A DISPUTA PELO SANGUE

REFLEXOES SOBRE A CONSTITUICAO
DA IDENTIDADE E “UNIDADE TEMBE™*

Sara Alonso**

Em 1992, pela primeira vez, desde a criagdo da Reserva Indigena
Alto Rio Guama (Riarg), as familias Tembé da area do Guama
manifestam-se socia e publicamente como uma “ unidade de parentes”
ou “do mesmo sangue’. Esse processo de “reorganizacdo-revolucdo”,
como o denominaram os Tembé, representou um “tempo de unido e de
luta” em que lutaram em defesa dos direitos sobre o territorio.

" Este trabalho baseia-se nas pesquisas realizadas durante 1989-1991 e 1995-1996, intituladas,
respectivamente, “Los Tembé: articulacion interétnica e identidade étnica’, em parceria com
Mercedes Zegri, Departamento de Ciéncias Humanas do Museu Paraense Emilio Goeldi; e “Os
Tembé de Guamé: processo de construgdo daculturaeidentidade Tembé”, dissertacdo de mestrado,
defendida em agosto de 1996, no Programa de Pds-Graduagdo em Antropologia Social do Museu
Nacional/Universidade Federal do Rio de Janeiro (PPGAS/MN/UFRJ). Desejo agradecer aqui as
sugestdes e comentarios realizados pel os membros da banca examinadora, constituida por Jodo
Pacheco (orientador da tese), Giralda Seyferth e Federico Neiburg, parte dos quais foram
incorporados neste texto. Também sou muito grata aAna Maria del Aguila por facilitar aleitura
deste texto ao revisar 0 “meu portugués”.

Trabal ho apresentado no Seminario I nternacional em Homenagem aEduardo Galvéo: A presenca
de Galvéo na Antropologia Brasileira, organizado pelo Museu Paraense Emilio Goeldi/MCT de
02 a 05 de setembro de 1997.
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Sem pretender afirmar que existe um acordo a respeito dos
contelidos culturais dessa “unidade”, consideramos gue €la é parte e
resultado de uma problemética que unifica diferentes atores (Tembé,
agentes do 6rgdo indigenista, “trabalhadores rurais’, entre outros) que
interagem dentro do mesmo campo — o “campo de agdo indigenista” —
nas suas tentativas de ser reconhecidos socialmente como autoridades
legitimas com o objetivo, entre outros aspectos, de defender os direitos
sobre o territorio. Esse processo que esta vinculado a criacdo da Riarg
(1945), momento a partir do qual alguns Tembé, entdo classificados
pelo 6rgéo indigenista como “indios remanescentes’ ou “misturados’,
s20i ncentivadoslase deslocarem paraaadeiado “ Posto Indigena’ como
indios tutelados .

Neste trabalho, tentaremos refletir sobre alguns aspectos do
processo de objetivacdo e “essencializacdo” da ssimbologia do “sangue
indio”, como elemento de legitimacdo da existéncia socia e cultura
da identidade Tembeé ou “unidade autenticamente Tembé’. Entendemos
gue esse processo € inseparavel de um procedimento analitico de
desubstancializacdo ou desnaturalizacdo darepresentacdo “ sangue indio”
a partir da génese social do seu processo de constituicao.

Pretendemos analisar a controvérsia que aparece na “unidade
tutelada” em torno da simbologia do sangue, cujas idéias sdo usadas
como instrumentos Uteis na disputa pela definicdo dos critérios de
inclusdo e exclusdo das diferentes familias. Disputa que revela a
necessidade da construcédo de um discurso cultural a respeito dessa
problematica, cuja eficacia simbdlica, ao naturalizar o “sangue indio”,
contribuiu para criar e alimentar legitimamente a existéncia “ natural do
grupo e identidade Tembé’. Os efeitos da disputa sobre o “sangue”
também revelam sua eficacia ao reconhecer socialmente, a partir de
uma mesma controvérsia, 0s outros atores do “campo de agéo
indigenista’, nas suas tentativas de legitimacao, por exemplo, “0s
invasores’: “ posseiros’, “fazendeiros’, etc.

Partindo da idéia de que tanto os “lagos de sangue’ quanto os da
crencano “sangue” (compreendidos como atributos culturaisvivificados
subjetivamente) sdo construcdes sociais e culturais para legitimar
identidades e grupos, pensamos que este trabalho pode ser Util para

1 . . . ~ ;. . . -
A respeito dasimplicagdes do exercicio datutelapelo Estado brasileiro sobre os gruposindigenas,
ver, por exemplo, o estudo de Oliveira Filho sobre o grupo indigena Ticuna que habita o Alto
Solimdes (OliveiraFilho, 1988).
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refletir em algumas questdes tedricas. E possivel, por exemplo, refletir
sobre os processos de transformagdo socia e cultural, concretamente
sobre as continuidades e descontinui dades de um dos critérios culturais
mais afastados e “naturais’ da cultura, 0 “sangue’, e suas implicagoes
na relacéo cultural e poI|t|ca Por outro lado, analisaremos 0 caso
exemplar das conexdes existentes entre processos de construcéo da
Nacéo e das identidades sociais, particularmente as implicagdes da
“ideologiadanacionaidade’, fundamentadanaidéiada“misturadastrés
ragas’ e dos “tracos culturais’, na congtitillicdo da “unidade socia e
cultura Tembe”

Isso ndo pressupde que pretendamos “confirmar” ou “negar” na
nossa andlise aexisténciado “nos-Tembé&’ como “unidade’. Pois, como
diria Bourdieu, isso S|gn|f|car|a entrar, também nés, a fazer parte das
lutas de classflcagao N&o pretendemos, consequentemente, entra na
disputa pel os critérios que os diversos agentes usam para pode; legitimar
ou questionar a existéncia do grupo e identidade Tembé, critérios que,
em ultima instancia, fazem referéncia ao sentimento subjetivo dos
agentes, sgja para negar, sgja para fazer existir a identidade Tembé. A
respeito destas lutas pela definicdo de grupo, ou lutas de identidade,
diz-nos Bourdieu:

“... S840 um caso particular daslutasde classificacdo (..), o que
nelas estd em jogo € o poder de impor uma visdo do mundo
social através dos principios de divisdo que, quando seimpdem
ao conjunto do grupo, realizam o sentido e o consenso sobre o
sentido e, emparticular, sobreaidentidade e a unidade do grupo,
gue fazem a realidade da unidade e da identidade do grupo’
(Bourdieu, 1989: 113).

? Diversos autores fazem referénciaao “sangue’ como um dos elementos mais essenciais e naturais
afastados da cultura. Seus pressupostos sdo tdo comuns e téo pouco definidos que dificultam ao
analista sua propria desnaturalizacdo e contribuem para os critérios de “essencializagdo” que
pretendem desnaturalizar (Herzfeld, 1992; Smith, 1993). Seguindo essa linha de argumentag&o,
incluimos outros autores que também abordaram problematica, porém, pensamos que suas
analises tém como limite pressupostos dessa esséncia que pretendiam desnaturalizar. Ver, por
exemplo, Geerzt (1987: 219-261) e Schneider (1984).

: Ver, a esse respeito, Bourdieu (1989: 107-132) e (1982: 135-148). As lutas dé classificagdo
também pertencem ao dominio daciéncia, e oscientistas sociais participam das|utas de classificagdo
consciente ou inconscientemente. Os vincul 0s entre 0s cienti stas sociai's e 0s movimentos nacionais
ou étnicos, sdo aspectos que diferentes autores tém destacado, por exemplo, Smith (op. Cit.),
Hobsbawm (1984), Handler (1988) e Lebovics (1991).
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Nosso enfoque insere-se na linha de estudos sobre construcéo de
identidade e grupos e seus vinculos com as ideologias nacionalistas
como legitimadoras dos pressupostos de “ unidades politicas e culturais’
nos processo de construgdo da Nag&o. Particularmente, nos estudos
sobre as “sociedades indigenas do Brasil”, nos quais se pretende
compreender essas realidades sociais, procurando renovar as
perspectivas de andlise que refor¢cam atradicional polarizagéo “contato/
isolamento”, polarizacdo compreendida em termos de valorizacéo dos
aspectos “internos’ ou “nativos tradicionais’ (atributos de isolamento
€ pureza), por oposicao aqueles que acentuam os aspectos “modernos’
ou “externos’ devido ao contato (atributos da aculturagdo). Entre os
estudos dessa linha, Jodo Pacheco de Oliveira Filho (1994).

1. A construcdo da Riarg: vivenciada como “favor do chefe’ e sua
objetivada como territério por direito

A Reserva Alto Rio Guama, territorio de 278.000 hectares (PETI,
1990: 66) destinados aos indios Tembé, Timbira, Kaapor e Guaj4, foi
oficializada mediante o Decreto 307-21/3/45, assinado pelo Interventor
Federa do Para, Joaguim de Maga hdes Cardoso Barata. A reserva esta
localizada ao nordeste do Estado do Para, entre amargem direitado rio
Guama e amargem esquerda do rio Gurupi, no limite do Estado do Para
com o do Maranhdo, em territério dos municipios paraenses Garrafdo
do Norte, Santa Luzia do Par4, Nova Esperanca do Piria e Paragominas,
municipios surgidos no inicio dos anos 90 como resultado da
fragmentagdo administrativa e territorial de Ourém, Vizeu e Capitéo
Poco.

Esse ato formal pressupde o estabelecimento de um determinado
tipo de relacdo entre terra e grupos indigenas mediada pelo Estado,
através do érgdo federa encarregado de executar a politica indigenista.
Porém, o que nos interessa salientar aqui sdo duas implicacdes
vinculadas a essa mediacéo. A primeira faz referéncia a localizagéo e
imobilizacdo desses grupos numa terra que esta sob controle e dominio
daUnido. A segunda estarel acionada a condicéo de tutelados dos grupos
ai localizados, por meio da qual, e através de uma politica de
centralizacdo viabilizada com a criagdo do Posto Indigena, pretende-
se levar a cabo as praticas de socializacdo ou a(s) politica(s)
indigenista(s) executada(s), entre outros agentes do 6rgdo indigenista,
pelos chefes de posto.

O processo de regulacdo da Riarg, ainda que a area tenha sido
“reservada’ em 1945 sob a responsabilidade do SPI, somente seria
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iniciado nos anos 70, ja no contexto da atuacdo do novo 6rgéo
indigenista — Funai —, e seria concluido em 1993. Entretanto, como
veremos a seguir, a Riarg e os grupos gue nela se incluem ndo séo uma
manifestagcdo dada ou socialmente fixa, como pressupde a defini¢éo do
processo juridico formal, mas séo parte constitutiva de um processo
historico e social e, portanto, compreendido em suas implicactes
socioldgicas. Isto é, parte do processo de construcdo do “campo de
acado indigenista’ que se criacom o estabelecimento da acdo indigenista
e a congtituicdo do Posto Indigena (P1.) Tembé em 1945. Neste sentido,
analisar a dupla atribuicéo de tutelados e de terra juridica, exigiria que
compreendéssemos a contribuicdo do Estado brasileiro, por meio de
suapolitica indigenista, aformacao do grupo Tembé e do “ seu territorio
por direito” .

O PI. Pedro Dantas, situado a margem esguerda do rio Gurupi,
foi criado pelo SPI em 1928 com afinalidade de facilitar a“ pacificacéo”
dos indios Kaapor (concluida na década de 30) e como Posto de
Assisténcia, Nacionalizacgo e Educagdo. Poucos anos antes da criagdo
da Riarg, sobretudo, a partir de 1945, o SPI desenvolveu uma politica
destinadaa“localizar” os Tembé*“ dispersos’ pelo Gurupi, com o objetivo
de centraliza-los sob a administracéo do PIl. Pedro Dantas (Relatério,
1943) para cumprir os propoésitos de “civilizacdo” (Raimundo Nonato
Maia, Relatério, 1935).

N&o obstante, segundo informagdes dos Tembé de Gurupi, somente
algumas familias se instalaram na aldeia do Posto. Posteriormente a
essa politica de “localizacdo”, foi construida por iniciativa do
matrimonio Tembé entre Lorival e Verdnica, aadeialgarapé das Pedras,
fora dos “limites’ da Riarg, em area considerada pelos Kaapor como
seu territdrio (Area Indigena Alto Turiagu). Os Tembé desta aldeia 30
reconhecidos, tanto pelo 6rgdo indigenista quanto por membros do

* Paraumaandlise sociol Ogicadas possiveisimplicagdes darelagdo “ terra/indio” no regulamento do
Servigo de Protecsio aos Indios e Localizacdo de Trabalhadores Rurais, e também para uma
avaliagdo dos posteriores decretos rel acionados a sistematizagdo e defini¢do de “terraindigena’,
ver Souza Lima (1989: 141-182). Nesse estudo, Lima assinala a conexdo entre a criagdo do
conceito “reservaindigena’ e atransformag&o dos indios em pequenos produtores agricolas, para
a qual esse conceito fornece o fundamento. Sublinhamos também, para ndo substancializar a
nog&o de “territério” como “terraimemorial”, ou critério “natural” de identidade que vincula os
Tembé aum lugar por meio de sentimentos de pertencimento e afinidade, a necessidade de levar
em consideragdo o processo colonial gerado a partir da criagdo da Riarg e do Pl. Guama. O
questionamento daidéiadeterritorio como direito natural e histérico num processo reivindicatorio
de grupos colonizados é aprofundado também por Ranger em “A invencéo da tradicdo na Africa
Colonial” (1984: 219-269). Este autor argumenta que os considerados “direitos territoriais
consuetudinérios, ao igual que outros aspectos das denominadas ‘ tradi¢des’, foram ‘inteiramente’
inventados pela codificagdo colonial (ibid: 25). Ver também, a esse respeito, o trabalho de Moore
(1986); e Oliveira Filho, (1993: 1-10).
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grupo, como referenciais da autenticidade da cultura Tembé: falam a
lingua, realizam festas tradicionais, usam pinturas corporais, etc. Em
1995, localizavam-se naareado rio Gurupi daRiarg cercade 300 Tembé
e, aproximadamente, 320 na do rio Guama.

Em 1945, os Tembé localizados na adeia Sdo José, ou Aldeia
\Velha, localizada a margem esquerda do curso ato do rio Guamé, no
atual municipio de Capitdo Poco, foram obrigados, ao serem destinadas
as areas proximas a essa aldeia a proj etos de colonizacéo, a se deslocar
para o recém-criado PI. Tembé. Em 1969, esse posto e o Pl. Pedra
Dantas foram oficializados como P.I. Guama e P.I. Canindé,
respectivamente.

Os remanescentes Tembé deslocados para a Riarg iniciam, a partir
de entdo, uma nova experiéncia social tendo os chifes de posto como
principal elemento organizador das relagdes sociais. Denominamos tais
relacdes “unidade tutelada’, posto que a experiéncia socia € centrada
na troca de favores ou “reciprocidade”. Quer dizer, as relacOes sociais
processam-se em termos de uma linguagem cultural vinculada com uma
“coisa’ chamada “familia’, linguagem que, usando a terminologia do
parentesco para definir essas relagOes e qualidades, envolve tanto um
jogo de paternalismo por parte dos chefes de posto, quanto diferencas
entre as vérias “familias tuteladas’. I1sto &, estrutura-se um sistema de
desigualdades sociais em termos de relacbes “paternalistas’ ou de
“reciprocidade’

Escapa aos objetivos deste trabal ho fazer, agui, umaandlise dessas
relacBes . Nosso interesse ao salientar esses aspectos € refletir sobre
uma das préticas de favor, concretamente a que se refere a experiéncia
soual de morar na Riarg, vivenciada como “um favor” concedldo pelo
chefe’ e posterior objetivada como territério por direito: “a nossa
terra” .

Entre os objetivos formamente definidos pelo SPI para a criagdo
da Riarg (sem esquecer, portanto, 0 mencionado acima a respeito dos
planos de colonizag&o), destacamos os seguintes. a) difinir uma terra
para esses indios que ndo tinham terra; b) construir uma estrada que
atravessaria a Riarg de norte a sul para facilitar a comunicagdo com o
Pl. Pedro Dantas; ) criar no centro dareserva, o Pl. Piria para assentar
nessa area os indios dispersos pelos rios Capim, Acara e Moju - estes

° Ver Alonso (1996).

® Chefe é 0 termo nativo utilizado paradenominar aos agentes do 6rgéo indigenistaencarregados de
executar nareserva a(s) politica(s) indigenista(s) ou trabalhos de socializag&o.
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dois ultimos objetivos foram paralisados logo no inicio, segundo
Expedito Arnaud, por falta de recursos; d) viabilizar aproducéo agricola
através das rogas do posto. Assim,

“... com essa localizacdo dos indios, esses nucleos
convenientemente assistidos e administrados, em pouco tempo
produziro o bastante e osindios neles|ocalizados passar&o de
escravosalibertos’ (Documento, 1943).

Para conseguir bracos, ou trabalhadores do posto, para viabilizar
a prética de socidizacdo mediante o rogado do posto, destinada, nas
pal avras de Expedito Arnaud, Inspetor Especial do SPI nos anos 40 a
“ensinar-lhes os servicos dalavoura’, os agentes do SPI usam atécnica
dedistribuir mercadorias, vistas por estes agentes como “adiantamento”
ou crédito, a ser retribuido mediante os servicos realizados pelos
trabalhadores do posto ou diaristas. Essa prética dos ro¢ados do posto
inscreve-se nos modelos de agéo indigenista levados a termo pelo SPI,
vinculados as suas estratégias de “civilizacdo” ou de integracdo. Trata-
se de uma prética de socializacdo fundamentada na idéia de criar
condicdes de possibilidade para preparar os diferentes grupos indigenas
nos “habitos” dos seus (ou futuros) vizinhos, “trabalhadores gurais”,
visando sua incorporagdo como “civilizados’ ao Estado-Nagéo .
Dentro desse contexto, com a roga do posto (no P.I. Tembé), o
SPI pretendia a auto-subsisténcia dos Tembé de Guama, bem como a
centralizacéo no P.| ., parasuacomercializacdo, da producao dos colonos,
gue, como previsto, seinstal arlam as proximidades dareserva. Segundo
documentacdo admini stranva atentativade producdo agricolamediante
a roca do posto so foi viabilizada no P.I. Tembé nos primeiros anos

"Em 1991, ano em quefoi realizadaaentrevista, Arnaud trabalhava como “Investigador Especial”
do Museu Paraense Emilio Goeldi (Belém).

® OliveiraFilho (op. cit.), em seu estudo sobre 0s Ticuna e a consolidagéo daatuacdo do SPI no Alto
Solim®es, menciona aspectos desta atuagdo e atividades desenvolvidas pelo 6rgdo que revelam,
em termos comparativos com aatuagdo do SPI naRiarg, umamesma estratégiaou model o de agéo
indigenista. Oliveira menciona, por exemplo, a atuacdo e o interesse do encarregado do posto
Manuel&o (1943-1946) nas atividades “ reputadas economicamente produtivas’ como sendo uma
das diretrizes bésicas do SPI destinadas a promover a sociaizacdo e “integracéo” dos indios.
Atividades que, valorizadas como “fortemente positivas’ pelos indios, criaram ou alimentaram
fortes expectativas perante asuaanterior relagdo com osbrancos (Oliveira, op. cir., ver especialmente
o capitulon® 5, *’ A Formagdo do Campo Indigenista’).

°A documentacdo administrativa a respeito das atividades do posto refere-se a Relatérios dos
Inspetores, Balancos de Contas, Folhas de Pagamentos, Relatdrios dos chefes do posto. Os
relatérios dos Inspetoresdo SPI sfo os documentos que mel hor detalham as atividades desenvolvidas
no P.l. Tembé entre 1945 e 1950.
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apos a criacdo da reserva.

Interpretacbes dos Tembé complementam essas informagoes,
concretamente quando eles se referem aos primeiros momentos do
rocado do posto como de “muita fartura’. A partir do “fracasso” dessa
experiéncia, a producdo agricola no PI. limita-se as rocgas familiares,
os chefes de posto proporcionando mudas, ferramentas e outros
materiais para o “servico dalavourd’.

N&o sabemos com exatiddo o nimero de familias que aceitaram
residir na aldeia P.I. Tembé. Segundo nos informou Arnaud, eram
aproximadamente uns 40 remanescentes Tembé que viviam na adeia
do Posto. Membros do grupo comentam que algumas das pessoas que
trabalharam para a construcéo do posto indigena permaneceram na
reserva, sgja para casar com TembéH()JU, mediante autorizacéo do chefe
de posto, para trabalhar no posto . Segundo alguns Tembé que se
deslocaram da Aldeia Velha ao PI. Tembé, antes da criac&o da reserva,
nunca tinham ouvido falar do SPI.

Os Tembé que ndo aceitaram deslocar-se para o PI. Tembé foram
obrigados a abandonar o nucleo que congtituia a Aldeia Velha. A partir
de entdo, membros destas familias passaram ares idir em Ourém ealguns
deles, no nacleo urbano sede do municipio . Nos anos 60, incentivadas
pelos agentes do SPI que pretendiam incrementar a producdo agricola,
aumentando o numero de trabalhadores agricolas na reserva, duas
novas familias“ remanescentes’ ou “ descendentes de indio”, convidadas
pelos chefes de postos, optaram por instalar-se na Riarg: as familias de
Raimundo Tatiua e Pedro Tedfilo. Nos anos 70, instala-se igualmente a
familia Manuel Grande.

Pela primeira vez, com a chegada dessas familias, o “ chefe”
permitiu a “abertura’ de dois novos “lugares’ nessa area: aldeia Sdo
PedraeadeiaTauari. A primeira, situada a umadistanciaaproximadado
Pl. Guama (em 1969, o P.I. Tembé passa a ser assim denominado) de 8
km., e asegunda aldeia, auns 25 km.

Segundo membros dessas familias, a possibilidade de residir na
reserva foi vivenciada por eles como um favor do chefe, por ser o
responsavel do 6rgéo indigenista aquele que definia quem podia entrar
e onde se instalar na reserva. Aparentemente o principal motivo que

10
Depoimento a autora de Luisa Tembé (aldeia P.I., 1991). Luisa fez parte daqueles “civilizados da
regido” requeridos como “bragos” pelos agentes do SPI para trabalhar nos “servicos do Posto”,
posteriormente casada com um Tembé.

. Depoimento de Rufmo (aldeia Tauari, 1991). Rufino faz parte dos Tembé que foram deslocados da
Aldeia Velha ao P.I. Tembé.
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influiu para que essas familias decidissem abrir lugar na Riarg foi a
expectativa de melhorarem suas condicbes de vida

A chegadade mais moradores nas proximidades dos seus*“ |ugares’
(localizados no municipio de Capitdo Poco, nas cercanias da reserva)
dificultou o sustento familiar e as possibilidades de garantir a
reproducdo socia e cultural familiar, em decorréncia, sobretudo, do
aumento do nimero dos seus membros (filhos). O termo nativo lugar
tem implicagBes que dizem respeito a maneira destas familias
vivenciarem a sua experiéncia familiar, por exemplo, em relagdo ao
atributo do pai de familia como “chefe responsavel” pelo sustento e
pela reproducéo socia e cultural da *unidade familiar”.

Complementando a interpretacdo gque essas familias tém sobre
abrir lugar, destacamos as estreitas conexdes que parecem existir entre
um tipo de prética ou experiéncia de vida vinculada ao denominado
campesinato de fronteira. A partir da qual a constituicéo das “familias
camponesas’ em “unidades familiares” expressa socialmente uma
determinada especificidade de producdo familiar rura relacionada a
suaformade conceber e utilizar aterra. Segundo Musumeci, essa pratica
corresponderia as proprias expectativas e concepcdes sociais e culturais
dos “ camponeses-ocupantes’ e ndo a uma subordinacdo as condigoes
fundiarias, relacdes sociais e regras de propriedade historicamente
cristalizadas (Musumeci, 1988: 27). Em algumas situagdes, e
dependendo do tipo de relacdo que essas familias estabelecem (por
exemplo, relacdes de reciprocidade fundamentadas numa relagdo
assmétricade“ pai/patréo”), as mesmas podem usar aestratégiade venda
do seu lugar no sentido de valor de uso acumulado durante sua
experiéncia, como, por exemplo as benfeitorias.

As estratégias de venda de benfeitorias sGéo comuns entre as
familias Tembé que habitam a reserva, assim como entre aquelas que
“ocupam” a Riarg como posseiros ou “invasores’. Por exemplo, se
alguém resolver sair da reserva ou mudar de lugar (lembrar que a
concepcdo que as familias Tembé tém da reserva era vivenciada como
um “favor” outorgado pelos chefes de posto), os bens acumulados séo
vendidos ao futuro morador.

2. Anos 70: demarcacgao da reserva e conflitos com os “regionais’
A estreita conex&o entre planos de colonizagdo, processos sociais
e econdmicos de ocupacdo e a(s) politica(s) indigenista(s), estabelecida

com a criacdo da reserva, parece manifestar-se nos diferentes
documentos administrativos a respeito dos procedimentos destinados
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a criagdo da Riarg (Oficios, Decretos), assim como nos relatérios dos
Chefes de posto, nas interpretacoes de membros do grupo, e dos
“pioneiros’ nas atuais terras do municipio de Capitdo Pogco . Esse
processo acentua-se e adquire qutras dimensdes sociais nos anos 60 e,
especialmente, a partir dos 70 .

Neste sentido, sublinhamos a estreita relacéo que existe entre o
incremento do nimero de colonos na regido do Guama e o interesse
em “contatar” os remanescentes Tembé por parte dos agentes do 6rgéo
indigenista. Por exemplo, o chefe de posto Filza, em seu relatério
dirigido a 2a |.R.-FUNALI, informa sobre a necessidade de se tomarem
providéncias para evitar a penetracdo de colonos na reserva. Também
informa das possibilidades de aumentar a comercializacdo de produtos
agricolas com a producdo dos colonos situados nas proximidades da
reserva. Para viabilizar esse objetivo, Filiza propde melhorar as vias de
acesso do PI. Tembé as cidades préximas, através da finalizacdo da
estrada, construida por comerciantes locais, que liga a sede do posto a
cidade de Capitéo Poco (Filza, Relatério, 1961).

Foi desde meados dos anos 60 - com as novas condicdes geradas
a partir da implementacdo da politica de “integracdo nacional da
Amazonia’, desenvolvida na regiéo pelo governo federal durante o
regime militar, através por exemplo, dos planos ou projetos de
colonizacdo e da politica de incentivos fiscais - que “novas’ categorias
sociais s definidas na realidade social para definir os atores e suas
praticas na regido, entre estas, fazendeiros, posseiros madeireiros,
indios.

Um dos pontos que unifica a literatura existente sobre a andlise
desses processos e implicacles € a definicdo da realidade em termos
de “conflitos rurais’ entre esses atores em decorréncia dessas novas
condicOes. Tais condigcdes favoreceram e aceleraram a concentragéo
em maos privadas das terras agricolas na Amazonia brasileira,
principalmente para o estabelecimento de projetos agropecuarios e
madeireiros, que provocaram a expulsdo das suas terras de camponeses
(“locais’) e “posseiros’ procedentes de outras regifes do pais,
sobretudo do Nordeste, ao serem “obrigados’ avender suas benfeitorias
e abandonar suas posses. Uma das “microrregioes’ mais afetadas no

*«“Pioneiros’ é como se autodenominam trés destes informantes que seincluem no grupo de 12 a
15 “colonos cearenses’ que se instalaram nessas terras com prévia permissdo do prefeito de
Ourém, em 1946, Hernancio de Mendoza Alves.

B - . . S
Oliveira Filho, em seu trabalho “Terras indigenas no Brasil: uma tentativa de abordagem sociol6gica’
(1983:1-28), coloca como hipdtese a conexdo existente entre politica indigenista e planos de
colonizagé&o.
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Paré por esse tipo de processo foram as areas proximas a Riarg e,
posteriormente, a propria reserva .

Segundo informagbes dos “trabalhadores rurais’ das regides de
Bocanova, Capitdo Poco e Tauari, com a chegada dos fazendeiros, véem-
se obrigados, por presséo dos mesmos, avender suas terras (ou posses),
passando alguns deles a. trabalhar nas fazendas ou com os madeireiros
e outros, a buscar “terra para plantar” em diferentes lugares, onde,
geralmente, constituem novas coldnias ou vilas, inclusive as
proximidades ou dentro da reserva. As vezes, esses desl ocamentos dos
colonos eram, e continuam sendo, estimulados por politicos locais,
gue em trocallsdo voto prometiam entregar os titulos de propriedade
dessas terras .

Destacamos que a maior parte da terra “disponivel” nessa regido
é€“aterradafunaia’, assm denominadaaRiarg pelamaioriados colonos
dos municipios aos quais pertence areserva. A interpretacdo dareserva
como “aterradafunaid’ liga-se a umaidéia daterra como propriedade
do governo, aspecto que estimula e cria expectativas nos colonos para
a sua ocupacao. Segundo um destes colonos da vila de Tauari:

“O governo tem muita terra ai dentro que ndo tem ninguém
trabalhando e a gente aqui precisando de um terreninho pra
trabalhar. Entdo quer dizer, as vez (sic) o pessoal ai resolve
ocupar. Ai trabalha um tempo e despois (sic) vende a outro”

Os primeiros conflitos entre Tembé e regionais registram-se nos
anos 70. Segundo interpretacdes feitas nos tempos de hoje, parece que
€ nessa época gque os Tembé percebem a gravidade do problema das
“invasfes’. Eles classificam esses “invasores’ com base em critérios
culturais inseridos nas categorias de “ fazendeiros’, “ madeireiros’ e
“posseiros’, que refletem posicdes sociais e culturais diferenciadas.
Quanto aos contetdos culturais das duas primeiras categorias, nao
existen, entre os Tembé, divergéncias, porém, em relacdo a categoria
“posseairos’ existem diferencas. Dependendo da situacdo, eles podem
ser definidos como parentes, mais que propriamente como “ invasores” .
De qualquer modo, quando estd em jogo o grupo Tembé como “unidade
familiar”, astrés categorias s80 “incluidas na classificagdo “os defora’.

“ Segundo levantamento fundiério realizado pelaFunai, Incrae Iterpaem 1992, nesse ano haviana
Riarg 898 familias “ ocupantes’ (termo utilizado nesse levantamento para definir os “invasores’
dareserva, fossem ou ndo residentes). Entre as 1.089 pessoas ndo residentes na Riarg, 157 delas
(14%) usavam as terras da reserva para fazer seus rogados (apud Comissdo Especial de Estudos
sobre os indios Tembé Tenetehara da Reserva Indigena Alto Rio Guama (1994).

15 , . . o~ ~ o N ;.
Para os Tembé, os momentos de maior invasio s3o agquel es préximos a convocatéria de um novo
pleito eleitoral.
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Os Tembé, especia mente algumas das suas “liderancas’, apontam
Mejer Kabacznick (fazendeiro que se apropriou de uns 6 mil hectares
da reserva) como principal exponente da atuagéo dos “invasores’ na
reserva e motor do inicio da sua luta contra os “invasores’ e da defesa
da Riarg como “ nossa terra” .

Alguns Tembé, além de responsabilizar aFunai pelasinvasdes que
ocorreram na reserva na década de 70, relacionam as mesmas com 0
inicio do processo de demarcacéo da Riarg. Cabe sublinhar, naluta dos
Tembé do guama pela“ nossaterra”’ e paraa propria experiéncia social
de algumas das suas “liderancas’, a importancia que teve a atuacéo,
iniciada em 1980, dos agentes do Conselho Indigenista Missionario
(CIMI).

O processo de demarcagdo da Riarg foi iniciado em 1972, sendo
concluida nesse ano somente a da linha oeste. A linha leste sofreu
sucessivas mudancas, em parte porque nela se encontrasituada afazenda
Irm&os Coragem, “propriedade’ de Megjer Kabacznick. Em 1979, aFunai
iniciou um processo contra esse fazendeiro, que ainda ndo foi resolvido
nos tribunais de justica.

Esse processo judicial foi um dos motivos que atrasaram a
homologacdo da Riarg, o prévio registro no Servico de Patriménio da
Unido (SPU) e nos cartdrios municipais, Ultima etapa do processo’
formal de regularizacéo e concretizacao juridica da reserva como “terra
indigena’. Embora, como dissemos, 0 processo contra Mejer esteja
sub judice, a Riarg foi homologada, finalmente, em 1993.

A confusdo gerada na definicdo dos limites da reserva,
especialmente durante o periodo de demarcagéo (1972/1976), facilitou
a “penetracdo” de posseiros com a ajuda de politicos da regido. O
“problema das invasdes’ agravou-se em 1976 com a construcao da
estrada“particular” que une afazenda de Mg er ao lugarejo Livramento,
resultado do acordo entre o fazendeiro Mger e a Funal.

N&o tencionamos, com estas generalizacdes, fazer uma analise
sociolégica do processo de regulamentacdo fundiéria e/ou dos planos
de colonizac&o. Apenastentamosfazer algumas observacoes para, talvez,
compreender melhor as possivels conexdes que existem entre as novas
condicdes que aparecem na reserva e arredores nos anos 70 e suas
contribuicbes para as diferentes percepcdes sobre.a Riarg.
Péarticularmente, para a problematizagdo dos vinculos primordiais e a
modificacdo da percepcdo que tém as familias que habitam na Riarg
acerca do favor do chefe. Percepcdes que também nos revelam as
contradicdes congtitutivas dos principios de objetivacdo “instituidos’
ou dos pressupostos. de integracdo que estruturam as préticas e
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representagdes dos agentes do 6rgéo. Pois, se, por um lado, os agentes
do 6rgdo representavam ou representam os Tembé do Guama como
grupo “descaracterizado culturalmente”, com similitudes com a
“populacédo regiona” (leia-se “naciona” em sua dimensao rural), antes
que propriamente indios, por outro lado, a definicdo da Riarg como
territorio dos indios Tembé e de outros grupos indigenas pressupunha
(e pressupbe) marcar também as especificidades do grupo com relacdo
aos “regionals’.

3. A disputa pelo sangue

A problematizacdo dos vinculos e sentimentos primordiais das
diferentes familias, ou sgja, de quem sdo os incluidos e excluidos como
parentes, ou quem sd0 0s “amigos’ ou “inimigos’, esta relacionadacom
essas novas condicdes sociais que aparecem desde os 70. S&o fatores
gue contribuem, pensamos, para objetivar a reserva como nossa terra
e para modificar a percepcdo e o sentimento das diferentes familias da
reserva como “favor do chefe’, o que pressupde definir culturalmente
guem tem ou ndo os direitos sobre o territorio. Isto implica que a
oposicao “indio” e“ndo indio” ndo parece ser usada, previamente a esse
processo de objetivacdo como critério de classificacdo e de definicdo
naexperiénciasocia dos*“indiostutelados’, enquanto, no decorrer desse
processo, vem a se manifestar em termos de disputa socialmente
significativa.

E nesse contexto, especialmente em situacdes de conflito entre
as diferentes familias, que os vinculos primordiais atribuidos pelo
parentesco sdo problematizados pelos Tembé. Pensamos que as idéias
de sangue usadas pelos diferentes agentes da Funai revelam-se entéo
eficazes como instrumentos de mobilizagéo, ao colocarem em jogo as
diferentes familias na disputa pelo critério “essencia”, isto é guem
tem ou ndo “sangue indio”. Assim, manifestam-se na realidade social
(compreenda-se a reserva e proximidades) como elemento potencial
de disputa para os difleerentes atores que usam essas idéias para
justificarem suas acoes .

" Além dasreflexdes apresentadas nanota2 deste trabal ho (“ essencialismo do sangue”), é pertinente
mencionar aqui asreflexdes realizadas por Smith em seu estudo sobre aorigem étnica das nacoes,
qguando destaca que 0 que estd em jogo nas disputas a respeito da simbologia do sangue é,
justamente, 0 seu essenciaismo (Smith, op. cit., capo 6-9). Também concordo com aargumentagdo
de Herzfeld, quando ele escreve que a questdo mais importante a respeito dos simbolos de
“sangue’ é visualizar a quem eles incluem e excluem (Herzfeld, op. cit.: 26 e 11). Segundo as
palavrasdo autor “... parentesco é um simbol o com muitos significados, desde rel agbesinterpessoais
aideologias de Estado, podendo servir igualmente paraincluir ou excluir (...), ndo so osburocratas
tipificam, com o fim de justificar suas a¢des, todos os atores o fazem” (tradugéo realizada pela
autora).
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Umas e outras familias disputam esse capital, favorecendo a
modificagdo dos critérios sobre distancia social entre as familias e
criando as condi¢cOes para que as mesmas se reconhecessem e
acreditassem em sua “autenticidade como grupo Tembé’. Isto significa
também fazer crer e fazer reconhecer a autenticidade aos “outros’, ou
sgja, “osdefora’ (ou“invasor”), osquais passam afazer parte do mesmo
jogo social quando, para defender “seus direitos’, objetivam e
guestionam com base na mesma simbologia do sangue a identidade
Tembé.

Desde a criacdo dareserva, o favor de deixar abrir lugar naRiarg
aparentemente esteve vinculado a condicdo de ser “descendente de
indio”. Embora a separacao indio/branco ndo se manifestasse de forma
explicita na “ unidade tutelada’, os agentes do 6rgéo indigenista faziam
uso da simbologia do sangue como principio de inclusdo e/ou exclusio,
para decidir quem podia ou ndo abrir lugar na reserva.

Os censos realizados na reserva como uma das técnicas usadas no
processo de regulacdo fundiéria, converteram-se, pensamos, num
método bastante eficaz de socializagdo. Um dos critérios utilizados
Nos censos € tomar o pai e/ou a mée segundo a classificagdo de indio
ou civilizado, para definir o “grau” maior ou menor de “sangue indio”.
Quanto mais distante apessoa estiver do “grau de purezaindia’, maiores
possibilidades tera de ser potencialmente representado como pessoal
de fora ou ndo parente.

Harocildo, com a intencdo de justificar-se diante das criticas que
membros do grupo fazem a atuacéo dos agentes do 6rgéo indigenista a
respeito dos problemas de “invasdo’, nos diz:

“Nbsjatinhamos a idéia dos Tembé como umgrupo integrado,
bastante integrado. E realmente &, porque praticamente nos,
funcionérios, nésea Policia Federal, era quemmantinha aquele
negocio (...) Ai chegam alguns (Tembé) falando que a Funai faz
isso, fazaquilo, que a Funai ndo faz nada, culpando a Funai do
problema da invasdo. Falam coisas que no final das contas €
por causa deles. E o que eu lhefalel, o problema mais grave é
que vocé olhava pra la e vocé ndo via indios, era um grupo
bem misturado e isso prejudicou porque eles mesmos moravam
junto comesse pessoal . Ai ninguémsabia quemeraindio equem
erainvasor, eratudo a mesma coisa. Ai ficava dificil, porque os
posseiros ndo queriamsair” (cit.).
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NO mesmo contexto, vejamos agora a interpretacdo que faz uma
das liderancas Tembé com relacdo a utilizacdo pelos agentes da Funai
das idéias de sangue:

“Al, por causa de um desentendi mento que havia muito naquela
época e ja comecaram com essa discriminacéo. Diz “ Rapaz
vocés... querem dizer tanta coisa e na verdade vocés ndo so
nem indios, vocés sdo descendentes de indio (...)". Foi quando
a gente comegou a pressionar a Funai pra querer o direito da
gente. Entdo eles achavam que ndo. Foi ai que chegou a
oportunidade de eu pedir para o chefe de posto [na €poca
Solimdes, 1987] depedir pra*” Funai umantropdlogo pra’ fazer
um levantamento por dentro da area, que é pra mostrar pra o
povo que ndo acredita que aqui tinha indio Tembé, que eles
falavam que ndo existia indio no Guama. Ai deu pra ver em
que nivel a gente tava” .

Igualmente, quando era pressionada pelos agentes da Funai (em

suas préticas de fiscalizagdo destinadas a regularizacdo fundiaria), a
“populacdo regional”, com o intuito de defender “seu lugar” (ou “posse’

na reserva), representava os Tembé como “misturados ou ndo indios”’.

Vejamos as interpretacoes de um habitante de Capitdo Poco que

acreditamos resumir de modo geral a percepcéo que a maioria dos
habitantes dessa “regido” tem arespeito dos Tembé de Guamé:

“ Esse pessoal dai ele ndo é indio. Isso ai é uma col6nia de
pequenos produtores agricolas protegidos pela Junaia’ que esta
querendo ocupar um monte de terra. As vezes eu pergunto pra
eles: ‘mas como vocés falam que sdo indios e ndo sabem falar
alinguado indio?'. Inclusive, até o rosto del es nem parece com
indio. Eles sdo todo misturado (..). Eu nédo sei ndo, mas pra
mim s80 impostores querendo parecer como indio .

Yo pedir a Cambeua que me explicitasse qual é suainterpretacéo da categoria antropdlogo, ele a

definiu como “ aquele que fala pra sociedade do branco o grau de aculturagéo do indio (..) pra
saber se é verdade que aqui tem indio “ (depoimento dado na aldeia Posto Indigena, 1995). E
necessario sublinhar que um dos trabalhos exigidos no processo de regularizagdo fundiaria é a
realizagdo por um “especialista’ (o antropdlogo) de“laudos periciais’, isto é, destinados adefinir
as caracteristicas do grupo: “cultura’, “identidade”, “territdrio” (ver, a esse respeito, Oliveira &
Wagner - 1988). Numa comunicagdo recente, Jodo Pacheco de OliveiraFilho (1997), oferece-nos
uma pertinentereflexdo sobre os possiveisriscos e/ou efeitos que préticasdos“ especialistas”
podem vir atrazer para as “identidades’ e “sociedades indigenas’.

® Depoimento de Zeca, comerciante do municipio de Capitdo Pogo (Capitdo Pogo, 1995).
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As “disputas pelo sangue’ entre as diferentes familias da reserva
concentram-se entre as que residem na aldeia Pl. e as das aldeias Séo
Pedro e Tauari. Essas disputas referem-se, principamente, a contextos
relacionados aos problemas de invasdo, quando uns e outros se acusam
de ser ou ndo ser indio, ou de ter ou ndo “sangue indio”, para judtificar,
por exemplo, a possibilidade de deixar entiar na reserva pessoas de
“fora’, quer dizer, quando estd em jogo a simbologia da familiareferida
auma“unidade maior”.

Em diversas situagOes de entrevista, formais ou informais, e em
observacbes de campo, membros do grupo que eram definidos como
“nado tendo nem o cheiro deindio” referiam-se aquel es que questionavam
sua*“ autenticidade” usando outras metéforas de pureza, taiscomo: “...esse
pessoal de ai fala que € indio, mas ele é de longe...”. Por exemplo,
referindo-se aos membros da aldeia de S&o Pedro (Tatiua e seus
familiares), membros da aldeia Pl. questionavam a sua “autenticidade
Tembé’ e os criticavam por “comportar-se como civilizados’ ao ir aos
“botecos’ participar das “festas de branco”, e de outras atividades
realizadas fora da reserva (futebol, etc.), e também “fazer festas com
cachaca’ naaldea

E como se, antes desse processo, a simbologia do parentesco e
as préticas culturais, que aparentemente ndo pareciam possuir sinais
diacriticos que os distinguissem dos “seus vizinhos’, se tornassem
socialmente significativas para avaliar ou definir os comportamentos
de uns e de outros membros das familias. Comportamentos que, mesmo
mostrando-se posteriormente contraditorio tia prética, sdo sancionados,
reconhecidos como legitimos, com base nos critérios e limites de
definicdo Tembé. Quer dizer, com base no reconhecimento e na crenca
da “miscigenacdo”, ou no do reconhecimento de “ser indio mas
misturado”. Paradoxo que fundamenta as bases, como veremos a seguir,
de legitimagdo da identidade e cultura autenticamente Tembé.

4. Os Tembé a mesma parentela ou mesmo sangue

A disputa sobre guem tem ou ndo “sangue indio” tem seus efeitos
essencializadores e naturalizadores, leia-se legitimadores, na “unidade
Tembé”, manifestados socialmente durante o processo de
“reorganizacao-revolucéo”. Nesse processo, 0s prévios trabalhos de
socializagao foram eficazes ao contribuir, entre outras coisas, para
veicular as aliancas entre as diferentes aldeias por meio de idéias de
solidariedade que definem a “unificagéo cultural”. A proposta de
unificagéo cultural implica igualmente a “busca da cultura comum”, a
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partir da“imposicdo” de normas e critérios culturais, afim de defender
os direitos sobre o territorio. Neste sentido, 0 “sangue’ ndo so cria a
culturae identidade, mas também aalimenta. Cabe sublinhar arelevante
contribuilgéo, para esse processo, do entdo chefe de posto, Dilson
Marinho .

Na“unidade tutelada’, as relacbes de parentesco e os sentimentos
de pertenca eram definidos em termos de “ unidades familiares’. Porém,
na “unidade Tembé’, essas relacdes situam-se dentro de uma “ unidade
maior”, “unidade de parentes’ ou nés Tembé, que une as diferentes
familias por meio de “lagos de sangue indio”, sendo o sangue aquilo
gue permite reunir os diferentes membros (parentes) em termos
culturaisz(z)ao veicular as relagcOes sociais por meio de sentimentos de
pertenca .

Em geral, nossos informantes, quer em entrevistas formais, quer
em informais, evocam de maneira espontanea o “sangue indio” como
elemento “essencial” para definir o significado de ser indio Tembé .
Suas interpretacdes revelam, entre outros aspectos, os efeitos
constitutivos do processo de socializacdo dos agentes do 6rgéo
indigenista desde a criagéo da reserva. As respostas podem ser
sintetizadas na representacao de Socorro, filhade Kelé. Trata-se de uma
interpretagdo que nos ajudara a compreender como as préticas de
socializagdo (“indios misturados/trabalhadores agricolas’) dos
agentes do 6rgdo indigenista, sem conseguirem os resultados esperados,
foram, no entanto, parte constitutiva dos critérios de definicdo da
“unidade Tembé”.

“ Se indio Tembé é ter sangue de indio, a fala ndo tem nada a
ver. Tendo sangue de indio, é indio. O importante é ser. Todos
nos aqui € indio, embora sgja misturado. A gente ndo é mais
aquele indio puro natural de raiz como era quando os antigos,
mas € filho deindio, o pai éindio [ou] a m&e éindia) entdo ele
éindio”.

** Para.uma andlise deste processo e das implicagdes na construcdo da “ autenticidade Tembé”, ver
Alonso, op. Cit.

“A respeito destetipo de fendmeno, Herzfeld, em seu estudo The Social Production of Indifference
(op. cit.), indicaque avivénciacultural dasrelagbes sociais em termos dalinguagem do parentesco,
revela o mecanismo por meio do qual as pessoas vao do socia ao cultural, manifestando, também
os vincul os entre sangue (cultura) e politica.

“Handl er, nasuaobraNationalismand Politics of Culture in Quebec, assinadaqueaidéiado“ latin
blood” , evocada freqgiiente e espontaneamente nas interpretagdes da Québécois culture, assim
como aexplicagdo da Québécois culture em termos de uma historiaque € por sobre todas as coisas
percebida como “evolutionary adaptation”, sGo duas interpretagdes privilegiadas para aguilo que
0 autor denomina de “ naturalization of culture” (Handler, op. cit., pp. 37-38).
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O reconhecimento de ser “indio” mas “ misturado”, que é um
dos elementos que ddo sentido a sua experiéncia socia e histérica,
permite estabelecer um vinculo com “o tempo dos antigos’ que supde
a criacdo do “natural” (“a origem”, “araiz’) e do “novo’. Aparente
contradicdo ou paradoxo que é resolvido com a proposta de unificacéo
cultural, definida pelaidéia de que todos “somos do mesmo sangue’ ou
“da mesma parentela’. “Naturalizando”, assim, a existéncia socia do
grupo. Ha uma nocéo de continuidade histérica que pressupbe uma
atribuicdo de limite temporal e espacial a“unidade Tembé’. E aqui que
o territério anteriormente vivenciado como “favor” perde significado
socid. Pois ser “indio Tembé’, ou ter “sangue de indio”, é o principa
atributo e a esséncia maior gque prevalece sobre os outros atributos,
neste caso o “territorio” (que é igualmente “naturalizado”).

Se arepresentacdo de pertencer aum mesmo lugar (reserva) passa
pel o sentimento de que todas as pessoas que 0 habitam sdo consideradas
parentes que compartilham uma mesma cultura, a definicdo de quem
pode ser incluido como parente, isto € Tembé, e de quem sdo 0s ndo
parentes, ou sgja, 0 pessoal de fora, € precisamente 0 que se precisa
definir na“unidade Tembé’. Neste contexto, outro dos atributos que os
Tembé incluem para definir o significado de ser indio é o “fato” de
morar nas aldeias da reserva

Isso ndo quer dizer que exista uma unidade de critérios ou limites
de grupo, mas sim que a crenca na existéncia “do nosso povo”’ - nés
Tembé — é inquestionavel. O contetido é o que continua sendo objeto de
disputa. Neste sentido, como indica Douglas (1966), sO € possivel definir
0 que se exclui -regrar o conteido a respeito da mistura ou acabar com
ela - quando os “moldes da estrutura est&o fixados’ (cf. Handler, 1988:
47).

A mistura, assim entendida, nd&o implica perda da purezaoriginal,
nem assimilacdo ou sintese, sendo “ continuidade de origem” dada pela
heranca cultural do “sangue indio” guando essa heranca € projetada no
branco, as Qualidades ou “atributos naturais’ vinculados ao “sangue
indio” permanecem em sua esséncia, mas, acostumados ao “novo”, a
cultura branca, “consomem” principalmente os elementos desta. Em
termos da experiéncia socia do grupo, trata-se de uma oposi¢éo entre
0 “indio” como “puro”, “original”, “estatico”, e o “branco” como
“mistura”’, “novo” e “mudanca’, Colocar em questdo um ou outro
implica pbr em questdo a propria existéncia social.

Dentro desse contexto, a “ mistura” n&o significa metade branco
e metade indio; sua existéncia passa pelo reconhecimento de ser cem
por cento indio. Trata-se de um simbolismo que, ao estruturar idéias
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de comum substancia, contribui para criar e alimentar sentimentos de
identidade.

A crenca ha existéncia de uma cultura original, “natural”, que foi
“quebrada’ pelas “forcas externas’, legitima também as idéias das
“liderancas’” sobre o denominado “ resgate do tempo dos antigos” .
I nterpretagbes que pressupdem uma“invencao” do passado e/ ou selecéo
e ordenacdo da memodria, a partir da qual estas liderancgas e o chefe de
posto Dilson Marinho, entre outros, pretendem dar sentido a
experiéncia socia e individual dos Tengé com o fim de justificar as
acoes do presente voltadas para o futuro .

Consideracoes finais

Para concluir, abordamos, de forma geral, certos aspectos do
processo de construcdo da identidade e cultura Tembé, com afinalidade
de retomar alguns pontos levantados no decorrer do texto. Por exemplo,
a implicagdo da luta pelos direitos (ssmbolizada como “problemas da
terra’) e pela “autenticidade Tembé’. No final, incorporamos algumas
reflexdes tedricas para explicitar melhor os vinculos dessa construcéo
com 0 processo de construcao da nacao e de “ideologia da
nacionalidade”, bem como as particularidades do nosso caso na
construcéo de identidades sociais e culturais, tentando assim deixar
claro a complexidade e desse(s) fendmeno(s) suas diversas dimensdes.

E, geralmente, na defesa do “seu territorio”, que critérios de
“autenticidade Tembé€” se tornam socialmente significativos, quando
0s membros do grupo sentem a “necessidade” de mostrar para “os de
fora’ que “os Tembé tém cultura’. Reiteramos que aidéia da defesa do
territério, entendida como uma relacdo especial dos habitantes com
um determinado lugar, tem por objetivo mostrar que agueles que 0
habitam compartilham uma mesma cultura.

Para os Tembé, o conceito de cultura - como “categoria nativa’ -
, assim como para outros atores do campo, esta vinculado a nogdo de

* Diversos autores tém mostrado a rel acdo particular que existe entre cultura e politica. Por
exemplo, Lebovics (op. cit.), sem esguecer as anterioresreflexdesde Herzfeld (op. cit.) arespeito
do sangue (cultura) e politica. Lebovics, num artigo destinado a analisar, entre outros aspectos, a
politica de educagéo cultural num contexto colonialista, mostra-nos também as implicacfes da
relacdo cultura e politica. Por exemplo, as conexdes existentes entre a “nova’ politica cultural
colonial e as préticas de “recuperagcdo da autenticidade da identidade indigena” usadas pelos
“porta-vozes’ dos povos colonizados como estratégia de “liberagdo cultural” nas campanhas a
favor dos direitos civis. Hobshawm (1991), arespeito darelagdo com o fendmeno das nagdes, e
Ranger (1984), ao referir-se a “reavaliagéo das politicas coloniais e invengéo das tradicdes’ na
Africa colonial, também apontam que a manipulagéo deliberada do passado pelos nacionalistas
(Hobsbhawm) e por agentes col oniais e col onizados (Ranger) sdo tentativas de legitimar seu poder
e prestigio.
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“tracos culturais’. Geramente, ao pedir a alguns agentes da Funai e do
CIMI, “trabalhadoresrurais’ e/ou moradores das proximidadesdareserva
quais os elementos culturais que eles definem como cultura do indio,
respondem-nos de maneira espontanea: “ lingua do indio”, “a danca’
“flechas’, “ pinturas corporais’, ou outros sinais diacriticos. A
ausénciadetais“tragos’, como vimos, pressupunhaclassificar os Tembé
do Guaméa mais propriamente como “regionais’ - ou, na sua dimensio
nacional, como “trabalhadores rurais’ - e ndo como “indios’.

Estas percepcdes se déo inclusive na relacdo entre os Tembé do
Guama e Gurupi, reforcando a “legitimidade das tradi¢fes culturais’
dos do Gurupi, por serem reconhecidos como os “verdadeiros
intérpretes e guardides datradicao” ao reunir os atributos caracterizados
como autenticamente Tembé. Por exemplo, falar a lingua, ter festa
do indio, “ cantorias’, etc.

No contexto da“ reorientacdo” das praticas indigenistas acontecida
na Funai de Belém desde inicio dos anos 90, essa administracéo
desenvolveu uma politica direcionada a unificar os grupos Tembé com
afinalidade de " solucionar os problemas daterra’. Os Tembé do Guama,
sobretudo algumas das suas liderancas, também dedicaram ndo poucos
esforgos, nesses anos, para conseguir a uniao com os parentes do
Gurupi. Tratava-se de uma politica de aliancas que tinha como propésito
unificar suas agdes pararesolver os problemas dareserva, especialmente
das “invasbes’, além de conseguir que os Tembé do Gurupi Ihes
ensinassem as préticas culturais “auténticas’.

E especialmente nas situagdes de “invasio do territério” ou na
“defesados nossos direitos’ que as aliangas entre os diferentes membros
Tembé do Gurupi e de Guama se processam em termos de linguagem
de parentesco, unificando os dois grupos com as idéias de solidariedade
e manifestando socialmente sua“ unificagéo cultural”. O querevela, entre
outros aspectos, como os Tembé transitam do social ao cultural. N&o
queremos dizer com isto que o reconhecimento pelos “Tembé do
Guam@’ dos “Tembé do Gurupi” como parentes signifique considera-
los dentro de seu sentimento “de unidade familiar”. Pensamos que os
sentimentos podem variar segundo momentos e circunstancias, inclusive
guando se referem ao “dever” solidario de defesa do “seu territério” ou
“seus territorios’ (area do Guamd, area do Gurupi).

Nos meses de janeiro e junho de 1966, ocorreram dois eventos,
ambos direcionados a “retirar os invasores’ dareserva, que, talvez, nos
ajudem a compreender melhor as estratégias de aliancas dos Tembé e
de alguns agentes da Funai. O primeiro deles, acontecido naaldeiaP.l.
Canindé, contou também com a participagdo de outros grupos indigenas

02

‘ 3_NCN_v2n2_Sara.pmd 52 14/4/2009, 14:29



A disputa pelo sangue

(Kaapor, Guagjgjarae Timbira) e teve como principal objetivo pressionar
as autoridades a solucionar o problema das invasdes. Nessa agéo foram
feitos reféns agentes da Funai de Belém e, como condic&o para a sua
libertacdo, foi exigida a presenca na reserva do presidente do érgdo
indigenista. Como resultado das negociagdes estabelecidas em Belém
(os responsaveis da Funai em Brasilia negaram-se avigjar areserva), a
Funai decidiu instituir uma Comissao Especial destinada a viabilizar
possiveis estratégias a serem implementadas para expul sar 0s “invasores
daRiarg”

No outro momento Gunho de 1996, persistindo o problema sem
que os Tembé vislumbrassem qualquer solucdo, foi realizada uma nova
acao para expulsar os “invasores’, concretamente os situados nas
proximidades das aldeias do Guam@, no povoado Pau de Remo, situado
no interior da reserva. Participaram dessa “missao conjunta’, além dos
Tembé do Guama e do Gurupi, alguns indios Kaapor e os chefes de
posto da Riarg. Essa agcéo culminou com a retencéo pelos “ posseiros’
dos integrantes da “missao”, sendo usados como reféns pelos colonos
com o objetivo de negociar “seus direitos’. Em Belém, participaram
das negociacdes agentes da Funai e da Policia Federal, representantes
do Instituto Brasileiro de Meio Ambiente (Ibama) e dos posseiros (leia-
se membros do Sindicato dos Trabal hadores Rurais daquele povoado).

Entre os acordos alcancados, cabe destacar o “direito” dos
“posseiros’ de permanecer na Riarg enquanto ndo conseguissem terra
para o seu “deslocamento”. Igualmente foi aprovado que eles (os
“possairos’) fiscalizariam e impediriam a entrada na reserva de outros
“invasores’, fossem estes posseiros ou madeireiros. E importante
destacar que, durante os dias em que o grupo de indios e agentes da
Funa permaneceram “cativos’ no povoado, os meios de comunicacéo
de massa de Belém deram ampla cobertura ao “fato”, entre eles O
Liberal, jornal gque, numa de suas notas, questionava a “autenticidade
india dos Tembé’, valendo-se das fotos publicadas dos reféns.

Esses eventos, que manifestam socialmente o sentimento de “luta
comum pelos direitos’, contribuiram para a criacdo e o reforco dos
sentimentos de solidariedade entre os Tembé do Guama e do Gurupi. A
particular relacéo que se desprende dos vincul os entre cultura e politica,
implicitos nas idéias de solidariedade, estimulou um papel mais ativo
por parte das liderancas Tembé de modo a fazer valer socialmente a
delimitacdo de suas fronteiras e sua cultura: “nos indios Tembé”.
Favorecendo a legitimidade das liderancas dos “posseiros’, o que
ensgjou uma disputa entre ambas as liderancas (tembé & “posseiros’) e
até entre os representantes do Ibama e os da Funai, pela definicdo dos
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limites e critérios que estruturam suas representacdes a respeito das
“identidades coletivas’, concretamente, neste caso, as dos “indios’ e
dos “regionais’. Critérios que se vinculam, pensamos, as objetivaces
sobre a*“ideologia danacionalidade” fundamentada na mistura das “trés
racas’ - negro, branco eindio - edos“tracos culturais’ aelasvinculados.

Dentro do processo de construcdo da Nagdo, a nogdo de “tracos
culturais’ esté vinculada as metéforas do parentesco para definir a
“unificacdo politica e cultural” ou, em palavras de Anderson (1993), a
“comunidadeimaginada’ . M ecanismo por meio do qual asaliancaslocais
podem ser convertidas a uma absol uta | eal dade demandada pel o Estado,
revelando como as pessoas transitam do socia rumo a compreensao
cultural dalealdade. A mudanca processa-se por meio da generalizacao
pela qual, no nivel local, as relacbes entre estranhos e proximos sao
relativamente intimas. A distancia da-se entre os que conhecemos e
aqueles que ndo conhecemos. Num nivel mais amplo, o conhecimento
Se converte, progressivamente, menos com pessoas € mais com “tragos
culturais’ (Herzfeld, 1990: 76 e 99).

E na prética, com suas objetivagdes estereotipadas e sociais, que
a cultura se faz e atualiza, como argumenta Handler (1984;1988),
partindo da;gléi ade que acultura se expressaem objetos (leia-se “tracos
culturais’”) . Pois, na realidade social, ja existe uma determinada
maneira (“instituida’) de perceber “a cultura’, que contribui com suas
objetivacoes para lhe dar contelido cultural. Acreditamos que assim
devem ser compreendidas as implicacdes de autenticidade nas praticas
ou representacdes que estruturam a identidade social e cultural Tembé.

E um processo estreitamente relacionado, com as suas
descontinuidades e continuidades no tempo, ao campo politico de acéo
indigenista no qual se desenvolve a agéo dos agentes da Funai e outros
atores que determinam, com seus diferentes “projetos’, desde a criagéo
da Riarg, alegitimidade ou ndo da, “autenticidade Tembé”.

Assim, os critérios culturais que definem a identidade e o grupo
Tembé ndo s6 parecem questionar a “ideologia da nacionalidade

23 . gz .
Hancller, fundamentando-se naidéia de Bernard Cohn de cultura como dentro de uma“ coisa’,
tomaa nogéo de culturacomo coisa: “...a natural object or entity made up of objects and entities
(‘traits*)” (op. cit.: 14). Segundo a nog&o de senso comum ocidental acercadas coisas, acredita-
Se gque uma “ coisa”’ existe objetivamente no mundo real ou natural, que apresenta suas ndo
ambiguas substancias aos humanos, os quais podem apreender a“ coisa” como verdadeira. Neste
sentido, Hancller pensa que é possivel conhecer quando comegam e acabam as “ coisas’, assim
como aquilo que lhes pertence como parte ou propriedade. Ou sgja, seria possivel conhecer os
fatos objetivos que distinguem umas coisas de outras (idem). Para uma melhor compreens&o do
conceito de objetivagdo, ver as paginas 14, 16 e 52-80 do mencionado trabalho de Handler. Ver
também, do mesmo autor, “On Sociocultural Discontinuity: Nationalism and Cultural
Objectification in Quebec” (1984), especialmente as paginas 25 e 55-71.
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brasileira’, mastambém revelam as contradi cbes congtitutivas damesma
no sentido de lidar com a diversidade interna e os pressupostos de
homogeneizac&o cultural nelaincorporados, os quais criam e sustentam
a“Nac&o” como uma “unidade politica e cultura”.

Em outros termos, tais contradi¢es sdo resolvidas na “unidade
Tembé’ pelas proprias contribuicdes dessa ideologia para a criagdo e 0
fomento da cultura e identidade Tembé. Pois sdo os pressupostos de
“autenticidade” implicitos nas idéias de “sangue indio” ou no
reconhecimento de ser “indio mas misturado” que fornecem as bases
de legitimidade dos critérios culturais. Entretanto, esse processo ndo
deixa de ser conflitivo, e insere-se, como vimas, nas proprias lutas de
classificacéo a partir das quais os diferentes atores pretendem impor
as suas verdades. Sgja negando, sgja confirmando a “ autenticidade” dos
indios Tembé, todos esse atores contribuiram para criar sua proprias
identidade nos diferentes contextos em que se manifestavam.
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