com Casanova (2002), o colonialismo interno esta “diretamente ligado ao fendmeno de conquista
em que as populagdes nativas ndo sdo exterminadas e passam a fazer parte primeiro do Estado colonizador e depois
do Estado que adquire uma independéncia formal”, contudo, o fim do colonialismo formal ndo significou o fim
das relagdes coloniais. De modo que os novos Estados-Nagdo continuaram através de suas elites nacionais, 0
processo de colonizagdo em relagdo as minorias étnicas, politicas e econdmicas.
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classe e como origem étnica promovem os afastamentos tedricos e politicos em relacdo as
correntes feministas ditas tradicionais, ocidentais ou feminismo branco.

Esse aspecto aproxima novamente o raciocinio de Paredes (2008), Cabnal (2010) e
Lugones (2008; 2014) de as categorias de género, origem étnica e classe devem ser
consideradas de modo entrelacado para uma melhor percepgédo da realidade vivenciada por
mulheres indigenas.

Outro aspecto extremamente relevante quanto o feminismo comunitario se trata da
reelaborac&o conceitual do Warmi-Chacha, Warmi-K 'ari, Kufia-Cuimbaé?’, que diz respeito a
complementariedade homem-mulher presente nas relagfes cosmogonicas, que se traduzem na
organizacao e no modo de vida de diversas sociedades indigenas na América Latina. De acordo
com Paredes (2008), tra-se de uma nocao de complementariedade hierarquica e verticalizada,
na qual o homem goza de privilégios e ocupa status de superioridade em relacdo as mulheres;
nesse sentido, o que reivindicam é uma complementariedade horizontal e sem hierarquias.

Diante do entendimento das mulheres indigenas de que sdo a metade de um todo, mas
que estdo lado a lado com outros individuos, um conceito fundamental presente em suas teorias

é 0 de comunidade, que, para o feminismo comunitario significa:

Todas as comunidades de nossa sociedade[...] € compreender que todo o grupo
humano pode fazer e construir comunidades. E uma proposta alternativa a sociedade
individualista [...] queremos dizer que a humanidade é isto, tem duas partes diferentes
que constroem identidades diferentes, porém, as vezes constituem e constroem
identidades comuns (PAREDES, 2008, pp. 09-10, traducéo nossa).

Entendimento que se aproxima do conceito de comunidade fornecido por Weber (1998,
p. 25), no qual a existéncia de uma comunidade “repousa no sentimento subjetivo dos
participantes de pertencer afetiva ou tradicionalmente a0 mesmo grupo”. Esta, portanto,
diretamente vinculado ao sentimento de pertencimento e de identificacdo que 0s sujeitos
constituem entre si e em relacdo a alteridade. Para o feminismo comunitario, a nogdo de
alteridade € bem-vinda; ele reconhece que, a partir da “alteridade inicial, a comunidade mostra
toda a extensdo de suas diferencas e diversidade” (PAREDES, 2008, p.10). Através dessa
leitura, almeja constituir relacdes de complementariedade ndo hierdrquicas e de reciprocidade
entre individuos de uma mesmas comunidade e com outras comunidades.

Essas reflexGes sobre a dinamica latino americana que abarcam as ac¢des politicas das

mulheres indigenas, para nosso estudo, torna-se pertinente, haja visto que identificamos

27 Termos destacados pois dizem respeito a distintas culturas indigenas da América Latina, onde a nogéo de
complementariedade entre homem-mulher prevalece.
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inimeras aproximagdes com as narrativas de mulheres indigenas no Brasil, e a relagdo que
algumas delas, em especial as liderancas, estabelecem com o feminismo.

Em matéria publicada recentemente?®, o veiculo de imprensa digital O Desacato
questionou seis mulheres indigenas?® que so liderancas sobre suas relagdes com o feminismo.
Um aspecto comum que percebemos nas narrativas dessas mulheres, mesmo as que se dizem
feministas, é a falta de identificagdo com o feminismo tradicional®, segundo elas, por nio
atender as especificidades relacionadas as suas identidades étnicas. Alem disso, identificam que
suas lutas estdo vinculadas as lutas do movimento indigena e as demandas de suas respectivas
comunidades, ndo existindo, portanto, uma oposi¢do em relacdo aos homens indigenas, e sim
uma complementariedade. Todos esses aspectos nos fazem perceber e estabelecer pontos de
aproximacdo entre a luta das mulheres indigenas no Brasil e as feministas comunitarias de
outros paises da América Latina.

Nesse sentido, percebemos que, no Brasil, um dos maiores desafios do protagonismo
feminino no ambito do movimento indigena amplo ¢ “empreender espacos de visibilidade da
presenga feminina” (SAVOLDI; BAZZI, 2019, p. 165), e, junto a este, trazer para 0 movimento
indigena pautas importantes para as mulheres.

De acordo com Sonia Guajajara, “a garantia do territorio € a principal pauta dos povos
indigenas. N6s mulheres ndo estamos desvinculadas deste processo. A defesa da biodiversidade
é uma pauta nossa, ja que as mulheres séo as guardids dos conhecimentos tradicionais'”. Além
disso, outra questdo que tem se tornado cada vez mais relevante para as mulheres indigenas no

Brasil é a violéncia que as atinge. De acordo com Lais dos Santos Maxakali,

A questéo da violéncia contra a mulher indigena e de como isso se atrela ao racismo
por causa da hipersexualizacéo e do estere6tipo. O estupro das indigenas é uma forma
de dominagdo do ndo indigena, uma forma de deslegitimar, de desestruturar e
desequilibrar toda a aldeia. N&o é s6 uma violéncia fisica e psicoldgica, & uma forma
de violéncia racial, que tem um caréter de superioridade do homem branco diante dos
povos indigenas®?

28 Matéria publicada em maio de 2019, disponivel em http://desacato.info/existe-feminismo-indigena-seis-
mulheres-dizem-pelo-que-lutam/.

29 Foram entrevistadas pelo referido veiculo de imprensa Potyra Té Tupinamba, Lafs dos Santos da etnia Maxakali,
Cacique Maria Arian Pataxd, Sonia Guajajara, Joénia Wapichana e Maria Barbara de Oliveira Pankararu.

30 De acordo com Mohanty (1986) algumas escolas de estudos feministas utilizam categorias e conceitos universais
em suas teorias, o que acaba reproduzindo padrfes de colonizacdo, opressdo e dominacao.

31 Em entrevista ao Desacato, publicada em maio de 2019, Sonia Guajajara atualmente é coordenadora da
Articulagdo dos Povos Indigenas do Brasil — APIB.

32 Entrevista concedida ao Desacato, publicada em maio de 2019; Lais dos Santos, da etnia Maxakali, é estudante
de ciéncia sociais da USP.
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Ainda referente a violéncia, é preciso considerar que as mulheres indigenas séo
vitimadas também dentro de seus lares, por meio da violéncia doméstica, motivo pelo qual as
mulheres liderangas femininas consideram que a Lei Maria da Penha® ndo dialoga com as
especificidades das mulheres indigenas. Segundo Joénia Wapichana, “a Lei Maria da Penha
ndo foi preparada para a indigena, ela foi feita em contexto urbano. A lei pode auxiliar em
situacOes de violéncia doméstica, mas néo foi pensada para a mulher indigena®*”. A violéncia
doméstica, no contexto indigena, é atribuida principalmente ao alcoolismo, problema que afeta
varias Terras Indigenas, especialmente as mais proximas aos centros urbanos.

A tendéncia que tem se manifestado nos Gltimos anos € um maior envolvimento de
indigenas na politica brasileira. De acordo com dados da Justica Eleitoral, o Brasil registrou, na
eleicdo de 2018, uma crescente no nimero de candidaturas indigenas em elei¢Ges nacionais. O
aumento foi de 56,47%: 133 dos concorrentes ao pleito se declararam indigenas ou
descendentes®. Contudo, é importante mencionar que, deles, nem todos sdo provenientes do
movimento indigena ou comprometidos com as demandas dos povos indigenas, existem
aqueles vinculados aos setores conservadores da politica nacional, a exemplo do General
Hamilton Mourdo (PRTB), atual vice-presidente da republica, que se declarou indigena ou
descendente®, mas que claramente desacorda®’ da politica e das reivindicagdes do movimento
indigena.

As eleicdes de 2018 também representaram um grande avanco em termos de
representatividade indigena no Congresso Nacional, com a eleicdo de Joénia Wapichana
(REDE), primeira mulher indigena eleita deputada federal, elegida pelo Estado de Roraima, um
estado que historicamente mantém conflitos fundiarios entre indigenas e fazendeiros.
Importante ressaltar que Joénia tem longa trajetéria de atuacdo em defesa dos direitos indigenas,
em especial em questdes territoriais na regido Norte do Brasil. Enquanto advogada, atuou na

demarcacio da Area Indigena Raposa Serra do Sol. Em 2018, recebeu o Prémio de Direitos

33 Lei 11.340/2006 — Lei Maria da Penha, foi sancionada pelo Ex Presidente Luis Inacio Lula da Silva em 07 e
agosto de 2006 e entrou em vigor em 22 de setembro do mesmo ano. Tem como prop6sito punir atos de violéncia
contra a mulher.

34 Entrevista concedida ao veiculo digital Desacato, pulicada em maio de 2019.

% InformacGes obtidas no site da Justica Eleitoral, disponivel em: http://www.tse.jus.br/imprensa/noticias-
tse/2019/Abril/candidatos-indigenas-aumentam-participacao-em-eleicoes-nacionais

% Informagdo divulgada pela Justica Eleitoral. Disponivel em: http://www.tse.jus.br/imprensa/noticias-
tse/2019/Abril/candidatos-indigenas-aumentam-participacao-em-eleicoes-nacionais

37 Durante periodo de pré-campanha o entdo candidato declarou que “o Brasil possui uma heranga da indoléncia
que vem da cultura indigena” , declaragéo feita em 06 de agosto de 2018 em Caxias do Sul — RS, que resultou em
polémica e em  matéria publicada pela Folha de Sd&  Paulo, disponivel em:
https://www1.folha.uol.com.br/poder/2018/08/vice-de-bolsonaro-diz-que-brasil-herdou-indolencia-dos-
indigenas-e-malandragem-dos-africanos.shtml
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Humanos da Organizacdo das Nacgdes Unidas — ONU. Sobre o significado de uma mulher
indigena ser eleita deputada federal, Joénia afirma que:

E importante eu estar no Congresso Nacional para que, nos mulheres
indigenas, vejamos que temos a capacidade de nos representar, de atuar e de mostrar
mais uma vez que nds ndo somos inferiores. O que nos difere é a questdo cultural. A
minha presenca € importante porque temos uma voz que pode fazer diferenca em
termos de proposicoes, de fiscalizacio e de posicionamento nas discussdes. E provar
que podemos falar de igual para igual e nos colocar por n6s mesmos sem mediadores,
ampliando a participagdo social das mulheres. Assim, podemos trabalhar contra os
estereotipos sobre as mulheres e os povos indigenas®e.

Nesse sentido, percebemos que as mulheres indigenas tém empreendido grandes
desafios em busca de espacos de atuacdo dentro e fora do movimento indigena, e que suas
maiores reivindicagdes estdo ligadas a garantia territorial. As disputas fundiarias se apresentam
como um dos maiores problemas historicos no Brasil, e sem divida sdo responsaveis por
inimeros casos de violéncia e de mortes que acometem os povos indigenas. Nesse cenério, as
mulheres indigenas estdo entre as principais vitimas deste processo.

De acordo com Cunha, (1992, p. 146), as politicas territoriais empreendidas pelo Estado
“resultaram aos povos indigenas na acelerada espoliagdo de suas terras tradicionais”. Tornam,
desse modo, a luta pela Terra a principal pauta do movimento indigena, e também das mulheres
que dele fazem parte, fato presente nas narrativas das mulheres indigenas que participam do
documentério Mulheres indigenas — Vozes por Direitos e Justica, que nos diz que “a terra da
salide, a terra da comida, a terra a gente usa pra plantar, ndo é pra judiar®®”. Além da luta pela
terra, reivindicam o direito a gestdo soberana de seus territorios e dos recursos neles existentes.
E nesse contexto que os diversos povos indigenas do Brasil tém forjado sua identidade étnica,
através da luta por direitos. O texto do documentario que sintetiza a luta das mulheres indigenas
expressa: “lideranca e participacao politica, essa € a tonica da participacao politica das mulheres
indigenas do Brasil. Juntas e organizadas, elas estdo afirmando suas vozes plurais em favor da
defesa dos seus direitos humanos e dos povos indigenas em todo o pais*®”. Assim, seus
envolvimentos no movimento indigena mais amplo representam também um avancgo em direcéo
a ampliacéo dos espacos de atuacdo feminina, e acerca dos debates e demandas especificas das

mulheres indigenas.

3 Joénia Wapichana em entrevista para o veiculo Desacato, publicado em maio de 2019, disponivel em:
http://desacato.info/existe-feminismo-indigena-seis-mulheres-dizem-pelo-que-lutam/

39 ROCHA, Leila. Fala proferida no Documentario Mulheres Indigenas — Vozes por Direitos e Justica, produzido
pela ONU Mulheres Brasil.

40 Narracdo final no Documentario Mulheres Indigenas — Vozes por Direitos e Justica, produzido pela ONU
Mulheres Brasil.
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O grande desafio é certamente lidar com todo o preconceito de raizes historicas que se
manifestam na contemporaneidade em forma de racismos, machismos, sexismos, e outras
formas diversas de violéncia contra a mulher. Essas questdes estdo presentes nas estruturas da
sociedade brasileira de modo geral, e igualmente no contexto das comunidades indigenas,
configurando enormes barreiras ao protagonismo feminino entre as indigenas. Contudo, séo
questdes que mesmo representando marcadores que dificultam a agéncia feminina, podem ser

tidos como fatores de impulséo das lutas politicas dessas mulheres.

1.3 A AUTODETERMINACAO: TERRA, NATUREZA E DIREITO A DIFERENCA

O debate sobre autodeterminacédo e autonomia é fundamental para este estudo, pois faz
parte do discurso do movimento indigena desde seu principio; na verdade, é um debate posto,
que historicamente remonta a periodos muito anteriores aos movimentos sociais e étnicos na

América Latina. De acordo com Diaz-Polanco (1998):

Uma vez que as relagdes se tornaram mais préximas e gradualmente sistemas mais
complexos comegaram a ser constituidos , o que implicou a inclusdo de vérias
configuraces culturais sob um mesmo guarda-chuva politico e a mesma organizacéo
econdbmica, e também a organizagdo hierarquica dentro deles foi afirmada, a
diversidade seria um fator de conflito e dificuldades. De modo que a alteridade
sociocultural surge como um problema. Parte importante da histéria humana (DIAZ-
POLANCO, 1998, p. 01, tradugdo nossa).

Assim, Diadz-Polanco (1998) argumenta que a “diversidade como um problema”
aumenta a partir da reconfiguragdo de uma “economia-mundial” inspirada na ideologia
unificadora do liberalismo, e, nesse caso, o termo “unificador”, dentro da logica liberal, remete-
nos a uma homogeneizacao cultural, no sentido de que a autonomia sé pode ser concebida no
ambito dos direitos individuais (sobrepostos entdo, aos direitos coletivos). Desse modo, “foi
apenas no século XX que o liberalismo passou a reconhecer um direito coletivo, o direito dos
povos a autodeterminagéo, na versdo Wilsoriana®!, relacionado ao poder de constituir Estados-
Nagcio” (DIAZ-POLANCO, 1998, p. 01, traducdo nossa).

41 A versdo Wilsoriana, que Diaz-Polando (1998) menciona, refere-se as praticas idealistas inspiradas no
pensamento do presidente Woodrow Wilson, dos Estados Unidos, que, no periodo pés Primeira Guerra Mundial,
propde reformar as relacdes internacionais através de um projeto de paz contida nos “14 pontos de Wilson”. As
principais questdes do pensamento Wilsoriano diz respeito a cooperagdo internacional através da unido de nagoes
desenvolvidas a fim de garantir a integridade territorial e a independéncia politica dos paises.
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Diante do exposto, surgem questdes conflituosas entre “universalidade” e
“particularidade”, haja vista que inUmeras interpretaces surgem, cada qual comunicando uma

intencdo. De acordo com Didz-Polanco (1998), o conflito se apresenta da seguinte maneira:

Isso nos forga a encarar o que é apresentado como uma contradicdo cultural: aquele
que ocorre entre a particularidade étnica e a “universalidade”. Ou seja, a problematica
compatibilidade dos direitos étnicos, colocada no campo da particularidade, por um
lado, e os direitos individuais ou dos cidaddos, levantados no campo da
universalidade, por outro. O conflito é destacado no primeiro sinal: frequentemente o
contelido dos chamados direitos étnicos e o sistema cultural do qual eles [...] parecem
competir tanto com a sensibilidade ética do homem ocidental do final do século XX,
quanto com principios e garantias - internacionalmente sancionadas - que sdo
identificadas com nocdes de liberdade, igualdade, direitos humanos (DIAZ-
POLANCO, 1998, p. 03, tradugdo nossa).

Seguindo esse raciocinio, o paradoxo universalidade/particularidade tem origem na
dicotomia do conflito. Na premissa de Didz-Polanco (1998), de um lado, tem-se “os principios
de um liberalismo caduco que ndo aceita outra racionalidade como base para uma outra
organizacao sociopolitica que ndo seja a que ele mesmo prescreve”; de outro, “o surgimento de
um relativismo absoluto que sob pretexto de reivindicar a particularidade se apega a uma
metafisica de rigidez ou discrepancia dos sistemas culturais” (DIAZ-POLANCO, 1998, p 03,
traducdo nossa).

Fato é que, no que diz respeito a luta por autodeterminacdo dos povos indigenas,
encontramos na ideologia global do liberalismo uma grande barreira para compreensao e analise
do que representa para as comunidades étnicas da América essa reivindicacao, pois esbarra na
ideia de uma sociedade fundada em regras universais e, desse modo, desconsidera as
peculiaridades culturais de cada povo. Contudo, ao que parece, nés, brancos (mesmo os bem-
intencionados), apds séculos de dominagdo, acostumamo-nos a falar pelos indios, e, dessa
forma, a autodeterminacdo também foi um debate do qual se apropriaram varios segmentos
externos aos grupos étnicos, tomando para si a “responsabilidade” do bem-estar indigena.
Contudo, tal analise aponta para o problema historico que representa o direito a autonomia.
Viveiros de Castro (1982) alerta para a objetificacdo dos povos indigenas, por sujeitos ndo
indigenas quaisquer, seja 0 governo, seja o indigenista, enfim, seja qualquer um, mesmo 0s

“bem-intencionados”, COMO Segue:

A autodeterminacao, como ideia, sublinha ao contrario o carater de Sujeito dos povos
indigenas, sublinha sua diferenca ativa; sua capacidade virtual de definir os rumos da
propria histéria. A autodeterminagdo implica um direito essencial: o direito a
diferenga, direito dificil de se conceber de se conceder; de resto, direito que ndo se
concede, e sim que se reconhece. Assim, em vez de dizermos: “é nosso dever” (fazer
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isto e aquilo com e para os “nossos indios”), passamos antes a reconhecer “ndo é nosso
direito” decidirmos pelos indios o que é melhor ou pior para eles. Nao por que sejam
puros, bons, respeitadores da ecologia ou donos de sabedoria milenar, e sim porque
s80 outros, outros Sujeitos, definidos por uma interioridade irredutivel, a menos que
por violéncia, a nossa sociedade (VIVEIROS DE CASTRO, 1982, p. 235).

Nesse sentido, Viveiros de Castro ainda reconhece os paradoxos praticos e conceituais
que envolvem a questdo do “direito a diferenga”, pois quando se fala em autodeterminagéo,
recorrentemente nos referimos ao termo em “face ao Estado”, ou seja, denotando um carater
politico. Seguindo essa ldgica, encontra-se a contradicdo, ja que inevitavelmente se exige do
governo que seja “um agente da autodeterminacao”, “face ao Estado”, o que faz do Estado um
elemento ambiguo, ora 0 maior inimigo dos povos indigenas (diante das varias investidas que
os prejudicam), ora um aparelho importante para a protecdo dos direitos indigenas (VIVEIROS
DE CASTRO, 1982, p. 236). Esse debate é importante para dizer que, justamente por seu carater
politico e contestativo do poder majoritario, as questdes referentes a autodeterminacdo foram
encaradas pelo governo militar, nas décadas de 1970 e 1980, como um grande perigo a
seguranca nacional, ao que entendiam por soberania Nacional. O perigo ia além de polarizacdo
politica (capitalismo X socialismo), apresentando um problema que colocava em xeque o poder
de nominar o “povo brasileiro”, ou a “nagdo”. Ou seja, a questdo da autodeterminacdo implica
uma questdo de “auto representagdo”; quais 0S meios que vao utilizar para se fazer ouvir, e
quais canais acionardo para contatar a alteridade.

Essas sdo questdes importantes a se pensar, pois, diante de uma longa trajetoria como
tutelados do Estados, os indigenas sempre estiveram sob a representacdo juridica, do érgéao
oficial, no caso da década de 1980, a FUNAI. Porém, a partir da formacédo e da consolidacao
de um movimento indigena, ou seja, a partir de uma politica indigena feita pelos indios, e ndo
mais para 0s indios, a questdo da representacdo/autonomia surge como uma agdo contra
hegeménica, pois dessa politica e autonomia tomada para si derivam todas as lutas
empreendidas pelos povos indigenas a partir de entdo.

Nessa Otica, a Constituicdo Federal de 1988 representou um enorme ganho politico para
os indigenas, principalmente se comparada com as legislagdes anteriores. A nova Constituicdo
“ao consagrar o carater plural da sociedade brasileira e afastar o paradigma assimilacionista
antes vigente, [...] enfatiza a autonomia desses povos, com respeito a seus modos de vida,
costumes e mediante o reconhecimento das terras que tradicionalmente ocupam” (ARAUJO
JUNIOR, 2018, p.175). Para tanto, houve, na década de 1980, uma grande agdo politica do

movimento indigena, no sentido de se fazerem presentes e participantes nos debates da
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Constituinte, garantindo que seriam ouvidos e que suas reivindicagdes constariam no novo texto
constitucional.

Essa constituicdo rompe com o principio do integracionismo, reconhecendo 0s povos
indigenas como sujeito de direito, e neste caso, de direitos coletivos. Contudo, passados 30 anos
da aprovacgdo desse texto, o cendrio que se observa € de continuidade de politicas que nédo
favorecem o pleno desenvolvimento dos povos indigenas no Brasil, fato confirmado pela
postura da politica e do Congresso Nacional nos ultimos anos. Verdum (2017 b, p. 29), sobre
cenario politico e sobre as agdes contra os povos indigenas em 2017, diz que “a bancada
ruralista € um dos mais bem organizados e ativos blocos de interesse no Congresso Nacional
brasileiro, [...] O principal alvo desta ofensiva dos ruralistas sdo os direitos territoriais
indigenas”. A terra sempre foi a condicdo para a existéncia dos povos indigenas, e, nesse
sentido, o Estado tem o dever de reconhecer terras aos indigenas, garantindo, dessa maneira,
sua existéncia. Porém, mesmo se tratando de um direito constitucional ap6s 1988, a questdo das
terras indigenas configuram no Brasil uma complexa probleméatica, envolvendo interesses
diversos e fazendo com que a luta pela terra seja uma constante no universo indigena.

A luta pela terra para 0s povos indigenas remonta originalmente a luta pela existéncia,
jaque, desde o contato colonial, os indigenas foram constantemente expulsos de seus territorios.
No dmbito dos movimentos sociais contemporéneos, a terra tem configurado um importante
elemento, relacionando-se com a “intensa valoriza¢do material e simbolica do espago” (CRUZ,
2014, p.41). Essa tendéncia tem orientado diversas a¢Oes coletivas na América Latina, tanto no
contexto dos movimentos sociais rurais (como movimentos de camponeses, indigenas e
quilombolas), quanto dos urbanos (movimento dos sem teto, piqueteiros, etc.).

No que toca os povos indigenas, de acordo com Cunha (2012), a questdo indigena, a
partir do século XIX, passa a ser “fundamentalmente um problema de terras”, especialmente
porque deixa de ser questdo de mao de obra, e passam a debater “‘se devem exterminar os indios
bravos ‘desinfestando’ os sertdes — solucdo em geral propicia aos colonos — ou se cumpre
civiliza-los e inclui-los na sociedade politica” (CUNHA, 2012, p. 57). O resultado desse
impasse é bem conhecido pela historia, e remete a dominagdo, expropriagdes, genocidios e
etnocidios, que, na atualidade, ainda se fazem presentes, com novos figurinos e performances,
mas mantendo, em resultados, a mesma materializag@o de todos os tipos de violéncia contra os
povos indigenas, muitas delas impulsionadas pela necessidade de dominio e apropriacdo de

territdrios.*?

42 Talvez na atualidade o caso que mais tenha despertado a comog&o, inclusive em ambito internacional, quanto as
violéncias materiais e simbdlicas empreendidas pelo Estado Brasileiro aos povos indigenas, seja 0 caso dos
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Assim, o movimento indigena, desde a sua formacao, a partir da década de 1970, traz a
bandeira da luta pela terra como primordial. Em todas as suas fases, esse elemento esta presente,
e deste modo, acreditamos ser significativo dedicar um espaco neste estudo para problematizar
as questdes que se percebem relacionadas a luta pela terra.

Primeiramente, ao pensar a luta pela terra, remetemo-nos a pensar em territorio, que de
acordo com Haesbaert (2004), enquanto categoria analitica, possui duplo significado,
“material” e “simbdlico”, aproximando-se etimologicamente tanto com “terra-territorium”
quanto com “térreo-territor”. O primeiro diz respeito a materialidade do conceito, enquanto o
segundo esta relacionado com o simbdlico, em que o terror faz alusdo a dominacéo. Nesse
sentido, traz consigo o medo de perder ou de ficar sem o territério.

Considerando ambas as possibilidades de entendimento sobre o “territério”, a
convergéncia ¢ que tanto termos materiais quanto simbdlicos “tem a ver com poder, mas ndo
apenas ao tradicional ‘poder politico’. Ele diz respeito tanto ao poder no sentido mais concreto,
de dominacdo, quanto ao poder no sentido mais simbolico, de apropriacdo” (HAESBAERT,
2004, p. 01). Nesse sentido, Haesbaert (2004) argumenta que o territorio pode ser “funcional”
ou “simbdlico”, porque o poder é praticado tanto no sentido de executar “fun¢des”, quanto no
de “produzir significados”, ou seja, a funcionalidade esta relacionada com a producdo de
recursos, ja o simbélico com a producdo de identidades.

Quanto a isso, é importante mencionar que, de acordo com Haesbaert e Limonad (2007,
p. 43), “nunca existiram espagos puramente simbolicos ou puramente funcionais.” AsSim,
percebemos que, ao tratar do conceito de territdrio, estamos tratando de maultiplos
entendimentos, e, nesse sentido, Haesbaert (2010) afirma que existem multiplos territorios. Para
Zambrano (2001), o argumento ¢ semelhante, pois ao territério se unem as nogdes de “ordem
interna, local, nacional, e, as dinamicas da sociedade, do Estado, do exercicio do poder, da
reproducdo econdmica, da cultura e das identidades coletivas” (ZAMBRANO, 2001, p. 10). Ou
seja, Zembrano (2001) identifica grande multiplicidade de entendimentos que se conectam, e
dessa conexdo resulta uma ampla nogdo para o ordenamento territorial, e a condi¢do para as
“pluralidade de territorios”.

A territorialidade em Haesbaert (2010) é entendida como algo abstrato, que “existe
enquanto imagem ou simbolo de um territorio”, ou seja, diz respeito as diversas percepcdes que

pode existir referente ao poder exercido sobre o territdrio. Nesse sentido, a multiterritorialidade

Guarani Kaiowa da regido centro-oeste, que tém sido constantemente ameagados pela expansdo do agronegécio
(latifundiarios, pecuaristas e fazendeiros locais). Sobre tal fato ver o documentério Martirio de Vicente Carelli,
Ernesto de Carvalho e Tatiana Almeida, 2017.
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trata-se da “sobreposi¢do de territorios”, que sdo “hierarquicamente encaixados”, ou seja, S40
o0 resultado das mdaltiplas percep¢des conectadas, ou intercruzadas, e vivenciadas ao mesmo
tempo. Enquanto os multiplos territorios sdao os multiplos recursos ou significados que se
produzem no territério, onde existe uma separacdo entre dominacéo e apropriacao.

No trabalho de Zambrano, “a territorialidade assume um carater cultural, definido por
intengdes reais de dominio sobre o espaco” e os territorios plurais sdo “a multiplicidade de
diferentes espacos culturais, sociais e politicos, com conteudo jurisdicional em tensdo, que
produzem formas particulares de identidade territorial” (ZAMBRANO, 2001, p. 18). De acordo
com o autor, as identidades coletivas e territoriais sdo produzidas a partir das “trocas
sociopoliticas”.

Por certo, as concepg¢des sobre territorio e territorialidades sdo também conceitos em
disputa, porém a intencdo aqui ndo é o confronto de conceitos, mas sim a apresentacdo daqueles
que irdo orientar nossa andlise. Entdo, em sintese, o territorio aqui € entendido, na perspectiva

de Haesbaert e Limonad (2007), como:

uma construcdo histdrica e, portanto, social, a partir das relagdes de poder (concreto
e simbdlico) que envolvem, concomitantemente, sociedade e espaco geogréfico (que
também é sempre, de alguma forma, natureza); o territério possui tanto uma dimensao
mais subjetiva, que se propde denominar, aqui, de consciéncia, apropriacdo ou
mesmo, em alguns casos, identidade territorial, e uma dimensdo mais objetiva, que
pode-se denominar de dominacdo do espago, num sentido mais concreto, realizada
por instrumentos de acdo politico-econdmica (HAESBAERT; LIMONAD, 2007, pp.
42-43).

Na mesma logica, “as territorialidades também sdo forjadas socialmente, ao longo do
tempo, em um processo relativo de enraizamento” (HAESBAERT; LIMONADE, 2007, p. 47).
Em outras palavras, tém a ver com o sentimento de pertencimento dos diversos grupos sociais,
culturais, politicos ou econémicos.

Entendendo as questdes territoriais como parte das diversas relacdes de poder, é
importante compreender em quais termos essas relagfes influenciam e agem sobre os territorios
e territorialidades. Assim, é preciso considerar que a experiéncia do colonialismo pés em
disputa varias territorialidades, além de territorios, produzindo uma nova ordem territorial, e,
nesse contexto, é que se observa historicamente os conflitos envolvendo a terra na América.

Contudo, Porto-Gongalves (2006) afirma que “é no periodo neoliberal do sistema
mundo moderno-colonial que a relacdo entre saberes e territorios vem ganhando um sentido
mais intenso” (PORTO-GONCALVES, 2006, p. 41), fato que ocorre principalmente apos a
Segunda Guerra Mundial, quando cada vez mais a America (territério) desponta enquanto lugar
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de enunciacdo. Diante desse novo contexto, alguns movimentos sociais contemporaneos tém
no territdrio o centro das a¢des politicas, de acordo com Corréa (2016), fato que “coloca em
xeque 0 modelo civilizatério e monocultor (ndo s6 de producdo, mas também das narrativas e
dos sentidos da vida) que esteve presente desde o periodo colonial. As lutas nao se restringem
mais & ocupacéo do territorio, mas também por memoria e identidade” (CORREA, 2016, p. 02).
Desse modo, argumenta ainda que a “reterritorializagdo” sdo formas de “resisténcia, de
descolonizagdo e tensionamento, uma experiéncia de giro descolonial” (CORREA, 2016, p.
24), 0 que, percebemos, sdo determinantes para o caso do movimento indigena, em especial no
que se refere a importancia dada a terra.

Os processos de resisténcias sdo entendidos por Porto-Gongalves (2006) como “mais do
que resisténcia, o que se tem é R-Existéncia posto que néo se reage, simplesmente a acdo alheia,
mas, sim, que algo preexiste, e € a partir dessa existéncia que se R-Existe. EXisto, logo resisto.
R-Existo” (PORTO-GOLCALVES, 2006, p. 47). Assim, considerando que a r-existéncia parte
do pressuposto de uma existéncia anterior, que se pretende manter, o territério configura o local
das r-existéncias. Ou seja, por mais que, historicamente, tenham sofrido com recorrentes
expropriac@es, esbulhos, precarizacdo, 0s grupos sociais que incorporam a a¢do politica da luta
pela terra buscam alternativas de permanéncias em seus territorios, em constante ato de r-existir.

Diante do exposto, no que concerne a luta dos povos indigenas pelo direito a terra no
Brasil, devemos considerar que esse processo de “expropriagdo, esbulho e precarizagdo”, agora
pouco mencionado, também é caracteristico de suas experiéncias historicas e da postura
histérica do Estado em relacdo aos povos indigenas, desde o contato colonial. Houve, € claro,
muitos avancos no que diz respeito aos direitos indigenas, porém sdo direitos constantemente
ameacados. De acordo com Cunha (2018)*, sobre as legislagbes sobre terras indigenas no
Brasil, sempre houve o reconhecimento do direito a terra, porém, mais que isso, sempre houve
sucessivas manobras na tentativa de impedir que esse direito fosse de fato efetivado.

Foi na Constituicdo Federal de 1988 que o direito originario as terras tradicionalmente
ocupadas passa a vigorar, representando um grande avanc¢o quanto a politicas de territério no
Brasil, trazendo uma nova dimensao ao termo legal “terras indigenas”, que antes se limitavam
as terras habitadas por eles. Terras Indigenas, a partir da Carta Constitucional de 1988, diz
respeito ao conceito juridico brasileiro em que existe a definicdo dos direitos territoriais

indigenas. De acordo com a FUNAI, existem quatro tipos de terras indigenas:

43 Texto publicado originalmente em 1987, em livro intitulado Os direitos do indio. Ensaios e documentos, da
Editora Brasiliense, e reeditado em 2018 com o titulo de Terra Indigena: historia da doutrina e da legislagéo, que
é parte do livro Direitos dos Povos Indigenas em Disputa da Editora Unesp.
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Nos termos da legislagio vigente (CF/88, Lei 6001/73 — Estatuto do indio, Decreto
n.°1775/96), as terras indigenas podem ser classificadas nas seguintes modalidades:
Terras Indigenas Tradicionalmente Ocupadas: S&o as terras indigenas de que trata
o0 art. 231 da Constituicdo Federal de 1988, direito originario dos povos indigenas,
cujo processo de demarcacdo é disciplinado pelo Decreto n.° 1775/96.Reservas
Indigenas: Séo terras doadas por terceiros, adquiridas ou desapropriadas pela Unido,
que se destinam a posse permanente dos povos indigenas. Sdo terras que também
pertencem ao patriménio da Unido, mas néo se confundem com as terras de ocupacéo
tradicional. Existem terras indigenas, no entanto, que foram reservadas pelos estados-
membros, principalmente durante a primeira metade do século XX, que séo
reconhecidas como de ocupagdo tradicional. Terras Dominiais: S&o as terras de
propriedade das comunidades indigenas, havidas, por qualquer das formas de
aquisicdo do dominio, nos termos da legislacdo civil. Interditadas: Sao areas
interditadas pela Funai para prote¢do dos povos e grupos indigenas isolados, com o
estabelecimento de restri¢do de ingresso e transito de terceiros na area. A interdicéo
da area pode ser realizada concomitantemente ou ndo com o processo de demarcagéo,
disciplinado pelo Decreto n.° 1775/96%

Ainda conforme informacdes da FUNAI, o ano de 2018 registra, no territorio nacional,

565 Terras Indigenas — TIs, classificadas como “tradicionalmente ocupadas”, que ja foram

delimitadas, declaradas, homologadas ou regularizadas, 114 em estudo, e 6 com portaria de

interdicdo, conforme tabela abaixo:

Tabela 1: Terras Indigenas tradicionalmente ocupadas

FASE DO PROCESSO QTDE SUPERFICIE(ha)
DELIMITADA 43 2.219.513,9658
DECLARADA 73 7.602.655,2123
HOMOLOGADA 13 1.497.048,9576
REGULARIZADA 436 105.714.670,4501
TOTAL 565 117.033.888,5858
EM ESTUDO 114 0,0000
PORTARIA DE INTERDICAO 6 1.080.740,0000

Fonte: FUNAI, 2018.

4 Dados obtidos na FUNAI, disponivel em http://www.funai.gov.br/index.php/indios-no-brasil/terras-indigenas ,

acessado em 05/10/2018.
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De acordo com a Constituicdo Federal de 1988, “os povos indigenas detém o direito
originario, e usufruto exclusivo sobre as terras que tradicionalmente ocupam*>”. Para tanto, 0
processo administrativo para a demarcacdo de terras indigenas passa por diversas fases até

serem regularizadas. Segundo dados da FUNAI, as fases sdo:

Em estudo: Realizagdo dos estudos antropoldgicos, histéricos, fundidrios,
cartogréaficos e ambientais, que fundamentam a identificacéo e a delimitacdo da terra
indigena. Delimitadas: Terras que tiveram os estudos aprovados pela Presidéncia da
Funai, com a sua conclusao publicada no Diario Oficial da Unido e do Estado, e que
se encontram na fase do contradit6rio administrativo ou em analise pelo Ministério da
Justica, para deciséo acerca da expedicdo de Portaria Declaratéria da posse tradicional
indigena. Declaradas: Terras que obtiveram a expedicéo da Portaria Declaratdria pelo
Ministro da Justica e estdo autorizadas para serem demarcadas fisicamente, com a
materializacdo dos marcos e georreferenciamento. Homologadas: Terras que
possuem os seus limites materializados e georreferenciados, cuja demarcacédo
administrativa foi homologada por decreto Presidencial. Regularizadas: Terras que,
apos o decreto de homologagdo, foram registradas em Cart6rio em nome da Uniéo e
na Secretaria do Patriménio da Unido. Interditadas: Areas Interditadas, com
restrices de uso e ingresso de terceiros, para a protecéo de povos indigenas isolados.*¢

J& a Reserva Indigena representa outra modalidade juridica, pois ndo podem ser terras
onde se verifique a “ocupagdo tradicional”; sdo terras doadas por terceiros, adquiridas ou
desapropriadas pela Unido, para que sejam destinadas a ocupacdo, posse e usufruto dos
indigenas, “garantindo sua reprodugdo fisica e cultural*’”. Nesse sentido, para a regularizagio

fundiaria de uma Reserva Indigena, tem-se duas fases:

Encaminhadas com Reserva Indigena (RI): Areas que se encontram em
procedimento administrativo visando sua aquisi¢cdo (compra direta, desapropriacéo ou
doacdo). Regularizadas: Areas adquiridas que possuem registro em Cartdrio em
nome da Unido e que se destinam a posse e usufruto exclusivos dos povos indigenas. *
inclui-se neste item, a area Dominial.*®

De acordo com dados da FUNALI, no ano de 2018, o Brasil tem 35 reservas indigenas

regularizadas e 15 encaminhadas, conforme tabela abaixo:

45 Dados obtidos na FUNAI, disponivel em http://www.funai.gov.br/index.php/indios-no-brasil/terras-indigenas ,
acessado em 05/10/2018.
4 Dados obtidos na FUNAL, disponivel em http://www.funai.gov.br/index.php/indios-no-brasil/terras-indigenas ,
acessado em 05/10/2018.
47 Dados obtidos na FUNAL, disponivel em http://www.funai.gov.br/index.php/indios-no-brasil/terras-indigenas ,
acessado em 05/10/2018.
“8Dados obtidos na FUNAI, disponivel em http://www.funai.gov.br/index.php/indios-no-brasil/terras-indigenas ,
acessado em 05/10/2018.
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http://www.funai.gov.br/index.php/indios-no-brasil/terras-indigenas
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Tabela 2: Reservas Indigenas

RESERVA INDIGENA QTDE SUPERFICIE(ha)
REGULARIZADA 35 71.359,3533
ENCAMINHADA RI 15 6.868,8500
TOTAL 50 78.228,2033

Fonte: FUNAI, 2018.

Segundo dados da FUNAI, com data de abril de 2018, as terras indigenas no Brasil,
correspondem a 12,90% do territdrio total do pais que € de 851.576.704,9 ha. De acordo com 0
Mapa 1 do Instituto S6cio Ambiental *, percebe-se que a maior parte das terras indigenas

homologadas, registradas ou reservadas (por¢do verde no mapa) encontram-se na Amazonia
Legal.

4*Mapa de autoria do Instituto Sécio Ambiental - ISA, disponivel em:

https://pib.socioambiental.org/pt/Localiza%C3%A7%C3%A30 e extens%C3%A30 das TIs , e acessado em
05/10/2018
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Mapa 1: Terras Indigenas no Brasil
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ARGENTINA s

Legal Brasileira

O fato de a maior concentragdo de terras indigenas estar na regido da Amazénia Legal
pode ser interpretado também através da analise do processo de ocupacdo (colonizacdo)
territorial do Brasil, que comecou primeiro pelas terras situadas no litoral brasileiro e depois foi
paulatinamente ampliado para o interior (de leste a oeste). Isso fez com que as populacBes
indigenas a leste fossem impactadas primeiro, e em periodos em que a expansao territorial tinha
carater mais violento, gerando maior baixa demografica também.

De acordo com Cavalcanti (2016), a questdo da originalidade do direito territorial
indigena, contida na Constituicdo de 1988, tem fundamento na “Tese do Indiginato”, que,
segundo o autor, trata-se do “direito congénito, anterior a todos os outros reconhecidos pelo
ordenamento juridico brasileiro, até porque € anterior ao proprio ordenamento”
(CAVALCANTI, 2016, p.06). Na atualidade, esse direito original tem sido questionado,

ganhando interpretacfes juridicas pautadas na questdo temporal, mesmo que, no texto
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constitucional, as terras tradicionais sejam assim consideradas a partir dos modos de ocupacéo
e ndo do tempo dessa ocupacdo, conforme:

§ 1o Sdo terras tradicionalmente ocupadas pelos indios as por eles habitadas em
carater permanente, as utilizadas para suas atividades produtivas, as imprescindiveis
a preservacdo dos recursos ambientais necessarios a seu bem-estar e as necessarias a
sua reproducdo fisica e cultural, segundo seus usos, costumes e tradicdes.
(COSNTITUICAO FEDERAL, 1988).

O tempo de ocupacdo, de acordo com Cavalcanti (2016), € importante para indicar a
habita¢do permanente, “o que pode se dar com poucos ou muitos anos”. Nesse sentido, o fator
tempo “ndo significa um pressuposto do passado como ocupacao efetiva, mas especialmente,
uma garantia para o futuro, no sentido de que essas terras inalienaveis e indisponiveis sdo
destinadas, para sempre, ao seu habitat” (CAVALCANTI, 2016, p. 12). No mesmo sentido
argumenta Souza Filho (2018) quando diz que ““a tradi¢do ou o costume é a maneira de fazer as
coisas [...] tradicional, portanto, ndo quer dizer imemorial ou historico, tradicéo é forma, modo
de ocupacdo, o que significa que o direito é sobre a quantidade de terra necessaria a ocupacao
tradicional” (SOUZA FILHO, 2018, p.85).

Portanto, a tese do Marco Temporal contraria a Tese do Indigenato e desconsidera o que
a Constitui¢ao entende como “tradicional” (usos e costumes). O Marco Temporal representa
uma ameaca aos direitos fundamentais dos indigenas, previsto no artigo 231 e 232 da
Constituicao Federal, pois, de acordo com a tese, perderiam o direito ao territdrio aqueles povos
que ndo “tivessem resistido pela forca, ou por vias judiciais até um dia especifico, 5 de outubro
de 1988” (CUNHA, 2018, p.07).

O Marco Temporal incide sobre os direitos coletivos dos povos, garantidos pela Carta
de 1988, e pelo direito internacional através da OIT (Organizacao Internacional do Trabalho),
da Declaracdo da ONU (Organizacdo das Nac6es Unidas) e da OEA (Organizacdo dos Estados
Americanos). Sobre a questdo, Souza Filho (2018) identifica que ambos os documentos “nao
deixam duvida sobre duas coisas: 0s povos tém direito a existir e continuar existindo, e para
continuar existindo tém direito a terra”. Nesse sentido, o direito coletivo nasce com o povo.

A terra para 0s povos indigenas ndo representa somente um espaco para habitacéo, ndo
é somente a materialidade da moradia que esta em jogo. Representa a sobrevivéncia coletiva,
sobrevivéncia que esta fundamentalmente ligada a terra. Nesse sentido, a terra, para 0s
indigenas, tém a ver com as suas territorialidades também, com o sentimento de pertencimento,
o0 que é fundamental para reproducédo fisica e cultural. Por isso, a “luta pela terra” vai muito

além da conquista de um espaco geografico para habitacdo, a terra é a condi¢do para a
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sobrevivéncia, “inclui aqueles locais de relevancia para a sua cultura, religido e organizacao
social” (CAVALCANTIL, 2016, p. 06).

A questdo da terra para os povos indigenas é fundamentalmente uma questdo de
natureza, pois, como ja mencionado, a terra indigena ndo se restringe somente ao espago de
moradia, é, antes, todo o espaco necessario para a reproducdo do modo de vida tradicional, ou
seja, depende de uma natureza viva. No que toca o direito a terra, também consta que 0s recursos

naturais nelas existentes sdo de direito dos indigenas:

§ 20 As terras tradicionalmente ocupadas pelos indios destinam-se a sua posse
permanente, cabendo-lhes o usufruto exclusivo das riquezas do solo, dos rios e dos
lagos nelas existentes. 8 30 O aproveitamento dos recursos hidricos, incluidos os
potenciais energéticos, a pesquisa e a lavra das riquezas minerais em terras indigenas
sO podem ser efetivados com autorizagdo do Congresso Nacional, ouvidas as
comunidades afetadas, ficando-lhes assegurada participacéo nos resultados da lavra,
na forma da lei (Artigo 231, capitulo dos indios da Constitui¢do Federal de 1988, grifo
da autora).

Diante disso, além da luta pela terra, uma das maiores bandeiras do movimento indigena
nacional € a gestdo soberana dos recursos naturais existentes nas terras indigenas. As questoes
ambientais sdo incorporadas a0 movimento com maior insisténcia, principalmente a partir da
promulgacéo da carta constitucional em 1988, e firmado como orienta¢do no Encontro Indigena
de Altamira em 1989: “consolidou um novo discurso indigena como defensor do meio
ambiente, posteriormente consagrado na Conferéncia das Nac¢Ges Unidas sobre Meio Ambiente
e Desenvolvimento (ECO 92)” (OLIVEIRA E FREIRE, 2006, p. 195). Nesse sentido, unem-se
as questdes ambientais e fundiérias, e as “areas indigenas” sdo, a partir de entdo, concebidas
como “unidades de conservagdo” (OLIVEIRA E FREIRE, 2006, p. 195). De acordo com 0
documento apresentado na ECO 92, a questdo do desenvolvimento posta em debate é alvo de

criticas dos diversos povos indigenas presentes no evento:

O conceito de “desenvolvimento” significou a destruicdo de nossas terras.
Rechagamos qualquer argumento que esse “desenvolvimento” tenha sido benéfico
para nossos povos. Ndo somos culturas estaticas e mantemos nossas identidades
através de permanente recriacdo de nossas condi¢des de vida, e isso tem sido
obstaculizado com o argumento desse “desenvolvimento” (RECOMENDACAO 66,
CARTA DA TERRA, RIO DE JANEIRO 1992).

Percebemos, portanto, que o desenvolvimento no molde capitalista contraria 0 que 0s

povos indigenas entendem por “bem-viver”. Assim, “o pertencimento a terra e a relagdo com a
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natureza que a cobre sdo contrarias a formagéo social e econdmica do capitalismo®’, que tem a
terra como mercadoria que tanto mais vale quanto mais vazia estiver” (SOUZA FILHO, 2015,
p. 57). Nesse sentido, todos os povos que buscam viver em logica contraria a superacdo da
natureza sdo consideradas como entraves para o0 desenvolvimento capitalista e para a livre
comercializacdo da terra.

Fato € que a evolucdo do sistema capitalista gerou, além do preconceito historico quanto

1 a percepcdo de que a natureza era uma fonte de

ao modo de vida dos povos “tradicionais
recursos inesgotavel. Assim, passou a ser tratada como mercadoria, ndo possuindo valor se ndo
para aumentar os niveis de consumo, a¢do que paulatinamente provocou e tem provocado
consideravel prejuizo a natureza.

A grande aceleracdo provocada pela demanda populacional nos leva de encontro a
alguns limites criticos do planeta. Acker e Fischer (2018) argumentam que a chave para
compreender o salto do Brasil para o fenédmeno global da grande aceleracdo estd em
compreender o processo de transicdo do discurso de escassez para 0 de abundancia. Nesse
sentido, o entrelacamento de tecnologias, discursos e praticas produziriam novas demandas
materiais e novos significados para a natureza.

O discurso do “desenvolvimento” estd presente em diversos momentos da historia do

Brasil, principalmente em seu periodo mais recente, dentro do qual se incorpora o conceito da

grande aceleragdo como meio para o desenvolvimento. Segundo Acker e Fischer (2018),

No nivel simbdlico, a presidéncia de Kubitschek se destaca: Ele proclamou a
“aceleracdo” como seu principal projeto politico prometendo ““50 anos (de progresso)
em cinco”. Uma incorporagio desta agenda €, Brasilia, um projeto impressionante de
desenvolvimento urbano acelerado. Da mesma forma, o regime militar usou o icone
de usinas de energia, transporte, infraestrutura e maquinaria agricola para marcar-se
como moderno. Na auséncia de liberdades democraticas e igualdade social, o
“crescimento” tornou-se principal recurso do regime para a legitimacdo. Mais tarde,
0s governos do PT incorporaram seus ideais de redistribui¢do social nos discursos de
crescimento e progresso girando em torno de acelerar as coisas, como pode ser visto,
por exemplo, no “Programa de Aceleragdo do Crescimento” (ACKER; FISCHER,
2018, p. 312, tradugdo nossa).

50 Importante mencionar que essa postura anticapitalista € a postura assumida pelo movimento indigena a partir da
década de 1990. Isso ndo significa que represente o pensamento de todas as comunidades indigenas do pais.
Provavelmente, varias se identificam de forma positiva com o capitalismo, contudo, a postura do movimento
indigena historicamente tem questionado o sistema econdmico, principalmente no que toca o trato com a natureza
e a terra, em detrimento de lucro.

51 Povos tradicionais é aqui entendido de acordo com a Convencdo 169 da OIT. De acordo com Souza Filho (2015),
a convengdo reconheceu, como povos tradicionais, os indigenas e tribais. Os primeiros séo assim classificados
“quando suas tradi¢Ges se estendem para antes da colonizagdo”, j& os povos tribais sdo aqueles “que se constituiram
no processo colonizador”. Neste segundo grupo tém-se grande diversidade de grupos, como os quilombolas, os
extrativistas “seringueiros, castanheiros babaguerios, pescadores e os camponeses como os faxinelenses,
geraizeiros, fundos de pasto, etc” (SOUZA FILHO, 2015, p.65).
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Dessa maneira, a politica de desenvolvimento fez parte de diversos governos,
independente da orientacdo ideoldgica. Escobar (1995) entende o discurso de desenvolvimento
como “ponto central” da politica de representa¢ao e de identidade, em varios locais do dito
Terceiro Mundo, como na Asia, na Africa e na América Latina, apds a Segunda Guerra
Mundial. Nessas regibes, uma sucessdo de “regimes de representa¢do”, originados no
colonialismo e na modernidade (europeia), instalariam-se no periodo pés-colonial e pos-
independéncia, “como um regime de representacdo desse tipo, o desenvolvimento tem sido
ligado a uma economia de producdo e desejo, mas também de fechamento, diferenca e
violéncia” (ESCOBAR, 1995, p. 214, traducdo nossa). O ponto central sobre a ideologia do
desenvolvimento para 0 que nos interessa aqui — a relacdo que se estabelece com 0s povos
indigenas, e a natureza nas terras indigenas — é que, em diversos momentos de nossa histéria
nacional, principalmente apds a Segunda Guerra Mundial, periodo também entendido como o
periodo da grande aceleragdo, os principios de desenvolvimento incidiram sobre os povos
indigenas, sobre a terra, e sobre a natureza, fato que recorrentemente pde em risco a existéncia
fisica e cultural e 0 modo de vida tradicional, j& que se trata de um modo de vida extremamente
relacionado com 0 meio ambiente.

Um dos pontos mais reinvindicados da agenda do movimento indigena se trata da gestao
soberana dos recursos naturais existentes nas terras indigenas. A realidade é que, a todo
momento, interesses econdémicos e politicos ameacam a soberania dos povos indigenas e
incidem sobre seus territorios.

As questdes ambientais e de sustentabilidade s&o, na atualidade, elementos caros no que
toca as acGes do movimento indigena, e para as mulheres que dele fazem parte. De acordo com
as narrativas das mulheres indigenas, sao elas as principais responsaveis pela reproducéo dos
conhecimentos tradicionais, e essa reproducdo esta intimamente ligada a existéncia de

condigdes naturais para que possam existir.

**k*k

Nesse primeiro capitulo, dedicamos esfor¢os a compreender de que modo Se processa 0
movimento indigena no Brasil, com o objetivo principal de entender em que contexto se tem o
crescente envolvimento das mulheres indigenas na luta por direitos, sobretudo, pelo direito a

terra.
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Na primeira se¢do, fizemos um breve historico do movimento indigena, assinalando que
sua formacdo em nivel nacional ocorre de fato a partir da década de 1970, mesmo que, em
inimeros eventos anteriores, processos de lutas e resisténcia tenham sido empreendidos.
Contudo, ndo assinalam a continuidade, como ocorre a partir da década de 1970, através das
assembleias indigenas e da gradativa afirmacéo de uma politica indigena (feita pelos indigenas
e ndo para os indigenas). Essas politicas sdo afirmadas durante a década de 1980,
principalmente através da atuacdo de entidades representativas e da organizacdo para a
participacdo de forma efetiva na Assembleia Constituinte de 1987, que resultou na conquista
do capitulo Dos Indios do atual texto constitucional. A década de 1990 foi marcada
principalmente pela afirmacdo do discurso em que os povos indigenas se entendem como
protetores do meio ambiente (discurso anterior a este periodo, mas que se fortalece de fato a
partir da ECO 92).

A participagdo feminina no movimento indigena se verifica desde seu processo de
formacdo durante as assembleias da década de 1970. Contudo, essa parti¢cdo passa a ser mais
efetiva e adquire maior visibilidade a partir da proliferacdo de entidades e associacGes de
mulheres indigenas, verificadas em grande nimero na regido Norte do Brasil, principalmente a
partir da década de 1980. Essas entidades tém projetado novos quadros femininos para o
movimento indigena. Nas Ultimas décadas, percebe-se um grande envolvimento das mulheres
indigenas ndo s6 no movimento indigena ou dentro de suas comunidades, envolvimento politico
que se percebe em outras esferas sociais para além das terras indigenas. As mulheres tém
reivindicado suas inscricbes em espacos publicos e de poder, também na sociedade nacional.
Acreditam que seus envolvimentos nesses espagos de relevancia social sdo fundamentais para
ampliar os debates sobre os direitos indigenas.

O caso da luta pela terra no Toldo Chimbangue em Chapec-SC ocorre em consonancia
com a formacdo e o fortalecimento do movimento indigena no Brasil. Assim, é necessario se
ter presente a maneira como se desenvolve o Movimento Indigena enquanto um Movimento
Social e Identitario. As questbes fundiarias no Brasil se apresentam como um problema
historico, e, consequentemente, estdo no centro dos debates do Movimento Indigena. Portanto,
a luta pela terra e pela gestdo soberana dos recursos naturais nela existentes configuram as
principais reinvindicagdes dos povos indigenas no Brasil, e assim foram e sdo no Toldo
Chimbangue. A hipotese levantada neste estudo ¢ a do surgimento de um “protagonismo
feminino” no Toldo Chimbangue, evidenciado a partir da atuagdo das mulheres Kaingang na

luta pela terra, em especial, através da lideranga de Fen’No, reconhecida na atualidade como a
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principal lideranga do primeiro movimento de luta pela terra no Toldo Chimbangue, questdes

que pretendemos discutir no proximo capitulo.
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2 PROTAGONISMO FEMININO NA LUTA PELA TERRA DO TOLDO
CHIMBNAGUE

O objetivo deste capitulo é problematizar algumas questdes referentes ao processo de
colonizacdo da regido que denominamos Oeste de Santa Catarina e demonstrar que 0S povos
indigenas fizeram parte desse processo. Pretendemos pbér em evidencia as relacdes
compartilhadas que demonstram que os indigenas sdo parte fundamental do territdério em
questdo, eles contribuem para o atual mosaico étnico da regido Oeste de Santa Catarina.

Para tanto, na primeira se¢do, colocaremos, como problemaética, questdes relacionadas
a colonizacdo, etnia e invisibilidade feminina, pois, nesse processo, percebemos que, por
diversos momentos, o elemento étnico foi acionado para demarcar as fronteiras do progresso e
o desenvolvimento regional, assim como, dentro deste processo, percebe-se a subalternizacédo
dos espagdes e produgdes femininas na regiéo.

Na segunda secdo, pretendemos fazer um breve histérico referente ao avanco da frente
colonizadora sobre o territério Kaingang do Toldo Chimbangue. A Terra Indigena Toldo
Chimbangue se localiza entre as margens do rio Irani (a direita) e o Lajeado Lambedor (a
esquerda), a uma distancia de aproximadamente 18 Km do centro urbano do municipio de
Chapecé-SC. Contudo, passou um longo processo de esbulho desde a medicdo e titulagdo da
Fazenda Barra Grande. Processo que pretendemos descrever ao longo desta secao.

Ja o terceiro momento ira tratar do processo de luta pela terra, momento em que se
evidencia a insurgéncia de um protagonismo feminino representado na figura de Fen’No. A luta
pela terra no Toldo Chimbangue ocorre em consonéncia com a formacao e afirmagdo de um
movimento indigena organizado em nivel nacional, contudo, representa o primeiro movimento
indigena de retomada gque consegue recuperar um territorio que estava completamente perdido,
jaescriturado em nome dos colonos. O fato de 0 movimento contar com uma lideranca feminina
o0 torna ainda mais singular, j& que Fen’No¢ foi a principal lideranca em torno da qual se

organizou o movimento de retomada.

21 ALGUMAS CONSIDERACOES SOBRE COLONIZACAO, ETNIA E
INVISIBILIDADE FEMININA NO OESTE DE SANTA CATARINA

A regido Sul do Brasil, onde se localiza nosso campo de estudo, a Terra Indigena Toldo
Chimbangue se constituiu em distintos processos ocupagdes e desenvolvimento. Trata-se de

uma regido onde ocorreram diversas disputas nacionais e internacionais. De acordo com Zarth
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(2015), é fundamental pensar a historia de toda a regido da fronteira sul como “um territorio de
maltiplas dimensfes socioculturais, onde convivem historicamente grupos sociais com
interesses conflitantes” (ZARTH, 2015, p. 15). Nesse sentido, propomo-nos a pensar no
processo de colonizacao da regido em questdo, como uma constante disputa de interesses, onde
percebemos acdes e representacdes ideoldgicas com propdsitos politicos e econdmicos claros -
de promover a ocupacdo do territorio e de comercializar as terras para aqueles que tivessem
intencdo de imprimir um desejado progresso, ancoradas em concepcoes de desenvolvimento e
modernizacéo, ideais que discutimos no capitulo anterior.

No entanto, é fato que a ocupacdo da regido que denominamos oeste catarinense
acontece muito antes da chegada dos colonizadores europeus. Diversas pesquisas, sobretudo na
area da arqueologia, reconhecem que a regido Sul do Brasil era habitada desde tempos remotos.
Lino (2015) afirma que as primeiras ocupacdes na regido Sul do pais datam de 12 mil anos
atras, e que houve trés levas migratorias para o local em questdo. A primeira formada por grupos
ndmades de cacadores-coletores, a segunda seria composta por povos da matriz linguistica jé
por volta de 2,5 mil anos atras, e a terceira ocorreria cerca de 2 mil anos atras, composta por
populacgdes tupi-guarani.

Quanto aos Kaingang, pertencentes ao tronco linguistico Jé, sabe-se que ocupam a
regido Oeste de Santa Catarina desde tempos remotos (conforme dados arqueoldgicos) e que
sdo atualmente, o terceiro maior grupo indigena em numero populacional, de acordo com dados

do dltimo censo realizado pelo IBGE em 2010.
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Tabela 3: Dados demograficos da populagdo indigena no Brasil

Populacdo indigena com indicagdo das 15 etnias com maior ndmero de indigenas, por localizacdo do
domicilio - Brasi - 2010

MNamero de Total Mas Terras Indigenas Fora das Terras Indigenas

ordem MNome da etnia | Fopulacdo | MNome daetnia | Populacdo | Mome da etnia | Populacdo
1 Tikina 46 045 (Tikina 39349 Terena 9626
2 Guarani Kaiow a 43 401 |Guarani Kaiow a 35276|Bare 9016
3 Kaingang 37470 (Kaingang 31814 | Guarani Kaiow a 8125
4 Ik 28 912 (Makuxi 22 568|Mira 7769
5 Terena 28 845 |Yanomam 20604 | Guarani 6937
6 Tenetehara 24 428 |Tenetehara 19 955| Tikina 6 696
7 Yanoman 21982 |Terena 19 219| Pataxo 6381
8 Potiguara 20 554 | Xavante 15 953 | Maluxi 6344
9 Kavante 19 259 |Potiguara 15 240| Kokama 5976
10 Pataxd 13 588 | Satere-Maw é 11 060| Tupinamba 5715
1 Satere-Maw e 13 310 |Mundurula 4 845| Kaingang 5656
12 Mundurula 13103 |Kayapd 8 580| Fotiguara 5314
13 lira 12 479 |Vapixana 8 133| Xucuru 4963
14 Kucuru 12471|Xacriaba 7 760|Tenetehara 4473
15 Bare 11990 [ Xucuru 7208 | Afllum 4273

Fonte: IBGE Censo Demografico 2010

Os Kaingang ocupavam a regido que compreende os atuais estados de S&o Paulo,
Parand, Santa Catarina e Rio Grande do Sul. De acordo com Nacke (2007, p. 35), “os Kaingang
como outros grupos da familia linguistica Macro-Jé, organizam sua sociedade em metades
exogamicas, denominadas Kamé e Kairu”. Essa organiza¢ao social dualista tem relacdo com o
mito de origem, onde o Kamé e o Kairu seriam 0s ancestrais do povo Kaingang. Essa
organizacao social preserva relagbes assimétricas e complementares. Na atualidade, no Toldo
Chimbangue® a organizacdo em metades clanicas, vem sendo atualizada pelas iniciativas de
revitalizacdo cultural, protagonizadas pela escola Fen’N6, embora exista uma flexibilidade na
normatizagdo da organizacdo Kaingang, se reconhece a existéncia da mesma como
caracteristica da cultura. H& narrativas que enfatizam a importancia de se respeitar as metades
como principio norteador da organizacao dos Kaingang.

No passado, conforme destaca Nacke (2007), “a existéncia de um extenso territorio com
recursos naturais variados e abundantes” garantia as condi¢des necessarias para que OS
Kaingang mantivessem seu modo de vida, onde a “caga, pesca e coleta” eram as principais
formas de sobrevivéncia.

Com o0 avango da ocupagdo nacional, no Brasil meridional, os Kaingang foram

gradativamente atingidos. De acordo com Souza (2012), o encontro entre os indigenas e a

52 N4o significa que outras comunidades Kaingang néo preservem a organizacdo social dualista com regras rigidas.
Contudo, no caso do Toldo Chimbangue, alguns aspectos como por exemplo o matrimdnio, é mais flexivel em
relacdo as regras do sistema de metades. No entanto, € possivel perceber que praticas ligadas a revitalizacdo
cultural tém sido consideradas e mencionadas pelas novas geraces.
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expansdo luso-brasileira na primeira metade do século XIX foi um momento “que mesmo no
conflito, e na guerra, é possivel identificar atitudes, acOes e estratégias, aliangas e negociacoes
que forjam esse encontro, e que 0s povos indigenas atuaram das mais diversas formas mesmo
diante de um processo de coergdo excessiva” (SANTOS, 2012, p. 395-396). Nesse sentido
entendemos que os povos indigenas, em especial os Kaingang, foram, dentro de suas
possibilidades, protagonistas de uma histdria que passa a ser compartilhada a partir do encontro.
Desse modo, a ideia de vitimizacdo indigena ndo condiz com a complexidade desse processo,
tornando-se insuficiente diante da dimens&o historica que o avanco da colonizacdo do Sul do
Brasil representa.

A expanséo nacional para essas bandas significou a transformagéo do modo de vida dos
grupos Kaingang. Isso se deve pela reducdo significativa das terras e dos recursos naturais
associadas as politicas assimilacionistas, cujo objetivo principal era liberar e lancar ao mercado
as terras originalmente ocupadas pelos indigenas. De modo que tanto no contexto do século
XIX, quanto no século XX, os indigenas imprimiram processos de resisténcias e negociacoes
na medida em que seus territorios passaram a ser atingidos. Na atualidade, conflitos envolvendo
terras € uma realidade presente no Sul do Brasil e envolvem diversos atores sociais. Entre estes,
estdo os Kaingang, com necessidade de empreender luta constante pela conquista e manutencao
de seus direitos enquanto povo originario.

O avanco da colonizagdo no oeste de Santa Catarina, contudo, ndo se tratou de um
evento pacifico. Segundo Renk (2006), o sucesso do empreendimento “constituiu basicamente,
na estratégia de dividir para manter”, e para tanto, foi incentivado o confronto entre 0s grupos
Kaingang, “mansos versus arredios e coroados (Kaingang) versus botocudos (Xokleng)”. Os
campos de Curitiba, Guarapuava, Palmas e Goio En tiveram ocupagdes caracterizadas por
“grandes propriedades e poucos proprietarios” e deste modo, “foram deixando para traz areas
florestais desocupadas” (RENK, 2006, pp. 34-38). Essas areas desocupadas, como veremos na
proxima secdo, foi o que permitiu a instalacdo dos Kaingang, liderados pelo Cacique
Chimbangue, as margens do rio Irani na segunda metade do século XIX.

No inicio do século XX, como parte de um projeto nacional para garantir a seguranca
das fronteiras, o interior do estado passa a ser alvo da comercializacdo de terras, fato que
reconfigura a paisagem e o territorio no espaco que atualmente é denominado Oeste
Catarinense. Em 25 de agosto de 1917, através da Lei n. 1147, o governo do Estado criou os
municipios de “Mafra, Porto Unido, Cruzeiro (Joagaba) e Chapec6” (RADIN; VICENZI, 2017.
P. 65). A partir disso, a propriedade privada passaria a representar a tonica das questdes

fundiarias, evidenciando uma potente dicotomia entre “posse” e “propriedade”. O regime de
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posse era a pratica comum entre os caboclos e indigenas, 0s antigos ocupantes da regido. De
acordo com Werlang (2002), “para o posseiro, a terra representava apenas sobrevivéncia, néo
tinha nocao de valor comercial, isto facilitava expropria-lo”, e ainda que os que encontravam-
se na condicdo de posseiros, passariam a ser considerados intrusos. Desses, poucos tinham
condigdes (poder aquisitivo e informacgédo) para interpor reagdo quanto a regularizacdo das
terras.

Por consequéncia, a colonizacdo desenvolvida em Chapecd-SC no inicio do século XX,
ao privilegiar as familias de colonos gauchos de origem europeia em detrimento dos grupos
indigenas e caboclos, realizou profundo processo de exclusdo e marginalizacdo destes grupos,
fato que historicamente ndo apenas exclui os grupos subalternalisados>®, como também realiza
a segregacdo de suas producbes e expressdes subjetivas e culturais no tecido social,
configurando um cenario de Apartheid Social®*.

Para fins de estratégia politica/econdmica e de ocupacao territorial, difundiu-se a ideia
de “vazio demografico®™”. Além disso, cunhou-se uma narrativa histdrica/discursiva pautada
em ideais de “progresso”, “civilidade” ¢ “modernidade” vinculados a imagem do “bom colono”,
do trabalho arduo e da fé catolica. Silva e Hass (2017, p. 345), sobre o “ideal de progresso
incorporado a regido, pela elite politico-empresarial”, afirmam que “serviu como ferramenta,
tanto para uma reinterpretacdo do passado coronelista da regido, dominado pela violéncia,
quanto para a organizacdo de uma determinada ideia de futuro”. Nessa perspectiva, a ideia de
futuro elaborada pela elite local, ndo incluia os indigenas ou os caboclos, possivelmente por
esses nao compartilharem da mesma fé no progresso.

Para Savoldi e Renk (2012, p. 08), “as fronteiras étnicas sdo acionadas para demarcar
os limites do progresso, como sindnimo de civilizagdo em oposicéo a populacéo autoctone que
representa o atraso”. Renk (2004, p. 19-20) denota que as “categorias discursivas acionadas”
para recontar a coloniza¢do do Oeste, “reduzem os indigenas e caboclos ao siléncio”, e que “nas

narrativas sobre a colonizagcdo, maior visibilidade foi dada ao discurso colonizador”, discursos

53 Grupos Subalternalisados, no caso do contexto analisado — Colonizacdo do Oeste Catarinense — se refere as
etnias Cabocla e Indigenas Kaingang e Guarani, que foram expropriados durante a respectiva Colonizagéo.

5 O termo Apartheid Social, segundo Renk (2013, p. 09) “E uma expressdo cunhada por analogia ao apartheid
racial, que nos remete & Africa do Sul, quando havia a rigida demarcaco de territorios e de ocupacdes e profissdes
entre brancos (descendentes de holandeses e ingleses), africanos (com suas diversas etnias) e asiaticos (que
migraram em busca de empregos) [...] Podemos utiliz4-la em termos sociais, no acesso aos bens bésicos e nas
exclusdes que ocorrem em nossa sociedade de democracia racial”.

% Zarth (2015) argumenta que era comum referéncias ao suposto “vazio demografico” na regido de fronteira sul
do Brasil, fundamento que justificou os projetos de colonizacdo com imigrantes europeus ou descendentes.
Contudo, pesquisas recentes tém desmistificado essa justificativa, e apontam para a existéncia de ocupac¢éo humana
nesta regido, de longa data. Além de populagdes indigenas, ja habitavam a regido conhecida como fronteira sul do
Brasil, outras popula¢es como os caboclos, antes da colonizacdo e dos imigrantes.
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estes que, ainda sdo comumente difundidos, e contribuem para o contexto de marginalizacdo
ao qual foram e sdo compulsoriamente submetidos os povos indigenas na regido em questao.

Outro aspecto pertinente ao nosso estudo diz respeito a grande auséncia das mulheres
em nossa historiografia regional, sobretudo no que se refere as mulheres indigenas Kaingang e
Guarani, 0 que se percebe quanto a historiografia regional é que as narrativas nos remetem a
uma historia feita por e para os homens, em especial, os homens brancos, burgueses e
heterossexuais.

Como alerta, Lisboa (2003, p.08), com relacdo a presenca feminina na historia
produzida enquanto ciéncia, diz: “encontro as mulheres mancando na beira da historia do
homem, incapacitadas por séculos [...] mulheres sem o poder de nomear 0 mundo; mulheres
sem uma historia, uma histéria sem mulheres”. O siléncio referente as mulheres produz
significados. Significa a exclusdo da participacdo feminina em diversos processos de
constituicdo de nossa histdria local. Reflete a continua supressao de suas producdes politicas,
econdmicas e culturais. Nos coloca em situacdo de marginalidade histérica, e inferiorizadas no
contexto das relacdes de poder estabelecidas na regido em questdo, fato que vem gerando, entre
muitos problemas, a baixa representatividade feminina na politica local, que acarreta também
no reduzido numero de politicas publicas que atendam as mulheres.

Ao pensarmos na constituicdo da regido Oeste de Santa Catarina, e em especial do
municipio de Chapec6 — local comumente e popularmente denominado de Far West catarinense
— 0 que percebemos € que o processo permitiu a constru¢do de masculinidades dominantes.
Vonjniak (2004), sobre a construcdo do género masculino em Chapecd, destaca em seu trabalho
que ndo se tratou de um modelo Unico de masculinidade, mas sim modelos distintos que
acompanharam as mudangas sociais, politicas e culturais da regido em questao, e até mesmo do
pais. Destaca ainda que “aqueles ‘homens machos que acabavam com todo o mundo na bala’,
‘envenenados pela politica’, ‘truculentos’ vao dar lugar, nesse discurso, ao homem ‘racional’,
‘nobre’, ‘altivo’” (VONJNIAK, 2004, p. 63), ou seja, 0 modelo de masculinidade que imperava
ao inicio do século XX, momento da chegada dos primeiros colonizadores, aqueles conhecidos
como os “pioneiros”, 0S “desbravadores”, vai dar lugar a um novo modelo, inspirado no ideal
de progresso que passou a dar a tonica das relagdes de poder a partir da segunda leva de
povoamento, com a chegada dos novos imigrantes, conhecidos como os “bons colonos”,
“trabalhadores”, 0 ethos do trabalho se mantém igualmente relevante nas relagdes estabelecidas
a partir da eclosdo da agroinddstria como principal atividade econémica.

Nesse sentido, avaliamos que o discurso de progresso acaba por instituir as normas e

valores que deveriam guiar 0 comportamento das pessoas, bem como, instituindo um modelo
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de masculinidade centrada na ideia do homem trabalhador e honesto. De modo que acarreta
também um modelo de feminilidade. Se as transformagfes sdcio-politicas influenciaram na
construcdo do género masculino, igualmente o fizeram com o género feminino. Temos entéo
um ideal de mulher que corresponderiam aos adjetivos de recatada, dedicada a familia e as
tarefas do lar. Contudo, precisamos considerar que ndo corresponde necessariamente as
realidades vivenciadas, especialmente se levarmos em conta as diferencas sociais, econdmicas
e culturais que permeavam a vida das mulheres.

Winckler e Renk (2017, p.461) dedicaram esforcos para “sinalizar a presenga silenciosa
das mulheres no tecer das tramas do que pode ser qualificado como cidade, e que compreendem
os espagos urbano e rural”, deixam claro as diferengas concernentes a cada espaco na realidade
vivenciada por mulheres, que fazem de suas experiéncias distintas em diversos ambitos, desde
a infancia, juventude e idade adulta, abarcando questdes referentes a escola, socializacéo,
casamento, trabalho, espaco publico e lazer, em que, notoriamente, mulheres pertencentes a
elite chapecoense tiveram experiéncias e oportunidades diferentes das mulheres camponesas,
ou mesmo das gque viviam em contexto urbano, mas que pertenciam a classes sociais mais
baixas. De acordo com Winkles e Renk (2017) se pode afirmar de modo geral é que prevaleciam
relacOes pautadas no androcentrismo®®, de modo que se verifica o silenciamento das producdes
femininas no espaco local.

Podemos concluir que, para o contexto regional e municipal, pensar a experiéncia de
mulheres faz com que necessariamente tenhamos que fazer um recorte de classe e de etnia,
tendo em conta que se tratam de experiéncias plurais e por consequéncia heterogéneas.

Nesse labirinto de diversidade, mais complexo ainda é encontrar referencias e dados que
remetam as experiéncias das mulheres indigenas na historiografia regional. A auséncia dos
povos indigenas esta paulatinamente sendo superada, desde pesquisas arqueoldgicas que
demonstram através da analise de vestigios materiais, que a regido em questdo tem ocupagoes
humanas que precedem a investida colonizadora, ha também grande quantidade de pesquisas
historicas e antropoldgicas que evidenciam tracos culturais, organizacdo social e politica, etc.
dos grupos indigenas, em especial para o contexto regional os Kaingang e Guarani.

Contudo, mesmo diante da significativa ampliacdo das pesquisas referentes aos
indigenas na regido Oeste de Santa Catarina e em Chapeco, as mulheres indigenas ainda

ocupam espacos subalternos em relacdo aos homens indigenas nas pesquisas académicas. Mais

% O termo se refere a tendéncia de supervalorizar o “masculino” como paradigma de representagdo coletiva.



65

comum é encontrarmos mencdo as mulheres quando das analises dos espagos privados que
compde o universo das relagdes sociais indigenas.

No entanto, o Toldo Chimbangue se apresenta como um terreno fertil para estabelecer
uma analise da atuacdo das mulheres Kaingang para além do ambiente privado. Nesse sentido,
daremos énfase a trajetdria de vida de 3 mulheres — Fen’No, Paulina Antunes Candoi e Vanisse
Domingos, todas da etnia Kaingang, que pertencem a geracdes distintas e que protagonizaram
experiéncias de luta por direitos, em especial o direito a terra, no Toldo Chimbangue.

Antes de centrar o foco na atuacdo feminina a partir da luta pela terra no Toldo
Chimbangue na década de 1980, iremos fazer uma breve contextualizacdo historica, da
ocupacdo Kaingang no referido espaco, e do avango da frente colonizadora que instituiu o

cenario de disputa fundiaria entre Kaingang e agricultores euro descendentes.

2.2 O AVANCO DA COLONIZACAO SOBRE O TERRITORIO KAINGANG DO
CHIMBANGUE

O branco é um ingo...
Ana da Luz Fortes do Nascimento — Fen ’Né, 2000.

A gente vivia na mata. Me criei com a onca. O tigre era meu vizinho.
Ana da Luz Fortes do Nascimento — Fen 'No, 2000.

Como ja mencionamos a pouco, as raizes da ocupacdo Kaingang, do grupo liderado pelo
Cacique Chimbangue do espaco geogréafico localizado as margens do Rio Irani e Lajeado
Lambedor, no atual municipio de Chapec6é — SC (mapa 2), encontram suas referéncias nos

conflitos agrarios no norte e nordeste do Rio Grande do Sul, em meados do século XIX.
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Nesse sentido, D’ Angelis (1984) salienta que, dos varios conflitos entre fazendeiros e
indigenas Kaingang no norte e nordeste do Rio Grande do Sul, 0s que ocorreram nos campos
de Erechim tém significado especial, pois vao originar migracGes importantes para a banda
norte do Rio Uruguai.

Durante os anos de 1854 e 1855, séo evidenciados, no estudo de D’Angelis (1984),
sucessivos desentendimentos entre fazendeiros e Kaingang nos campos de Erechim, os
Kaingang reclamavam que seus campos haviam sido tomados pelos fazendeiros “Clementino
Pacheco e Antonio Joaquim”. Em 1855 o fazendeiro Joaquim Macedo e alguns companheiros
sdo mortos, fato atribuido aos indios “Marau, Thomé, Salvador (filhos de Jodo Grande) e Luiz
(irm&o do Cacique Pedro Nicafin). Em 1856, ocorreu um ataque a fazenda Trés Serros. Nesse

episodio, foram assassinadas seis pessoas, entre eles o fazendeiro Clementino dos Santos
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Pacheco. Esse “assalto” foi atribuido aos indigenas “Manoel Grande, Joaquim Manoel,
Agostinho e Pedro (filhos de Manoel Grande), José Crespo, Salvador, Chimbangue, Ignacio,
Caetano, Vicente, Bitta, Maria (companheira de Manoel Grande), Maria (companheira de José
Crespo), Aninha Portuguero e Brandinha (companheiras de Joaquim Manoel)”. De acordo com
D’Angelis (1984, p. 17-24), os desdobramentos desse momento resultariam na perseguicéo de
varios grupos Kaingang considerados arredios, em especial aqueles ligados aos ataques
mencionados e ao grupo de Nicafim. Apos a captura de varios destes, o Cacique Nicafin foi
assassinado juntamente com seus principais companheiros.

Assim, de acordo com Gaiger (1985, p. 12), quanto aos Kaingang foragidos dos grupos
de Manoel Grande e Nicafin (aliados de Conda), era prudente que se estabelecessem sob 0s
dominios de Conda. Porém, por serem foragidos, ndo se poderiam aldear, de modo que restava
a eles ocupar as matas ainda ndo exploradas pelo Império, o que incluia a regido do rio Irani.
Portanto, data “marco/abril de 1856 a entrada desse grupo Kaingang na referida regido.

Segundo D’ Angelis (1984), a memoria dos Kaingang que residiam nas margens do rio
Irani, remete de imediato aos nomes de Chimbangue e Salvador (entre outros aos quais as
associagcfes com os indios de Erechim ndo sdo certas, mas sdo possiveis), Como 0s primeiros a
entrar no Irani®’. O Chimbangue por certo exercia lideranga no grupo, talvez por ser bem mais
velho que Salvador, ou mesmo diante da prisdo de Manoel Grande.

Dessa maneira, os Kaingang liderados por Chimbangue se estabeleceram as margens do
rio Irani, regido caracterizada por mata de transicdo entre florestas aciculifoliadas (mata de
araucarias) e latifoliadas (floresta tropical imida de encosta) (BECKER, 1995, pp. 35-36). De
acordo com a tradicdo oral dos Kaingang (D’ ANGELIS, 1984, p. 34), os mais velhos, entre eles
0 Cacique Chimbangue, estabeleceram-se “no chato”, entre o rio Irani e o Lajeado Lambedor,
local onde existia pinhais e taquarais, descendo em dire¢do aos cursos d’agua encontravam as
“madeiras brancas” (angico, canela, cedro, etc.), ja o indio Salvador se estabeleceu na barra do
Lajeado Sitio Velho, assim chamado em alusdo ao sitio de Salvador. Os Kaingang viviam da
caca, pesca e agricultura.

Em setembro de 1856, José Raimundo Fortes registra na Pardquia de Palmas uns
terrenos cujos limites iam dos rios Chapecd, Uruguai, Irani e Serra do Gregorio e mediam 45

Km no maior sentido e 20 Km no menor. Em dezembro do mesmo ano, José Joaquim de Morais

57 N&o é nossa intengdo afirmar que outros grupos humanos ndo tenham habitado a regido de mata do Rio Irani,
mas que no contexto do século XIX, os Kaingang liderados por Chimbangue, ocuparam a regido em questdo
anteriormente ao processo colonizador, que trouxe para o local imigrantes eurodescendentes, principalmente a
partir da década de 1940.
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também registra posse em trecho que vai ao longo do rio Uruguai que media duas léguas sentido
leste/oeste e meia Iégua norte/sul (D’NGELIS, 1984; GAIGER, 1985).

Desses diversos titulos concedidos pelo Estado do Parana, constam a titulacdo da
fazenda Campina do Gregoério em 1893, por José Raimundo Fortes (apds a anulacdo de registro
de posse anterior), e no mesmo ano José Joaquim de Moraes, que alegando legitimacdo de
posse, passa de proprietério de 1 légua quadrada para 10,5 léguas quadradas, posse denominada

Fazenda Barra Grande. Essa propriedade abarcava as terras Kaingang do Toldo Chimbangue.

Mapa 3: Imovel Barra Grande
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Fonte: GAIGER, 1985, p. 14. Autores: Leonardo Koschnitske Jr. ¢ Wilmar da Rocha D’ Angelis.

Contudo, a titulacdo de posses nao significou, em um primeiro momento, que 0s
Kaingang foram atingidos. As titulacBes ocorriam em virtude do interesse da especulacdo
imobiliaria, de acordo com D’Angelis (1984, p. 39), antes mesmo da titulagdo da posse do
imovel Barra Grande, José Joaquim de Moraes havia vendido a propriedade para Luiz Vicente
de Souza Queiroz.

O inicio do século XX inauguraria uma nova dinamica para a regido Oeste, recém
incorporada ao Estado de Santa Catarina (1916). O momento impulsionaria a atividade
madeireira, que ocorreria também por meio de incentivos as empresas colonizadoras. As
empresas efetuavam a “limpeza” das areas retirando a madeira do territério antes de entrega-

los aos imigrantes euro descendentes para que estes pudessem desenvolver outra atividade
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amplamente incentivada — a agricultura. Segundo D’Angelis (1984, p. 55) devido a precaria
navegabilidade do rio Irani, a atividade madeireira so vai atingir o Toldo Chimbangue ao final
da década de 1930.

Em sintese, o esbulho do territorio Kaingang as margens do rio Irani comecam a partir
da titulagdo da Fazenda Barra Grande em 1893, concretizando-se com a venda do imovel em
1919 a Empresa Colonizadora Luce Rosa & Cia (D’ ANGELIS, 1984, p. 58). A referida empresa
colonizadora exercia dominio de uma extensa regido tanto no Estado do Rio Grande do Sul,

guanto em Santa Catarina. Conforme mapa 4.

Mapa 4: Area de colonizacdo da Empresa Colonizadora Luce Rosa e Cia

Empresa Colonizadora Luce,Rosa & Cia. Ltda.
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Fonte: D’ANGELIS, 1984, p. 58. Autores: Leonardo Koschnitske Jr. ¢ Wilmar da Rocha D’ Angelis.

Ainda de acordo com o mapa 4, é possivel perceber que a dindmica do avanco da
colonizagdo sob dominio da Luce Rosa & Cia ocorre em sentido Sul/Norte e Leste/Oeste, de
modo que a regido oeste do rio Irani, onde havia maior concentracdo de indigenas Kaingang, é
a Ultima regido a ser negociada.

Contudo, a década de 1940 se apresenta como o periodo das “maiores investidas na area
do Chimbangue”, agenciadas Luce Rosa & Cia, que comprou as terras de herdeiros da Baronesa
de Limeira, e passou a revende-las (SAVOLDI; RENK; 2012). De acordo com o mapa 5, em

1947 a colonizagdo ainda ndo havia de fato atingido o Chimbangue, porém, ao comparar 0 mapa
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5 e 0 mapa 6, percebe-se que estd muito préxima da margem direita do rio Irani, e préxima ao
Toldo Pinhal. Em relacdo ao Toldo Pinhal, Brighenti (2012, pp. 204-205) menciona que as
relacGes de parentesco entre as aldeias eram proximas, e quanto as tensdes entre indios e

colonos aumentava algumas familias mudavam de aldeia.

Mapa 5: Nucleos Kaingang na regido do rio Irani
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Fonte: D’ANGELIS, 1984, p. 56. Autores: Leonardo Koschnitske Jr. ¢ Wilmar da Rocha D’ Angelis

O contexto de avancgo da colonizacdo pode ser interpretado como reflexo de um novo
movimento migratério que atinge o Oeste de Santa Catarina, impulsionado sobretudo pelas
politicas nacionalistas de Vargas, em sua “Marcha para o Oeste”, a partir da década de 1930,
visando incorporar a economia nacional o interior do Brasil. De acordo com Radin e Vicenzi
(2017, pp. 73-75), esse momento é percebido na histéria de Chapec6 diante do largo incentivo
a colonizacdo com novos imigrantes vindos das coldnias velhas do Rio Grande do Sul.

De acordo com Brighenti (2012, p. 205), em 1948, a empresa Luce Rosa & Cia, vendeu
de uma sé vez, o restante das terras que ainda possuia na regido do rio Irani, aos irmaos Severino
e Giocondo Trentin, segundo D’ Angelis (1984) o fato também se deve “a dificuldade de retirar
os indigenas Kaingang do local”. Referente as terras vendidas a Severino e Giocondo Trentin
pela empresa colonizadora Luce Rosa & Cia, D’ Angelis (1984, p. 70) afirma que “dos 1.576,89
hectares vendidos, 1.200 hectares correspondia as terras do Chimbangue”, e ainda que consta

no contrato de compra e venda firmado entre a Luce Rosa & Cia com 0s irm&os Severino e
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Giocondo Trentin, existia uma clausula que indicava que os compradores se responsabilizariam
pela retirada dos “intrusos” — os Kaingang. (D’ANGELIS, 1984; GAIGER, 1985;
BRIGHENTI, 2012).

Logo que adquiriram as terras, os irmdos Trentin trataram de remover os Kaingang, de
modo que os indios foram gradativamente empurrados ao Sul da linha divisoria da propriedade,
esse avanco dos irmdo Trentin se tratou de um movimento violento, havendo inclusive, segundo
D’Angeis (1984, p. 71), a destruicdo de rocas e a queima de varios ranchos indigenas, a exemplo
do Rancho de Fen’No¢ e Jodo Maria Justino da Veiga.

Nesse contexto, na década de 1960, restam aos Kaingang somente cerca de 100 hectares
as margens do rio Irani. De acordo com Brighenti (2012, pp. 212-215), os ultimos 100 hectares
foram perdidos em um momento que “coincidem com conflitos internos no proprio grupo”,
pois a “experiéncia de propriedade privada ndo fazia parte do universo Kaingang, de modo que
logo perderam toda a terra”, e, nesse sentido, diante da ocupacdo das terras Kaingang, por
colonos euro descendentes, se concretiza naquele local especifico, o projeto de engenharia
social, pensado para toda regido Oeste de Santa Catarina, fixando a terra pessoas “brancas”,
com vocacao agricola, que partilhavam dos principios morais, cristdos e civicos, idealizados

pelo Estado brasileiro. Sobre esta questdo Renk observa que:

O projeto colonizador, 8 medida que privilegiava e enaltecia o campesinato de origem,
excluia os brasileiros e indios localizados na érea, pela falta de vocagdo agricola, pela
falsa consciéncia de posse, pela auséncia de acumulacdo de capital econémico para a
compra da terra por serem diferentes. Enfim, arrolavam um conjunto de indicativos
que justificavam a expropriacdo dessas popula¢fes (RENK, 2004, p.29).

Ao final de1970, ao mesmo tempo que perdiam os ultimos lotes de terra sob suas posses,
0s Kaingang passam a esbocar uma inicial resisténcia ao processo de expropriacdo. O marco
dessa reacdo pode ser datado do episddio de queima do rancho do Cacique Rékag (Francisco
Marcelino) ao final do més de julho de 1979. A partir desse fato os Kaingang se organizaram
para reconstruir a moradia (D’ ANGELIS, 1984, p. 78), o que nos leva a entender que ali Se
visualiza os primeiros passos de luta dos Kaingang pela terra. Esse processo de reorganizagédo
indigena representa um momento de ressignificacdo da identidade étnica, No caso da
comunidade Kaingang do Toldo Chimbangue, é através da luta pelo seu territério que se
processa a etnicidade.

A etnicidade, conforme Barth (1995):
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Néo pode ser reduzida a contetdos culturais homogeneamente distribuidos nos grupos
e transmitidos entre as geracOes. A existéncia do grupo étnico esta ligada a fronteiras
criadas e mantidas por relacdes de poder e processos de controle, silenciamento e
apagamento das experiéncias pessoais que fujam ao modelo cultural reificado como
definidor dele (BARTH, 1995, p. 15).

Nesse sentido, para o caso do Toldo Chimbangue, as fronteiras da alteridade, que
definem a etnicidade sdo demarcadas através do valor e significado que o grupo Kaingang
estabelece com seu territorio, que é muito diferente da relacdo estabelecida pelos agricultores.
Assim, a luta pela terra é o terreno em que se percebe a construcdo da etnicidade entre os

Kaingang, sobre esta questdo trataremos a seguir.

3.3 A LUTA PELA TERRA NO TOLDO CHIMBANGUE: UMA EXPERIENCIA DE
PROTAGONISMO FEMININO

As mulheres iam primeiro, depois se precisasse chamavam os homens!
Paulina Antunes Canddi, 2018.

A luta pela terra no Toldo Chimbangue ocorre em paralelo a formacéo e afirmacéo do
movimento indigena em nivel nacional. O processo ocorreu em dois momentos distintos, o
primeiro diz respeito ao inicio do processo de retomada do territério, ao final da década de
1970, intensificado de fato no inicio da década de 1980.

De acordo com Brighenti (2012), o processo de retomada das terras do Toldo

Chimbangue,

Inaugurou um novo processo no cendrio nacional. Foi a primeira comunidade
indigena no Brasil no século XX que recupera as terras que estavam totalmente
escrituradas, registradas e nas maos de camponeses. I1sso marca também o processo
de reinauguragdo de uma identidade étnica forjada na luta pela terra (BRIGHENTI,
2012, p. 216).

Ainda conforme Brighenti, quanto a recuperacdo do territério pelos Kaingang do Toldo
Chimbangue, diz que: “mobilizou o pais, deixou marcas na sociedade e na igreja diocesana,
modificou o conceito de indigena e de Terra Indigena no oeste catarinense” (BRIGHENTI,
2012, p. 464). Contudo, até que se chegasse a decisdo favoravel aos Kaingang, foi necessario
um periodo de muita luta e resisténcia. Para nosso estudo, trata-se também de um momento
onde temos um grande indicativo de protagonismo feminino, ja que teve entre os principais
protagonistas uma mulher Kaingang, que junto a seu irmdo Clemente Fortes do Nascimento

liderou 0 movimento de retomada territorial.
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Fen’No, nome Kaingang que significa Arma, Flecha em pé (SAVOLDI, 2017, p. 01),
registrada em portugués como Ana da Luz Fortes do Nascimento. Fen’No6 nasceu em 08 de
setembro de 1898 e faleceu dia 06 de margo de 2014 aos 116 anos de idade. Nasceu e morreu
nas terras do Chimbangue e, mesmo com o avanc¢o da frente colonizadora, nunca saiu de seu

lugar de origem, Fen’No6 é um grande simbolo da resisténcia Kaingang na regido do rio Irani.

Figura 2: Fen’No, quando jovem, confeccionando artesanato

Fonte: Reproducdo de uma foto que integra o acervo fisico de imagens do CIMI em Chapecd, SC.

Desde jovem, ja demonstrava ser senhora de sua historia e nunca se sujeitou a ordens
gue ndo lhe agradavam. Suas netas Janete da Veiga e Marizete da Veiga se recordam que
Fen’No6 contava que, quando bem nova, por volta dos 12 anos de idade, fugiu da familia para
ndo ser obrigada a casar com quem os pais haviam escolhido. Isso foi um ato de coragem
demonstrando um protagonismo instintivo desde muito jovem. Escolheu se casar com Jodo

Maria da Veiga, com quem teve 7 filhos.

% Tanto a informacdo de sua data de nascimento quanto de morte sdo referentes ao descrito na certiddo de dbito
de Fen’No, lavrada no Municipio de Chapeco — SC, no dia 10/03/2014, assinada por Renato Gnoatto entéo Chefe
da Coordenacéao Técnica Local da FUNAI Chapeco.
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Cultivava a fé catolica, o catolicismo popular, o rustico; era devota de S&o Jodo Maria;
ao redor do fogo, contava sobre os causos e 0s milagres do santo, em suas passagens pelas
bandas do rio Irani. Mulher centenéria, nasceu no século XIX e presenciou as transformacdes
ocorridas ao longo do século XX, e inicio do século XXI. Dona de grande sabedoria, tanto na
memoria de Paulina Antunes Canddi®®, quanto na memoria de Janete da Veiga®®, Fen’N¢ era
uma grande lideranga para os Kaingang: “ela cobrava bastante a questdo de organizagéo, de
reunir o pessoal para conversar, ela estava sempre junto, e quando faziam as reunides ela sempre
estava ali dizendo como era para fazer as coisas®’”. Essa lideranca Ihe foi confiada pelos
Kaingang, muito provavelmente por ela ser, no momento da luta pela terra, uma das mais velhas
(Kofa), o que, no universo indigena, também representa sabedoria. Conforme as narrativas de
Paulina e Janete, ficam evidentes que, no passado, conversar com os “velhos” era a melhor
forma de aprender. Eles consideram os ancides a principal fonte de conhecimento, como

relembra Paulina:

Os velhos sabiam mais a historia, eu sei um pouco das histdrias porque quando eu era
pequeng, a tia Da Luz ia perto do fogo, e entre os velhos, eles ficavam conversando,
contando as histdrias deles, e a gente ficava escutando. E aquilo |4 eu guardei! [...]
Mas foi por ela que eu aprendi, aprendi a andar, aprendi conhecer, se néo, ndo sabia
nada também. Nem sabia onde é que eu ia ir! ®

A fala de Paulina denota a importancia das “historias dos velhos”. De acordo com
Brighenti (2012), ouvir essas histérias também se constituiu em uma estratégia do grupo de
trabalho da pastoral, “que desejava buscar informaces empiricas, reconstruir historicamente,
pela meméria do grupo”. Essa reconstituicdo através das histérias seriam, entdo, meios “capazes
de sustentar a existéncia da comunidade indigena e demonstrar como teria ocorrido 0 processo
da perda da terra. As informacdes empiricas eram encontradas, geralmente, entre os moradores
mais velhos do grupo” (BRIGHENTI, 2012, p.476). Nesse sentido Fen’N¢ era fundamental.

Segundo Janete da Veiga, sua avl transmitia diversos conhecimentos a familia, e em
inimeros momentos estendia esses conhecimentos aos demais que faziam parte da comunidade,
recorda-se que Fen’No desenvolvia varias atividades, desde trabalhar na roga, fazer artesanato

(que seu avd depois vendia entre os colonos), era a parteira da comunidade — “era parteira

%9 Sobrinha de Fen’No.

8 Janete da Veiga é neta de Fen’No, conviveu com a avo desde seu nascimento até a morte de Fen’N6 em 2014,
atualmente Janete é professora de Historia na Escola Indigena que leva o nome de sua avé. Nos concedeu entrevista
no dia 03/08/2018 e 07/06/2019.

61 VEIGA, Janete da. Entrevista concedida em agosto de 2018 no Toldo Chimbangue.

62 CANDOI, Paulina Antunes. Entrevista concedida em julho de 2018.
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fina®” —, e também manipulava e receitava ervas medicinais. Com relagéo a essa atividade,
Janete recorda que ela nem sempre transmitia o conhecimento, mantendo em segredo algumas
receitas, as relacionadas a métodos contraceptivos e ao tratamento de enfermidades.

Fen’No0 conduziu homens e mulheres, tanto em momentos de resisténcia, quando era
preciso “fincar o pé” nas terras do Chimbangue, quanto naqueles em que tiveram de ir a Brasilia,
Porto Alegre ou Floriandpolis, dialogar com governantes ou buscar parcerias com outras

comunidades indigenas.

Figura 3: Reunido dos Kaingang no Toldo Chimbangue

268 _g,‘_’ 2 P

Fonte: Foto de autoria desconhecida, acervo da familia de Laudelina da Veiga.

Deste modo, no inicio da década de 1980, o grupo Kaingang passou a se organizar para
reaver as terras. Segundo Brighenti (2017, p.10), esse momento conta com a assessoria da
“Pastoral indigenista da Diocese de Chapecd, que também identificava-se como CIMI”. Nesse
sentido, de acordo com Brighenti (2012), a presenca da Igreja era cada vez mais comum na
regido do Chimbangue, elemento que contribuiu para que os colonos ficassem apreensivos com
a possibilidade de perderem as terras. Essa contribuicdo da Igreja Diocesana de Chapecd a causa

Kaingang estreitou os lagos de amizade entre Dom Jose Gomes, Bispo de Chapecd naquele

63 Adjetivo dado a Fen’No6 por Angelina Fernandes (91 anos, atualmente a pessoa com mais idade que mora no
Toldo Chimbangue, é mée do Cacique Idalino Fernandes), em entrevista concedida dia 07/06/2019, se referindo a
qualidade com que Fen’No6 desempenhava a fungio de parteira.
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periodo, e Fen’No. Laudelina da Veiga® menciona que as visitas entre o Bispo e Fen’N6 eram

recorrentes, “‘eram amigos, S Visitavam e tomavam chimarréo juntos®”.

Figura 4: Visita do Bispo Dom José Gomes a Fen’No durante a luta pela terra

Fonte: Autor desconhecido, acervo da familia de Laudelina da Veiga.

O inicio da luta pela terra € um periodo em que também se constata inlmeros momentos
de tensdo e de violéncia: moradias incendiadas, derrubadas, rocas e plantagdes destruidas,
espancamento e atentados foram registrados (D’ANGELIS, 1984). Desses acontecimentos,
varios foram noticiados por veiculos de imprensa de circulacao regional, estadual e nacional. A
exemplo da dendncia feita pelo Jornal O Estado de Sdo Paulo em 17/06/1982, de que os indios

Kaingang do Toldo Chimbangue sofriam com ameacas por parte dos agricultores.

64 Laudelina da Veiga ¢é filha de Fen’N9, passou sua vida junto da mae, e era a principal cuidadora de Fen’N¢6
guando estava em idade avancada. Nos concedeu entrevista dia 07/06/2019, junto dos filhos Janete da Veiga e
Alexandre da Veiga.

5 VEIGA, Janete. Entrevista concedida em agosto de 2018.
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Figura 5: Colonos ameagam indios, matéria O Estado de Sdo Paulo

’ovos Indigen f/lp Brasil
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O delegado regional da Funal no
Parang, Harry Lufs Telles, vai pedir
ajuda & Polfcia Federal para garantir a
seguranca da comunidade indigena de
Toldo Chimbangue, no municfpio cata-
rinense de Chapecd, onde vivern 18 fa-
mflias de caincangues que estéio sendo
ameacadas de morte pelos colonos. Os
fndios de Toldo Chimbangue possufam
no passado 80 colénias de terras, equi-
valentes a 2 mil hectares. Essa drea
acabou sendo irregularmente titulada
pelo Estado de Santa Catarina, em no-
me do espolio da Baronesa de Limeira,

Muitos dos membros da comunida-
de indfgena, J4 foram ameacados para
deixar as terras dentro de apenas algu-
mas semanas. Por isso, o delegado da
Funai resolveu também acionar o de-
partamento jurfdico do 6rgéo em Bras{-
lia, para tentar recuperar as terras dos

{ndios.
| S— /

Fonte: Jornal O Estado de Sao Paulo, 17/06/1982.

Laudelina da Veiga e Janete da Veiga relatam inimeros casos de violéncia que os
agricultores cometiam contra os Kaingang: “nds ndo podiamos dormir & noite, porque eles
rolavam pedras enormes para cima dos barracos, tinhamos que fazer vigilia®®”. Relatam também
que tinham muito medo de andar sozinhos, principalmente as mulheres, diante das constantes
ameacas e casos de violéncia.

A luta entre colonos e agricultores inaugura um movimento de oposi¢do ndo somente
entre indigenas e brancos, mas também entre setores da sociedade regional, que configuraram
as redes de apoio a ambos os lados. Brighenti (2012) afirma que a rede de apoio aos Kaingang
do Toldo Chimbangue foi determinante para a conquista da terra, e foi articulada entre “pessoas
e entidades ndo indigenas e de indigenas de outras comunidades e povos [...] buscaram apoio
do movimento indigena regional e nacional” (BRIGHENTI, 2012, p. 488). Os agricultores, por
sua vez, contavam com apoio de politicos e setores empresariais. Esse fato é evidenciado pelas
declaracdes do entdo prefeito do Municipio de Chapecd Leddnio Migliorine do PMDB em

entrevista ao Jornal O Estado de Santa Catarina em 30 de outubro de 1985, quando questionado

 VEIGA, Laudelina. Entrevista concedida em junho de 2019.
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sobre as acusacOes que a igreja estava influenciando o processo em favor dos indios,

prejudicando os agricultores.

Figura 6:Entrevista do Prefeito Migliorini ao Jornal O Estado de Santa Catarina

“SANTA” - Qual o relacionamento do -

‘senhor, que defende os colonos, com
dom José, que detende teoricamente o
{ado oposto?

MIGLIORINI — Meu relacionamento

- com dom José é muito bom, é excelente.
Eu quero deixar claro, ‘porém, que defen-
do os ¢olonos mas-ndc sou contra .os -
indios. Eu acho que o8 indios tambeém
séo pessoas humanas. Eusé achoque a’
.soiug:éo que foi dada ndo é justa, mes-

. mo porque até seria mais facil destinar
‘uma area- equivalenle dos mdsos, que
580 em nlmerc menor. Até o custo da
transferéncia seria menor. Os colonos.
tém as suas proprsedades tém as suas .
casas, 0S Seus aviarios € suas criagdes
de suinos e tém o s ie-

Hdade.
“SANTA"” - A posicéo do Sindicato dos 1
Trabalhadores Rurais de Chapecé a fa-
vor dos indios ¢ consequéncia da in-
fluéneia da Igreja? '
MIGLIORINI — Pode até ser. Eu sincera-
‘mente ndo consigo entender esse posi-
cionamento do sindicato. nguem po
deria exigir que a Funai viesse a Cha-
pecd defender os agricultores, assim co-
mo-eu ndo entendo que um sindicato de
trabalhadores rurais atué contra os co-
lonos. E compromisso deies defender a
suaclasse, - . _

Fonte: O Estado de Santa Catarina, 30/10/1985.

Nesse sentido, fica evidente o posicionamento do poder municipal da época em apoio
aos colonos agricultores. Outro aspecto interessante da declaracdo de Migliorini se trata da
justificativa de que os colonos tinham no espaco em disputa “suas casas, aviarios e criagdes de
suinos”, fala que evidencia a importancia que o poder politico dava a atividades como a
suinocultura. Desconsiderando, desse modo, que o territorio em disputa se trata de um espaco
de ocupacado tradicional Kaingang.

A ocupacdo tradicional pode ser verificada através dos sentimentos que o0 grupo
Kaingang manifesta com relacdo ao local. No caso dos Kaingang do Toldo Chimbangue, tal
fato pode ser percebido em relagdo ao apreco e valor que destinam ao seu cemitério, local onde
esta enterrado o Cacigue Chimbangue. Para eles, o local em que os seus velhos estdo enterrados

é sagrado, lugar de memoria. De acordo com Becker (1995), “o culto relacionado com os mortos
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é a expressdo mais saliente da cultura espiritual dos Kaingang” (BECKER, 1995, p.263). A
autora ainda menciona que, de acordo com Serrano (1936, p. 56), para 0s casos de
sepultamentos mais recentes no cemitério do posto de Nonoali, “junto a sepultura plantam um
cedro, com o qual por meio da poda, formam uma cruz” (BECKER, 1995, p. 272). Caso
semelhante é percebido no Toldo Chimbangue, onde um cedro indica o local do sepultamento
de seu principal Cacique, fato que impediu que varios Kaingang se retirassem do local mesmo
quando pressionados pelo avanco da frente colonizadora que transformou o local em pastagem,
motivo de enorme descontentamento e iniUmeras reclamacgfes dos Kaingang junto ao 6rgéo
oficial —a FUNAI (BLOEMER; NECKE, 1996, p. 203-204). Abaixo, fotos do Cedro que indica
o0 local da sepultura do Cacique Antonio Chimbangue, e configura um importante local de

memoria da comunidade Kaingang:

Figura 7: Cruz de Cedro indicando a sepultura do Cacique Chimbangue; a primeira a esquerda antes de
virar pastagem, a segunda ao centro ap6s a queimada dos agricultores, e a terceira a direita como esta atualmente
- -

il

Fonte: Fotos & squerda e ao centro de autoria de Wilmar da RochD’ngelis, acervo da familia de
Laudelina da Veiga, Foto a direita, de Andreza Bazzi em 20/01/2019, acervo pessoal da autora.

Conforme laudo antropoldgico de identificacdo do Toldo Chimbangue, “o que fica
explicito € que as relagbes entre indios e brancos nunca foram relagfes simétricas ou
igualitarias, mas relacGes que se caracterizam pela dominag¢do do colonizador” (LANGE;
NACKE; BLOEMER, 1984, p. 54). Diante dos fatos, percebe-se que o processo de conflito
pela terra evidenciou dicotomias severas entre visdes de mundo opostas e interesses maltiplos,
pds de um lado os indios Kaingang que passaram por um longo periodo de expropriacdo, que
reivindicavam aquele local especifico por se tratar do local onde seus antepassados se
estabeleceram e encontraram prosperidade por certo tempo, portanto, uma referéncia
importante para o grupo. No lado oposto, estavam os colonos agricultores que alegavam que
tinham titulos de propriedade e que, ao contrério dos indios, produziam na terra. Contudo, foram

oposigdes declaradas devido ao contexto de disputa.
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Nesse sentido, as relagdes interétnicas “foram marcadas por ambiguidades, violéncias,
oposic¢do, dependéncia e compadrio” (BRIGHENTI, 2012, p. 489). No contexto da disputa
fundiéaria, as mulheres Kaingang do Toldo Chimbangue sempre estiveram na linha de frente das
batalhas que foram travadas por direitos e autonomia. Segundo Paulina Antunes Canddi, nao

houve na luta, inferiorizacdo de género. Sobre a participacdo das mulheres, relata:

Sim, participavamos também. Porque no passado as mulheres ndo podiam participar.
Mas depois sim, as mulheres participavam. Os homens achavam que as mulher
também tinham direito de enfrentar as coisas, de se envolver. Com as mulheres o
movimento era mais forte, nds podiamos conquistar mais votos, entdo a gente
enfrentou muito, nés tinhamos sé os ranchinhos, enfrentamos a policia, tudo®”!

Nos contou ainda que eram tempos dificeis e que passavam muitas dificuldades, também
presentes na memoria de Janete da Veiga e Laudelina da Veiga, que comentam que, com 0
passar do tempo, os agricultores foram dificultando a vida e os meios de sobrevivéncia dos
Kaingang. Elas contam que ndo permitiam mais que plantassem, de modo que “tinhamos que
esperar pelas cestas basicas que a FUNAI trazia®”, fato que nem sempre era facil, ja que os
agricultores também fechavam as estradas, impedindo a passagem dos Kaingang. Dessa forma,
tinham urgéncia na resolucéo do conflito.

Paulina menciona que foi a Brasilia, junto com Fen’No, trés vezes, € nesses momentos
contavam com uma rede de apoio, articulada principalmente pelo Conselho Indigenista
Missionario (CIMI) e por indios de outros povos e comunidades, que organizavam a
hospedagem e contribuiam nas reunides com os parlamentares. Paulina recorda-se que eram 0s
integrantes do CIMI que redigiam as atas das reunides. Recorda-se também que, nas primeiras
idas ao Distrito Federal, ela ¢ Fen’N6 eram as unicas mulheres presentes. Com o tempo, outras
mulheres foram integrando esse grupo: “depois foi mais outras 3, 4 mulheres também, que eram
as mais velhas, irmas da Dona Ana e outras parentes dela também®®”. Segundo Janete da Veiga,
além de Fen’No e Paulina, participavam também pelo menos outras quatro mulheres, conforme
diz Janete: “a tia Carmelinda participava, eu nado me lembro se ela viajou, mas participava da
luta, Maria (Maria da Conceicgéo, grifo da autora), Laudelina, a tia Virgulina que faleceu, era

uma das pessoas que participava. Tinha mais algumas parentes da v6’%”.

67 CANDOI, Paulina Antunes. Entrevista concedida em julho de 2018.
88 VEIGA, Janete da. Entrevista concedida em junho de 2019.
8 CANDOI, Paulina Antunes. Entrevista concedida em julho de 2018.
O VEIGA, Janete da. Entrevista concedida em agosto de 2018.
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Figura 8: Fen’N6 em uma de suas viagens a Brasilia
g

Fonte: Foto de autoria desconhecida, acervo da familia de Laudelina da Veiga.

Segundo as informacgbes fornecidas pelos Kaingang entrevistados nesta pesquisa,
Fen’No era a principal lideranga no primeiro processo de luta pela terra: “todas as viagens que
fizeram, 14 para o Rio Grande do Sul, para Floriandpolis, para Brasilia, sempre ela ia junto, ela
era a principal figura, o pessoal vinha conversar e ela ajudava a organizar, ela escolhia quem
eram as pessoas que iam junto’*”. O respeito a lideranga de Fen’N¢6 é mencionado também em
um relatério de viagem ao Toldo Chimbangue nos dias 10 e 11 de agosto de 1985, quando foi
feito um levantamento da situa¢do, que menciona que “os indios através de suas liderangas

(Angelin Gandao, Gentil, Dona Ana — a lideranca mais respeitada —{...]) ndo aceitam qualquer

outra solugdo que ndo seja a demarcacdo da area, estando dispostos a morrer por isso”’2. Ou
seja, a lideranca de Fen’No6 ndo era reconhecida somente pelo grupo Kaingang, mas pelos
demais agentes envolvidos.

As memorias de Fen’No6 quanto a este processo foram expressas no documentario de
Penna Filho (2000), feito em homenagem a sua historia de vida e de luta, intitulado Fendd
tributo a uma guerreira. No documentario, Fen’N6 conta sobre o tempo em Brasilia, “fiquei
uma semana dentro do prédio da FUNALI, eu dizia: eu ndo saio daqui. E dormia em cima do

sofa, com os meus filhos, eu ndo sai, eles queriam mudar nés de lugar, eu disse: ndo, eu vim

"L VEIGA, Janete da. Entrevista concedida em agosto de 2018.

"2 Relatorio de viagem ao Toldo Chimbangue entre os dias 10 e 11/08/1985, elaborado pelo advogado da FUNAI,
Alvaro Reinaldo de Souza, e recebido pela FUNAI dia 10/09/1985, que coloca em destaque a lideranga de Fen’No6
como sendo “a lideranga mais respeitada”.
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para dormir aqui’®, de acordo com o documentario, as idas a Brasilia se tratavam de momentos
em que os Kaingang cobravam das autoridades agilidade para a resolucdo do conflito, pois a

situacdo ficava cada vez mais precaria. Sobre isso, Fen’N¢ ainda menciona que:

Nos estevavamos sofrendo de fome, o que que a piazada ia comer? Desde que eram
pequeno, tinham um aninho, iam comer o que? Dai quando nos estdvamos em Brasilia
o Angelin telefonou daqui, eles pegaram um boizinho da coldnia para carnear para a
piazadinha comer™,

O relato de Fen’N6 demonstra que a situa¢ao dos Kaingang nao era facil. Além disso,
também demonstrava grande insatisfacdo com as transformacdes ocorridas, contando como era

e como ficou o lugar depois da chegada dos “brancos”, conforme segue:

Eu nasci no Chimbangue, aqui. Minha mée foi me comprar no mato, ela me trouxe no
vestido. E tinha minhas avés, elas cortaram 0 umbigo, dai elas disseram: vai ficar aqui.
Nos tinhamos os pinhais, nds juntdvamos os pinhdes e fazia a sapecada la no mato
para nés comer. Para nos estava bom. Agora, para mim esta ruim. Agora, para o indio
esta ruim. La no Petkar, eles iam, eu ia lavar roupa 4, dai eles ficavam nadando,
pegando peixinhos. Antes nds lavava roupa e tomava banho no Irani, aquele tempo o
Petkar era limpo. Agora, hoje em dia tem uma sujeira, que ndo da nem para tomar. O
branco sujou tudo, o branco colocou o lixo 14 em cima, e agora a dgua esta virando
um éleo, vem tudo quanto é sujeira. E o rico, ele faz so sujeira, ele ndo faz capricho.
[...]Jali era soO taquaral, agora vem esses carros onde era mato. Agora o indio ndo tem
com o que fazer um balaio, tem que ir 14 longe para achar taquara, tem que pedir para
0 branco. Tinha, tinha pinhdo, tinha jabuticaba, guaviroveira, o penua [...] aqui foi
uma campina, e liquidaram com tudo. Agora eles ndo tdo nem ai para dizer que tem
madeirama, ndo tdo nem ai para a estrada, tudo terra. Nao é facil, ali perto do posto
plantaram, tinha um gramadao ali, encheram de eucalipto. Mas é para eles, ndo é para
o indio. Para cortar um pedaco de madeira para fazer lenha, eles ndo querem, tem que
pedir para eles, assim mesmo, eles querem dizer: é planta para vocés, para os filhos,
para 0s netos. E mentira! Isso n&o cola comigo. Para ela (a terra grifo da autora) ficar
boa sé se plantar o mato virgem para ver se ficava bom, mas nem assim néo fica bom.
Est4 muito estragada, de mais, agora tdo lutando com veneno, por tudo por ai, e fica
ruim tudo. Eu para mim néo é bom, mas o que que eu vou fazer né”>.

O que percebemos é que a angustia que tinha quanto as transformac6es ambientais diz
respeito a abundancia que desfrutavam antes da colonizacdo, o que nos leva de encontro as
dicotomias e as oposicoes existentes entre 0S indigenas e 0S
agricultores/brancos/europeus/imigrantes. Essas oposi¢des se revelam, principalmente, no que

diz respeito ao trato com a terra, com a natureza. Se para o Kaingang, como afirma Fen’No, o

3 FEN’NO, Ana da Luz Fortes do nascimento. Entrevista para o documentario Fend tributo a uma guerreira,
Penna Filho, 2000.
7 FEN’NO, Ana da Luz Fortes do nascimento. Entrevista para o documentario Fend tributo a uma guerreira,
Penna Filho, 2000.
5 FEN’NO, Ana da Luz Fortes do nascimento. Entrevista para o documentario Fend tributo a uma guerreira,
Penna Filho, 2000.
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bom seria que fosse “mato virgem”, para o agricultor imigrante descendente de alemaes e
italianos, a logica era completamente oposta, a terra mais valia quanto mais vazia estivesse,
para que pudessem elaborar suas plantagdes com objetivo final de acumular capital. Nesse caso,
0 mais importante ndo era preservar, mas sim explorar.

Essas contradi¢Oes entre os Kaingang e os imigrantes agricultores também é um aspecto
que nos permite argumentar a favor da existéncia de grupos étnicos distintos, em disputa pelo
mesmo territorio. Segundo Barth (1995, p. 16), “o contraste entre 0 ‘nds’ e os ‘outros’ esta
inscrito na organizacdo da etnicidade: uma alteridade dos demais que esta explicitamente
relacionada a asser¢do de diferencgas culturais”. Nesse sentido, é importante ter presente que a

cultura ndo € algo estatico. Ainda conforme Barth (1995):

A cultura estd em um estado de fluxo constante. N&o h4 a possibilidade de estagnacéao
nos materiais culturais, porque eles estdo sendo constantemente gerados, a medida
que sdo induzidos a partir das experiéncias das pessoas. Logo, argumento aqui que
ndo devemos pensar os materiais culturais como tradi¢fes fixas no tempo que séo
transmitidas do passado, mas sim como algo que estd basicamente em um estado de
fluxo (BARTH, 1995, p. 17).

Para o autor, mais importante que inventariar tracos culturais é perceber quais sdo 0s
tracos considerados significativos pelo grupo para expressar as fronteiras que demarcardo as
diferencas entre estes, considerando seu carater relacional e situacional. No Toldo Chimbangue,
a etnicidade esta intimamente relacionada com a conexdo que os Kaingang estabelecem com
seu territdrio, assim como o protagonismo feminino, que também é forjado na luta pela terra.

E fato também que Fen’No6 sempre demonstrou uma lideranca assertiva, talvez por
sempre ter tido a necessidade de lutar pela sobrevivéncia, agdo comum aos Kaingang, desde 0s
tempos antigos. Tomazino e Almeida (2014, p. 21), sobre as tentativas de incorporagdo dos
Kaingang a sociedade nacional, afirma que “ao longo de uma histdria como tutelados do estado
nacional, sofreram todas as formas de violéncia, individuais e coletivas”. Sobre o periodo da

expropriacao territorial, Fen’No conta que:

Tenho 2 filhos homens e 5 filhas mulher, criei tudo por ai, porque nés nao tinha
paragem depois que foi vendido para um para outro, ndo tinha paragem. N6s tinha que
morar até em pé de serra com os filhos, quando nés saimos daqui, para desocupar a
terra para quem comprou. Ninguém sabe, sé Deus que sabe 0 meu passadio. Eu sofri
bastante, desde pequena. Eu ndo conto, mas para mim dormir, tinha que cortar a
samambaia e colocar perto do fogo, me cobria com estopa, essas estopas de ???, eu
ndo conto. Tudo isso eu passei [...]7°.

76 FEN’NO, Ana da Luz Fortes do nascimento. Entrevista para o documentario Fend tributo a uma guerreira,
Penna Filho, 2000.
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De acordo com Paulina Antunes Canddi, durante a luta pela terra todas, as decisGes
passavam por Fen’No: “todos respeitavam muito ela [...] ela que dizia o que tinha que fazer’’!”.
Informacdes evidenciam a forga da lideranga de Fen’No, uma historia que ultrapassou os limites
do Toldo Chimbangue e tem inspirado outras atua¢des, tanto de mulheres e homens indigenas,

quanto de pessoas da sociedade ndo indigena.

Em 1999, no dia Internacional da Mulher, Fen’N6 foi homenageada na Camara
Municipal de Chapeco. O reconhecimento foi justificado pela contribuicdo desta na
constru¢do do municipio. Em 2004, foram os moradores da T.l. Toldo Chimbangue
que realizam a homenagem, solicitaram a mudanca do nome da Escola Indigena de
Ensino Fundamental Irani para Escola Indigena de Ensino Fundamental Fen’No. O
nome da escola foi uma forma de perpetuar o seu legado para as proximas geragdes
(SAVOLDI, 2017, p.09).

Uma homenagem no dia internacional da mulher a uma mulher Kaingang, protagonista
de um dos mais emblematicos confrontos fundiarios do municipio de Chapeco, é de fato um

momento extremamente relevante, que demarca a forga de Fen’No.

Figura 9: Homenagem a Fen’N6 na Cdmara Municipal de Vereadores, em Chapecé — SC, dia
11/03/1999

Fonte: CIMI Regional Sul.

Em homenagem & Fen’No, também foi produzido um documentério no ano 2000,
intitulado Fendd tributo a uma guerreira, de autoria de Penna Filho, através de uma parceria
entre a Unoesc, atualmente denominada Unochapeco, e a Unisul. O documentario expressa a

forca da lideranga de Fen’No, que é reconhecida para alem do Toldo Chimbangue.

7 CANDOI, Paulina Antunes. Entrevista concedida em julho de 2018.
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Figura 10: Foto feita para o documentario Fendd tributo a uma guerreira

Fonte: Foto de autoria da equipe de producdo do documentario, acervo da familia de Laudelina da Veiga.

Outro fator que denota o reconhecimento a luta de Fen’No6 pela Terra Indigena Toldo
Chimbangue é a existéncia no municipio de Chapec6 — SC, de um Coletivo Feminista, que, em
homenagem a ela, denomina-se, “Coletivo Feminista Fen’N6”. De acordo com Liége Santin

e Aline Ogliari, integrantes do Coletivo:

Dona Ana Fen’No6 é um icone da luta indigena, ndo so6 do oeste catarinense, mas do
Brasil. [...] Dona Ana representa varias facetas da exclusdo social: mulher, indigena,
pobre, espoliada de suas terras e vivendo a margem do Estado, e é aqui de Chapecd,
da costa do rio Irani! Nada mais especial pra nés nomearmos o coletivo com o nome
dela para que consigamos realizar uma caminhada de divulgacdo da luta dela, que
também é nossa’®!

Fen’No6 segue reconhecida pelos Kaingang do Toldo Chimbangue como uma grande
lideranca, sendo responsavel pela conquista do territorio. Inspirou novas lutas e ac@es de toda
a comunidade apds a demarcacdo dos primeiros 988 hectares, por meio de lei sancionada em
1986 — Decreto 92.253 e publicada no Diario Oficial da Unido em 02/01/1986 — conforme figura
12.

8 SANTIN, Liege; OGLIARI, Aline. Entrevista concedida em julho de 2018.
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Figura 11: Decreto 92.253 de 30 de dezembro de 1985

~ Atos do Poder Executivo
. 'y . . - — II-IIII

‘Docretont 92.253 . de 30-de dezembro  de 1985

peclara de utilidade piblica, pata
os fins que especifica, d&reas de
terras localizadds no Municipio® de
Chapecd, Estado de Santa Catarina, e
da outras providéncias.

O Presidente da RepUblica, no
uso das a.tx:jhuicaes' que lhe confere o artigo 81, III, da Consti
tuicio Federal, tendo em vista & disposto nos artigos 26 e 2;
da Lei n¢ 6.001, de 19 de dezembrc de .19.73, .e de acordo com os
artigos 5¢, letra "p" e 6¢ do Decreto-lei n¢ 3.365, de 21 de 4u
nho de 1941, e‘tendo em vista o disposto nos artigos 126, § 29?
letra "b" e 143 e 195 do Decreto-lei n? 200, de.25 de- fevereiro

e 1367,
. DECRETA :

Art. 19 - Sdo declarados de utilidade publica ,

para Fins de desapropriagdo, os imdveis situades nas Areas a se

, guir delimitadas, lc_;calizaﬂas em Sede Trentin, no' Municipio de
Chepecc'g, Estado de Santa Catarina:

Fonte: Diario Oficial da Unido, publicado dia 02/01/1986.

Fen’No expressa a importancia da conquista para a comunidade indigena, “aqui é do
Kaingang, para eles criar os filhos deles’”, remetendo a um sentido de bem estar para os que
virdo. Depois do reconhecimento da Terra Indigena Toldo Chimbangue na modalidade de
Reserva Indigena, a luta seguiu para que se efetivasse a demarcacgdo do restante do territorio
reivindicados pelos Kaingang, e ja identificado pela grupo de trabalho formado pela FUNAI
para reconhecimento da area, fato que ocorre somente em 18/11/2002, através da portaria n°
1.530/2002, com a declaracdo de mais 954 hectares — o Toldo Chimbangue 11%°. Na
continuidade da luta, conforme nos conta Janete, Fen’No participava das reunides, dava as
ideias, mas advertia: “a partir de agora, 0s jovens € que tem que ir, as pessoas mais novas, se
precisar viajar, € que va0®”. De acordo com informagdes que constam em matéria jornalistica
publicada em 04/10/2010 pela Advocacia-Geral da Unido - AGU, a ampliacdo da Reserva
Indigena Toldo Chimbangue, em 2002, “gerou um periodo de grandes tensdo entre os
agricultores e os indios da regido”. Além disso, no ano de 2010, a maioria dos agricultores ja

havia sido indenizados e se retirado do local. Contudo, ainda tinham alguns aguardando as

7 FEN’NO, Ana da Luz Fortes do nascimento. Entrevista para o documentario Fend tributo a uma guerreira,
Penna Filho, 2000.

8 Informagdes referentes a matéria jornalistica publicada em 01/04/2004, pelo CIMI Brasilia — DF, sobre a
revogacao da portaria declaratoria do Toldo Chimbangue II. Disponivel em: https:/terrasindigenas.org.br/pt-
br/noticia/11498

81 VEIGA, Janete da. Entrevista concedida em agosto de 2018.
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indenizacOes. Nesse sentido, € impressionante o longo tempo para que se resolvesse a situacdo
entre indios e agricultores.

Esse segundo processo de luta pela terra contou também com a participacdo de
mulheres, em especial de Paulina Antunes e de Vanisse Domingos. Iremos tratar dessas
experiéncia no proximo capitulo, dedicando esforgos para compreender em que contextos se
processou o protagonismo feminino no Toldo Chimbangue e as transformagdes nas relagdes de
género no interior da comunidade Kaingang que possibilitaram a atuacdo politica de mulheres

indigenas Kaingang no referido local.

*kxk

Nesse segundo capitulo, tentamos evidenciar que, para o contexto da regido Oeste de
Santa Catarina, as fronteiras étnicas foram e sdo constantemente acionadas para delimitar
categorias como progresso e desenvolvimento. No entanto, a experiéncia historica regional é
marcada por encontros e trocas entre diversos grupos étnicos.

Os grupos indigenas, primeiros ocupantes desse espaco, foram gradativamente
expropriadas diante do avanco da sociedade capitalista, através das politicas de expansdo da
fronteira agricola no Brasil, os territérios que ocupavam passaram a ser liberados para
colonizagdo. No caso do Toldo Chimbangue, esse processo se evidenciou através da mediacado
e da titulacdo da fazenda Barra Grande e se intensificou a partir da acdo da Empresa
Colonizadora Luce Rosa & Cia, sobretudo a partir da década de 1940, de modo que os Kaingang
na década de 1970 ja haviam perdido todo o territ6rio que ocupavam desde 1856.

A reconquista do territorio inaugurou uma nova dindmica para 0 movimento indigena,
pois se trata da primeira comunidade indigena que conseguiu recuperar as terras que estavam
completamente perdidas, jA sob posse de agricultores munidos de titulos de propriedade
(BRIGHENTI, 2012), e se diferencia por ter como principal lideranga uma mulher Kaingang.
As mulheres indigenas passam a se destacar como liderangas no movimento indigena nacional,
principalmente a partir da proliferacdo de entidades e de associagdes de mulheres na regido
Norte e Nordeste do pais. Portanto, Fen’No foi também pioneira na luta pela terra e deixou essa
coragem como legado para outras mulheres, em especial para as Kaingang do Toldo
Chimbangue.

No proximo capitulo, pretendemos dedicar esforcos para compreender as relagdes de
género no Toldo Chimbangue, e o protagonismo feminino que foi inaugurado a partir da

atuagdo de Fen’No na luta pela terra, e que se percebe em outros momentos - como na indicagédo
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de Paulina Antunes Canddi a Vice Cacique do Toldo Chimbangue na primeira década de 2000
— e na atual militancia e representatividade de Vanisse Domingos.
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3 MULHERES NA FRENTE DE BATALHA: RELACOES DE GENERO E
PARTICIPACAO POLITICA NO TOLDO CHIMBANGUE

Este capitulo tem por objetivo analisar as transformacdes ocorridas nas relacdes de
género na sociedade Kaingang, especialmente na Terra Indigena Toldo Chimbangue, onde se
percebe um forte protagonismo feminino.

E pertinente considerar que trabalhar com a perspectiva do género para as sociedades
indigenas, em especial as mais antigas, ndo é tarefa facil, devido a imprecisdo de dados
historicos, e principalmente ao entendimento de que os relatos sobre essas relacbes de género,
como ja mencionamos, tratam-se de relagBes de poder, relagdes estas que ndo sao homogéneas
e, portanto, podem e devem apresentar alteracdes de acordo com a sociedade e o periodo
histérico. Podemos também fazer a leitura de que muitos dos relatos sobre essas sociedades
refletem também as perspectivas masculinizantes da época em que foram desenvolvidas.

Nesse sentido, ao invés de falar de papéis de género para a sociedade Kaingang,
falaremos em relacdes de género, e os dados com 0s quais estabelecemos um comparativo com
as narrativas presentes no Toldo Chimbangue, sdo dados encontrados em pesquisas de
historiadores, antrop6logos e cronistas, que demonstram haver um certo padrdo nessas relacées.
Contudo, ndo temos a pretensao de afirmar que o padréo se reproduz em todas as comunidades
Kaingang, tdo pouco que o protagonismo feminino, evidenciado no Toldo Chimbangue a partir
da segunda metade do século XX, ndo exista ou tenha existido em outras comunidades
Kaingang e em outros tempos.

De modo geral, na literatura que se produz sobre os Kaingang, em especial os da regido
Oeste de Santa Catarina, pouco se privilegia questfes relacionadas as diferencas de género
nessas sociedades. E comum que a categoria “mulher Kaingang” seja mais abordada em analise
sobre matrimonio, sobre nlcleo domestico, e sobre relacdes de parentesco (mée, esposa, irma)
entre os Kaingang, de modo que, nessas analises, a prerrogativa masculina prevalece.

A intensdo aqui é evidenciar as vozes femininas, buscando estabelecer algumas
transformacoes referentes as relacbes de género que ocorreram nas sociedades Kaingang,
destacando as experiéncias das Kaingang do Toldo Chimbangue enquanto agentes politicos,
entendendo que, apesar de a chefia ou lideranca Kaingang ser a principal figura de
representacdo politica da comunidade, sendo muito respeitada por todos os membros, a acéo
politica dentro da Terra Indigena ultrapassa a esfera do “pUblico” (muitas vezes associada ao
masculino), abarcando de modo interligado questdes relacionadas ao género, a religido, ao

parentesco e também, a politica externa a comunidade — politica dos Fég. Assim, iremos
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perpassar por temas relevantes a andlise dos agenciamentos femininos, como o0s sistemas
patrilinear, matrilocal, e matrimonial, que s&o aspectos presentes e relevantes para a anélise de
uma sociedade Kaingang. A intencéo é apontar as transformacdes relacionadas ao género ao
longo do tempo, e rever a associacgdo, privado/feminino, publico/masculino, tendo em vista que
a atuagdo de Fen’No, Paulina e Vanisse nos permite indicar a presenga ativa de mulheres em
espacos publicos. Trés geragdes de mulheres, ocupando postos de lideranca na Terra Indigena

Toldo Chimbangue.

3.1 AS RELACOES DE GENERO NAS SOCIEDADES KAINGANG DO PASSADO

Em diversos estudos sobre as sociedades Kaingang do passado, € muito comum que as
relacBes de género sejam evidenciadas quando se analisam temas como o matriménio, o
parentesco, a organizacdo do nucleo doméstico, o trabalho e o ciclo de vida. Becker (1995, p.
138), sobre a diferenca entre 0s sexos nas sociedades Kaingang do século XIX no Rio Grande
do Sul, afirma que “é grande a importancia da mulher na sociedade Kaingang; ela ndo ocupa
uma posicdo de inferioridade, de escrava ou simples propagadora da espécie, como afirmam
alguns autores”. Contudo, a mulher devia submissdo ao marido, a autora enfatiza também as
diferentes atividades desempenhadas por mulheres e homens — essas que demonstram, segundo
a autora, continuidade no século XX, mesmo diante de algumas varia¢des advindas da
intensificacdo do contato com ndo indigenas. As atividades relacionadas ao ambiente publico,
de acordo com Becker (1995) eram exclusivamente desempenhada pelos homens, como por
exemplo os postos de chefia do grupo, ou mesmo a tarefa de dialogar com néo indigenas.

A divisdo sexual do trabalho® é observada também no contexto das sociedades
Kaingang. Sacchi (1999, p. 20), em seu trabalho sobre Antropologia de Género na area indigena
de Mangueirinha - PR, observa que “a dominagdo do homem sobre a mulher ¢ o valor social

que informa a distribui¢ao de tarefas”. Claro que esse aspecto pode apresentar alteracdes de

82 E preciso considerar que a nogio de “trabalho”, ao nos referirmos as sociedades indigenas do passado, nio
podem ser pensadas do mesmo modo que a da sociedade capitalista, sobretudo em sua concepg¢do econdmica, em
que as relacdes de trabalho produtivo e de lucro séo parte visceral da sociedade. Nesse sentido, as interpretacdes
referentes as relacfes de trabalho nas sociedades indigenas antes do contato (ou mesmo nas sociedades do pés
contato, que vivem a margem do sistema capitalista) ndo podem ser lidas com base nos preceitos econdémicos da
sociedade capitalista. Seria prudente, portanto, considerar o que diz D’Angelis e Veiga (2001, p.13) quando
destacam que o fator principal que diferencia a concepcéo de trabalho nas sociedades indigenas (aquelas ndo
alteradas pelo contato) em relagdo a sociedade capitalista “estd na finalidade e na apropriagdo dos seus resultados”.
De acordo com os autores, o fator reciprocidade se sobrepde nas relagGes de trabalho e “se realiza por uma regra
que coloca a sociedade acima do sujeito, o coletivo antes do individuo”. Obviamente, essa regra ndo se aplica do
mesmo modo para as sociedades indigenas atuais, que, por necessidade ou por opgdo, estdo inseridas na légica
capitalista.
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acordo com as especificidades de cada comunidade Kaingang. Baldus (1937, p.41), em sua
experiéncia entre os Kaingang de Palmas, mais especificamente no Toldo das Lontras e
arredores, relata que “a mulher ndo tem posicéo inferior a do homem. Isto é demonstrado pelo
fato de que os homens ndo se furtam a fazer trabalhos femininos”, contudo, o autor em questéo
evidencia no proprio discurso a existéncia de “trabalhos femininos” e menciona atividades
regularmente realizada por mulheres, como assar e cozer as carnes da caca;

A divisdo do trabalho de acordo com os géneros se trata, portanto, de um aspecto comum
apontado por diversos autores em relacéo as sociedades Kaingang, em especial as do passado.
Souza (1918) descreve as atividades desempenhadas em um acampamento Kaingang do inicio
do século XX, em S&o Paulo, da seguinte maneira:

Quando se permaneceu nos acampamentos dos indios tem-se a impressdo que s6 a
mulher trabalha. Isso pela raz8o muito simples, de considerar a palhoga e suas
imediagBes e como a sua habitacio e sendo todo o trabalho domestico atribuigéo
exclusivamente feminina, s6 a mulher é vista em atividade. Julgam, parece-nos,
desfavoravelmente, o homem que se atira a labores dessa ordem. Assim, um de nés
quis ajudar vérias indias pilharem milho, e este facto, produziu hilaridade entre os
homens. Estes pescam, cagcam e guerreiam, constroem as palhogas e fazem o fogo,
que a mulher se encarrega de conservar (SOUZA, 1918, p. 744).

Neste sentido, percebe-se que as tarefas domésticas eram atividades tipicamente
femininas, o que também é apontado por Becker (1976, p. 188), que observa que “o homem
deve ficar livre para poder zelar pela garantia do grupo, ficando, pois, ao encargo da mulher
quase toda a atividade grupal, atividade que pode, entretanto, ser dividida também de acordo
com a idade e posicao social no grupo”. Ao se referir a quase toda a tarefa grupal, Becker (1976)
cita como trabalhos femininos todas as atividades referentes ao ambiente doméstico, ao cuidado
com os filhos, ao transporte da carga, dos filhos e da colheita em viagens®, e ainda a
participacdo em episddios de guerras.

Quanto a essa questdo no Toldo Chimbangue, as mulheres mais idosas Angelina
Fernandes (91 anos) e Maria Celestrina (90 anos) relatam que as mulheres eram quem mais
cuidavam do ambiente doméstico. Contudo, em alguns momentos, 0s homens ndo se furtavam
em desempenhar algumas atividades: “eles cozinhavam também?®”.

Sobre esta questdo, Paulina Antunes Canddi (60 anos) revela que “as mulheres nao se

mandavam antigamente, elas tinham que ficar em casa, e 0s homens que saiam cagar®”.

8 As viagens eram recorrentes para essas sociedades, especialmente antes da concentracdo de grupos Kaingang
em aldeamentos.

8 FERNANDES, Angelina. Entrevista concedida em junho de 2019.

8 CANDOI, Paulina Antunes. Entrevista concedida em fevereiro de 2019.
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Entretanto, ela nos conta que, ao contrério, participava das cacadas da familia (na época que
ainda havia caga). Nas palavras de Paulina: “eu sempre fui junto com o meu marido, sempre ia
cacar®®”. Ela menciona ainda que os principais alvos da caga eram o Tatu e Ourico®’, e que
contavam com auxilio de cachorros para localizar a caca. Diante desse relato, entendemos que
o0 protagonismo de Paulina sempre se manifestou e veio a refletir em sua atuacéo politica dentro
da comunidade, desde o primeiro processo de luta pela Terra, na década de 1980, novamente
durante a segunda reinvindicacgdo, concretizada em 2002, e também em sua gestdo como Vice
Cacique da Terra Indigena, assunto que aprofundaremos nas proximas segoes.

A respeito da narrativa masculina sobre a divisdo do trabalho, seu Antoninho da Veiga®,
em entrevista, relata que, enquanto cagava, sua primeira esposa tinha o dever de cuidar da casa
e dos filhos; nas palavras de Seu Antoninho: “era eu que governava®®’. Nesse sentido, percebe-
se que, para a geracdo mais antiga, as narrativas masculinas expressam a divisao do trabalho
por género e por hierarquia.

A partir desses relatos, concluimos que a divisdo sexual do trabalho constituia um
elemento presente na organizacdo da sociedade Kaingang e refletia a hierarquia do género, bem
como a associacdo da mulher ao ambiente privado e do homem ao publico. Esses sdo aspectos
que, como veremos a seguir, sofrem alteracdes, principalmente a partir da integracdo da mulher
Kaingang a outros espacos € a outros trabalhos para além do ambiente privado.

Outro aspecto presente em diversos estudos e extremamente relevante para a
compreensdo dos Kaingang diz respeito a sua organizacdo social dualista. Tradicionalmente,
explicam sua existéncia através da divisdao em metades clanicas Kamé e Kairu, relacionadas ao
seu mito de origem. De acordo com Crépeau (2006, p. 12), as metades “sdo concebidas como
assimétricas e complementares”, ou seja, possuem caracteristicas diferentes, e uma completa a
outra. A metade é herdada do pai e, portanto, tem-se uma estrutura patrilinear; o filho sera da
mesma metade do pai e, automaticamente, diferente da metade da mae.

Esse sistema de organizacdo social através das metades exercia influéncia nos mais

diversos niveis da sociedade, inclusive nas relac6es politicas e em rituais tradicionais como o

8 CANDOI, Paulina Antunes. Entrevista concedida em fevereiro de 2019.

87 Contou-nos que Ourigco também é conhecido como Porco-espinho.

8 Antoninho da Veiga nasceu e ainda mora no Toldo Chimbangue, ¢ filho de Fen’N6. De acordo com registros da
SESAI (2019), tem em torno de 73 anos. Contudo, no inicio do século XX, nem sempre 0s registros de nascimento
eram expedidos no ano exato do nascimento da crianca, de modo que a familia de Antoninho acredita que ele tenha
aproximadamente 90 anos de idade.

8 VEIGA, Antoninho. Entrevista concedida em fevereiro de 2019.
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Kiki®. Contudo, é principalmente através do matrimonio que o sistema de metades é
frequentemente atualizado em diversas comunidades Kaingang.

Tradicionalmente, o matriménio Kaingang acatava algumas regras, como evitar o
casamento entre parentes proximos (consanguineos). De acordo com Sacchi (1999, p. 24), “as
regras de casamento obedeciam a exogamia das metades: um membro de uma metade deveria
casar-se com um membro da metade oposta”. Em diversos relatos de mulheres do Toldo
Chimbangue, é consenso que, no passado, 0s casamentos eram arranjados entre as familias,
ainda na infancia dos noivos.

Becker (1976, p. 150), em relacdo aos casamentos, observa que “a regra geral do
casamento Kaingang é a monogamia, admitindo-se a poligamia como excec¢do e como direito
exclusivo do Cacique central”. A poligamia cacical aparece também em Mabilde (1983, p. 48),
que destaca que “s6 o cacique principal tem o direito de possuir muitas mulheres”. A existéncia
da poligamia entre caciques pode ser lida também na perspectiva politica, sob a qual o nimero
de esposas e filhos acarretariam em influéncia, prestigio e poder.

Leitura também estendida ao sistema de residéncia matrilocal, que prevé que, apds o
casamento, 0s noivos passem a morar com a familia da noiva, ou em sua proximidade, como
afirma Veiga (1994):

é comum que as filhas, ao se casarem, tragam o marido para a casa dos pais ou, quando
o0 casal jovem passa a uma casa propria, em geral esta fica localizada ao lado das casas
dos pais. As excecOes sdo para 0 caso de filhos Unicos que devem cuidar de seus
velhos pais, e mogas 6rfas que com o casamento passam a morar com a familia do
marido (VEIGA, 1994, p. 94).

Nesse sentido, a forca de trabalho do genro estaria a servi¢o do sogro, de modo que
engrossaria sua influéncia social, politica e econémica. Para Sacchi (1999, p. 28), esse sistema
residencial também interfere nas relagdes de género, pois “institui uma reciprocidade entre as
parentas consanguineas”, o que nos leva a entender que ha um fortalecimento das redes
femininas, principalmente entre mulheres da mesma familia. Logo, sua influéncia social e
politica também seriam ampliadas, considerando que a relacdo entre os géneros eram de

dependéncia e complementariedade, asseguradas através do matriménio.

% O Kiki é um ritual Kaingang de culto aos mortos, de acordo com Fernandes. Sobre o ritual, Almeida e Sacchi
(1999, p. 04) dizem que “apesar das transformacfes provocadas pelo contato entre os Kaingang e a sociedade
nacional, o Kiki se manteve como um centro ritual; uma expressdo pragmatica da articulagdo entre as metades”.
Ainda de acordo com os autores, o ritual foi abandonado a partir da década de 1950, sendo retomado na década de
1970 no Posto Indigena Xapecd.
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Contudo, o que percebemos no Toldo Chimbangue € que esses aspectos que sdo
marcadores das diferencas entre os géneros nas sociedades Kaingang — divisdo sexual do
trabalho, divisdo em metades exogamicas, sistema de descendéncia patrilinear, sistema
residencial matrilocal e matrimonio — sofreram significativas alterac6es. 1sso nos leva a refletir
sobre em que grau essas alteragfes sdo resultado de agenciamentos femininos, e sobre quais
medidas podem ser atribuidas ao intenso contato entre a comunidade Kaingang e outros grupos,
principalmente a partir da intensificacdo do processo de colonizacdo em meados do século XX,
que resultou na intrusdo do territério Kaingang do Toldo Chimbangue e se seguiu da

expropriacao fundiaria destes, promovendo altera¢cdes no modo de vida do grupo.

4.2 RELACOES DE GENERO NA ATUALIDADE NO TOLDO CHIMBANGUE

Diante dos relatos de mulheres Kaingang que moram atualmente no Toldo Chimbangue,
podemos entender que houve uma diluigéo nas relac6es de género, bem demarcadas no passado.
Suas narrativas apontam para alteracbes com maior ou menor grau, dependendo da geracao a
qual pertencem; para a geracdo das mulheres mais jovens, a tenuidade dessas relagdes com base
nas diferencas entre os género é observada.

De acordo com dados obtidos na Secretaria Especial de Satde Indigena — SESAI, polo
base de Chapecd — SC, no ano de 2019, residem no Toldo Chimbangue 572 pessoas entre

Kaingang e Guaranis, de 0-100 anos de idade, conforme tabela:

Tabela 4: Dados populacionais do Toldo Chimbangue | e Il

DADOS POPULACIONAIS TERRA INDIGENA TOLDO CIMBANGUE
Kaingang 489 pessoas de 0 — 100 anos  Mulheres: 233 Homens: 256
Guarani 83 pessoas de 0 — 100 anos Mulheres: 43 Homens: 40
TOTAL: 572 pessoas de 0 — 100 anos

Fonte: SESAI, 2019.

Destes 572 individuos, 276 sdo mulheres, também de 0 — 100 anos de idade, sendo 233

da etnia Kaingang e 43 da etnia Guarani, conforme tabela:
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Tabela 5: niamero de mulheres que residem na T.I. Toldo Chimbangue por Faixa Etéria e Etnia

Dados Demogréaficos das Mulheres por Faixa Etaria

Faixa Etéria Kaingang Guarani
0-12 anos 57 15
12 — 20 anos 41 06
20 — 40 anos 86 15
40 — 60 anos 42 06
60 — 80 anos 18 02
80 — 100 anos 05 01

TOTAL: 276 mulheres de 0 — 100 anos

Fonte: SESAI, 2019.

A partir dos dados, vemos que 37% das mulheres Kaingang tém de 20 a 40 anos, e é
justamente nessa geracao que se percebe as narrativas que demonstram a maior diluicdo com
relacdo as diferencas entre os géneros da sociedade Kaingang, ilustradas nas pesquisas
referenciadas. Foi comum ouvirmos, nas entrevistas ou em conversas informais, que os pais
cuidavam dos filhos enquanto as mées trabalhavam fora, ou que as tarefas domésticas eram
divididas entre o casal.

As mudancas no sistema de casamentos sdo o lugar onde se percebem as maiores
alteracdes referentes as relacdes de género. Mudangas que Sa0 consenso entre as entrevistadas,
que contam que, no passado, no Toldo Chimbangue, 0 matrimonio obedecia algumas regras,
impostas ora pelas familias, ora pelas liderancas. Porém, com o tempo, mudou; atualmente, as
unides ocorrem sem interferéncia externa ao casal.

Dona Maria Celestrina, a “Mae Véia”, nos contou que “hoje em dia os casamentos tudo
é vergonha®”. Argumenta que é vergonha porque ndo tem respeito e segue relatando que, no
passado, quem escolhia 0 noivo ou a noiva eram 0s pais. Quanto ao namoro, diz que “as mogas
podiam namorar um ou dois anos, mas ndo se via agarramento como hoje em dia®”. Conta
ainda que, no passado, ndo podia nem pegar na mao do namorado e diz, com espanto, que “hoje
em dia até dormem juntos®”. Essas mesmas mudangas que ocorreram nos relacionamentos —
namoros e casamentos — também aparecem na narrativa de Angelina Fernandes (91 anos),

menciona que “as mogas que queriam namorar tinham que pedir para a méie se podiam®*”

e que,
se 0s pais ndo permitissem o0 namoro, o jeito era fugir. Nesse sentido, percebemos que a fuga

representava um aspecto da autonomia feminina no passado, quando ocorria.

%1 RODRIGUES, Maria Celestrina. Entrevista concedida em junho de 2019,
%2 RODRIGUES, Maria Celestrina. Entrevista concedida em junho de 2019.
% RODRIGUES, Maria Celestrina. Entrevista concedida em junho de 2019.
% FERNANDES, Angelina. Entrevista concedida em junho de 2019.
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Angelina Fernandes nos contou que, no passado, quando ocorriam 0s casamentos, era
feita uma grande festa, que as mulheres casavam de vestido branco e que, na auséncia de um
padre, quem fazia o casamento era o Cacique ou 0 Kuja®.

Em entrevista, Paulina Antunes Candoéi e Santa Maria Antunes (filha de Paulina) nos
contam, sobre os casamentos, que “agora ¢ tudo liberado, pode casar com quem quiser”.
Contudo, algumas questdes relacionadas ao casamento ainda sdo tabus na comunidade
Kaingang, diga-se: a unido entre pessoas pertencentes a mesma metade, Kamé ou Kairu, o
casamento entre indigenas e ndo indigenas e o divorcio. Estes constituem temas complexos e

que geram divergéncias. Vanisse Domingos afirma que:

Em algumas aldeias se respeita muito a questdo das marcas para 0 casamento - a
pessoa ndo pode casar com outra que pertenca a mesma metade, somente com alguém
da metade oposta - tanto que quando acontece de querer casar com a mesma marca,
um é mandado embora, ou os dois, para ndo haver o casamento. Aqui no Chimbangue
ndo acontece assim, até pela perda de varios desses valores, tém varios que ndo sabem
qual a sua marca.%

O fato de muitas pessoas atualmente nao saberem a qual metade pertencem, se sdo Kamé
ou Kairu, torna-se um aspecto relevante para compreender o fato de o sistema de metades
exogamicas ndo compor mais o conjunto de regras matrimoniais. Contudo, existem aqueles que
optam por respeitar o sistema de metades, mesmo que esse ndo seja regra. lara Campolin (30
anos), atualmente casada com Jodo Batista Antunes (filho de Paulina Antunes Candoi), relata
que “nos respeitamos as metades, eu sou Kairu e ele ¢ Kamé”. Ela diz ainda que incentiva essa
tradicdo entre os filhos: “o meu filho mais velho € falante da lingua, entdo eu falo para ele que
ele tem que casar com uma india, ele é Kamé, entdo tem que achar uma Kairu, que ndo seja da
mesma marca que ele”.

Outro aspecto importante referente a trajetdria de lara é que, ainda jovem, resolveu sair
da Terra Indigena, onde morava, em Irai — RS, e ir morar com seu pai na Terra Indigena Aldeia
Conda em Chapecd — SC, justamente por conta das regras matrimoniais que existiam em sua

comunidade original. Segundo lara,

Na verdade é que l& em Irai tinha essas regras de Cacique, que ndo podia namorar, sé
casar, se namorar tem que casar ja, e casar cedo, e ai eu ndo quis casar, porque me
achei muito nova com 17 anos. Entéo eu disse para a minha mée e minha tia que iria
morar com o meu pai, para ndo casar®’.

% Guia espiritual dos Kaingang.
% DOMINGOS, Vanisse. Em entrevista realizada dia 04/04/2019.
97 CAMPOLIN, lara. Em entrevista concedida no dia 17/04/2019.
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E interessante que o matrimonio torna-se um aspecto em que o protagonismo feminino
pode ser evidenciado, e percebe-se que algumas das transformagfes ocorridas ao longo do
tempo, no sistema de matriménio Kaingang, no caso do Toldo Chimbangue, foram
agenciamentos femininos. O fato de escolher o momento do casamento é um dos exemplos que
podemos citar como agencia feminina.

Outra questdo em que esse mesmo protagonismo feminino pode ser mencionado é a do
caso de casamentos entre indigenas e ndo indigenas. No passado, segundo relatos de Paulina
Antunes Candoi, Santa Maria Antunes e Vanisse Domingos, se um homem indigena se casasse
com uma mulher Fég, ele poderia, por direito, trazé-la para morar na comunidade junto a ele.
Por outro lado, se ocorresse de a mulher indigena se casar com um Fég, ndo poderia trazé-lo
para morar com ela. Teria ela, entdo, que se retirar da comunidade no momento do casamento,

fato que passou a ser questionado pelas mulheres, conforme o relato de Vanisse:

Se a gente for ver - eu ndo tenho um estudo sobre isso, mas a leitura superficial que
fago - a cultura indigena era bem machista, desde a propria forma dos Caciques em
uma época atras, ter mais de uma mulher, 2 ou 3. Até pela prépria forma dos Kaingang
se organizar, no passado era assim se 0 homem casasse com uma mulher branca, ela
podia ir morar com ele, a mulher se casasse com um homem branco, ela teria que ir
(sair da terra indigena), entdo porgque o homem podia e a mulher ndo? Depois a gente
(mulheres) comecou a discutir porque o homem? Porque s6 0 homem? Porque se for
pela questdo da “mistura”, o filho da mulher ndo indigena também vai ter tragos ndo
indigenas como o do homem néo indigena, ai a gente pensou: ndo, a gente vai ter que
mudar isso, é uma cultura machista, ou se aceita também o homem ndo indigena ou
ndo se aceita nem o homem nem a mulher ndo indigena, e ndo so6 o indigena (homem)
ter o direito®

O casamento entre indigenas e ndo indigenas atualmente € aceito no Toldo Chimbangue,
apesar de ser uma questdo que enfrenta bastante resisténcia, principalmente por parte das
geracbes mais antigas de moradores Kaingang. Fato que também se relaciona com a
preocupacdo da possibilidade de posse de ndo indigenas sobre o territério. Sobre tal questao,
Paulina Antunes Candoéi afirma que, “se um indio casa com uma branca ¢ ele que manda, se
uma india casa com um branco, quem manda é ela”. Ela relata ainda que, independente do
género, “o branco nio pode fazer um capital ali, porque a terra ¢ dos indios”.

Percebemos, entdo, que o casamento entre indigenas e ndo indigenas (mulheres ou
homens) ¢ alvo de resisténcia entre alguns, mesmo que ocorra; no que toca o direito a morar
com o conjuge, passa pelo aceite do grupo, mas, atualmente, é direito tanto feminino quanto

masculino, sendo deste modo, outra evidéncia da agencia feminina naquele espago.

% DOMINGOS, Vanisse. Em entrevista realizada dia 04/04/2019.
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O rompimento do matriménio é verificado em diversos casos e, na atualidade, ndo
implica em vergonha ou desvalorizagdo social da mulher ou do homem Kaingang, no Toldo
Chimbangue. O que ocorre é que, no passado, a separa¢do por traicdo implicava em punicdes,
tanto para homens quanto para mulheres. Existem relatos que indicam que, em outras Areas
indigenas, os castigos eram destinados somente as mulheres. Contudo, de acordo com Paulina
Antunes Candoi, no Toldo Chimbangue, nunca houve essa diferenciagdo por género. Havia, no
entanto, em casos de ndo conciliagdo, sobretudo quando envolvia a violéncia contra uma das
partes, a interferéncia das liderangas, tanto para aplicar as puni¢ées quanto para remover 0S
envolvidos para outras areas nos casos em que ndo existia acordo entre o casal. Dona Angelina
Fernandes relata que, no passado, o castigo era amarrar a pessoa no tronco®: “amarravam pelas
pernas®®” quando o marido batia na mulher; hoje, a pratica e proibida no Toldo Chimbangue.

Assim, apesar de ndo serem as questdes centrais de nossa investigacdo, entendemos que
as alteracGes ocorridas em torno das relagdes de género na T.I. Toldo Chimbangue, como a
evidéncia de autonomia em relagdo ao matriménio, ou a como diluicdo das atribuicdes
femininas e masculinas com relacdo ao trabalho, marcam o protagonismo feminino na
comunidade Kaingang e possibilitam uma efetiva atuacdo das mulheres Kaingang em outros
espacos para além do doméstico/privado. Nesse sentido, reportamo-nos e concordamos com o
argumento de Rocha (2010):

E consenso que uma suposta complementaridade entre os géneros ndo dispensa a
assimetria—homens e mulheres Kaingang possuem atribui¢des distintas em suas redes
cosmoldgicas, sociais e politicas. Porém, cada vez mais, percebe-se que a distin¢do
entre dois dominios separados ndo abarca a complexidade da vida indigena — de
mulheres e homens, independentemente, que assumem pap€is importantes na
constituicdo e formacdo de grupos extensos (ROCHA, 2010, p. 1)

Neste sentido, percebemos, no Toldo Chimbangue, sobretudo através dos relatos
daqueles que viveram a expropriacdo territorial e o inicio da Luta pela Terra, que as distin¢des
entre dominio feminino/privado e masculino/publico, como observado em diversas analises a
respeito dos Kaingang — Souza (1918), Baldus (1937), Becker (1976), Mabilde (1983), Veiga
(1995) — néo correspondem a realidade vivenciada no contexto da expropriagdo fundiaria e da
luta pelo territdrio, ou seja, ocorre que os marcadores da identidade étnica estdo extremamente

vinculados a luta pela terra, e, portanto, as relacbes de género ja ndo determinavam a

% De acordo com Paulina Antunes Canddi, o tronco era 0 nome dado ao local onde ficavam amarrados os indigenas
gue pagavam pena. Paulina relata que, na verdade, eram dois troncos, de modo que a pessoa era amarrada pelas
pernas, “uma perna em cada tronco”.

10 FERNANDES, Angelina. Entrevista concedida em junho de 2019.
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organizacao social do grupo. Nesse caso especifico (o Toldo Chimbangue), verifica-se uma
estreita relacdo entre ambiente publico e privado. Nesse sentido, as decisGes politicas néo
estavam restritas aos espacos publicos, de modo que também envolviam relacdes familiares e

privadas.

3.3 PARTICIPACAO POLITICA DE MULHERES KAINGANG NO TOLDO
CHIMBANGUE

A Luta pela Terra no Toldo Chimbangue, ndo s6 inaugurou um novo modelo de
demarcacdo de terras indigenas no Brasil, como mencionamos no Capitulo anterior, mas
também possibilitou interessantes reflexdes sobre as relacdes de género, tendo em vista a efetiva
atuacdo de algumas mulheres Kaingang na dimensdo socio-politica de constituicdo,
organizag&o/instrucéo e suporte do grupo, antes, durante e depois da demarcac&o territorial. E
importante sublinhar que essa efetiva atuacao sécio-politica a qual nos referimos néo significa
atuacdes exclusivamente relacionada a algum cargo de lideranca politicamente legitimado, a
exemplo dos Caciques e Vice Caciques. No entanto, como ja mencionamos anteriormente,
entendemos a politica indigena de modo mais abrangente, que envolve diversos aspectos para
além da lideranca politica.

O Toldo Chimbangue teve, como uma das principais liderancas e como responsavel pela
conquista do territério, uma mulher, Fen’N6, que nunca ocupou cargo de Cacique, mas que era
a principal figura em torno da qual se articulava 0 movimento de reivindicacéo territorial, ou
seja, 0 Toldo Chimbangue é um exemplo claro de lideranca feminina que possibilitou a
reinvindicacdo fundiéria, identificacdo das terras Kaingang, constituicdo e fixacdo geopolitica
do grupo, pois foi em torno das memorias e da trajetoria dessa mulher que se respaldaram os
agentes envolvidos em prol da demarcacéo da terra indigena.

A lideranga de Fen’No e o envolvimento de outras mulheres no primeiro processo de
Luta pela Terra, que em 1986 resultou na demarcagcdo de 988ha — Toldo Chimbangue I,
possibilitam-nos argumentar que, neste contexto, no Toldo Chimbangue, o processo politico de
“luta pela terra” forneceu a oportunidade para o desenvolvimento do protagonismo feminino.
Esse fato se mantém apds a conquista do Territorio, a exemplo da atuacéo politica de Paulina
Antunes Canddi, que, em meados da década de 2000, foi Vice Cacique da T. I., e de Vanisse
Domingos, que, atualmente, é a principal lideranca feminina, com efetiva militdncia no

Movimento Indigena regional em especial na luta pela educagdo indigena. Ambas tiveram forte
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atuacdo no segundo processo de Luta pela Terra, que resultou na conquista de mais 954ha em
2002, conhecido como Toldo Chimbangue I, conforme podemos ver no mapa.

Mapa 6: Mapa de localizacdo Toldo Chimbangue I e Toldo Chimbangue 11
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Fonte: A autora, adaptado de Prefeitura Municipal de Chépecé (2016); IBGE (2010) e FUNAI (2019).

Temos ainda que considerar que, para 0 contexto indigena, as dimensdes Publico e
Privado ndo indicam necessariamente uma oposicdo politica entre ambos, mas, em alguns
casos, podem sim ser complementarias. Matos (2012) argumenta que o fato de as mulheres nem
sempre estarem presentes no ambiente publico ndo significa que estejam fora das tomadas de

decisbes politicas:

Nas sociedades indigenas, 0s espacos identificados como “publicos” ndo séo
concebidos como esfera exclusiva para tratar de assuntos coletivos relativos a aldeia.
[...] No entanto, € preciso considerar que, na organizacéo social dos povos indigenas,
0 espaco doméstico também funciona como esfera politica, ou seja, decisfes e acdes
nele tomadas podem provocar impactos na vida coletiva da unidade social mais ampla
(MATOS, 2012, p. 146).

Nesse sentido, entendemos que a influéncia das mulheres na politica indigena no Toldo
Chimbangue é ainda mais ampla, haja visto que, além de suas presencas nos espacos publicos,
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como no contexto do movimento de retomada do territorio, temos efetiva influéncia nos
dominios privados, fato presente em diversas narrativas que falam sobre a importancia dos
conselhos das maes na familia. Paulina Antunes Candoéi afirma que “eles sempre perguntam se
da ou ndo. Sera que vai dar certo mae? Eu digo: vocé que sabe, pode dar e pode néo dar. [...]
agora se € um lugar que nao € bom mesmo, que vai prejudicar eles, eu digo ndo, deixa assim do
jeito que estd. E eles obedecem!®”. O mesmo aspecto é observado por Janete da Veiga a
respeito da influéncia de sua avé Fen’No6 na organizacdo da familia e da comunidade como um
todo. De acordo com Janete: “ela dizia o que tinha que fazer [...], ela mandava em casa, mandava
na familia e até na comunidade, era ela quem chefiava, ela conseguia marcar reunides e
conversar com o pessoal, combinar o que tinha que ser feito!®?”. Nesse sentido, entendemos
que as mulheres Kaingang do Toldo Chimbangue nunca estiveram alheias as decisdes nos mais
diversos segmentos da comunidade.

Podemos visualizar, na Figura 14, a presenca de mulheres integrando o grupo de pessoas
que iam a Brasilia negociar com legisladores, no acampamento que os Kaingang do Toldo
Chimbangue levantaram na esplanada dos ministérios durante o processo de Luta pela Terra.
Segundo informacdes de Paulina Antunes Canddi, na imagem, estdo Dona Maria Celestrina

Rodrigues — que hoje é a Mae Véia da comunidade — e Dejanira Fortes, cunhada de Fen’No.

Figura 12: Acampamento dos Kaingang do Toldo Chimbangue na Esplanada dos Ministérios, em 1984
em Brasilia — DF.
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Fonte: Acervo Escola Fen’No

101 cANDOI, Paulina Antunes. Entrevista concedida em julho de 2018.
102 VEIGA, Janete da. Entrevista concedida em agosto de 2018.
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Dona Maria Celestrina nos contou que foi uma vez a Brasilia junto a um grupo de
Kaingang reivindicar a demarcacdo do territorio. Relatou que o maior momento de tenséo pelo
qual passou ocorreu apés a demarcacdo do Toldo Chimbangue I, em momentos de conflitos
internos no proprio grupo, quando a FUNAI introduziu, na area, Kaingang de outras
localidades, o que resultou na expulsdo de alguns que viviam ali. Nesse episodio, Maria
Celestrina conta que teve um sobrinho baleado na época e que, mesmo ainda ndo morando no
Toldo Chimbangue (morava ainda no Toldo Pinhal), estava presente no episodio truculento,
tendo que se retirar junto com Paulina Antunes Canddi (uma das pessoas expulsas). Foram
ambas levadas para Xanxeré, onde o CIMI tinha sede, e depois para 0 Seminério de Chapecd,
onde foram acolhidas por Dom José Gomes, permanecendo cerca de trés meses, até que o
conflito findasse e pudessem retornar para 0 Chimbangue.

Maria Celestrina relatou ainda que também participou da luta pela demarcacdo do
restante do territorio, momento em que ja residia na Terra Indigena Toldo Chimbangue | e em
que as manifestacGes eram mais concentradas na regido do Toldo Chimbangue II.

Conforme relatos, a maior parte das mulheres que acompanhavam de perto 0s
desdobramentos do processo de reivindicagdo e que viajavam para negociagdes eram “parentes”
de Fen’No, o que indica a sua influéncia no ambito familiar. ESsa atuacdo das mulheres dentro
de suas casas, ou mesmo para além do lar, € um aspecto que evidencia o agenciamento feminino
na politica Kaingang do Toldo Chimbangue. Atuacdo determinante durante o processo de
retomada territorial, como vimos, sobre a lideranca de Fen’No na Luta pela Terra. Somaram-se
a ela outras mulheres no mesmo periodo; suas irmas, filhas, cunhadas e sobrinhas eram
convocadas para a luta, e seguiam seus passos — a exemplo de Paulina Antunes Canddi (60
anos), Kaingang, e uma das nossas principais interlocutoras. Paulina pode ser considerada
herdeira direta de Fen’No6 (SAVOLDI; BAZZI, 2019), e representa outra geracdo de mulheres
Kaingang que sempre estiveram na luta por seus direitos, participando ativamente das decisdes
politicas de sua comunidade. Paulina foi, e ainda é, uma forte lideranga feminina na
comunidade, motivo pelo qual dedicaremos uma maior reflexéo sobre sua atuacéo na T.l. Toldo
Chimbangue, assim como fizemos com a trajetdria de Fen’No6 no capitulo anterior.

Em entrevista, Paulina relata que nasceu na Terra Indigena VVotouro e foi morar no Toldo
Chimbangue quando tinha cerca de 3 anos de idade, levada por seu pai para ser criada por
Fen’No (sua tia). Cresceu com Fen’No6, nas margens do Rio Irani e vivenciou a invasdo do
territério Kaingang pela Frente Colonizadora. Moravam em ranchos e trabalhavam para os

colonos. Segundo ela, eram tempos dificeis: empreitavam luta cotidiana pela sobrevivéncia.
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Casou-se cedo, aos 16 anos, periodo em que precisou ir para outra localidade em busca de
melhores condic¢des de vida. Teve sete filhos. Voltou ao Toldo Chimbangue, a pedido de
Fen’No, para contribuir na luta pela terra e integrou o grupo que foi a Brasilia diversas vezes
reivindicar a demarcacgdo do territorio Kaingang. Analisando seus relatos, percebemos que ja
demonstrava na época instinto de lideranca e o dom da palavra.

Paulina menciona que foi a Brasilia, junto com Fen’No6, pelo menos trés vezes,
reivindicar a demarcacdo. Nesses momentos, contavam com uma rede de apoio, articulada
principalmente pelo Conselho Indigenista Missionario (CIMI) e pela Funai, que organizavam
a hospedagem e contribuiam nas reuniGes com os parlamentares. Paulina recorda-se que eram
os integrantes do CIMI que redigiam as atas das reunides. Recorda ainda que, nas primeiras
idas ao Distrito Federal, ela ¢ Fen’N6 eram as unicas mulheres presentes. Com o tempo, outras
mulheres foram integrando esse grupo.

Outro dado interessante sobre sua atuacdo na comunidade é que ela foi também a
primeira professora indigena a lecionar na comunidade do Toldo Chimbangue, logo ap6s a
demarcacao das terras na década de 1980. Contou-nos que dava aulas para as criangas ainda na
primeira escola improvisada, local onde atualmente é o CEIM Toldo Chimbangue.

O processo de Luta pela Terra se deu em dois momentos distintos, como mencionado
anteriormente. No segundo momento, que se seguiu ap6s a conquista cerca da metade do
territorio reivindicado, os Kaingang seguiram na luta para rever o restante que ainda faltava e
jaestava identificado como sendo de ocupacao imemorial dos Kaingang no Toldo Chimbangue,
conforme descrito no Laudo Antropoldgico. Nesse momento, Paulina também foi muito
atuante, seguiu participando ndo s6 das viagens e dialogos com legisladores, mas também dos
diversos protestos organizados em Chapecd, fechando estradas e fazendo passeatas para chamar

a atencdo das autoridades para a reinvindicacao.
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Figura 13: Paulina Antunes Candéi

Fonte: Foto: Andreza Bazzi, 2018, acervo pessoal da autora.

Até o momento, Paulina foi a inica mulher a ocupar um cargo de lideranca politica na
comunidade, sendo convidada pelo grupo a ser Vice Cacique por volta do ano de 2008 (sua
memoria quanto a data ndo oferece certeza). Porém, recorda-se que as mulheres teriam ficado
contentes com o fato de uma mulher ser lideranga. Nas palavras de Paulina: “foi feito eleigdo,
ele ganhou, e me chamou pra ser a vice dele, as mulheres gostaram, porque bateram palmas
quando eu entreil®”. Sua trajetdria é mencionada também em cordel de Autoria de Jodo Batista
Antunes, filho de Paulina e professor de Lingua Portuguesa da Escola Indigena Fen’No,

conforme trecho que segue:

Sou uma mulher de fibra,

Que gosta de participar,

Fui até vice-cacique,

Mostrando que a mulher Kaingang,
Pode muito bem liderar.
(ANTUNES, 2019, p. 48).

Sobre as atividades que desempenhava como Vice Cacique, Paulina conta que ia em
reunibes do movimento indigena representando a comunidade, sempre na luta pelos direitos
dos povos indigenas. Além disso, atuava como mediadora dos conflitos que ocorriam entre o

grupo. De acordo com Paulina, “quando as pessoas erravam, a gente mandava chamar, eu nao

103 CANDOI, Paulina Antunes. Entrevista concedida em julho de 2018.
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tenho queixas. Eles me respeitaram muito!”. Quanto aos conflitos que ocorriam, menciona que
diversas vezes teve que ir até o juiz receber orientaces de como proceder, principalmente nos
casos de violéncia doméstica contra as mulheres indigenas. Segundo Paulina, naquele
momento, prevalecia a “lei dos indios%4. A violéncia contra a mulher indigena apareceria em
outras narrativas também. Para Paulina e Vanisse, ocorre principalmente devido ao uso do
alcool, problema presente em muitas comunidades indigenas que tem preocupado as liderancas
e as mulheres indigenas de modo geral.

Paulina conta ainda que, quando era Vice Cacique, havia no Toldo Chimbangue uma
organizacdo de mulheres, que utilizavam o pavilhdo da Igreja Catélica para os encontros,
momento em que fortaleciam seus lacos e se organizavam para 0 movimento, além de
desenvolverem juntas algumas atividades. Em matéria publicada pelo Programa SC Rural, da
Secretaria de Estado da Agricultura e da Pesca do Governo do Estado de Santa Catarina, sobre
a participacdo de mulheres do Toldo Chimbangue, Aldeia Conda, Guarani, e Toldo Pinhal, em
cursos de fabricagéo artesanal de produtos de limpeza e higiene, promovidos pela Empresa de
Pesquisa Agropecuaria e Extensdo Rural de Santa Catarina - EPAGRI Chapecd e Projeto
Microbacias 2, Paulina comenta: “nds vamos nos reunir e fazer os produtos em grupo e dividir.
Assim o grupo realiza mais atividades e fica mais forte!®”. Atualmente, ndo existe mais a
organizacdo de mulheres no Toldo Chimbangue; de acordo com Paulina, quando
desmancharam o pavilh&o da Igreja, o grupo ficou sem ter onde se encontrar e as atividades
cessaram.

No presente, Paulina atua como agente de saude no Toldo Chimbangue, ligada a SESAI.
E considerada pela comunidade Kaingang uma Kofa!%, preservando a cultura da medicina
tradicional, cultivando ervas e produzindo os remédios do mato. Conhece também as técnicas
de confeccdo do artesanato Kaingang, que é exposto e vendido principalmente durante a
realizacdo das Semanas Culturais, que ocorrem durante 0 més de abril na Escola Indigena de
Ensino Fundamental Fen’No.

Durante este evento, Paulina costuma ser bastante requisitada por estudantes e
professores em suas pesquisas sobre a cultura e Histdria dos Kaingang do Toldo Chimbangue.

Nas duas ultimas edi¢fes da Semana Cultural, que acompanhamos durante o desenvolvimento

104 Conforme o relato de Paulina, a justica ndo indigena so interferia em casos extremos onde os préprios indigenas
ndo conseguiam resolver as questBes. Existia por parte da justica ndo indigena um respeito com relagdo a
autonomia das liderancgas dentro da Terra Indigena.

105 CANDOI, Paulina Antunes. Em Matéria publicada pelo Programa SC Rural em 20/05/2008. Disponivel em:
http://www.microbacias.sc.gov.br/visualizarNoticia.do?entity.noticiaPK.cdNoticia=2041.

106 palavra Kaingang que significa ancido ou sabios.
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deste estudo, percebemos que Paulina é retratada como uma importante Kofa, detentora da
sabedoria ancestral, e uma das varias personagens fundamentais da Historia de luta e resisténcia
do Toldo Chimbangue. Sua imagem aparece em diversos momentos e salas tematicas do evento,
significando que ela é uma referéncia importante para o grupo, como podemos ver nas imagens

a sequir.

Figura 14: Sala Tematica de Lingua Portuguesa e Cultura Kaingang

.‘;'

[T ( /
Fonte: Foto de Andreza Bazzi, 2019.

Figura 15: Sala Tematica sobre Historia do Toldo Chimbangue

Sebastido da Veiga
i ——

Fonte: Foto de Andreza Bazzi, 2019.
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Acompanhamos ainda, durante o tempo de realizacdo da pesquisa, a atuacédo de Paulina
em eventos ligados ao movimento indigena, como na reunidao do movimento indigena do Sul

do Brasil para discutir a questio da municipalizagio da satde indigena®®’

, has manifestacdes
politicas!®, e nos momentos de revitalizacdo cultural na Terra Indigena, a exemplo das
Semanas Culturais e de um evento sobre culinéria tradicional, ambos realizados atraveés da
Escola Indigena. Além destes, Paulina tem contribuido com o projeto Trilha Raizes!®,
acompanhando sempre que pode a equipe do projeto — formada por membros ligados a saude
indigena — que recebem visitantes para fazer a trilha ecolégica, momento em que explicam
sobre a aplicacdo de diversas espécies de plantas, tanto na medicina quanto culinaria tradicional.

Diante do exposto, percebemos que a performance de Paulina Antunes Canddi foi e
ainda é muito efetiva no Toldo Chimbangue. Sua trajetdria, assim como a de sua ancestral
Fen’No, legitima o protagonismo feminino na referida comunidade Kaingang, servindo
também de exemplo e inspiragdo para a nova geracao.

Na atualidade, Vanisse Domingos (37 anos) é considerada uma das principais liderancas
no Toldo Chimbangue, mesmo nédo sendo politicamente legitimada, ou seja, ainda que ndo seja
Cacique nem Vice, € reconhecida pelo grupo como lideranga. Vanisse, nome Kaingang Fagkri
(pinha em portugués), € sobrinha do Cacique Idalino Fernandes, nasceu na Terra Indigena
Votouro no Rio Grande do Sul, veio morar no Toldo Chimbangue aos 11 anos de idade e
atualmente ¢ professora da Escola Indigena Fen’N0, graduada em Pedagogia e Licenciatura
Intercultural Indigena. Sua militancia se da principalmente em prol da Educacéo Indigena.

Quando foi morar no Toldo Chimbangue, os Kaingang ja haviam conquistado a primeira
parte do territdrio reivindicado. Durante o segundo processo de Luta pela Terra, Vanisse foi

bastante atuante. Ela nos contou que participava efetivamente do movimento:

197 Encontro que ocorreu no Toldo Chimbangue dia 21 de fevereiro de 2019, momento em que discutiram e se
posicionaram contra a intencdo do Governo Federal em transferir a sa(ide indigena da SESAI para os municipios,
0 que, de acordo com as liderancas indigenas presentes no evento, resultaria na precarizacdo da salde para 0s
povos indigenas.

108 participou do ato politico intitulado “ELE NAO”, em oposi¢io ao, na época candidato, atualmente Presidente
da Republica, Jair Bolsonaro e seu projeto de governo.

109 A trilha Ecolégica Raizes — Xeyuya Apd (primeiro termo em Kaingang e segundo termo em Guarani, que
significa raiz), foi contemplado pelo Edital de Circulagdo e Fomento de Linguagens Artisticas do municipio de
Chapecé — SC. Com a realizagdo do projeto, o Toldo Chimbangue teve a primeira area de mata mapeada. Foram
identificadas 79 espécies de plantas que os sabios das aldeias Toldo Chimbangue e Aracai identificaram pelo nome
comum e que uma biodloga fez a identificacdo cientifica e os professores da escola indigena traduziram para o
Kaingang e Guarani. Por fim, a associa¢do indigena Manga (associa¢do indigena do Toldo Chimbangue que atua
com manutencdo da medicina tradicional, manipulando e comercializando remédios naturais) fez a indicacdo do
uso de cada espécie, de modo que os visitantes podem através da trilha ter acesso aos saberes tradicionais indigenas
(Informagdes obtidas no Folder de divulgacéo do Projeto).
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No6s ficadvamos na linha de frente quando fechavamos as estradas, nds mulheres
sempre ficavamos na frente, na frente de batalha, e os homens atras. Porque a gente
sabe que se 0os homens fossem, iria ter problema com a policia, porque eles sdo mais
esquentados, e n6s mulheres ndo, nds somos mais calmas, entdo, era por isso que as
mulheres iam primeiro.1

Percebemos que, em momentos criticos, de maior tensdo no movimento, as mulheres
permanecem atuantes, fato também presente na narrativa de Paulina sobre a organizacdo dos
protestos durante a Luta pela Terra. Segundo ela, “as mulheres iam primeiro, depois se
precisasse, chamavam os homens!!'”, Nesse sentido, entendemos que as mulheres assumem um
papel protetivo em relagdo aos homens. Fato interessante, principalmente se considerarmos que
as narrativas hegemonicas ainda retratam a mulher como mais fragil que o homem.

Atualmente, Vanisse segue participando do movimento indigena regional e tem
representado a comunidade do Toldo Chimbangue em diversos eventos. Contou-nos que
participou do Acampamento Terra Livre em abril de 2019 em Brasilia — DF, e durante este
evento tambeém participou do 1° Encontro Nacional de Mulheres Indigenas, no qual as
principais deliberacdes, de acordo com Vanisse, foram organizar as mulheres indigenas para a
agenda de luta do movimento indigena e para a ampla participacdo das mulheres indigenas na
ocasido da Marcha das Margaridas!?, evento que ocorrera em agosto de 2019 em Brasilia —
DF. As mulheres indigenas pretendem, dentro desta agenda de lutas, fazer sua prépria marcha,
que tera como tema “Territorio, nosso corpo, nosso espirito”, com objetivo de incluir no
movimento mais amplo das mulheres do campo e da floresta, suas demandas especificas

enquanto mulheres indigenas e as bandeiras do movimento indigena.

110 DOMINGOS, Vanisse. Entrevista concedida em 04/04/ 2019.

111 CANDOI, Paulina Antunes. Entrevista concedida em julho de 2018.

112 A Marcha das Margaridas se trata de uma agéo politica que integra a agenda dos sindicatos de trabalhadores
rurais e movimentos feministas. Organizada e integradada em maior parte por mulheres do campo e da floresta, a
estratégia visa sobretudo a mobilizacdo e a formacéo das mulheres para a atuagdo politica. Informagdes obtidas
em: fetase.org.br/marcha-das-margaridas/.
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Figura 16: Participacdo de Vanisse no Acampamento Terra Livre 2019 em Brasilia — DF.

N

Fonte: Foto de Vanisse Domingos em abril de 201, na foto aparecem Vanisse a frente e sua Irma.

Sobre ser mulher indigena, Vanisse afirma que é um grande desafio:

E bastante responsabilidade, porque eu sempre coloco que além de indigena a gente é
mulher, entdo a gente é desprezado pelos dois lados, pelo fato de ser indigena e pelo
fato de ser mulher, as dificuldades sdo em dobro. Ai dobra a tua responsabilidade, e
dobra a tua vontade de lutar, vocé luta como mulher e vocé luta como indigena, [...Jeu
sei que eu sou uma forca para as mulheres, eu vejo que elas me veem como uma forca
para elas, [...] eu tenho um cargo publico, e tenho uma responsabilidade com a minha
profissdo, mas a responsabilidade maior é com a comunidade, para mim, aqui é tudo
pela comunidade, ndo sou eu, ndo é por mim, a luta é pelo povo™.

Assume ainda ser feminista, contudo, conforme sua narrativa, percebemos que o
feminismo em que Vanisse acredita, ndo se trata do feminismo de escolas ocidentais. Mas
aquele que considera a pluralidade das mulheres, mais préximo ao nosso ver, estaria do
Feminismo Comunitario, que tem conquistado adesao principalmente entre mulheres indigenas
da América Latina.

Vanisse acredita ser necessario buscar mais espaco para as mulheres na politica
indigena. No entanto, analisando sua trajetdria e suas narrativas, percebemos que, no Toldo

Chimbangue, ndo existe oposigédo entre as demandas femininas e a luta geral Kaingang. Nas

113 DOMINGOS, Vanisse. Entrevista concedida em abril de 20109.
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palavras dela, “a luta é pelo povo”. Nesse sentido, afirma que “aqui a gente pega junto, nao
existe dizer assim: isso aqui é para o homem ou para a mulher, ¢ os dois juntos”, Vanisse
menciona ainda que as mulheres do Toldo Chimbangue sempre participaram do movimento
indigena: “participamos em tudo! Nunca nos deixam de fora, sempre foi assim”. Atribui essa
possibilidade ao espaco que as liderangas ddo as mulheres, e afirma que o Cacique Idalino
Fernandes sempre abriu muitas portas para que as mulheres pudessem se destacar e para que
suas ideias fossem respeitadas na comunidade. Esse fato, de acordo com Vanisse, € uma
especificidade do Toldo Chimbangue, ja que as outras Terras Indigenas de que conhece o
sistema de influéncias sdo diferentes. Relata a experiéncia de sua irmd em outra localidade:
“durante uma reunido teve um Cacique que disse que ali ndo era lugar para ela estar, que aquela
ali era uma reunido de liderangas homens, e que naquele momento eles ndo queriam que ela
opinasse!'#”. Essa narrativa revela que as mulheres indigenas enfrentam, ainda, muitas barreiras
na busca por maior espacgo participativo dentro de suas comunidades, no movimento indigena
e na sociedade civil de modo geral, ou seja, que a abertura participativa que se verifica no Toldo
Chimbangue néo representa necessariamente um padrdo entre as comunidades Kaingang.
Como ja mencionamos, a principal frente de atuacdo de Vanisse € a luta pela Educacao
Indigena diferenciada. Tém sido uma das protagonistas das Semanas Culturais da Escola
Fen’NG@, um evento importante na perspectiva de revitalizacdo e de positivacdo das culturas
Kaingang e Guarani. Nas duas ultimas edi¢fes que acompanhamos, Vanisse esteve diretamente
envolvida na organizacdo do evento. E ela quem faz as falas de abertura e as explicagdes
referentes as apresentacdes de danca, ao batismo Kaingang, ou ainda a aspectos culturais dessa

comemoragdo ao dia do indio. Conforme imagens a seguir:

114 DOMINGOS, Vanisse. Entrevista concedida em abril de 2019
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Figura 17: Vanisse Domingos durante apresentacdo de danca Kaingang na XIX Semana Cultural
_Kaingang e Guarani

Foto: Andreza Bazzi, 2019.

Figura 18: Vanisse Domingos em fala durante a XVI11 Semana Cultural Kaingang e Guarani da Escola
Fen’No6.

Foto: Andreza Bazzi, 2018.
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Em diversos momentos!t®, verificamos, nas falas de Vanisse, o valor conferido a
educacéo, em especial em sua formacao académica. Sobre a importéncia da educagéo, Vanisse

afirma que:

Ela te empodera! Eu sempre falo que estudei em uma escola que hunca me ensinou a
minha cultura, era uma escola indigena, a Unica coisa que ensinava era a lingua
Kaingang, eu nunca estudei cultura dentro da minha escola, vocé cresce vivendo e
aprendendo uma outra cultura, entdo por isso essa negacdo, vocé aprende que a outra
cultura é boa, € bonita e até entdo vocé nao conhece nada da tua, e entdo vocé se nega.
E eu vejo hoje na educacdo toda essa questdo da nossa cultura, a questdo de
empoderamento, de luta, de povo, de valorizar, de conhecer, de estar aqui, de ser o
que a gente &, de valorizar as nossa liderangas, os nossos mais velhos - a luta deles.
Tudo isso tem que estar presente na escola, e usar o conhecimento como forma de
defender o povo, buscar os direitos do povo, lutar pelo povo. Valorizar aquilo que
voceé ¢, valorizar a Histdria da onde vocé vem, tudo isso*té,

A oportunidade de uma educacéo béasica propria para os grupos indigenas incentiva a
possibilidade do ingresso aos bancos universitarios. E, apesar das dificuldades enfrentadas no
cenario politico atual, os povos indigenas tém feito uso de diplomas para fortalecer suas lutas

historicas. De acordo com Souza Lima (2012),

Esses povos pensam e reagem a tais imagens com indignacéo e com a clareza de que
precisam se fazer presentes na esfera publica brasileira. Sabem que para isso precisam
estar preparados, como dizem muitas vezes, substituindo arcos e flechas, bordunas ou
enxadas e machados por canetas, computadores e diplomas. (SOUZA LIMA, 2012,
p.171)

Nesse sentido, a educacdo tem representado um potente instrumento de luta por direitos
e, para as mulheres indigenas, um instrumento de empoderamento e positivacdo das suas etnias,

conforme relata VVanisse sobre sua experiéncia durante a formacdo académica:

O conhecimento ele muda o teu jeito de olhar para as coisas, de tu perceber, tira um
pouco essa ignorancia que as pessoas tém. Quando eu entrei na universidade eu era
uma pessoa, eu ficava muito com aquilo que as pessoas pensavam de mim, as pessoas
pensavam aquilo de mim e eu deixava. O fato de eu ser india para mim néo era grande
coisa, entende. Eu tinha até uma certa vergonha, sabe, por causa de todo esse
preconceito, vocé esconde um pouco o que tu é. Aquilo foi mudando e eu comecei a
ter nogdo daquilo que eu era. Hoje eu me auto afirmo Kaingang, coisa que eu ndo fazia
quando eu entrei na universidade. [...] Ser indigena é vocé fazer parte de um povo, é
vocé fazer parte de uma comunidade. [...] Vocé fazendo parte de um povo, vocé ndo

115 Momentos referentes a observagdo participante nas XVIII e XIX Semana Cultural da Escola Fen’No, no 1
Seminario Internacional Dialogos Interculturais na América Latina: Saberes Indigenas (SIDIAL) e 111 Congresso
Sul-brasileiro de Promocéo dos Direitos Indigenas (CONSUDI), onde acompanhamos as intervencgdes de Vanisse,
e também na andlise da série documental Histdrias Inspiradoras, produzida pela Unochapecd, que dedica um
episodio a trajetoria de Vanisse, bem como na sua fala no 5° Encontro Estadual Etnico-Racial do SINTE — SC
disponivel em: www.youtube.com/watch?v=RjFbzmY jwaE &feature=youtu.be

116 DOMINGOS, Vanisse. Em Entrevista concedida dia 04/04/2019.
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estuda sé pra vocé, [...] vocé vai ajudar na tua comunidade. Hoje eu consigo me
defender, e defender o meu povo!*’

Este depoimento demonstra a relagcdo que algumas mulheres Kaingang, ligadas a Escola
Indigena e ao CEIM do Toldo Chimbangue, tém estabelecido com a educacgdo, em especial na
sua formacdo académica, tomando a educacdo indigena como um direito conquistado, e
tornando a educacdo superior um importante instrumento ndo s6 para 0 empoderamento
feminino como também para a “autodeterminagdo” indigena.

Nesse sentido, reportamo-nos a andlise de Simonian (2009, p. 22), e percebemos
também, no Toldo Chimbangue, que “na medida que cresce o nimero de jovens indigenas nos
cursos superiores, aumentam suas possibilidades enquanto liderangas politicas”. Esse foi 0 caso

de Vanisse, e de outros Kaingang no Toldo Chimbangue.

**k*

No terceiro capitulo, procuramos evidenciar algumas transformagdes ocorridas nas
relacbes de género na Terra Indigena Toldo Chimbangue. Percebemos que as maiores
transformacdes ocorreram no que diz respeito ao matrimonio e a divisdo sexual do trabalho.
Contudo, sdo questdes que apresentam maior ou menor diluicdo conforme a geracdo: entre as
mulheres mais jovens, verificam-se maiores transformagdes.

Quanto a participacdo politica das mulheres Kaingang do Toldo Chimbangue,
percebemos que, a partir do contexto de expropriacdo territorial vivenciado, surgiu a
necessidade de luta politica para retomada da terra, cenario onde se verifica também a
participacao politica de mulheres Kaingang. Assim, concluimos que, para o contexto de luta
pela terra, as identidades étnicas estdo extremamente vinculadas ao territdrio, e, portanto, as
relaces de género ndo delimitavam a organizacéo social dos Kaingang.

Uma grande evidéncia e maior publicizacdo do protagonismo feminino se apresenta
durante o primeiro processo de luta pela terra na decada de 1980, através lideranga de Fen’No6
e da atuacdo de outras mulheres Kaingang no movimento. O protagonismo demonstra
continuidade em periodos posteriores a conquista do territorio, como na indicagdo de Paulina

Antunes Candoi para Vice Cacique, e na atual lideranca de Vanisse Domingos.

117 DOMINGOS, Vanisse. Trecho do depoimento para a série documental Historias Inspiradoras, produzida pela
Unochapeco e disponivel em: https://www.youtube.com/watch?v=BAkaG83TB80
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Verificamos, portanto, trés geracdes de mulheres que ocuparam/ocupam espacos de
lideranca dentro da comunidade Kaingang, em momentos distintos. A participacdo politica das
mulheres Kaingang do Toldo Chimbangue estd também associada ao espago aberto pelas
liderancas da comunidade. De acordo com as narrativas dessas mulheres, as liderancas sempre
incentivaram a participagao feminina.

Na atualidade, houve uma migracdo das lutas politicas no Toldo Chimbangue. Na
década de 1980, a acdo politica envolvia a retomada do territorio, fato que continuou ocorrendo
até a concretizacdo do pleito em 2002. A partir deste periodo, verifica-se um maior engajamento
em pautas como a educacdo indigena diferenciada, e como a continuidade do acesso a saude
gestada no &mbito da Secretaria Especial de Salde Indigena — SESAI. Assim, percebemos que
a atuacdo politica das mulheres Kaingang na atualidade é mais efetiva entre as mulheres que
ocupam cargos publicos, como as professoras indigenas, as agentes de salde e as funcionarias
da SESAI e da FUNAL.
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4 CONSIDERACOES FINAIS

No primeiro capitulo, procuramos compreender a formacdo e a constituicdo do
movimento indigena no Brasil, com o objetivo principal de entender em que contexto se tem o
crescente envolvimento das mulheres indigenas na luta por direitos, sobretudo, pelo direito a
terra.

Assim, na primeira secdo, fizemos um breve historico do movimento indigena,
assinalando que sua formacdo em nivel nacional ocorre de fato a partir da década de 1970,
mesmo que, em indmeros eventos anteriores, processos de lutas e de resisténcia tenham sido
empreendidos. Contudo, esses eventos anteriores ndo demarcavam uma continuidade
ininterrupta das acGes coletivas, como ocorre a partir da década de 1970, atraves das
assembleias indigenas e da gradativa afirmagdo de uma politica indigena (feita pelos indigenas
e ndo para os indigenas). Essas politicas sdo certificadas durante a década de 1980,
principalmente através da criacdo e da atuacdo de entidades representativas, bem como da
organizacdo para a participacdo de forma efetiva na Assembleia Constituinte de 1987, que
resultou na conquista do capitulo dos indios do atual texto constitucional. A década de 1990 foi
marcada principalmente pela afirmacdo do discurso de que os povos indigenas se entendem
como protetores do meio ambiente, discurso anterior a este periodo, mas que se fortalece de
fato a partir da ECO 92.

Desse modo, verificamos a participacdo feminina no movimento indigena desde seu
processo de formacdo durante as assembleias da década de 1970. Contudo, essa participacéo
passa a ser mais efetiva e adquire maior visibilidade a partir da proliferacdo de entidades e de
associacfes de mulheres indigenas, verificadas em grande nimero na regido Norte do Brasil,
principalmente a partir da década de 1980. Essas entidades tém projetado novos quadros
femininos para 0 movimento indigena.

Para o contexto da regido Sul do Brasil — onde se localiza nosso campo de estudo — as
atuacbes femininas, em especial as das mulheres Kaingang, tanto no movimento indigena,
quanto em suas aldeias e municipios, sdo verificadas em termos de atuag¢Ges individuais, com
destaque para as indigenas que ocupam cargos publicos, ligadas principalmente aos setores da
educacdo, da saude, e de orgdos como a FUNAI, ja que, ao contrario da regido Norte, 0
associativismo entre as mulheres indigenas ndo representa uma caracteristica na regido Sul do

Brasil.
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Nas Ultimas décadas, percebe-se um grande envolvimento das mulheres indigenas néo
s6 no movimento indigena ou dentro de suas comunidades, mas também em outras esferas
sociais para além das terras indigenas. As mulheres tém reivindicado suas inscri¢bes em espacos
publicos e de poder, também na sociedade nacional. Acreditam que seus envolvimentos nesses
espacos de relevancia social séo fundamentais para ampliar os debates sobre os direitos
indigenas.

Nesse sentido, percebemos algumas aproximacdes entre os discursos e praticas do
movimento de mulheres indigenas no Brasil, com as teorias feministas da América Latina.
Diga-se: ambos procuram romper com a homogeneidade presente em determinadas correntes
feministas cléssicas, tradicionais ou ocidentais, que tendem a considerar a experiéncia das
mulheres como Unica e similar, ndo levando em conta tracos fundamentais que fazem seus
processos historicos diferentes, como colonizacao, classe e etnia. Entendem, deste modo, que
0 processo colonial (histérico e interno) promoveu além do dominio geopolitico e econémico,
a hierarquizacéo da sociedade, e para o caso das relagdes de poder associadas ao género devem
ser compreendidas de modo entrelacado com as hierarquias de classe e etnia. Ou seja lidamos
com hierarquias sobrepostas que ao fim, colocam as mulheres indigenas no centro da exclusédo
capitalista.

Assim, 0 género esta sendo reivindicado enquanto categoria relacional, politica e de
dendincia das opressbes sofridas pelas mulheres indigenas, que passam a exigir uma
complementariedade horizontal em relacdo aos homens indigenas, mas de todo 0 modo ndo ha
uma separacao entre 0s movimentos, a luta das mulheres indigenas traz as mesmas pautas do
movimento indigena amplo.

No segundo capitulo, tentamos evidenciar que, para o contexto da regido Oeste de Santa
Catarina, as fronteiras étnicas foram e sdo constantemente acionadas para delimitar categorias
como progresso e desenvolvimento. No entanto, a experiéncia historica regional € marcada por
encontros e trocas entre diversos grupos étnicos.

Os grupos indigenas, primeiros ocupantes desse espaco, foram gradativamente
expropriados diante do avanco da sociedade capitalista, atraves das politicas de expanséo da
fronteira agricola no Brasil, os territorios que ocupavam passaram a ser liberados para
colonizacdo. No caso do Toldo Chimbangue, esse processo se evidenciou através da mediagéo
e da titulacdo da fazenda Barra Grande e se intensificou a partir da acdo da Empresa
Colonizadora Luce Rosa & Cia, sobretudo a partir da década de 1940, de modo que o0s Kaingang

na década de 1970 j& haviam perdido todo o territorio que ocupavam desde 1856.
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A reconquista do territorio inaugurou uma nova dindmica para 0 movimento indigena,
pois se trata da primeira comunidade indigena que conseguiu recuperar as terras que estavam
completamente perdidas, j& sob posse de agricultores munidos de titulos de propriedade
(BRIGHENTI, 2012), e se diferencia por ter como principal lideranca uma mulher Kaingang.

O Protagonismo Feminino indigena no contexto da regido Oeste de Santa Catarina,
ainda pouco explorado, oferece inimeras possibilidades de pesquisas. Nesse sentido, a escolha
do local de estudo — T.I. Toldo Chimbangue — é pertinente, haja visto que la4 é possivel
identificarmos trés geracOes de liderancas mulheres, trés mulheres que endossam nosso
argumento da existéncia do Protagonismo Feminino entre as Kaingang.

O processo de Luta pela Terra no Toldo Chimbangue, para nosso estudo, também
significou uma evidéncia do protagonismo feminino na referida Terra Indigena. O movimento
ocorre em dois momentos: o primeiro corresponde ao inicio da organizacao para a retomada do
territério no comeco da década de 1980, que resultou na demarcacédo em 1986 de 988ha e que
teve como principal protagonista Fen’N6, mulher Kaingang em torno da qual se articulou o
movimento de reivindicacdo fundiaria e identificacdo do territério Kaingang; o segundo,
através da continuidade da acéo judicial e do movimento de Luta pela Terra com intuito de ter
demarcada o restante da area pretendida e identificada como territorio de ocupacdo imemorial
Kaingang, fato que ocorre apenas em 2002 com a declaragdo de mais 954ha, este momento
também contou com forte participacdo feminina.

No terceiro capitulo, buscamos compreender as transformacgoes ocorridas nas relacdes
de género no Toldo Chimbangue, que acreditdvamos ser um dos fatores que possibilitaram a
participacao politica das mulheres e consequentemente o protagonismo delas. No entanto, o que
percebemos é que as transformac@es que ocorreram estdo diretamente vinculadas as mudancas
de perspectiva geracional. As principais mudangas ocorrem no que toca ao matriménio e a
divisdo sexual do trabalho. Algumas se tratam de agenciamentos femininos, logo, indicativos
do protagonismo. Outras estdo relacionadas a diluicdo de algumas tradi¢Ges e sdo verificadas
em maior grau entre as mulheres mais jovens.

Assim, a participacdo politica das mulheres passa a ser mais evidente a partir do
contexto de expropriagdo fundiaria. Momento em que percebemos uma maior apari¢cdo das
mulheres Kaingang do Toldo Chimbangue nos espacos publicos, o que ndo significou a
auséncia delas nos espacos privados. Nesse caso especifico (o Toldo Chimbangue), verifica-se
uma estreita relacdo entre ambiente publico e privado. Nesse sentido, as decisdes politicas ndo
estavam restritas aos espagos publicos, de modo que também envolviam relacGes familiares e

privadas. Ocorre que, nesta comunidade Kaingang, um dos maiores marcadores da identidade
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étnica é a relagdo que estabelecem com o seu territorio, publicizado principalmente a partir do
episodio de luta pela terra, de modo que as clivagens de género, naquele momento, ndo eram
relevantes. Contudo, o protagonismo entre as mulheres Kaingang, passa a ser mais evidenciado
também no processo de disputa pela terra, através da lideranca de Fen’No, e efetiva participagao
de outras mulheres.

Conseguimos tragar um marco geracional para o protagonismo feminino na Terra
Indigena Toldo Chimbangue, por meio da analise da trajetdria e da atuacdo politica de trés
mulheres Kaingang: a 12 geracéo, representada por Fen’No, protagonista da Luta pela Terra; a
22 geragdo, por Paulina Antunes Canddi, primeira mulher a ocupar um cargo politico na Terra
Indigena — Vice Cacique —, e a 3% geracdo, marcada pela forte atuacdo de Vanisse Domingos,
uma das principais representantes do Toldo Chimbangue na atualidade que, mesmo ndo sendo
Cacique, é uma grande lideranca feminina reconhecida como tal pela comunidade Kaingang.

Consideramos que a nova geracdo de mulheres no Toldo Chimbangue tem
frequentemente acionado a linguagem do direito, buscando a manutencdo de direitos
conquistados e, principalmente, a ampliacdo do acesso a esses direitos, como no caso do direito
a saude indigena, politica pablica gestada no ambito da Secretaria Especial de Saude Indigena
- SESAI, e a Educacéo Indigena Diferenciada, adquirido com a LDB de 1996 e aplicado no
Toldo Chimbangue por meio da Escola Indigena de Educagdo Fundamental Fen’No, que
reverencia o legado da principal lideranca feminina do Toldo Chimbangue e que propicia além
dos conteudos previstos na Base Curricular Nacional, o aprendizado de saberes tradicionais no
ambiente escolar, entendendo que estes saberes sdo também ciéncia, e portanto, devem ser
constantemente acionados e preservados.

Nesse sentido, os professores da Escola de Ensino Fundamental Fen’No6 estdao
amplamente compromissados com a educacao indigena diferenciada, que passa a ser entendida
como um direito e reivindicada com maior insisténcia a partir da década de 1990. A partir da
LDB de 1996, o carater da educagdo indigena passa a ser intercultural, ao contréario do que até
entdo era oferecido: uma educagdo pautada em pressupostos universalistas e subordinada a
perspectiva integracionista, de que o indio deveria fazer parte da “sociedade nacional”.

Ainda nessa perspectiva, as mulheres indigenas do Toldo Chimbangue tém entendido a
formacgéo superior como um importante instrumento de empoderamento, tanto para o seu
desenvolvimento profissional, quanto para a valorizagdo de sua identidade étnica e da Historia
de luta e de resisténcia, empreendida por seus ancestrais.

O que se verifica, para o contexto da participacdo politica das mulheres Kaingang no

Sul do Brasil, sdo, principalmente, atuagdes individuais, assim também ocorre, no Toldo
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Chimbangue, onde percebemos que as mulheres indigenas ligadas ao setor publico — as que
atuam na educacio ou salde indigena ou ainda na FUNAI — tém se destacado. E o caso de
Paulina Antunes Candoi (agente de saude), Tereza Oliveira (funcionaria da FUNAI), Cleusa
Rodrigues (funcionaria da SESAI), Vanisse Domingos (professora da Escola Indigena de
Ensino Fundamental Fen’No), entre outras professoras indigenas que atuam efetivamente na
comunidade do Toldo Chimbangue.

Assim, percebe-se que houve uma migracdo em termos de luta politica no Toldo
Chimbangue. Na década de 1980, questdes fundiarias norteavam a agéo politica. Na atualidade,
a luta pela terra deu lugar a outras lutas, como por exemplo, pela educagdo indigena
diferenciada, pelo acesso a saude também diferenciado, e pela gestdo soberana do territério
conquistado, que por sua vez indica a inclusdo de algumas pautas ambientais, como a
manutencdo da primeira area de mata preservada e mapeada que abriga a Trilha Ecoldgica
Raizes. Nesse sentido, essa migracdo pode ser entendida na chave de leitura da Teoria dos
Novos Movimentos Sociais, que prevé importantes atualizagdes das mobilizagdes sociais, que
ndo se fundamentariam apenas “em classes sociais”, mas principalmente em “etnia, género e
estilo de vida”, como ¢ o caso dos movimentos pacifistas, ambientalistas e feministas por
exemplo. Essas atualizagdes podem ser percebidas no Toldo Chimbangue, principalmente
através das novas lutas, em que questdes identitarias assumem o primeiro plano através da
reivindicacdo do direito a diferenca (salde diferenciada e educacdo diferenciada), fato que se
traduz em autodeterminacdo do grupo indigena. As mulheres Kaingang do Toldo Chimbangue
também sdo protagonistas dessas novas lutas, atuando através de uma complementariedade
horizontal em relacdo aos homens Kaingang. O grande desafio, conforme as narrativas
femininas, é promover maior conscientizagdo referente a temas como a violéncia doméstica,
desencadeada principalmente através do uso abusivo de alcool entre os indigenas, que se trata
um problema que afeta diversas terras indigenas. Nesse sentido, identificam a necessidade de
ampliacdo dos debates a esse respeito dentro do movimento indigena regional, buscando

estratégias e alternativas para lidar com a questéo.
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