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Tembiapo réra: Kufiangue omombiava kolonialismo ha ojepytaso mbaretéva hekorare
—século XX ha XXI pukukue

Ne’& mbyky: Kufiangue ohai heko py hetaichagua istoria iflamboaéva ko kolonia istoria
gui. Ko jehai pyre kdva py che ajeesareko indigena kuéra jepytasore, yma ete guivéma
oficha’ava omopa’ti ko koléniagua kuéra reko. Péicha, ko tése pe che ajepovyvy
kufiangue indigenava fie’énguére ha ijehai pyre istoria ha antropologia mba’e kuaare, pe
século vinte mbyte guive ko século vinte e um peve. Péva che ajapo aikuaa pordse gui
mba’éichapa kufiangue ha kuimba’e kuéra ofiemohenda pe violencia colonial mbytépy;
mba’éichapa ofiefie’€ hese kuéra. Inypyriira ahechauka pe istoria ojehai va’ekue pe of ha
heta kiriri , iemokafiy ha fiecha’a gua’u kunangue rekore. Péicha ofiekolonisa pe kuia
rekove pe fiemombeu pe. Mokoiha, amba’apo umi indigena kufiangue rembiapére voi,
ahechaukdvo hembiapo l4aja, mba’éichapa ombohape hekord politika pe “kufia
indigenaicha” voi ojehechakuaa hagua ichupe pe ava kuéra fiemongo’i apytépe. Ko
mba’ekuaa istoria pegua rupive che ikatu ha’e kufa indigena kuéra ofiepia’a hague yma
ete guive omopa’ll hagud pe koldnia rembiapo, oipe’aséva ichugui kuéra heko ete ha
ndoikuaa ukaséiva pe violéncia ojopyva ha’e voi kufangue ari. Umi kufiangue
mburuvichava oi pe indigena kuéra ojapdova politika ha politika ojejapova indigena
kuéra pe guard mbytépe. Imba’ekuaa ha heko kuaa rupive katu opu’a petei kufa aty
ipyahtva, ha’e kuéra opoko gui mokoi fiane retd rotyta mbaretére, estrutura racial -
omboetéva ha omotenondéva kénte Europagui guarépe, iplatama guive, ha’e estrutura
patriarcal, omoravéva ha omotenondéva kuimba’épy. Péicha, umi kiriri kolénia ara
peguare ha ko’angagua kufa aty ipyahtiva guape, che ajejuhu ku’ape ha ikatu ha’e
kufiangue ombohape hague vointe ifie’€ ha heko yma ete guive, ha ombohasa hague
hembiapokue ha imba’epota pe kolonia pukukue ha hupive.

Ne’¢ ruvicha: Kufangue Indigenava; Kolonialismos; Kufiangue Indigenava Politikape;
Tekovekuaa; Nemombarete.



Titulo: Indigenas mulheres entre colonialismos e resisténcia de longa duragdo — séculos
XX e XXI

Resumo: As indigenas mulheres inscrevem historias no processo colonialista que Ihes
nega existéncia desde a intrusdo colonial. Considerando a longa histéria de luta dos
povos indigenas no contexto colonialista, esta tese analisa diversos discursos de
indigenas mulheres, historiograficos, antropologicos e indigenistas, produzidos entre a
segunda metade do século XX e XXI, para compreender as representacfes de género, 0s
modos de inscricdo das indigenas e o espacgo atribuido as indigenas na situacdo de
violéncia colonial. Primeiro aponto os siléncios, 0s apagamentos e as representacdes
sobre as indias, indigenas e mulheres indigenas, que compdem uma forma discursiva de
colonizar as historias das indigenas. Na sequéncia, abordo as agdes de indigenas
mulheres, observando as estratégias de construgdo da sujeita etnopolitica “mulheres
indigenas” ao longo da trajetéria de atuagdo por ocasido das mobilizagdes dos povos
indigenas. A historicidade me autoriza a defender que as indigenas mulheres lutaram
ante as formas de dominacdo e de expropriacdo colonial das mulheridades
etnicadamente diferenciadas e marcadas por situacdes de violéncia de género. A
politicidade das indigenas mulheres, posicionadas enquanto liderangas entre politicas
indigenas e indigenistas, construiu a sujeita etnopolitica “mulheres indigenas” como
uma estratégia de atuacdo politica na estrutura racial e patriarcal do Estado brasileiro.
Assim, entre os siléncios coloniais e a enunciacdo de indigenas mulheres, concluo que
as protagonistas atravessaram os colonialismos em resisténcia de longa duracéo.

Palavras-chave: Indigenas mulheres; Colonialismos; Mulheres Indigenas; Politica;
Resisténcia.



Titulo: Indigenas mujeres entre los colonialismos Yy la resistencia a largo plazo - siglos
XXy XXI

Resumen: Las indigenas mujeres inscriben historias en el proceso colonialista que les
niega la existencia desde la intrusion colonial. Considerando la larga historia de lucha
de los pueblos indigenas en el contexto colonialista, esta tesis analiza varios discursos
de indigenas mujeres, historiograficas, antropolégicas e indigenas, producidos entre la
segunda mitad de los siglos XX y XXI, para comprender las representaciones de genero,
los modos del registro de los pueblos indigenas y el espacio asignado a las indigenas en
situacion de violencia colonial. En primer lugar, sefialo los silencios, las tachaduras y
las representaciones sobre las indigenas, las mujeres indigenas y las indigenas, que
componen una forma discursiva de colonizar las historias de las mujeres indigenas. A
continuaciéon, me acerco a las acciones de las indigenas mujeres, observando las
estrategias de construccion del sujeto etnopolitico “mujeres indigenas” a lo largo de la
trayectoria de accion durante la movilizacion de los pueblos indigenas. La historicidad
me autoriza a defender que las indigenas mujeres lucharon contra las formas de
dominacion y expropiacion colonial de femenidades étnicamente diferenciadas y
marcadas por situaciones de violencia de género. La politicidad de las indigenas
mujeres, posicionadas como lideres entre las politicas indigenas e indigenistas,
construyé el sujeto etnopolitico “mujeres indigenas” como una estrategia de accion
politica en la estructura racial y patriarcal del Estado brasilefio. Asi, entre los silencios
coloniales y la enunciacién de las indigenas mujeres, concluyo que las protagonistas
pasaron por colonialismos en resistencia de largo plazo.

Palabras clave: Indigenas Mujeres; Colonialismos; Mujeres Indigenas; Politica;
Resistencia.



Title: Indigenous women between colonialisms and long-term resistance - 20" and 21%
centuries

Abstract: Indigenous women inscribe stories in the colonialist process that denies them
existence since the colonial intrusion. Considering the long history of struggle of
indigenous peoples in the colonialist context, this thesis analyzes several speeches of
women indigenous, historiographical, anthropological and indigenous, produced
between the second half of the 20" and 21% centuries, to comprehend the
representations of gender, the modes of registration indigenous peoples and the space
allocated to indigenous peoples in the situation of colonial violence. First, | point out
the silences, the erasures and the representations about the Indians, indigenous and
indigenous women, who compose a discursive way of colonizing the stories of the
women indigenous. In the sequel, | approach the actions of women indigenous,
observing the strategies of construction of the ethnopolitical subject “indigenous
women” along the trajectory of action during the mobilization of indigenous peoples.
Historicity authorizes me to defend that women indigenous fought against the forms of
domination and colonial expropriation of womenities ethnically differentiated and
marked by situations of gender violence. The politicity of women indigenous,
positioned as leaders between indigenous and indigenists policies, built the
ethnopolitical subject “indigenous women” as a strategy for political action in the racial
and patriarchal structure of the Brazilian State. Thus, between colonial silences and the
enunciation of women indigenous, | conclude that the protagonists went through
colonialisms in long-term resistance.

Keywords: Indigenous Women; Colonialisms; Indigenous Women; Politics;
Resistance.
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INTRODUCAO

Desde a leitura da noticia do assassinato de Marinalva Kaiowa me propus a
realizar pesquisas e escritas focalizadas em sujeitas indigenas. Ela atuava na luta dos
povos Guarani e Kaiowd de Mato Grosso do Sul. Antes daquela tarde de 06 de
novembro de 2014, quando acessei a “Folha de S. Paulo” (Digital), percorri outros
textos, varias conversacdes e perguntas sobre histéria das mulheres e povos indigenas,
nas quais possibilitaram construir este resultado agora apresentado em formato de tese.

Em 2011, quando migrei do estado da Paraiba para o estado de Mato Grosso,
trabalhei em escolas do ensino fundamental, médio e na modalidade de Jovens e
Adultos, na rede estadual publica de ensino. Numa aula na educacéo de jovens e adultos
li com os(as) estudantes um texto sobre os silenciados ao longo da histdria, neste
momento um estudante localizado no fundo da sala disse: “Eu e meu povo somos estes
silenciados”. Nos quarenta minutos de aulas restantes, o jovem autodeclarado Boe,
refletiu sobre a negacdo da historia dos povos indigenas estabelecendo didlogo com
os(as) demais estudantes e comigo.

No ano seguinte, em companhias das profissionais da escola e pesquisadores da
Universidade Federal de Mato Grosso, propus a comunidade escolar e, com isso, pude
vivenciar a criagdo do “Projeto Intercultural Boe&Baraedu: eu amo e respeito a
diferenga”. Construido com o intuito de minimizar a evasao escolar dos(as) estudantes
indigenas, e de promover a reflexdo sobre o racismo contra 0s povos indigenas e a
eliminacdo de préticas racistas no ambiente escolar, o projeto desvelou que o racismo €é
insidioso, com largo percurso e varias associacdes, portanto, denota desigualdades
sociais.

Ao vivenciar a coordenacdo deste projeto tive acesso as inimeras indagacgdes e 0
qudo estdvamos distantes do curriculo preconizado pela Lei n® 11.645, de marco de
2008, que estabelece as diretrizes e bases da educacgdo nacional, e que incluiu também
no curriculo oficial de ensino, a obrigatoriedade da tematica “Historia e Cultura Afro-
Brasileira e Indigena”. Foi ainda neste projeto que comecei a ser indagada por minhas
colegas e pelas(os) estudantes sobre informacdes historicas acerca das mulheres
indigenas. Sabendo de minha formacgdo académica em historia das mulheres e estudos

de género, iniciada na graduagdo em Historia — Universidade Federal de Campina
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Grande — no ano de 2002, e dos meus posicionamentos feministas, cujas conversacoes
sobre teologia feminista e ecofeminismo? partiram das reflexdes da tedloga, freira,
filésofa e feminista lvone Gebara (1997) na formacdo catdlica para leigas foram
fundamentais, minhas colegas perguntavam o que e como abordar sobre mulheres
indigenas em suas aulas relativas as varias disciplinas curriculares. As(os) estudantes
indagavam sobre os modos de vida indigenas e descreviam sujeitas indigenas que
conheciam em seus cotidianos na cidade de Rondondpolis, e, por ndo ter respostas ao
alcance da profundidade das perguntas, unia-me a colegas e estudantes nesses
questionamentos e desconhecimentos.

Neste contexto de projeto pedagdgico e de ensino de historia, iniciei as pesquisas
de bibliografias, de noticias da impressa, de musicas, de documentarios, de filmes, de
desenhos, enfim, de producGes culturais a serem interpretadas ao longo do projeto e das
aulas sobre povos indigenas. Paralelamente, tentava compreender as representacdes
sobre os indigenas e as indigenas na literatura didatica e nos romances indianistas e as
questBes sobre a historia das indigenas permeavam as leituras destas producoes.

Durante esse percurso passei a vivenciar a docéncia no ensino superior na
Universidade Federal de Mato Grosso, Campus Rondonépolis (UFMT-Rondondpolis),
atualmente Universidade Federal de Rondondpolis (UFR). Nas disciplinas de Estagio
Supervisionado em Histéria sugeri as(aos) estudantes que elaborassem aulas e outras
metodologias voltadas ao cumprimento da Lei n°® 11.645/08, sugestdo acatada pelos(as)
discentes. Foi com estas(es) estudantes, hoje professoras(es) da rede estadual de Mato
Grosso, que passei a ler as obras de Eliane Potiguara, Daniel Munduruku e Ailton
Krenak, tive a possibilidade de identificar as representacbes dos povos indigenas na
imprensa local e na comunidade escolar. Com elas(es) dei meus primeiros passos na
formacédo de professoras(es) de Historia em discussdes étnico-raciais.

A esta vivéncia se somaram os desafios da orientacdo de Iniciacdo Cientifica
Acdo Afirmativa (PIBIC-AF), a época uma acdo nova na instituicdo e na politica
cientifica do Brasil, voltada a estudantes indigenas e quilombolas. As estudantes
realizaram investigacdes sobre a producdo académica relativa as indigenas Bororo e

Bakairi. Sobretudo, me oportunizaram aprendizados sobre estudar a problematica dos

1 De forma holistica, a Teologia Ecofeminista defende a compreensédo ampla do mundo e do mundo em
n6s humanas. O termo ecofeminismo surgiu na Franga nos anos 1970 no contexto da problematizacdo por
mulheres brancas sobre a destruicdo dos recursos naturais naquele pais. No contexto da América Latina,
considerando o sistema de exploracdo e dominagdo imposto com a conquista, 0 termo passou a ser
pensado pela préatica de resisténcia dos povos espoliados e para além do ordenamento patriarcal.
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povos indigenas. Tais experiéncias me instigam observar, tomando de empréstimo a
afirmacdo de Paulo Freire (1996, p. 77), que “ha perguntas a serem feitas
insistentemente por todos[as] nds e que nos fazem ver a impossibilidade de estudar por
estudar”.

Este percurso profissional, na escola da educacdo basica e na educacédo
universitaria, deu-se em didlogo constante com os conhecimentos do campo de pesquisa
e estudo “Historia das Mulheres e Género”. No Brasil, produzida ao longo dos ultimos
quarenta (40) anos, a historia das mulheres e das relacGes de género ressignifica as
varias auséncias em relacdo as mulheres, bem como questiona as categorias biologicas,
homogéneas e binarias da producdo historiografica, denunciando a dominancia
masculina e patriarcal na construgcdo do conhecimento histérico. Igualmente, analisa e
apresenta fontes historicas e abordagens diversas, problematizando o suposto da
historiografia tradicional de auséncia de documentos e fontes histéricas para historiar as
trajetorias de mulheres. De modo geral, defendem a preméncia dos estudos sobre as
mulheres e relagdes de género.

Para Diva Gontijo Muniz (2015, p. 319), a constituicio da “Historia das
Mulheres” na 4area de Historia se deu em “um campo em litigio, tensionado pelas
disputas em torno do controle da leitura do passado de modo a controlar a viséo do
presente”. Ao concordar com este entendimento, penso os estudos historicos das
mulheres e de género como pesquisas posicionadas e comprometidas com a
problematizacdo das bases epistemoldgicas da ciéncia histdrica. Trata-se, em grande
medida, de producdo de conhecimentos focalizada na desconstrucéo dos discursos e das
praticas de negacdo, inferiorizacdo e silenciamento das mulheres.

Vale ressaltar que o campo historia das mulheres, a partir dos anos 1990, passou
a criticar a essencializacdo em torno da categoria mulher e propds a inclusdo da
categoria de analise género, mormente na acep¢do da historiadora Joan Scott. Importa
nas reflexdes histdricas considerar, nos discursos sobre as mulheres e as relaces de
género, a historicidade, a pluralidade e os significados. Além disso, anos antes, na
década de 1970, a universalidade do sujeito feminista em torno das mulheres brancas,
heterossexuais e de classe média do norte global, mas também nos paises do sul da
geopolitica e suas pautas generalizadoras, fora apontada por feministas negras como um
problema na formagédo do movimento feminista e da sua epistemologia.

No entanto, percebo o diminuto numero de estudos abordando sujeitas histéricas

indigenas na histéria das mulheres e de género produzidos no Brasil. A literatura
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académica do campo historia das mulheres e género sobre as indigenas langa olhar
sobretudo para as “indias” durante a colonizagdo portuguesa do Brasil. Por outro lado, a
partir dos anos 1970, as reflexdes da Antropologia em didlogo com epistemologias
feministas focalizam as indigenas em contextos etnograficos. Neste diapasao, a partir
dos anos 2000, as organizacdes de mulheres indigenas passaram a receber atencao desta
abordagem antropoldgica. Assim, enquanto a pesquisa histérica focaliza as mulheres
indigenas no passado, compulsando as fontes histdricas relativas ao periodo colonial, a
pesquisa antropologica observa as “indigenas” e seus processos organizativos nos
momentos de realizacao das etnografias.

Ressalto, conforme o historiador Michel de Certeau (2015), que é caracteristica
da pesquisa histérica o trabalho de escolher, relacionar e interpretar a producao social e
cultural, transformando em fontes histéricas. A histéria das mulheres e relacbes de
género realiza este trabalho de modo proficuo, enfrentando a premissa da historiografia
positivista de auséncia das mulheres na Histéria devido a falta de documentos.
Atualmente, concordando com a avaliacdo da historiadora Maria lIzilda P. de Matos
(2000), entendo que a dificuldade esta mais na fragmentacdo da documentacdo do que
propriamente na auséncia de fontes historicas. No campo da “Historia Indigena”, desde
a década de 1990, também se debate a respeito da auséncia das fontes historicas sobre
0s povos indigenas. Esta discussdo aponta para a necessidade de outras formas de
interpretacdo da documentacdo disponivel e da incorporada, conforme ressaltam os
estudos de Jonh Monteiro (1994), Maria Regina Celestino de Almeida (2010), Thiago
Leandro Vieira Cavalcante (2011) e Jorge Eremites de Oliveira (2012).

Tendo em vista as vivéncias anteriormente mencionadas com a historia das
mulheres e a tematica povos indigenas, registrei depoimentos e entrevistas de mulheres
indigenas concedidos a imprensa, indigenistas e pesquisadores(as), autobiografias e
literatura de mulheres indigenas; producdo académica em livros, artigos cientificos,
monografias, dissertacdes e teses; audiovisuais e fotografias; jornais alternativos
feministas e matérias sobre mulheres indigenas na grande imprensa e na imprensa
institucional do érgdo indigenista oficial.

Por focar a construcdo de um projeto de pesquisa e um possivel doutorado,
passei a ler os jornais do Conselho Indigenista Missionario. Ao mesmo tempo
cataloguei relatorios e noticias dos campos dos indigenismos oficial e alternativo e
informacdes acerca da atuacdo de liderancas indigenas e suas organizagfes nas redes

sociais na World Wide Web. Séo objetos socioculturais produzidos entre as décadas de
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1960 e 2020, que neste trabalho constituem em documentos e fontes historicas. Se o
pressuposto da auséncia de fontes historias inicialmente interpds a construcdo do objeto
de estudo, a localizagdo, a selecdo e a andlise das fontes historicas que me permitem
compor este resultado de pesquisa, faculta afirmar que ndo é necessariamente em razédo
da auséncia de fontes histdricas o reduzido nimero de estudos historicos focado em
mulheres indigenas. Ao longo desta tese apresento trechos deste corpus documental,
que avalio relevante para as discussdes em tela, por demonstrarem a presenca de
mulheres indigenas na politica indigena, na politica indigenista e na politica feminista.
O questionamento da invisibilidade das indigenas na historia pela suposta auséncia de
fontes histdricas permeia esta evidenciagao.

Ressalto também que é fundamental neste estudo interpelar a construcdo da
histéria enquanto um conhecimento cientifico marcado por ideologias, teorias e
metodologias. Assim, em que medida o conhecimento histdérico sobre mulheres e género
que fazemos por meio de nossas pesquisas abordam ou ndo sujeitos(as) indigenas?
Considerando a existéncia de campos disciplinares constituidos em torno das categorias
mulheres e povos indigenas, criticos do tratamento marginal dado pela historiografia
brasileira as mulheres e aos povos indigenas. Deste modo, ndo € pela auséncia de
campos disciplinares a baixa incidéncia de estudos voltados as sujeitas femininas
indigenas. Tampouco é viavel explicar a rarefeita atencdo as politicas das mulheres
indigenas no campo “Historia das Mulheres e Género”, pela inexisténcia de atuagdes
politicas das indigenas no campo da politica nacional.

Em 2018, Joénia Wapichana, da Rede Sustentabilidade, foi eleita para a Camara
dos Deputados do Brasil. A atuacdo destacada desta deputada torna visivel, nos dias
atuais, as pautas dos povos indigenas. Sua acdo politica tem lastro na luta das indigenas
em nome dos povos indigenas no Estado colonialista do Brasil. Sua contemporanea nas
lutas indigenas, Sonia Guajajara, em discurso introdutério a entrega da Carta dos Povos
Indigenas a Presidenta da Republica, Dilma Vana Rousseff, em 5 de junho de 2012,
posicionou-se “enquanto lideranca mulher indigena na condigdo de autoridade de meu
povo e dos povos indigenas do Brasil”.

Anos antes, em 2002, em reflexdo sobre a participagdo dos povos indigenas, em
especial das mulheres indigenas, na Conferéncia de Durban, Eliane Potiguara, presente
no Movimento Indigena desde os anos 1980, contou a “Revista Estudos Feministas”
sobre a situacdo de violéncia contra os povos indigenas pelo prisma das indigenas,

denunciando o apagamento destas sujeitas na histdria tradicional contada no Brasil.
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Retomando a narrativa sobre Marinalva Kaiowa, € preciso contar que, dias antes
de ser assassinada, ela esteve em Brasilia participando das manifestacGes de indigenas
Kaiowa e Guarani. O objetivo do ato era alterar a decisdo da Segunda Turma do
Supremo Tribunal Federal (STF) que anulou em 2014 a portaria declaratéria da Terra
Indigena Guyraroka. Sem ouvir os indigenas, o STF utilizou argumento do “marco
temporal”, segundo o qual, 0s povos indigenas tém que provar posse das terras ou agao
de resisténcia a expropria¢do na data de 5 de outubro de 1988, quando foi promulgada a
Constituicdo do Brasil em vigéncia, para ter direito a demarcacdo do territdrio
tradicionalmente pertencente a estes povos.

Apesar de ser notavel nas duas primeiras décadas do século XXI a atuacdo
destas mulheres no movimento indigena, enunciando-se liderangas indigenas, e
constatada a existéncia de fontes historicas que perfazem o periodo entre as décadas de
1960 e 2020, por que sdo poucos os estudos historicos sobre as indigenas no Brasil?
Percebo que ha uma possibilidade de reflexdo sobre esta indagacdo na perspectiva dos
estudos pds-coloniais relacionada a critica decolonial. Apesar de considerar a relacéo
entre raca e género na estrutura colonial de modo distinto, o que implica na
compreensdo do lugar do(a) sujeito(a) colonizado(a) na narrativa colonial, estes aportes
favorecem uma compreensao sobre as atuacoes politicas de mulheres indigenas.

Na perspectiva dos estudos pos-coloniais Gayatri Chakravorty Spivak (2010),
em escrito publicado originalmente em 1976, defende que o0s sujeitos coloniais
marcados pelas diferencas de raca, de género e de classe sdo objetos de estudo da
historiografia colonialista, dentro da ordem ideoldgica racial e de género de dominacao
branca masculina, a qual oblitera a palavra das mulheres colonizadas. Quem fala no
texto colonial sdo os(as) intelectuais informados(as) pelos(as) colonizados(as), o que
Spivak (2010) problematiza amplamente propondo ruptura.

Por sua vez, na perspectiva dos estudos feministas decoloniais, Maria Lugones
(2014) ao discutir as representacfes e 0s posicionamentos das sujeitas marcadas pela
imposicdo categorial de assimetria de poder, estruturada em género e raca, propde
compreender “a resisténcia a colonialidade do género a partir da perspectiva da
diferenga colonial” (LUGONES, 2014, p. 940).

Estas criticas apontam o carater racial e colonial do pensamento ocidental, em
especial do feminismo, que se coloca em posicdo hegemonica, ocultando as conexdes
entre género, raca, classe e heterossexualidade que lhes séo estruturantes. Nos

pensamentos de Lélia Gonzalez, Julieta Paredes, Maria Lugones, Rita Laura Segato,
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Karina Bidaseca, para citar apenas estas tedricas do campo feminista situadas na
América Latina, é central compreender o processo de dominacdo e de exploracao
imposto aos povos indigenas devido a colonizagdo europeia como violéncia que marca a
Histdria da Ameérica Latina. Conquanto as divergéncias sobre as designacdes de género
nas sociedades indigenas antes e depois da imposicdo colonial, aos estudos destas
tedricas, cabe mostrar a configuracdo do sistema de poder colonial ordenado em termos
de raca e de sistema de género, que alterou sobremaneira a organizacdo social nos
territorios indigenas.

Com relacdo a critica pos-colonial, na acepcdo de Spivak (2010), ao abordar as
representacdes sobre a producgdo do conhecimento e as sujeitas coloniais, percebo nestes
estudos um potencial analitico para desvelar as interdicdes narrativas aos(as)
colonizados(as) pelos(as) colonizadores(as). Por sua vez, na esteira de Lugones (2014),
a critica decolonial, ao desmontar as imagens, as identidades geoculturais, a negacao de
historia aos(as) sujeitos(as) colonizados(as) impostas pelos(as) colonizadores(as) e
evidenciar a resisténcia destes sujeitos favorece compreender a atuacéo das indigenas na
situacdo colonialista.

Ao situar esta pesquisa entre 0s pensamentos pos-coloniais e 0s estudos
decoloniais, viso apontar e problematizar os siléncios, as representacdes e 0s projetos
pautados nas colonialidades, em sequéncia abordar a atuacdo das indias, indigenas,
mulheres indigenas e indigenas mulheres nas lutas de resisténcia dos povos indigenas
travadas ao longo do processo historico colonial no Brasil.

Com esta proposi¢do em tela, lango mdo da metodologia da etno-histéria como
método interdisciplinar, tal como aludida por Cavalcante (2011). Tendo em vista a
reflexdo historiografica, a etno-histéria se mostra como caminho metodol6gico util para
compreensdo acerca dos povos de culturas ndo ocidentais. Para o historiador, este
método contribui para a escrita de “uma historia indigena mais holistica”
(CAVALCANTE, 2011, p. 350). Para José Luis de Rojas (2008), ao discutir a
abrangéncia do método etno-histdria e sua aplicagdo, considerando a formacdo dos
pesquisadores, é o0 problema de pesquisa que direciona a sele¢do de fontes ou o método,
ndo o contrario.

Observando estas proposicdes, entendo a metodologia da etno-historia como um
caminho no qual viabiliza 0 “apreender “o que ¢ tecido junto”, isto é, o “complexo”

(MORIN, 2003, p. 14), no caso, compreender a atuagdo politica de mulheres indigenas e
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sua visibilidade e invisibilidade nos estudos historicos sobre mulheres e género tendo
em vista o processo historico dos povos indigenas.

Nesta pesquisa importa identificar o Iéxico do discurso colonial/moderno quanto
as indigenas (SEGATO, 2012), o que vai ao encontro de uma das proposicGes da etno-
historia envolvendo povos indigenas, ou seja, a de promover a critica contumaz as bases
coloniais do discurso histérico (CAVALCANTE, 2011).

As leituras criticas das fontes histéricas devem primar também por identificar
nos discursos indigenas e indigenistas as formas de atuacdo das indigenas na luta dos
povos indigenas e no movimento das mulheres indigenas, e suas relacbes com a
geopolitica global. Ao partir desta forma de pesquisar e de interpretar, organizei as
fontes histoéricas localizadas em diversos acervos digitais e distintos suportes materiais
por aproximacao tipoldgica. No entanto, a utilizacdo na narrativa da historica se da por
meio dos entrelacamentos das informacdes coligidas.

A producdo historiografica sobre Historia das Mulheres, Estudos de Género,
Historia do Feminismo publicada em livros, dicionarios, dissertacdes, teses e artigos
académicos, além de constituir referencial tematico, € analisada como discurso do
campo disciplinar que produz presenca e auséncia das mulheres indigenas, bem como
representacfes. Também os estudos etnograficos que focalizam as indigenas e o
processo de formacéo de suas organizagdes foram compulsados pelo prisma da atuacao
organizativa das indigenas no Brasil, a partir da década de 1980. O momento histérico e
o lugar social e epistemoldgico de elaboracdo e publicacdo das obras, igualmente a
importancia, maior ou menor, atribuida a elas no campo historiogréafico, foram
considerados na selecdo que perfazem o periodo entre 1978 e 2020.

Especificamente os artigos cientificos dizem respeito a producdo periodica
académica feminista e o0s estudos de género em perspectiva interdisciplinar,
correspondente ao periodo entre 1992, ano do primeiro nimero da “Revista Estudos
Feministas”, inaugurando o campo dos impressos académicos feministas, e 2018, ano
das ultimas publicagGes por mim consultadas para este estudo. Coligi artigos publicados
nas revistas cientificas: “Revista Estudos Feministas” (1992-2018), “Cadernos Espaco
Feminino” (1994), “Cadernos Pagu” (1998-2018), “Revista Género” (2000-2018),
“Revista Labrys” (2002-2018), “Revistas Artemis” (2004-2018), “Revista Género na
Amazonia” (2012-2018) e “Revista Feminismos” (2013-2018).

Para Scott (1998, p. 304), “precisamos nos referir aos processos historicos que,

através do discurso, posicionam sujeitos e apresentam suas experiéncias”. Deste modo,
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importa perceber, na producdo historiografica das mulheres e de género, quais 0s
significados sobre as indigenas, e de qual maneira a relacdo entre género e etnicidade
fora abordada.

Enquanto produtos da epistemologia feminista e dos aportes da Histdria, esta
producdo académica possibilita perceber as operacfes historiograficas, orientadas por
ideologias e suas teorias e metodologias, produtoras de representagdes sobre o sujeito
mulher indigena, e discutir em que medida as bases coloniais da geopolitica do
conhecimento obliteram a visibilidade étnico-racial na histéria das mulheres e género.

Cabe destacar que, no fazer da historia das mulheres, conforme explicita
Losandro Antonio Tedeschi (2012), é fundamental perceber o controle e a distribuicdo
da palavra escrita pelo patriarcado enquanto dispositivo que ora limita, ora elimina
memorias sobre as mulheres. Neste sentido, & historiadora e ao historiador devemos
considerar as hierarquias e assimetrias de poder calcadas em raca, género, classe e
sexualidade na produ¢ao da ciéncia historica, tendo em vista que “somos permeados|[as]
pela realidade na qual estamos inseridos[as] e somos resultado dela” (TEDESCHI,
2012, p. 13).

Os jornais sdo tomados como meios de comunicacdo que interferiram na vida
politica e social, ndo sendo instrumentos imparciais e neutros acerca da narrativa dos
fatos. Segundo os estudos de Maria Helena R. Capelato (1980, 1988) e Bernado
Kucinski (1991), os jornais construiram por meio de seus discursos representacoes
sobre o que abordaram, mas também do que deixaram de abordar.

Considerando fulcral a imprensa periodica alternativa neste estudo, analiso 0s
jornais e revistas “Brasil Mulher” (1975-1980), ‘“Noés Mulheres” (1976-1978),
“Mulherio” (1981-1988), “Nzinga Informativo” (1985-1989) e “Jornal Fémea” (1992-
2014); os jornais “Porantim” (1978-2020) e “Mensageiro” (1979-2012), do Conselho
Indigenista Missionario (CIMI) voltados a tematica Povos Indigenas, e o jornal do
Grupo Mulher — Educagdo Indigena (GRUMIN) “Jornal do Grumin” (1989-1995).
Além destes, foram utilizadas noticias da grande imprensa, das midias regionais e da
Fundac&o Nacional do indio. Em seu conjunto, estes periddicos abarcam o periodo que
vai de 1975 a 2020.

Enquanto os periddicos alternativos feministas vém sendo analisados mediante
diversas abordagens, o0 mesmo ndo € possivel dizer sobre os impressos voltados a
tematica indigena, embora o jornal “Porantim” seja recorrentemente mencionado em

estudos académicos acerca dos povos indigenas. Esta imprensa atribuiu espaco e
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representacdes distintas as mulheres indigenas. Por meio da critica de textos e imagens,
bem como dos siléncios, € possivel identificar representacfes sobre as mulheres
indigenas. Assim, na analise relativa aos discursos dos jornais e das representacdes é
necessario considerar a orientacdo ideologica, a estruturacdo do impresso e as
estratégias de (in)visibilidades empregadas.

Na andlise do discurso importa compreender a “politica do siléncio”
(ORLANDI, 2008, p. 57). Segundo Eni Orlandi (2008), h& duas formas de significacdo
na politica do siléncio, uma é o siléncio constitutivo calcado no apagamento, que
também serve para resisténcia, pois contém o que o0 outro ndo pode expressar, e a outra
maneira diz respeito ao siléncio local, a exemplo da proibigéo de circulagdo de sentidos.
No caso do exame dos discursos sobre o Brasil, o siléncio surge como nuclear na
determinacéo historica dos processos de significacéo.

Orlandi (2008, p. 61) propde, entdo, perguntar sempre: “O que o colonizador
ndo esta dizendo quando esta dizendo ‘x’?”, contribuindo para a “historicidade do
texto”. O siléncio ¢ identificado nos mecanismos de funcionamentos dos diferentes
processos de significagdo, assim, “hé histdria no siléncio porque ha sentido no siléncio”
(ORLANDI, 2008, p. 58).

E possivel dizer que as autobiografias, literatura indigena e
entrevistas/depoimentos/discursos de mulheres indigenas concedidos a imprensa, érgdo
oficial e organizagdes indigenistas, constituem em estratégias das indigenas de
resisténcia a “politica do siléncio”. Este conjunto de fontes historicas tem por
caracteristica fundamental se constituir em uma narrativa de mulheres indigenas, as
quais analiso, tendo em vista as ponderagdes de Claudia de Lima Costa (1993) sobre
textos autobiograficos de mulheres do Terceiro Mundo, e Oscar Calavia Saez (2006)
sobre autobiografias indigenas.

Considerado como um género narrativo ocidental, o relato de si vem sendo
utilizado por sujeitos indigenas. Saez (2006, p. 190), tratando sobre a autobiografia “Me
llamo Rigoberta Menchu y asi me nacio la conciencia”, entende que “¢ provavel que a
constituicdo de sujeitos individuais representativos esteja cada vez mais a reforcar as

9999

acoes politicas dos movimentos étnicos no mundo “latino””. Deste modo, as dentincias
contidas na autobiografia de Rigoberta Mencha imbricam sujeito individual e sujeito
coletivo.

Esta autobiografia e correlatas, a exemplo do relato autobiografico de Eliane

Potiguara e de Sonia Guajajara, provocam os olhares colonais a perceber as a¢es das
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indigenas mulheres frente aos colonialismos na América Latina como uma luta de longa
duracgéo praticada e vivida por sujeitas marcadas pelo padréo colonial de género como
ndo importantes. Assim, a compreensdo da longa duracdo emerge da tenacidade das
indigenas mulheres nos contextos colonialistas a partir do século XV.

Para o contexto socio-histérico do Terceiro Mundo, Costa (1993, p. 306)
defende que “os textos autobiograficos escritos por mulheres se tornaram parte
integrante da batalha intelectual, ideoldgica, politica e até mesmo armada que a
populacédo oprimida e silenciada trava contra as forcas de Estados repressores e grupos
hegemonicos.”

Partindo destas questbes, as narrativas autobiogréficas, as entrevistas e a
literatura de mulheres indigenas do Brasil, constituem testemunhos politicos das
préprias experiéncias na luta dos povos indigenas e no movimento das mulheres
indigenas. Em dialogo com Margareth Rago (2013), entendo que analisar estas
narrativas € cartografar “um lugar no mapa politico das chamadas minorias”.

S&o narrativas que ddo a conhecer aspectos das atuacdes de mulheres indigenas
como lideres indigenas, as representac6es da indianidade, os agenciamentos em torno de
género, raga e etnicidade, e interpelam “a histéria tnica”, pegando de empréstimo a
expressdo de Chimamanda Ngozi Adichie (2009).

Este estudo histérico compulsa a tipologia documental produzida pelo Estado,
notadamente os relatorios de gestdo da Fundacdo Nacional do Indio, relativos aos
exercicios de 2006 a 2018, as leis e as portarias concernentes aos projetos do Estado
visando as questdes de género, geracdo e povos indigenas, e trechos do Relatério
Figueiredo (BRASIL, 1968). Esta documentacdo possibilita identificar a acdo do 6rgao
indigenista oficial em relacdo as questdes de género na interface com as demandas das
indigenas por politicas publicas, mas também as violagdes impostas as indigenas por
acOes indigenistas.

Por ultimo, compde as fontes historicas compulsadas os relatorios de encontros
de mulheres indigenas e informativos correlatos as atividades do Movimento de
Mulheres Indigenas. Estas fontes sdo fundamentais para identificar o processo
reivindicatorio de mulheres indigenas, bem como a sagacidade dos coletivos indigenas
na construcdo das politicas indigenas entrelacada as politicas de géneros.

Além disso, os relatorios do Conselho Indigenista Missionario que denunciam a
violéncia contra os povos indigenas, perfazendo o periodo de 1993 a 2019, apresentam

dados relevantes para compreender o processo de violéncia que atinge 0s povos
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indigenas nas ultimas décadas, especialmente para mostrar o funcionamento da
hierarquia de género nos casos de violéncia vitimando as mulheres. Estes relatorios
constituem denuncias da crueza com que 0s povos indigenas séo tratados pelo Estado
brasileiro, e, por outro lado, sdo narrativas da luta dos povos indigenas contra os danos
do projeto colonial imposto e praticado na América desde a conquista dos territorios
indigenas pelos europeus.

A introducdo das conceituacOes de género e de raca, situadas criticamente em
relacdo ao feminismo ocidental, possibilita perceber construcGes de politicas indigenas e
indigenistas ante as transformacdes impostas pela ordem colonial moderna, bem como
as estratégias construidas para sobreviver nesta estrutura.

Para Segato (2006), a condicdo de possibilidade do processo de reorientar a
historia no sentido de uma “ética de insatisfacdo” da-se por um esforco permanente de
critica e estado de luta no sentido de nos humanizar pela existéncia dos outros e suas
vontades dissidentes. Neste sentido, penso que cabe a reflexdo historica desmontar
projetos e politicas por meio da compreensao do paradigma a que pertencem, bem como
buscar brechas construidas por mulheres indigenas em um territério abarcado totalmente
pelo modelo binéario calcado em raca, género, classe e sexualidade como instrumento de
poder.

Pautei a leitura destas fontes histéricas no entendimento de que o discurso €
histérico por sua construcdo em contextos determinados, por projetar-se para 0 porvir,
por criar tradicdo e passado e influenciar os novos acontecimentos (ORLANDI, 2009).
Dadas estas caracteristicas, a analise do discurso visa a apreender a historicidade do
discurso em meio aos conflitos de sentidos, “atua sobre a linguagem e opera no plano da
ideologia, que ndo ¢ assim mera percepcdo do mundo ou representacdo do real”
(ORLANDI, 2009, p. 42).

Esta pesquisa, iniciada na aula em que o jovem estudante Boe fez-me pensar
sobre a violéncia do siléncio historico sobre os povos indigenas, decidida na leitura do
obituério de Marinalva Kaiowa, e praticada entre cansagos, contentamentos e encontros
inspiradores, a partir do ingresso no Programa de Pds-Graduagdo em Histdria — Linha
Histdria Indigena e do Indigenismo — na Universidade Federal da Grande Dourados,
permite-me defender a tese de que as colonialidades criaram diversos estratagemas para
obliterar as “indias”, as “indigenas” e as “mulheres indigenas”, que, nao obstante, ao
reconhecerem as trapacas coloniais, construiram a sujeita etnopolitica inerente a luta dos

povos indigenas, com a qual vem atuando nas estruturas colonialistas. Trata-se da
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politicidade das indigenas mulheres na longa duracéo da luta de resisténcia e a peculiar
forma de enfrentar os colonialismos.

Isto posto, esta tese estd organizada em seis capitulos. De modo geral, nos
capitulos 1, 2 e 3 abordo as representacfes sobre as indias e mulheres indigenas. Com
este objetivo, no primeiro capitulo mostro as representacdes e o espago atribuido as
sujeitas indigenas na narrativa historica das mulheres e de género; no segundo capitulo
apresento as imagens e os modos de inscricdo das indigenas nos feminismos; e no
terceiro capitulo abordo o processo de construcdo da representacdo sobre as mulheres
indigenas pelo indigenismo ligado a Igreja Catdlica.

Nos capitulos 4, 5 e 6 foco na atuacdo politica de mulheres indigenas e indigenas
mulheres entre 0o movimento indigena, o movimento de mulheres indigenas e as
politicas publicas. Assim, no quarto capitulo, refiro-me ao processo de construgdo da
categoria “mulheres indigenas”, aludindo as lutas indigenas ante o impedimento
colonial de ser e estar indigenas; no quinto capitulo discorro a respeito das proposi¢oes
de politicas publicas como parte do processo de atuacao de indigenas mulheres em torno
da sujeita politica “mulheres indigenas” nos colonialismos; e, por fim, no sexto capitulo,
ao mostrar aspectos da violéncia de género que marcam cruelmente a experiéncia
historica dos povos indigenas em quinhentos e vinte e um anos de colonialidade,

escrevo sobre as resisténcias de indigenas mulheres a colonialidade de género.

Notas

Sobre as flexfes de géneros nos substantivos

Escrevo no género da lingua portuguesa que expressa a minha mulheridade.
Compreendo que o poder patriarcal reforcou e segue reforcando comportamentos
socioculturais, inclusive sobre no campo linguistico. Conquanto, pondero que o
masculino universal e o feminino universal, da lingua portuguesa, ndo comportam as
diferencas dos géneros dos grupos etnicamente diferenciados e atravessados pelo

processo de colonizagdo da América pelos europeus.
Sobre a grafia dos nomes indigenas

A referéncia aos grupos étnicos fundamenta-se na convencdo para a grafia de nomes

indigenas assinada na 12 Reunido Brasileira de Antropologia, realizada em janeiro de
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1953. De acordo com as orientacdes desta convencdo, categorizou-se a escrita dos
nomes dos grupos étnicos com iniciais maitsculas, porém, ficou conciliado a ndo flexao
de género ou de nimero. Em contrapartida, nesta tese, nos casos em que 0s nomes s&o
usados como substantivos e adjetivo ocorre a flexdo de género. No entanto, para grafar
os adjetivos faco uso de iniciais minusculas. Ressalto que mantenho os etnénimos
conforme utilizados nas fontes historicas analisadas, consciente, com isso, de que 0s
grupos etnicamente diferenciados possuem autodenominagdes distintas dos etndnimos

atribuidos pela sociedade colonial.

Sobre a referéncia aos termos india, mulheres indigenas e indigenas mulheres

Quando utilizo o termo india, em itélico, o objetivo é destacar as representacdes
coloniais sobre os géneros etnicamente diferenciadas. Ao empregar o termo mulheres
indigenas, em italico, viso ressaltar a precedéncia de género a etnicidade nas
representacfes feministas, indigenistas e indigenas, sobretudo no Brasil. E, ao usar, o
termo indigenas seguida da palavra “mulheres”, ambos em italico, procuro enfatizar a
atuacdo das liderancas pertencentes as coletividades, etnicamente diferenciadas, e seus
discursos situados na diferenca colonial. Com isso, inverte-se 0s termos do feminismo

hegemdnico, portanto, enunciam-se como indigenas mulheres.

Sobre a apresentacdo do texto

Mantenho as citacfes, tal qual, o seu original. Todavia, ndo menciono 0s equivocos
gramaticais relativos a lingua portuguesa, €, por essa razao, ndo utilizo a expressao sic.
Quanto as obras com mais de uma edi¢do, menciono-as entre colchetes e com a datacdo
da primeira edicdo. Utilizo itdlico para termos em linguas estrangeiras ou indigenas.
Para os titulos de livros, periédicos, documentarios, entre outros citados no texto, e para
destacar ou relativar termos eu emprego aspas. Uso aspas duplas no inicio e no final de

uma citacdo literal que néo ultrapasse trés linhas.
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CAPITULO |

FIOS DA COLONIALIDADE DE GENERO NA HISTORIA DAS
INDIGENAS MULHERES

Questionar a historiografia foi fundante para a emergéncia da Historia da(s)
Mulher(es) e dos Estudos de Género. A historiadora francesa Michelle Perrot (2005
[1987], p. 33) concluiu que “[n]o teatro da memoria, as mulheres sao uma leve sombra.”
Quando em 1976 a historiadora estadunidense June E. Hahner publicou “Women in
Brazil”, traduzido para lingua portuguesa em 1978 pela editora “Civiliza¢do Brasileira”
sob o titulo “A mulher no Brasil”, “A Historia da mulher no Brasil, tal como a das
mulheres em varios outros paises esta [estava] por ser escrita.” (HAHNER, 1978, p. 9).

Nos idos da década de 1970, Hahner dedicou seus estudos a Historia do Brasil e
Histéria da Mulher orientada pela percepcao de que “Os estudiosos tém dado muito
pouca atencdo a mulher nas diversas regifes do mundo, o que inclui a América Latina.”
(HUHNER, 1978, p. 9).

Naquele momento, segundo a historiadora estadunidense Joan Scott, a produgéo
historiografica nos Estados Unidos construia “el nuevo conimiento acerca de las
mujeres.” (SCOTT, 2008, p.33). Na Fran¢a, ao indagar se “as mulheres tém uma
historia” e se era possivel fazer uma historia das mulheres, historiadoras comegaram “a
escrever e concluimos que sim, que poderiamos fazer histéria das mulheres” (PERROT
in REIS DE ARAUJO, 1993, p. 126-127).

Em 1988, a historiadora brasileira Mary Del Priore publicou o livro “A mulher
na historia do Brasil” mediante a defesa de que o lugar de mulher é na historia. A
organizadora creditou a obra a ampliacdo dos estudos sobre a mulher, a0 movimento das
mulheres de apropriacdo dos espacos, ao acompanhamento da bibliografia internacional
e a paixdo pelo passado desconhecido das mulheres. Priore (1988) entende “A mulher
na historia do Brasil” como uma contribui¢do para repensar tanto a histéria do Brasil

quanto a propria historia da mulher ante os rotulos e as penchas impostas a mulher.
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Na decada seguinte, esta historiadora organizou uma das mais importantes obras
relativas ao campo Historia das Mulheres. Trata-se de “Historia das Mulheres no
Brasil”, cuja primeira edigéo foi publicada em 1997.

O projeto editorial da Editora Contexto objetivou criar uma “obra de referéncia
como ja existente em outras partes do mundo.”? (PRIORE, 2012 [1997], p. 7).
Composta por vinte capitulos, escritos por especialistas nas teméticas abordadas,
“Historia das Mulheres no Brasil” explicitou o entendimento no campo Historia das
Mulheres no final da década de 1990 de que “a histéria das mulheres ¢ fundamental
para se compreender a histéria geral: a do Brasil, ou mesmo aquela do Ocidente
cristdao.” (PRIORE, 2012 [1997], p. 8).

No elenco de livros sinteses da Historia da(s) Mulher(es) no Brasil, visando o
publico amplo, “Nova Histéria das mulheres no Brasil”, publicada em 2012 pela Editora
Contexto e organizada pelas historiadoras Carla Bassanezi Pinsky e Joana Maria Pedro,
é uma das mais recentes referéncias nos estudos historicos sobre mulheres e relacdes de
género. A obra relne vinte e dois capitulos, escritos por estudiosas das ciéncias
humanas e sociais e militantes de diversos movimentos sociais do campo progressista, a
exemplo do Movimento de Mulheres Negras, do movimento indigena e dos
movimentos feministas.

Este conjunto bibliografico perfaz quarenta anos de estudos sobre historia das
mulheres e relacdes de género no Brasil. Diz respeito a producdo historiografica que
vem sendo construida por historiadoras e demais cientistas sociais desde os anos 1980.
Inicialmente sob o nome de “Historia da Mulher”, nos anos 1990, este conjunto mudou
a nomenclatura passando a se chamar “Historia das Mulheres”, sobretudo, dada as
discussGes acerca das categorias sociais e analiticas operativas de uma histéria
generalizadora. No final daquela década ampliou as problematizacGes com os debates
entorno da categoria analitica género em grande medida na acepc¢do de Scott (1995
[1986]), emergindo os Estudos de Género.

Neste primeiro capitulo, interrogo a historiografia da(s) mulher(es) e das
relacfes de género sobre o espaco atribuido as mulheres indigenas; pergunto a proficua
producdo dos campos Histéria da(s) Mulher(es) e Estudos de Género quais as

construcdes de género considerando o sujeito povos indigenas; e, discuto as razdes para

2 Provavelmente, trata-se de uma referéncia a obra Histdéria das Mulheres no Ocidente. DUBY,
Georges. PERROT, Michelle. Histéria das Mulheres no Ocidente. Vols. 1 a 5. Porto, PT: Edicdes
Afrontamentos. 1995.
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presenca e auséncia das mulheres indigenas na narrativa histérica da Historia das

Mulheres no Brasil.

1.1 India: A mulher primeva da histéria do Brasil

Para Hahner (1978), uma sintese histdrica sobre as indigenas constituiu-se tarefa
dificil dada a complexidade, a diversificacdo, a estratificacdo racial, a negagdo da
miscigenacdo, a insuficiéncia de fontes historicas, restritas aos relatos de viajantes no
século XVI e as investigacOes antropoldgicas dos seculos XIX e XX. Mesmo assim, 0
livro “A mulher no Brasil” inicia-se com o capitulo intitulado “Periodo Colonial — As
Indigenas”, no qual analisou trechos de relatos de viajantes, em especial a narrativa do
viajante Hans Staden, prisioneiro dos(as) Tupinambas. A historiadora priorizou
descricbes sobre a ornamentacdo das mulheres, o sistema de nomeacdo, 0 parto, as
atividades ap6s parto, 0 modo de tratar as criangas, o relacionamento poligdmico, a
coabitacdo, a pratica do marido presentear suas esposas e filhas a outros homens, 0s
noivados e o ritual de comer os inimigos. Deste modo, construiu uma historia acerca das
experiéncias das mulheres indigenas restrita a um Gnico momento histoérico, o periodo
colonial.

Como mostrei em outro escrito (SAMPAIO, 2020b), embora Hahner (1978)
reconheca a diversidade de grupos étnicos no Brasil e os diversos papéis das indigenas
na formacdo da sociedade brasileira, opds a representacdo da indigena do grupo étnico
Tupinamba a representacdo sobre as indigenas alocadas pelo discurso colonial ao tronco
Jé. E, ambas imagens, foram representadas como opostas a ideia homogeneizadora
sobre as mulheres ocidentais.

O que separava a representacdo sobre as indigenas da imagem acerca das
mulheres ocidentais era condicdo das primeiras no matriménio. Se escravas,
companheiras ou lideres importava também na representacdo Hahner (1978) o modo de
relacionamento entre homens e mulheres, se monogamico ou se poligamico, a posse ou
ndo da propriedade, o trabalho e a cor da pele. Este Gltimo elemento consta nos trechos
da documentacdo coligida e citada por Hahner (1978), na qual, as Tupinambéas foram
identificadas como “mulheres negras da terra”, “indias da terra” e “mulheres de cor”.

A imagem das indigenas Tupi privilegiada por Hahner (1978) atende a uma
I6gica da historiografia brasileira tradicional relativa aos povos indigenas, segundo a

qual, a construcdo historiografica opera dentro da dicotomia dos troncos macro-
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linguistico Jé versus Tupi. O historiador Jonh Manuel Monteiro (2011), que identificou
este padrdo escriturario, afirma a prevaléncia do tronco Tupi como representante
positivo da matriz da nacdo brasileira, enquanto em torno do tronco macro-linguitico Jé
ficava a representacao negativa. Em Hahner (1978) a mulher Tupi € o modelo da mulher
primeva da histéria do Brasil.

Dez anos apo6s a obra de Hahner, foi publicada “A mulher na histéria do Brasil”
(1988), pela historiadora Mary Del Priore. Anos depois, em 1994, a Comissdo de
Estudos da Historia da Igreja na América Latina (CEHILA) publicou o livro “A historia
da mulher pobre na Igreja da América.” Seja no livro fruto da historiografia das
mulheres, seja no capitulo de livro advindo do trabalho de historiadoras(es)
catolicas(os), cuja chave de leitura foi a situacdo social de pobreza, as representagdes
sobre as indigenas ficaram restritas ao periodo colonial.

Na historia da colonizacéo, pelo viés da assimilacdo e da miscigenacdo, pano de
fundo da acdo das mulheres brancas e negras, conforme Priore (1988), e na histdria da
exploracdo escravista da mulher indigena na colonizacdo na interpretacdo de José Oscar
Beozzo (1984) as mulheres dos grupos etnicamente diferenciados ndo passaram de
figurantes das historias das mulheres narradas. As indias enquanto categoria genérica
subsumiram a miscigenacao e a escravidao.

Em “A mulher na historia do Brasil” Priore (1988) elencou trés praticas de
indias/indigenas como contraponto as representacbes hegeménicas sobre o corpo e
sexualidade das indigenas. A primeira pratica mencionada diz respeito a relacdo sexual
entre padres e indigenas; a segunda prética aborda o parto e o aborto entre as indigenas;
e a terceira pratica trata sobre concubinato interétnicos. Na leitura de Priore (1988), pelo
modo como vivenciaram a sexualidade, como dispuseram de seus corpos, a mulher
indigena foi um sujeito desviante e resistente ao modelo de comportamento impostos as
mulheres pelos discursos cristao catolico. E o caso da “mulher de cor” (PRIORE, 1988,
p. 31). Marta Vasquez, “india solteira”, acusada de concubinato com o Cabo Joaquim de
Almeida Pereira, na paroquia de Sdo Luiz de Vila Maria do Paraguay, Mato Grosso,
1785; das “mulheres de bom parecer e nuas e limpas para serem desejadas”, (PRIORE,
1988, p. 40); e das indigenas que tomavam “beberagens” ou apertavam suas barrigas
para abortar a crianca.

Em uma critica a esta abordagem historiografia, o historiador Jodo Azevedo

Fernandes (2016 [2003]) no livro “De cunhd a Mameluca — A mulher Tupinambé e o
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nascimento do Brasil”, uma versdo da dissertacao defendida em 1997 no Mestrado em
Antropologia Cultural da Universidade Federal de Pernambuco, reafirma a importancia
da mulher Tupinamba para pensar o “nascimento do Brasil”. Em didlogo com a
antropologia das mulheres, mas afastando leituras feministas, como expressou no
primeiro capitulo ao enfatizar a producdo tupinoldgica e o método da etnografia de
documentos histéricos, Fernandes (2016 [2003]) visa compreender a identidade da
sociedade brasileira tendo as mulheres Tupinamba como protagonistas. O autor propde
que a histéria da colonizacdo nos documentos dos padres da Companhia de Jesus,

notadamente em Anchieta e Nébrega,

Revela-nos um ponto dos mais importantes, mas muito pouco, ou nada,
percebido por aqueles estudiosos que se debrucaram sobre este periodo
critico na formagdo do Brasil. Refiro-me ao papel desempenhado pelas
mulheres naquelas sociedades nativas que receberam, em primeiro lugar, o
impacto da invasdo e da expansdo dos europeus. Foram as mulheres que
debateram o destino do prisioneiro, foi a uma faccdo feminina que
desencadeou e comandou o ritual antropofagico, e foi outra fac¢do feminina
que admoestou os indios a respeito do que havia sido feito (FERNANDES,
2016 [2003], p. 31).

Fernandes (2016 [2003]) pergunta como se coaduna este papel das mulheres
com o lugar reduzido das mulheres Tupinamba na etnogénese brasileira. Para o autor,
importa refletir sobre 0 modo de escapar da visao tradicional que colocou os indios no
papel de coadjuvantes da miscigenagdo, e como abordar sobre ‘“mulheres ja
desaparecidas”, no entanto, “sem vé-las como simples emanagdes do imaginario
daqueles homens que as descreveram.” (FERNANDES, 2016 [2003], p. 31).

Considerando os estudos sobre indigenas do Tronco linguistico Tupi e na
documentacdo colonial, a interpretacdo de Fernandes (2016 [2003]) propbGe uma
etnogénese da mulher Tupinamba como meio para estudar o papel da mulher indigena
na formagdo social do Brasil. Assim, faz criticas a0 modo como a mulher Tupinamba
foi pensada pelo viés centrado no homem como representacao universal.

Fernandes (2016 [2003]), entre os aspectos do viver da mulher na sociedade
Tupinambd e os lugares das indigenas Tupinamba e das mamelucas nas relacdes
interétnicas no contexto da colonizagdo, destaca a singularidade destas experiéncias, o
historiador entende que “o papel desempenhado por mulheres indigenas e mamelucas
no processo de contato desencadeado pela invasdo europeia do Brasil € a imagem que
resume em si boa parte dessa complexidade.” (FERNANDES, 2016 [2003], p. 32).
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Para o autor, o status da mulher Tupinamba era elevado e tinha papel de conferir
poder dentro do sistema de casamento Tupinambd, por isso, a mulher Tupinambé
“parece resumir em si boa parte desta complexidade, na medida em que se apresenta
como um elemento privilegiado de intermediagdo entre aqueles mundos dispares”.
(FERNANDES, 2016 [2003], p. 23).

Por meio da antropologia das mulheres, notamos a continuidade da construcéo
da representacdo da india Tupinamb& como a india modelo da formac&o da sociedade
brasileira. Em termos criticos dos siléncios e dos esteredtipos, lemos uma historia do
desaparecimento das mulheres nativas com o avan¢o da colonizacdo. Para Fernandes
(2016 [2003]),

A importancia da mulher no espago doméstico Tupinamba foi “transferida” —
em novas bases, por certo para a sociedade pos-contato; assim a grande
“riqueza” para aqueles homens que vinham se instalar no Brasil, mais do que
0 agUlcar — que beneficiava a poucos — ou o0 ouro, era a propria mulher nativa,
seja enquanto esposa ou enquanto cativa” (FERNANDES, 2016 [2003], p.
360-361, grifos no original).
Ao propor uma interpretacdo calcada em uma critica da etnogénese e da
historiografia, Fernandes (2016 [2003]) fez uma etnografia histérica sobre as mulheres
Tupinamb& no &mbito da colonizagéo.

Para Fernandes (2016 [2003]),

[...] resisténcia das mulheres indias e mamelucas & frequente violéncia e
escraviddo que estavam associadas aos europeus ndo tinha grande
possibilidades de éxito. (...) Muitissimo mais comum foi a aceitacdo do fato
consumado da dominagdo europeia, e a partir desta aceitacdo uma série de
possibilidades se abria para a acdo feminina, possibilidades dependentes de
caracteristicas individuais como a beleza fisica e a capacidade de organizacao
doméstica (FERNANDES, 2016 [2003], p. 318).

Temos uma histéria da situacdo da mulher Tupinambé dentro de sua sociedade,
da transformacéo do trabalho das mulheres e dos Uteros em objetos do projeto colonial
portugués. Lemos uma narrativa histdrica construida perante a defesa do rompimento da
tradicdo androcéntrica pelo viés da alteridade, porém contém uma historia segundo uma

ordem colonial mais fina, a da inclusdo da alteridade na narrativa pela subjugacao das

acOes das sujeitas indigenas e seus coletivos de pertenca étnica.

44



Fechando a decada de 1990, o campo de estudos Historia das Mulheres na
historiografia do Brasil recepcionou a obra “Histéria das Mulheres no Brasil” (1997)3,
organizada pela historiadora Mary Del Priore. O primeiro dos vinte capitulos que
compdem a obra intitula-se “Eva Tupinamba”. Escrito pelo historiador Ronald
Raminelli, o capitulo mostra as razbes para a mulher Tupinamba ser considerada
modelo da mulher india do Brasil. O escrito abre a narrativa de uma historia das
mulheres no Brasil pautada pela visibilidade das mulheres e seus protagonismos em
diferentes tempos e contextos, bem como pela superacao das representacGes misoginas.
Uma historia que se quer no plural.

Raminelli (2012 [1997]) mostra como os cronistas, 0s viajantes, entre eles Hans
Staden e os padres da Companhia de Jesus, que escreveram sobre o Brasil e sua gente
ao longo dos seculos XVI e XVII apresentaram a mulher indigena na condicao de
selvagem, feiticeira, lasciva e luxuriosa. No ambito destas representacBes coloniais, a
mulher Tupinamba foi vista pelos cronistas como a mulher primordial da Ameérica, a
nossa Eva, a representante da mulher indigena do Brasil colonial.

Contrariando a tese da mulher india submissa aos desejos do colonizador e
ventre da nacdo mestica, conforme tese do socidlogo Gilberto Freyre (2006 [1933]) na
obra “Casa Grande e Senzala”, e as representagoes dos cronistas do século XVI,
Raminelli (2012 [1997]) defende que diante da colonizacdo e da conversdo ao
cristianismo, a manutencdo do cotidiano pelas mulheres Tupinambé, em especial pelas
velhas indias, pode ser compreendida como resisténcia indigena ao projeto colonial
europeu. Contudo, para o historiador, as resisténcias das mulheres foram estereotipadas
duplamente. Destarte, Raminelli (2012 [1997]) concluiu:

As velhas indias, portanto, encarnam esse estado avancado da decrepitude,
ressaltado em seu pendor para os prazeres da carne. Os desvios da
sexualidade e o gosto pelo repasto canibal constituem indicios inegaveis da
degeneragdo. Os homens, por sua vez, foram poupados pelos missionarios e
viajantes e ndo eram vistos dessa mesma forma. Em relacdo as representacfes
do sexo masculino, as das velhas receberam uma dupla carga estereotipada:
primeiro, por serem mulheres; segundo, por suas idades avancadas. Em suma,
elas simbolizavam o afastamento das comunidades amerindias da cristandade
e, sobretudo, a inviabilidade de se prosseguir com os trabalhos de catequese e
colonizacdo. Esses seres degenerados eram incapazes de participar da nova
comunidade que se inaugurava no Novo Mundo. A irreversibilidade dos
costumes e de sua moral tornava-as um entrave aos avangos da colonizacéo
(RAMINELLLI, 2012 [1997], p. 43).

3 Em 1998 Historia das Mulheres no Brasil recebeu os Prémio Casa-Grande e Senzala, Fundacdo Gilberto
Freyre, e Prémio Jabuti em Ciéncias Humanas, Camara Brasileira de Livros.
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Sua interpretacdo historica foi construida em sintonia com as discussdes sobre a
polissemia da imagem do indigena nos projetos coloniais, problematizando as vises
dos colonizadores sobre o indio. Neste interim, Raminelli construiu a obra “Imagens da
colonizacao: a representacdo do indio de Caminha a Vieira” (1996), originalmente tese
de doutorado, na qual, o capitulo trés: “Mulheres Canibais” aborda as representagdes
pictéricas e as textuais sobre as mulheres indias e antropofagia nas sociedades Tupi e
Tapuia por artistas, a exemplo das pinturas de Albert Eckhout entre 1641 e 1643 e
Théodore de Bry, e dos relatos de viagens de Hans Staden e Jean de Léry. O modo
usado para representar as mulheres Tupis e Tapuias como canibais estava inscrito na
mentalidade europeia dos séculos XVI e XVII. Raminelli (1996, p. 104) afirma que “os
relatos, os depoimentos e a farta publicacdo contra as mulheres provam que os artistas
holandeses e alemaes estavam inseridos em uma atmosfera profundamente miségina.”

Igualmente a Hahner (1978), Raminelli (2012 [1997]) analisou e interpretou o
conjunto documental formado por escritos de viajantes, cronistas e padres da
Companhia de Jesus que participaram da colonizacéo do Brasil. Inovando, o historiador
analisou a producdo pictorica dos séculos XV1 e XVII sobre indias e indios. No capitulo
Eva Tupinamba, Raminelli (2012 [1997]) apresentou india Tupi, do artista holandés
Alberto Eckhout (1641), e cinco gravuras de Théodor de Bry, obra Le théatre du
nouveau monde: les grands voyages de Théodore de Bry (1992). S&o representacdes do
modo como os artistas viam as indias e o canibalismo como sinénimo da estranheza, do
barbarismo e dos seres decaidos, em associacdo a visdo sobre as bruxas, perseguidas,
julgadas e muitas levadas a fogueira na Europa seiscentista.

A diferenca entre a interpretacdo da documentacgéo deste historiador e sua colega
estd no fato dele alcar a mulher Tupinamba, notadamente a mulher velha, a condicao de
protagonista da histéria. Outra distincdo diz respeito a discussao feita por Raminelli
(2012 [1997]) acerca dos esteredtipos contidos nas obras produzidas por diferentes
colonizadores sobre mulher india como irremediavelmente antropoféagicas. Em comum,
Hahner (1978) e Raminelli (2012 [1997]) compreendem a mulher Tupi como
representante da mulher indigena do Brasil no contexto da colonizacéo.

Raminelli (2012) buscou superar as visfes estereotipadas acerca do sujeito
mulher e do sujeito indigena. Fez isso de modo pouco usual, relacionando duas
categorias de andlise e de identidade, Mulheres e Indigenas, a categoria de analise

Protagonismo. Nesta operagdo, temos em “Eva Tupinamba” a proposi¢do da alteraciao
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da representacdo da mulher Tupinamba como canibal para a representacao “[d]as velhas
de seios caidos personificam, nesta perspectiva, a resisténcia indigena contra os
empreendimentos coloniais europeus.” (RAMINELLI, 2012 [1997], p. 43).

Ao contestar a ideia de mulher indigena pridpica (FREYRE, 2006 [1933]),
Raminelli (2012 [1997]) mantém a concepcao freyreana de que a mulher indigena foi
fundamental na fundagéo do Brasil, ndo por ser ventre da nagdo mestica como defendeu
Freyre (2006 [1933]), mas por constituir-se expressdao contundente da resisténcia
indigena a colonizacdo por meio da manutencgéo de praticas como a antropofagia.

Em que pese a proficua énfase na resisténcia das mulheres Tupinamba, a riqueza
da descricdo de um dos modos de viver das mulheres indigenas enquanto protagonistas
(RAMINELLI, 2012 [1997]), a participagdo das mulheres indigenas na “Historia das
Mulheres no Brasil” da-se pela historia da colonizacdo, da conquista e do dominio.
Trata-se de uma histéria do homem como o conquistador, portanto, uma histéria
centrada no homem como sujeito universal (SAMPAIO, 2020Db).

Esta historia escrita com as letras do masculino-branco-europeu também fica
evidente nas demais referéncias as mulheres indigenas em “Histéria das Mulheres no
Brasil”. As indias Vitéria e Margarida sdo coadjuvantes da historia da sexualidade
feminina. As narrativas sobre sexualidade abordam o controle e o adestramento
exercidos pela Igreja Catdlica e pelo patrio (marital) poder sobre a sexualidade das
mulheres brancas e negras, e por outro lado, os desvios de regras como o adultério,
praticas mégicas e homossexualidade (ARAUJO, 2012 [1997]). Elas discutem as
producdes de visGes sobre o corpo das mulheres no ambito dos debates sobre saber
cientifico e saber mégico ao longo da colonizagdo do Brasil (PRIORE, 2012 [1997]).
Também apresentam, na expressdo de Ronaldo Vainfas (2012 [1997], p. 116), as
“leshos brasilicas”, mulheres cujas praticas homossexuais foram rastreadas nos
inquisitorios do Santo Oficio nos idos dos seiscentos, dentro do esforco de contar outra
historia marginal, a da homossexualidade feminina branca.

A medida que o contexto da colonizagdo e das imposi¢des da Igreja Catdlica
sobre a sexualidade ndo constituem pano de fundo em “Histéria das Mulheres no
Brasil” — as mulheres indigenas passam a ser representadas como as esposas e mées dos
filhos dos primeiros portugueses no povoamento (FIGUEREDO, 2012 [1997]).
Também sdo mostradas como escravas e caboclas no contexto dos apresamentos e

descimentos do sertdo para o litoral, causando o ‘“vazio territorial” (FALCI, 2012
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[1997]), e “escravas a servico das religiosas professas” nos conventos de mulheres
(NUNES, 2012 [1997]). Outra imagem diz respeito as representacGes da literatura
indianista da construcdo da nagdo na obra do escritor José de Alencar e do conto
“Gupeva” da escritora Maria Firmina dos Reis. Uma das primeiras brasileiras a escrever
e publicar romance no século XIX, Maria Firmino dos Reis, distanciando do canone
literario idealizador do indio como bom selvagem, enfatizou em sua obra o “embate
violento entre as ragas” (TELLES, 2012 [1997], p. 417).

Discutindo a afirmacdo de que ndo havia mulheres nos seringais, a historiadora
Cristina Scheibe Wolf (1999) mostra a presenca de mulheres indias no processo de
formagdo dos seringais entre 1890 e 1945, no Alto Jurua, Acre. No “Mulheres da
Floresta”, especialmente no capitulo “Indias e Seringueiros: género e povo”, a
historiadora defende a utilizacdo das categorias género e povo por suas dimensdes
relacionais e pela possibilidade de perceber as relacdes de poder e as hierarquias. Sao
proposic¢des inovadoras nos estudos de Historia das Mulheres na década de 1990.

A historiadora mostra ideias recorrentes sobre as mulheres indigenas “capturadas
e amansadas” para casar-Se com seringueiros e o funcionamento dos preconceitos e dos
esteredtipos sexistas e racistas e do padrdo duplo de confronto e assimilacdo na
sociedade do Alto Jurua do final do século XIX a meado do século XX. Wolf (1999)
propde ir além da imagem de mulher indigena vitima, pois segundo a interpretacdo dos
relatos das filhas de “indias pegas na mata” e seringueiros nordestinos houve naquela
parte da Amazonia relacdes interétnicas que sintetizam os confrontos de género e povo

daquele momento e lugar. Deste modo,

imprevisdes e resisténcias das mulheres “caboclas pegas na mata” do Alto
Jurud, foram parte da configuracdo dos modos de vida dos seringais. Elas
resistiram ao “amansamento”, reagiram muitas vezes a violéncia, trouxeram
costumes, ideias e técnicas indigenas para os grupos familiares a que se
integraram a partir da captura; cortaram seringa, plantaram, cacaram fizeram
toda sorte de servicos e artesanatos. Perderam o contato com sua parentela e
estabeleceram outras ligacGes. Nao passaram a seus filhos a sua lingua, mas
passaram o estigma de “caboclos”. E, junto com os cearenses, nesta relagéo
de confrontos, raivas, amores e amizades, construiram uma maneira de viver
que mescla elementos das culturas indigenas com elementos nordestinos,
bem como novas criagBes culturais, improvisaces no cotidiano de
convivéncia com a floresta (WOLF, 1999, p. 193).

Em grande medida, uma historia do desparecimento da “cunha” ou das “indias
pegas na mata” em favor do nascimento da “mameluca” ou da “cabocla”. Em outras
palavras, uma historia da constru¢do do sujeito colonial como objeto do pensamento
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colonialista, que para Gayatri C. Spivak (2010 [1985]) da-se nos jogos entre o
patriarcado e o imperialismo. Nestes jogos, a inclusdo das alteridades na narrativa
historica visa promover a representacdo colonialista dos(as) colonizados(as) a0 mesmo

tempo em que elide da histdria a violéncia colonialista.

1.2 India, Indigenas: “brasileiras célebres”

A historia das mulheres indigenas € contada dentro dos objetivos do projeto
colonial interno. Os dicionarios biograficos de mulheres no Brasil sdo exemplos desta
narrativa colonial. De autoria do escritor e historiador Joaquim Norberto de Sousa Silva,
o dicionario “Brasileiras Célebres, publicado em 1862, assim apresentou o projeto
colonialista para os povos indigenas: “chama-los ao grémio do cristianismo, tornando-
os de rudes e selvagens homens civilizados e laboriosos” (SOUSA SILVA, 2004
[1862], p. 22).

No rastro da exaltacdo a nacdo do século XIX e da criacdo da imagem romantica
do indio e da india, a exemplo das obras O Guarani (1857), Iracema (1865) e Ubirajara
(1874), do escritor José de Alencar, Sousa Silva (2004 [1862], p. 14) escolheu as
“patricias merecedoras das paginas da historia [...] mais célebres compatriotas das quais
muitas se tornaram exce¢do de seu sexo”. Vale a pena conhecer, nas palavras do
historiador, os valores ordenadores da escolha de mulheres para o0 pantedo “Brasileiras

célebres™:

Entre as paginas votadas® as Brasileiras pelas suas agdes magnanimas, pelos
seus feitos de valor, pelas suas provas de amor da patria, pelos seus rasgos de
desinteresse, pelos seus exemplos de virtude, pelos seus atos de piedade e
religido, pelas suas produgdes artisticas, literdrias ou cientificas,
consagremos também uma péagina a uma modesta mameluca (SOUSA
SILVA, 2004 [1862], p. 53. Grifo meu).

A representacdo sobre as indias revela a urgéncia do historiador da nacéo de

afastar delas a imagem de “selvagens decaidas™:

O CRISTIANISMO deve o Brasil os homes que nos transmitiram as geragdes
passadas dessas mulheres que, arrancadas as brenhas, vieram a luz da
civilizagdo ostentar as virtudes, cujo gérmen tinha a divindade depositado
em seus generosos coragdes; estranha contrariedade das mulheres criadas no
seio do catolicismo, educadas nas maximas do Evangelho e que
despenhadas pelos degraus do vicio as Gltimas classes sociais tornam-se o
labéu e o escarnio da propria humanidade.
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Paraguacu ou Catarina Alvares, a bela e virtuosa esposa de Caramuru; Maria
Barbara, a martir do amor conjugal; dona Clara Camardo, a guerreira, €
Damiana da Cunha, a mulher missionaria, sdo as dignas representantes por
parte de seu sexo, dessa raca desgracada e infeliz, cuja autonomia vamos
absorvendo ou aniquilando todos os dias, até a sua completa extingéo
(SOUSA SILVA, 2004 [1862], p. 47, grifos meus.)

Sob o olhar, a pena e os paradigmas teoldgicos cristdos do historiador Joaquim
Norberto de Sousa Silva (2004 [1862], Paraguacu, Maria Barbara, Clara Camardo e
Damiana da Cunha foram convertidas de “mulheres despenhadas pelos degraus do
vicio”, “o labéu e o escarnio da propria humanidade”, em “maes da nacdo” e
“pacificadoras”, indias a servi¢o da nacao.

Estratégia narrativa congruente ao projeto colonial de “completa extingdo” dos
povos indigenas, apesar das vozes dissonantes. Uma destas vozes foi a escritora Maria
Firmino dos Reis, mulher negra e primeira autora de romance no século XIX. Escreveu
0 conto Gupeva, que trata da violéncia do processo colonial centrado no batizado de
Paraguacu (TELLES, 2012).

Em 2000 foi publicado o “Diciondrio Mulheres do Brasil: de 1500 até a
atualidade”, organizado por Schuma Schumaher e Erico Vital Brazil. O dicionario
contém uma narrativa historica biografica orientada pela epistemologia feminista. Foi
produzido no ambito do Projeto Mulher — 500 anos atras dos panos, em parceria da
“Rede de Desenvolvimento Humano” (REDEH) com “Arte Sem Fronteira” e apoiado
pela “Fundagio Ford”. Com “cerca de 900 verbetes biograficos e tematicos”*, o
“Diciondrio Mulheres do Brasil” dedicou, ao menos, cinquenta e dois destes verbetes a
categoria “mulher indigena”; além disso, ha o verbete tematico sobre as Amazonas e
outro sobre a categoria “india”. O espago dedicado as indigenas mulheres no dicionario
corresponde a aproximadamente 6% do total. Neste diminuto espaco, as indigenas
mulheres foram representadas no ambito da dicotomia composto por heroinas da
colonizagdo e da mesticagem versus vitimas da “violéncia do processo de colonizagao.
Vitimas da exploragdo sexual dos colonizadores e méo de obra escrava que 0S
portugueses empregaram a exaustdo muito além da abolicdo legal da escravidao
indigena” (SCHUMAHER; BRAZIL, 2000, p. 12).

4 Vale ressaltar que o “Dicionario Mulheres do Brasil: de 1500 até a atualidade” utilizou diversos
dicionarios biogréficos, bem como pesquisa em bancos de estudos académicos, como base de dados.
Além disso, houve consultas a estudiosas(os) reconhecidas(os) por seu conhecimento na area em tela dos
verbetes, a exemplo da participacdo da antrop6loga Cristiane Lasmar com o verbete sobre as indigenas.
Em especial, os verbetes sobre indigenas fazem referéncia a produgdo do campo de pesquisa e estudo
Historia Indigena, notadamente aos trabalhos de Jonh Manuel Monteiro.
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Os nomes das indigenas mulheres selecionados dizem respeito a trés critérios

enunciados pelo “Dicionario Mulheres do Brasil”:

o de terem representado o elo de ligacdo entre os interesses dos colonizadores
brancos e o seu povo; depois, 0 de terem sido apropriadas, em termos
simbdélicos, pela cultura branca europeia. Por fim, em virtude da escassez de
fontes, levamos em conta indias que expressam a condicdo de mulheres
nativas em meio a sociedade luso-brasileira. Em outros termos, elegeram-se
alguns casos comprovados de mulheres submetidas ao cativeiro, sob formas
explicitas e outras, disfar¢adas, a fim de resgatar a condigdo das mulheres
indigenas no Brasil no periodo anterior ao século XX (SCHUMAHER;
BRAZIL, 2000, p. 12).

N&o identifiquei nenhum nome de indigenas mulheres em relacdo ao
pioneirismo e a transgressdo da ordem do poder patriarcal, ou como vitimas da
violéncia, no recorte temporal do século XX.

Mesmo as notas biograficas dedicadas a Vanuire, acunhada “a pacificadora”
Kaingang, e a Diacui Canualo Aiute, povo Kalapalo, que remetem a trajetérias de
indigenas mulheres no século XX, mostram sobretudo o papel delas na integracdo dos
indigenas a sociedade e consecutivo desaparecimento.

Assim, é possivel afirmar que as indigenas mulheres foram excluidas da histéria
das mulheres do Brasil relativa ao século XX e do pioneirismo feminista porque suas
trajetorias de vidas, transcorridas neste recorte temporal, ndo foram vistas como
relevantes para a historia das mulheres no Brasil nem como representativas dos grupos
etnicamente diferenciados.

Sobre a contemporaneidade das indigenas mulheres, fotografias capturadas pela
Comissdo Rondon e pelo SPI, a ilustrar a capa e a contracapa, e a presenca de Eliane
Potiguara, “coordenadora do Grupo Mulher Educacao Indigena/RJ”, mulher indigena e
escritora, no comité consultivo do “Projeto Mulher — 500 anos atras dos panos”, que
subsidiou a obra (SCHUMAHER; BRAZIL, 2000, p. 5).

Foram abordadas as trajetdrias de indigenas mulheres referentes ao periodo de
1500 a 1890. Para o dicionario, “do ponto de vista da diversidade social, desapareceu no
recorte temporal entre 1890 e 1975 a rigida separacdo entre povos, necessaria no
periodo anterior” (SCHUMAHER; BRAZIL, 2000, p. 14). Mediante este argumento
foram registradas mulheres brancas e mulheres negras pioneiras em varios campos de

atuacdo social; em contrapartida, mulheres indigenas ndo foram registradas.
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O dicionario empregou para as indigenas mulheres o procedimento colonial de
homogeneizacdo das diferengas raciais no &mbito da ideologia da democracia racial
brasileira. Esta ideologia e seu funcionamento por meio da relagdo entre racismo e
sexismo foi amplamente criticada por Lelia Gonzalez (2019 [1992]).

Tratando sobre duas formas de racismo, o racismo aberto e o racismo disfarcado,
a autora localiza o segundo na América Latina, e o primeiro nos paises de colonizagao
anglo-saxénica, germénica e holandesa. Sobre o racismo disfarcado, também nomeado
pela autora “racismo por denegagdo”, ponderou: ‘“prevalecem as “teorias” da
miscigenag¢do, da assimilacdo e da “democracia racial”. A chamada Ameérica Latina que,
na verdade, é muito mais amerindia e amefricana do que outra coisa, apresenta-se como
o melhor exemplo do racismo por denegacdo” (GONZALEZ, 2019 [1992], p. 344.
Grifo no original).

Este racismo estruturou a ideologia que defende inexisténcia do racismo no
Brasil. “O racismo latino-americano é bastante sofisticado para manter negros e indios
na condigdo de segmentos subordinados no interior das classes mais exploradas, gracas
a sua forma ideoldgica mais eficaz: a ideologia do branqueamento” (GONZALEZ, 2019
[1992], p. 345).

E destacavel a ideologia do branqueamento subjacente nos dicionarios
biograficos volta a contar historia das mulheres no Brasil, seja o dicionario “Brasileiras
Célebres” (2004 [1862]), seja “Dicionario Mulheres do Brasil” (2000), para apagar as
trajetérias das mulheres indigenas.

No segundo dicionario biografico percebo também que a linguagem maniqueista
sobre indigenas mulheres recebeu a roupagem da dicotomia em categorias de vitima e
heroina. Spivak (2010 [1985], p. 65) assevera que: “O ‘sujeito’, inferido pelos textos de
insurgéncia, pode servir apenas como uma contra possibilidade para san¢des narrativas
conferidas ao sujeito colonial nos grupos dominantes”.

Neste sentido, 0s sujeitos coloniais marcados pelas diferencas de raca, de género
e de classe sdo objetos de estudo da historiografia colonialista, e também sdo
considerados sujeitos insurgentes, contudo compde a ldgica racial e de género de
dominagdo branca masculina. “Se, no contexto da produgdo colonial, o sujeito
subalterno ndo tem historia e ndo pode falar, o sujeito subalterno feminino estd ainda
mais profundamente na obscuridade” (SPIVAK, 2010 [1985], p. 67).
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Em que pese a relevancia do trabalho de construcdo de uma historia das
mulheres do Brasil em verbetes biogréaficos de inspiracdo feminista critica, tomando
emprestado as palavras de Spivak, entendo que

a pressuposicdo e a construcdo de uma consciéncia ou de um sujeito
sustentam tal trabalho e ird, a longo prazo, se unir ao trabalho de constituicéo
do sujeito imperialista, mesclando a violéncia epistémica com o avanco do
conhecimento e da civilizacdo. E a mulher subalterna continuara tdo muda
como sempre esteve. (SPIVAK, 2010 [1985], p. 86).

Neste sentido, a condi¢do de subalternidade atribuida as indigenas mulheres,
atrelada ao entendimento corrente acerca da “escassez de fontes” sobre povos indigenas,
em especial sobre as indigenas mulheres, funcionaram com subterflgio para o diminuto
espaco atribuido as indigenas mulheres na histdria do Brasil.

E possivel afirmar que as diferencas de raca, étnica e de género, bem como a
desigualdade social, entre/das as indigenas mulheres foram englobadas no emprego ora
da categoria genérica “india”, ora da categoria “mulher indigena”. As criticas
formuladas pela antrop6loga Cristiane Lasmar (2000), no verbete tematico “Indias” da
propria obra, apontam o essencialismo da categoria genérica “indio” e a generalizacdo
do pensamento ocidental que vé as sociedades indigenas como sem transformacdes
histéricas, subjacentes a expressao “a mulher indigena”.

Lasmar (2000, p. 272), ao argumentar que “uma historia ndo se escreve s6 com
personagens”, propds o uso do termo no plural, “mulheres indigenas”. Seu objetivo foi
indicar a diversidade sociocultural indigena e suas atividades sociais, as trajetorias de
resisténcia as violéncias por meio de luta coletiva os povos indigenas do Brasil, o
processo de organizacdo politica de mulheres indigenas da Amaz6nia, e dendncias das
violéncias contra mulheres indigenas. Visava “um passo importante no longo caminho a
ser percorrido para que a historia do Brasil seja reescrita de forma mais equilibrada”.

Apesar destas criticas, as biografias enquanto lugares de “visibilidades e
ocultacdes”, na acep¢ao da historiadora Suely Gomes Costa (2003), os diciondrios
biogréficos em tela ensejaram o apagamento da diferenca colonial e de negagdo da
histéria das indigenas mulheres nos marcos temporais da historia ocidental e

colonialista das mulheres.

1.3 Indigenas: de vitimas da colonizacéo a protagonistas da historia colonial
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Recentemente uma histéria das mulheres vem sendo pensada mediante a critica
das representacdes atribuidas as mulheres indigenas no projeto colonial. Evidenciando a
raridade de estudos sobre mulheres indigenas aliando os dois campos, a historiadora
Barbara Lustoza da Silva Borba (2018) defende uma historia das mulheres indigenas
construida na interface entre Histdria das Mulheres e Historia Indigena, sobretudo nos
registros coloniais.

Segundo a historiadora Suellen Siqueira Julio (2015), Damiana da Cunha, india
caiapd atuou na politica de Goias, c¢. 1780-1831, como mediadora da politica de
aldeamento entre os caiap0s, 0 que, para a autora, mostra que a vida das mulheres
indigenas ndo se restringia aos esteredtipos de submissdo, de objeto sexual e de
confinamento.

No contexto da politica indigenista imperial na Provincia de Mato Grosso entre
0s anos de 1845 e 1887, segundo a historiadora Marli Auxiliadora de Almeida (2002),
Cibaé Modojebado, india Bororo, apresentada nos discursos coloniais com o nome Rosa
Bororo, foi algada a condicdo de heroina da pacificacdo dos Coroados.

Almeida (2002) conta que, por um lado, a divulgacdo do resultado da expedicédo
de 1886 no Rio de Janeiro por meio da crénica de Maria do Carmo de Mello Rego
(1895) na Revista Brasileira deu inicio a criacdo e divulgacdo de uma representacdo em
torno dessa india como personagem fundamental a pacificagdo dos Coroado. Por outro
lado, Rosa Bororo também foi vista como traidora das acdes pacificadoras, notadamente
nos relatérios enviados pelo Alferes Antonio José Duarte ao Presidente de Provincia.

Almeida (2002) contou que Cibaé foi aprisionada junto a oito indigenas
Coroados na expedicdo de 1880 pelo Diretor-Geral dos indios Thomaz Antonio de
Miranda. A prisioneira Cibéae foi transformada pelo batismo cristdo catélico em Rosa de
Miranda, a intérprete do Diretor-Geral e da politica indigenista imperial para os(as)
Coroados(as). Pela pena da cronista Rego (1895) e pela narrativa histdrica, Rosa Bororo
foi representada mais como heroina da pacificacdo que traidora desta.

Mesmo que suas agOes ndo tenham sido totalmente de acordo com o ideal
colonizador nem com o ideal do seu grupo étnico, conforme mostram os trabalhos de
Almeida (2002) e Julio (2015), a imagem das indigenas Kayap6 e Bororo que
permanece na narrativa histérica é da india pacificadora de seus povos em nome dos

projetos indigenistas imperiais.
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Os estudos de Almeida (2002), Julio (2015) e Borba (2018), este Gltimo sobre as
representacfes de indias e mamelucas na documentagdo colonial do século XVI, séo
exemplos da tentativa de ruptura com a histdria oficial e com o lugar atribuido por esta
historiografia as mulheres indigenas.

A estes estudos se une o capitulo dezoito do livro “Nova Histéria das Mulheres
no Brasil” organizado pelas historiadoras Carla Bassanezi Pinsky e Joana Maria Pedro,
publicado em 2012 pela editora Contexto. O capitulo intitulado “Indigenas -
Depoimento de uma militante”, foi escrito pela socidloga Azelene Kaingang, povo
Kaingang.

“Nova Historia das Mulheres no Brasil” objetivou contar uma histéria das
Mulheres nos séculos XX e XXI por meio das pesquisas de diversas autoras, sendo um
livro escrito por especialistas, feito para todos os publicos, valendo-se dos avangos das
pesquisas desde a década de 1980. O livro “Destina-se a homens e mulheres que
acreditam que compreender as rela¢fes sociais por meio da Histdria contribui para
melhorar o entendimento entre as pessoas” (PINSKY; PEDRO, 2012, p. 10).

Diferentemente das (0s) autoras(es) mencionadas (0s), cuja formacdo académica
é em Historia, Azelene Kaingang é formada em Ciéncias Sociais. Enquanto as (0s)
autoras (es) anteriormente apresentadas estdo ligadas(os) a pesquisa e ao ensino nas
universidades do Brasil e dos Estados Unidos da América, Azelene Kaingang atua na
Fundacdo Nacional do indio (FUNAI) e em organizacbes ndo-governamentais sobre
politicas indigenistas e indigena.

Azelene Kaingang foi convidada a contar sua historia de vida em “Nova Historia
das Mulheres no Brasil”. Apresentando-se como indigena Kaingang, atuante em
organizacg0es ligadas ao tema indigena, Azelene Kaingang compds o Conselho Nacional
de Mulheres Indigenas (CONAMI), sobre o qual abordarei no capitulo 4. Ela também
foi agracida com o Prémio Nacional de Direitos Humanos em 2006.

Em sua narrativa abordou sobre os lugares das mulheres e dos homens na
organizacao social e politica do povo Kaingang, com énfase no processo de construcao
dos espacos politicos dos indigenas e na luta cotidiana das mulheres indigenas dentro

das comunidades e nas organizagdes indigenas, refletindo que

Nunca pensei que fosse téo dificil falar de nés mesmas, escancarar 0s nossos
medos e fragilidades, mostrar os nossos limites e fraquezas, mas, a0 mesmo
tempo, revelar a nossa capacidade incontestavel de suportar barreiras, romper
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paradigmas e continuar fortes, guerreiras e imbativeis (KAINGANG, 2012,
p. 410).

A narrativa evidencia uma histdria contada em primeira pessoa do plural.
Azelene Kaingang contou sobre militancia dos(as) indigenas por meio da trajetoria das
mulheres indigenas no movimento indigena, incluindo sua atuacdo enquanto mulher
indigena do povo Kaingang no Brasil contemporaneo.

Conforme o argumento das organizadoras de “Nova Historia das Mulheres no
Brasil”, “as indigenas s3o capazes de falar sobre si mesmas, sem intermedidrios, a
respeito de papéis sexuais, espacos politicos, tradi¢des, mudancas de comportamento e
sua luta por reconhecimento social.” (PINSKY; PEDRO, 2012, p. 13).

Ao apresentar os papéis dos homens e das mulheres na sociedade Kaingang

(2012) afirmou que

Mesmo com toda a responsabilidade que tém dentro grupo, s6 recentemente
as mulheres indigenas passaram a atuar como militantes no movimento
indigena. Atuacdo ainda muito restrita e complicada. Quando nds chegamos a
ocupar espagos politicos e de representacdo é como se isso se desse porque
contamos com a chancela dos homens — uma espécie de “ela esta 14 porque 0s
homens permitiram” —, pois 0S espagos de protagonismo sdo uma
exclusividade masculina (KAINGANG, 2012, p. 412).

Segundo Kaingang (2012, p. 418), apesar das mulheres terem formas préprias de
fazer politica e, por outro lado, das crescentes reivindicacdes das mulheres indigenas
por participacdo no movimento indigena e nos conselhos nacionais, a exemplo do
Conselho Nacional de Direitos das Mulheres, entre as pessoas Kaingang a lideranca é
sempre masculina. Para ela, é uma evidéncia do “machismo existente no movimento
indigena” e na estrutura de poder vigente no Brasil.

Nesta conjuntura, a autora destacou a luta politica das mulheres que “abriram
seus proprios espacos ancoradas em um novo argumento: a qualificacdo técnica e
profissional para a defesa qualitativa dos seus direitos.” (KAINGANG, 2012, p. 417.).

Apesar disso, afirmou:

A negagdo dos espacos e a disputa politica com os homens sao ainda dificeis
de ser superados. No povo Kaingang, que conheco bem, talvez essa questdo
seja uma das mais complicadas. Estendo essa observacdo para a maioria dos
grupos indigenas, onde os homens ainda ndo admitem que as mulheres
ocupem papéis politicos de destaque, relegando a elas sempre um lugar
secundario, como forma de reforgar sua autoridade. Isso continua a ocorrer
mesmo que as mulheres se revelem grandes lideres e detentoras de
conhecimentos técnicos com que, ndo raras vezes, elas elaboram documentos
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e projetos para serem assinados pelos homens. Ou seja, as mulheres sdo os
degraus nos quais eles pisam para chegar aonde desejam (KAINGANG,
2012, p. 418).

Em “Nova Historia das Mulheres no Brasil, as mulheres Kaingang sdo as
sujeitas representativas da indianidade na historia das mulheres; elas possuem voz,
militancia, protagonismo, portanto, histéria das mulheres nos séculos XX e XXI.

Para a historiadora Paula Caleffi (2003, p. 21), que reflete sobre o que significa
ser indio no final do século XX e comeco do XXI, ser indio neste momento “é ser
portador de um status juridico, que lhe garante uma série de direitos.” Acresce, na
esteira de Jodo Pacheco de Oliveira, que ser indio é fazer parte de uma coletividade
distinta da sociedade nacional. E fazer parte de uma coletividade. Trata-se de um
entendimento fundamentado na autoidentificacdo dos grupos étnico, pondera a autora.

Esta compreensdo ¢ distinta de duas outras definigdes: Uma diz respeito “a
pessoas integrantes de diferentes grupos étnicos com um longo histoérico de luta contra a
marginalizacdo imposta pelas politicas coloniais e depois nacionais, e pelos préprios
integrantes da cultura ocidental” (CALEFFI, 2003, p. 21); outra definicdo apresentada
pela autora refere-se a “identidade atribuida” por Cristovao Colombo aos habitantes da
América, englobando em uma Unica categoria identitaria culturas diferentes, assim indio
torna-se uma classificacdo homogeneizante.

Caleffi (2003) esclarece que os termos indio e/ou indigena de identidade
atribuida pelo colonizador passou a constituir-se categoria de luta e identidade politica,
contudo, sem abrir mdo das identidades especificas. Assim, notamos a constituicdo de
um sujeito juridico e politico que reivindica o coletivo “povos indigenas” em nome da
autodeterminacdo e autonomia dentro do Estado Nacional.

Na narrativa historica de “Nova Historia das Mulheres no Brasil”, Indigenas sao,
junto as mulheres negras e as mulheres brancas, protagonistas das lutas das mulheres,
feministas ou ndo, por cidadania plena. Em especial, a mulher indigena do povo
Kaingang foi apresentada como um sujeito (re)nascido na luta e na defesa dos direitos
indigenas e das mulheres indigenas, agente da histéria mesmo quando em situacéo
social e politica de desigualdade.

Fulvia Rosemberg (2012), no capitulo “Mulheres Educadas e a Educacido de
Mulheres”, ao abordar o dificil caminho percorrido pelas mulheres negras e indigenas

na educacdo afirmou que
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somente em 2006, Maria das Dores de Oliveira, do povo pankararu, foi
reconhecida como a primeira mulher indigena a obter o titulo de doutor,
tendo defendido a tese Ofayé, lingua do povo do mel: fonologia e gramatica,
junto ao Programa de Pos-Graduacdo em Letras e Linguistica da
Universidade Federal de Alagoas (ROSEMBERG, 2012 [1997], p. 337).

Sob o pano de fundo do surgimento e fortalecimento das organizacGes indigenas
desde meados dos anos 1970 e das transformagdes nos modos de viver dos grupos
indigenas no Brasil ao longo do século XX, Kaingang (2012) falou sobre os papéis de
homens e mulheres Kaingang, o controle de natalidade e aborto, os casamentos, a
violéncia, a importancia da lingua e a busca por escolarizacdo e os conflitos advindos
das relacOes interétnicas. As mulheres indigenas foram apresentadas como protagonistas
da historia das mulheres, dos indigenas e, sobretudo, do Brasil, no tempo presente,
afastando-se da representacdo de mulher indigena coadjuvante do colonialismo
portugués implantado no Brasil.

Nesse distanciamento, Kaingang (2012) também contou sua historia por meio de
duas fotografias nas quais registra sua presenga na “5* Cupula dos Estados
Americanos”, realizada em Trinidad e Tobago, no ano de 2009, e seus sinais diacriticos
com a seguinte legenda: “Sou kamé, filha do povo kaingdng, em minhas veias corre o
sangue macro-j&”*® (KAINGANG, 2012, p. 413).

Na narrativa historiografica de ‘“Nova Histéria das Mulheres no Brasil”,
mulheres indigenas estdo presentes no contexto das mudancas e das organizacdes
politicas recentes da sociedade brasileira; elas tém lugar na historia recente engquanto
militante das causas indigenas. No entanto, ndo sdo sujeitas nas demais tematicas
abordadas na obra, a exemplo, de familia, trabalho, educacdo, lazer, corpo, beleza,
migracdes, politica, feminismo, legislacdo, violéncia, aborto, contracepcdo, conflitos
bélicos, imprensa e modos de representacdo, cujas sujeitas femininas brancas
predominam.

Enquanto “Histéria das Mulheres no Brasil” (1997), “A mulher na historia do
Brasil” (1988) e “A mulher no Brasil” (1979) operaram historia das mulheres indigenas
na Matriz Tupi e no recorte temporal colonial, “Nova Historia das Mulheres” (2012)
operou sua narrativa na Jé, e no tempo presente.

Nesta dicotomia, é valido destacar que na historiografia brasileira das mulheres a
oposicao tupi versus tapuia ndo necessariamente operou em torno do tronco macro-Jé a

representacdo negativa sobre os povos indigenas.
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Na escrita historiografica entorno das mulheres Tupi, a mulher Tupinamba esta
para a histdria colonial como modelo de mulher indigena. Na historiografia do trono
macrolinguitico Jé, as indigenas sdo tidas na histéria da nacdo brasileira ora como
pacificadoras a servico do projeto colonialista, ora como protagonista da politica

indigena.

1.4. Indigenas, narrativas etnograficas e discursos de géneros

A incorporacdo da categoria analitica género nos estudos histéricos sobre
mulheres permitiu pensar a historia das mulheres no Brasil. A sexualizacdo dos
discursos historiogréaficos, a sexualidade, as relacdes de género, a constituicdo do
sujeito, entre outras problematicas, foram e sdo discutidas em reflexdes que articulam
centralmente a categoria de analise género.

Para a historiadora Margareth Rago, a énfase na categoria género deve ocorrer
porque “[...] atende a necessidade de ampliagdo de nosso vocabulario para darmos conta
da multiplicidade das dimensdes constitutivas das praticas sociais e individuais.”
(RAGO, 2012, p. 58). Também, contribui para o redirecionamento das discussdes das
mulheres sob o ponto de vista da diferenca e para a constituicdo de um novo campo de
estudo e pesquisa sem prescindir a categoria mulheres, dentre outras.

No ambito da incorporagdo das definicbes de género na producdo académica
feminista no Brasil, foram criadas revistas interdisciplinares na area de Ciéncias
Humanas e Sociais. Pesquisadoras almejavam visibilizar, legitimar e fortalecer a
producao sobre “Feminismo”, “Mulheres” e “Género”, que, as margens das produgdes
académicas nas disciplinas Histdria, Antropologia, Sociologia, Ciéncias Politicas, ndo
tinham espacos em suas publicacGes. Buscavam construir espacos de interlocucdo do
saber cientifico de orientacdo politica feminista, mas em conformidade com as
caracteristicas principais dos periodicos cientificos da area Ciéncias Sociais.

As publicagdes académicas de viés feminista assumem o0s pensamentos
feministas, das teorias socioldgicas, antropologias, histéricas e politicas e das
metodologias cientificas. Discutem os modos de producdo do saber cientifico e,
principalmente, colocam em evidéncia as fraturas, as dificuldades e os ganhos dentro e

fora dos saberes que articulam nas publicaces.
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Desde os primeiros numeros na década de 1990 as mais recentes publicacdes em
2020, estes periodicos constroem significados de género. Na acepcdo de Joan Scott
(2008 [1999], p. 29) “a histdria opera un tipo particular de institucion cultural que
aprueba y anuncia las construcciones de género.”

Ao mesmo tempo em que produzem conhecimento académico feminista em
diversas perspectivas da categoria de andlise género, “Revista Estudos Feministas”
(1992), “Cadernos Espago Feminino” (1994), “Cadernos Pagu” (1998), “Revista
Género” (2000), “Revista Labrys” (2002), “Revistas Artemis” (2004) e “Revista Género
na Amazonia” (2012) e “Revista Feminismos” (2013) elaboraram significados sobre as
sujeitas, as situagdes, 0s tempos, 0s espacos e 0s saberes cientificos.

Para Maria Margareth Lopes e Adriana Piscitelli (2004), estas revistas
académicas constituem espacos de producdo e de publicizacdo do conhecimento
feminista e estudos de género em perspectiva interdisciplinar. Trata-se de producéo
intelectual fundamental da comunicagdo académica comprometida com a epistemologia
feminista e as atividades politicas orientadas por varias orienta¢cdes feministas.

Em grande medida, estas revistas foram criadas considerando 0s interesses
politicos e académicos de pesquisadoras em visibilizar, legitimar e fortalecer a producao
sobre Feminismo, Mulheres e Género, que ndo tinham espacos nas publicacfes nas
ciéncias Historia, Antropologia, Sociologia, Ciéncias Politicas (FERREIRA e BORGES
(2004). Os trabalhos tém se dado no sentido de construir espacos de interlocucdo do
saber cientifico de orientacdo politica feminista, mas em conformidade com as
caracteristicas principais dos periddicos cientificos da area Ciéncias Sociais e Humanas.

Nestas revistas localizei alguns significados os povos indigenas do Brasil
operados em torno da dicotomia Tupi versus Tapuia, mas em outros termos. Vale
destacar a baixa incidéncia de artigos sobre povos indigenas e género nestas revistas,
cujos artigos analiso neste tépico e nos subsequentes.

Quanto aos estudos sobre grupos ligados ao tronco Macro-Jé na etnologia

brasileira, a antrop6loga Vanessa Lea (1999) afirmou que

Inicialmente, os Jé foram caracterizados como cacadores e coletores
semindmades, com pouco desenvolvimento tecnoldgico se comparados aos
povos tipicos da floresta (de lingua Tupi, Aruak, Caribe etc) - faltando
ceramica, redes, canoas, alucindgenos e bebidas fermentadas (alcodlicas).
Consequentemente, foram rotulados como °‘marginais’ a cultura da
floresta amazbnica, 0 que trouxe repercussdes nefastas nos processos
judiciais que visam tirar deles as terras que lhes restam (LEA, 1999, p. 176,
grifos meus).
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Segundo contou Lea (1999) o “Projeto Harvard-Brasil Central”, coordenado por
David Maybury-Lewis, da Universidade de Harvard, integrado por brasileiras(os) como
o0 antrop6logo Roberto da Matta, entre outros; e os estudos realizados sobre as
sociedades Jé a partir da década de 1960, alguns sobre inspiracdo do antropdlogo
Claude Lévi-Strauss e sua caracterizacdo dos Bororo, contribuiriam para o
desenvolvimento de etnografias sobre os povos Jé.

As etnografias sobre as sociedades Mebengokre (LEA, 2007[1994]; 1999), Javaé
(RODRIGUES, 1995; 1999) nos periodicos “Cadernos Pagu” e “Revista Estudos
Feministas”, a etno-historica sobre a sociedade Botocudo (MATTOS, 2003), as analises
sobre a sociedade Xerente (MILHOMEN, 2011) em “Cadernos Espaco Feminino” e de
sobre Sataré-mawé (ANDRADE, 2012) na “Revista Género na Amazo6nia”, procuram
compreender diferentes aspectos destas sociedades sobre a perspectiva de género e
agéncia feminina indigena no &mbitos dos estudos sobre sociedades do tronco Macro-
Jé.

Estes estudos foram produzidos em diferentes momentos entre os anos 1970 e
2014 como um registro do momento vivido, das situacBes presenciadas pelas
pesquisadoras, dos dialogos estabelecidos, das observagGes e da autocritica e das
reflexdes das estudiosas em perspectivas feministas. S&8o estudos que consideraram a
prépria constituicdo do campo de estudos sobre a mulher e estudos de género,
sobretudo, na Antropologia.

Em especial, a construcdo de um olhar na perspectiva de género sob parentesco e
organizacao social das sociedades Mebengokre (Kayap0), Javaé, Xerente, Sataré-Mawé
e Botocudos refutam a ideia de povos indigenas estagnados no tempo. Séo estudos que
focalizam as modificacbes na configuracdo das relacBes de género nestes grupos
étnicos.

Entendo que o artigo “Género Feminino: Mebengokre (Kayapd): Desvelando
representacdes desgastadas”, da antropdloga Vanessa Lea, na edigdo n° 3 do “Cadernos
Pagu” (1994), contém os tragos principais de uma linha descontinua da discussdo sobre
estudos de género e povos indigenas no vies teorico feminista na producédo cientifica
feminista do Brasil a partir da década de 1990.

Sua relevancia da-se por ser o primeiro artigo dos periodicos em tela. Também

se destaca pela articulacdo das categorias empiricas e de analise género e povos
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indigenas. E, de maneira especial, por propor a desconstrucdo feminista das
representacfes como caminho tedrico e metodolégico mediante o emprego dos
conceitos de “agency”, de “englobamento” e de “complementaridade entre os sexos”.

Lea (1994) problematizou o jogo entre a representacdo sobre a mulher
Mebengokre, presente na literatura antropoldgica produzida até entdo, que atribuia a
essa mulher a imagem de sujeita subordinada, e a representacdo oposta, ou seja, a que
atribuia & mulher Mebengokre a imagem de protagonismo. O episodio no qual Tuira
encostou o facdo no rosto do diretor da Eletronorte durante audiéncia publica em
Altamira, estado Pard, ano de 1989, no ambito das contestacdes a construcdao da Usina
de Belo Monte, localizada no Rio Xingu, foi apresentada como sintese do protagonismo
das mulheres do povo Kayapo.

De vitima da assimetria entre homens e mulheres na sociedade Mebengokre, a
agente da resisténcia desta sociedade a politica energética neoliberal, temos
representacdes divergentes acerca das relacGes de género e das mulheres neste grupo
étnico povo construido pela Antropologia. Sair do jogo representacional é fundamental
para realizar objetivo proposto pela autora. Reconciliar as duas imagens visando mostrar
que “a mulher Mebengokre é muito mais do que aquele rosto timido e submisso que
contempla o forasteiro inicialmente”. (LEA, 1994, p. 113).

Para Lea (1994), ler a sociedade Mebengokre e destacar a “ideologia uterina
subjacente as Casas” — base da organizacdo social — permite detectar o papel das
mulheres controposto ao papel dos homens. Esta oposicao foi observada na violéncia
dos homens contra as mulheres e no fato de serem eles os porta-vozes oficiais da
sociedade para 0 mundo dos brancos.

Este viés interpretativo, segundo Lea (1994), consensual na literatura
antropoldgica sobre os povos Jé Setentrionais, relegou as mulheres a esfera domeéstica,
enquanto os homens ficam a esfera pablica. Leitura que projeta categorias ocidentais de
publico e privado, de homens e mulheres, as realidades indigenas. Assim, a mudanca no
olhar da pesquisadora sobre a diferenga sexual, ao problematizar a ideia de sexo como
naturalmente dado, coloca em duvida a caracterizagdo globalizante dos géneros
Mebengokre construida como Unica verdade pela Antropologia e mostra a construcao
social de género neste grupo étnico.

Em Lea (1994), assim como no estudo da antropologa Patricia de Mendonca

Rodrigues (1995; 1999), esta em relacdo ao grupo étnico Javaé, a compreensdo dos
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significados construidos nas cosmologias sobre género possibilita as autoras pensar as
construgcdes de género enquanto categorias empiricas de cada sociedade, e ndo como
atribuicdo do pensamento antropolégico de género da dicotomia dominador versus
subordinada. Deste modo, a entender a cosmologia enquanto estrutura social €
fundamental nos estudos sobre género e povos indigenas.

Para Rodrigues (1999), as mulheres tém papel central da sociedade Karaja, da
qual os Javaé sdo um subgrupo. Elas sdo frequentemente consultadas pelos homens
sobre decisdes politicas, o que é diretamente proporcional ao medo imposto a elas pela
casa dos homens. O poder masculino é explicado em mitos, sob o ponto de vista
masculino, por meio da transformacdo do tempo mitico quando os homens tiveram que
controlar as mulheres ap6s considerar comportamento destas como imoral e antissocial.

“As mulheres sdo descritas nos mitos como seres exageradamente sexuais e
famintos, altamente impulsivos e cujos desejos vém em primeiro lugar, egoisticamente.”
(RODRIGUES, 1999, p. 98). Nos anos 1990, este é um tipo de justificacdo para a ideia
de dominacdo dos homens sobre as mulheres, uma vez que estas séo vistas como as que
tém um poder destrutivo.

Assim, segundo Rodrigues (1999, p. 199), a esséncia da vida dos homens Javaé
“ndo € apenas reconhecer a existéncia de um poder anti-social feminino, mas também
construir a habilidade de controla-lo”. Neste sentido, a atribui¢do de imenso poder as
mulheres é correlata ao poder de controle dos homens sobre a perpetuacéo da sociedade.

Na interpretacdo de Rodrigues (1999), a producdo do “outro” dentro da
cosmologia Javaé envolve compreender que o antigo produz o novo, e a tradicdo € a

base para interpretar os novos fatos. O outro é visto como mulheres. Nesse sentido,

Consequentemente, as relagdes politicas com a sociedade nacional envolvem
a habilidade de ser flexivel diante da ambiguidade do 'outro’. As mulheres sdo
os outros distantes e dificeis de controlar, mas sdo, ao mesmo tempo, a parte
intrinseca sem a qual a sociedade ndo pode existir. Como resultado, viver em
sociedade é ter a habilidade de viver com os mais estranhos 'outros' lado a
lado, na vida cotidiana. O outro &, ambigua e simultaneamente, 0 mais
distante e 0 mais préximo, ndo se podendo estabelecer uma ruptura radical
entre 0 eu e o outro, homens e mulheres, os Karaja como um todo e a
sociedade envolvente (RODRIGUES, 1999, p. 204).

As interpretacdes das cosmologias e 0s dados etnograficos foram analisadas sob
0 prisma da categoria de agency. Para Lea (1994; 1999), nos termos da antropdloga

Marilyn Strathern, e para Rodrigues (1999) na acepcdo do antrop6logo Marhall Sahlins,
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esta categoria de analise contribui para a saida da armadilha etnocéntrica de mensurar o
valor dos dois sexos em uma escala ideolégica da diferenca calcada em valores
ocidentais.

As antropdlogas defendem que sexo e género devem ser entendidos a partir das
narrativas etnograficas, o que permite questionar as imagens de mulheres indigenas
como “presas dos homens”. Deste modo, Lea (1994) defende que a valorizacdo
Mebengokre do conhecimento das mulheres e de sua agéncia evidencia que o rotulo de
subordinada, expresso na humilhacdo ritual das mulheres, é inapropriado. Se as
mulheres ndo dominam, tampouco sao vitimas passivas de agentes masculinos,
especialmente porque “as velhas sdo tidas como tdo mais sabias quando os homens”
(LEA, 1994, p. 99).

De modo proximo, Izabel Missagia Mattos (2003) entende que os estudos de
género e os relatos sobre diferencas observadas nas experiéncias das mulheres
indigenas, especialmente quanto as formas de organizacdo politica, econdmica e
cultural, propiciaram analise das teorias de parentesco. S@o objetivos da analise
transcender o parentesco do nivel bioldgico, e questionar a diade mée-filho, bem como
0 pressuposto da autoridade masculina.

O caso do transito de mulheres entre subgrupos Botocudos rivais parece
evidenciar. Diz Mattos (2003, p. 202), “exatamente que a possibilidade de
ultrapassagem de lugares socialmente definidos na esfera do parentesco esteja inscrita
nos calculos referentes a agenciacdo feminina nativa, ampliando seu poder de
negociacao politica.”

Mattos (2003) pondera que a agéncia de mulheres da politica Botocudo,

parece residir em sua possibilidade de transitar entre grupos de parentesco,
“trocando” de parceiro ou sendo por ele “trocada” — o que a “moral” que
pautou o indigenismo imperial na situacdo oficial de aldeamento sob o
Regulamento das Missfes de 1845 ndo poderia permitir, assim como as
demais praticas matrimoniais consideradas “imorais” e “selvagens”. A
resisténcia para o aldeamento dos Pojicha, atribuida pelos missionarios a
lideranga das mulheres velhas — que exerciam maior ascendéncia sobre seu
grupo de parentesco — faz sentido ao ser examinada dentro desta chave
(MATTOS, 2003, p. 197).

Em direcdo oposta aos estudos anteriormente apresentados, Maria Santana F.
dos Santos Milhomem (2011) interpreta as diferencas na situagdo, na condicdo e na

funcdo de homens e mulheres associando as mulheres ao espaco privado/subordinado e
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0s homens ao espaco publico/dominador. Em seu entendimento o contato com
sociedade envolvente foi o responsavel pelas transformacdes internas, em especial nas
fungdes das mulheres Xerentes.

Para Milhomem (2011) o trabalho das mulheres Xerentes é parte fundamental da

estruturacdo da subjetividade. Neste sentido, afirma que

As mulheres indigenas Xerente empreendem esforgos cotidianos para
conquistar espagos importantes tanto nas comunidades/aldeias, quanto na
sociedade nacional, em um contexto no qual constroem as representaces
sociais de género para a efetivacdo de sua identidade, no jogo entre situacbes
de dominagdo e de libertagdo em um movimento de imposi¢do de poder de
individuos, principalmente, a figura masculina, por vezes, o pai, 0 irmao, um
filho, o marido; e de grupos, levando-as a estruturarem resisténcias
simbolicas diarias contra tais imposi¢des (MILHOMEM, 2011, p. 113-114).

Nos estudos de género e povos indigenas publicados em revistas académicas ha
mais espaco para as indigenas e as configuracGes de género em sociedades do grupo
linguistico Macro-Jé. De modo amplo, sdo estudos etnograficos que déo a ver as
relacGes de género ao longo do tempo da etnografica sob as lentes de intelectuais que
ndo perderam de vista a diacronia.

Em que pese as perspectivas divergentes, a critica ao olhar colonizador e
centrado na superioridade dos homens lancado sobre as indigenas por uma Antropologia
que desconsidera os aportes feministas sdo centrais na construcdo de interpretacdes
antropoldgica de acepcdo feminista acerca das indigenas Xerente, Botocudo,
Mebengokre, Javaé e Sataré-mawé. Elas sdo apresentadas como agentes do seu tempo e
suas sociedades, como sujeitas plurais e em movimento, cujos modos de ser e fazer
mulheres sdo parte macrossociolégica de cada grupo étnico.

Por sua vez, os estudos sobre as mulheres Potiguara, Guarani, Mbya-Guarani e
Sataré-Mawé foram construidos mediante o argumento do protagonismo das mulheres
na resisténcia as violéncias da colonizacdo e do colonialismo, e nas transformacfes
socio-histdéricas dos grupos étnicos. S&o estudos que discutem a representacdo das
mulheres indigenas como irremediavelmente vitima, submissa e subordinada aos
homens, aos padrdes de comportamento de seu grupo e ao olhar do colonizador.

No comego do século XX, o relato de vida da lideranca indigena, educadora e
escritora Eliane Potiguara (2002), sobre a participacdo dos povos indigenas na
Conferéncia em Durban, publicado em “Revista Estudos Feministas”, ¢ caracteristico do

discurso de resisténcia dos povos indigenas aos colonialismos. Eliane Potiguara (2002),
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conta a histéria dos(as) Potiguara e dos povos indigenas do Brasil na mesma proporc¢édo
que narra a propria histéria enquanto mulher indigena Potiguara. Neste trancado
discursivo, a histéria das mulheres indigenas ¢ a histéria do enfrentamento do “racismo
e [d]a intolerdncia da sociedade machista e preconceituosa.” (POTIGUARA, 2002, p.
220).

Na esteira das reflexdes sobre as representacdes acerca dos povos indigenas, nos
escritos dos padres das Redugdes Jesuiticas Guarani, séc. XVIII, a historiadora Eliane
Cristina Deckmann Fleck (2006) identificou as representacdes acerca de as indigenas
guarani ora como mancebas auxiliares do demonio e provocadoras da lascivia e da
luxdria, ora como mulheres devotas e congregantes. Na perspectiva de Fleck (2006), o
modo dicotdbmico de representar, por um lado, mostra as estratégias missionais de
catequizacdo e a imposicdo dos valores cristdos; por outro, deixa ver as condutas em
transformacdo das mulheres guaranis. Nesta interpretacdo, temos a historia da mulher
indigena guarani conformada a representacao binominal santa versus pecadora da moral
cristd na acepgdo da ordem religiosa Companhia de Jesus.

Considerando a alteracdo do principio de reciprocidade, base cosmoldgica das
sociedades indigenas no Brasil, pelo contato com a sociedade envolvente, pela
dependéncia alimentar do mercado regional, pela necessidade de recursos monetarios e
pela venda da forca de trabalho dos Mbya-Guarani, antropélogo Martin César Tempass
(2008) abordou a distribuicdo alimentar dos Mbya-Guarani pelo viés da distincdo entre
comida de homens e comidas de mulheres.

Tempass (2008) argumenta que as mulheres estdo inseridas na pratica alimentar
Mbya-Guarani de modo democratico. O autor problematiza a representacdo de que o
trabalho destas mulheres na alimentacdo parece divertimento e contrapds a imagem
generalizante sobre os grupos indigenas, no qual os homens comem primeiro e as
mulheres e as criangas comem depois, ou comem a sobra.

No entender deste antropo6logo, as mulheres Mbya-Guarani s@o protagonistas das
praticas alimentares, suas vozes sdo ativas nas decisbes do plantar ao cozinhar e
constituem a “unidade de comida” — grupos com relagdes de parentesco, organizados
para a produc¢do e consumo de alimentos, sendo que cada unidade equivale a um “fogo”
e uma roca. “E neste fogo (tatarendy) — e em torno dele — que as mulheres da “unidade

de comida” preparam as refeigdes do grupo. Entre os Mbya-Guarani o ato de cozinhar é
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uma tarefa exclusivamente feminina. [...] Os homens da sociedade Mbya-Guarani ndo
cozinham nem em situagdo de emergéncia” (TEMPASS, 2008, p. 292).

Por sua vez, Milena Fernandes Barroso (2014) trata sobre as percepc¢des das
mulheres indigenas Satere-Mawé acerca de a violéncia incidente sobre as mulheres.
Tendo em vista 0 processo de superacdo das situacdes de violéncia, a autora considera a
complexidade da questdo da violéncia contra a mulher no contexto indigena e o0s
significados ‘“‘associado[s] a situagdes de incomodo e sofrimento vivenciadas no
cotidiano da comunidade.”

Barroso (2014, p. 146) mostrou que a ‘“violéncia doméstica tem trazido
sofrimento e restricbes para as mulheres sateré-mawé”, ¢ que “os tipos de violéncias
vividos pelas mulheres sateré-maweé ndo sdo diferentes daquelas apresentadas pelos
demais grupos de mulheres indigenas no Brasil.” Trata-se de uma leitura de processos
individuais e coletivos de mulheres Sataré-Mawé mediante a problematizacdo da
representacdo de mulher indigena passiva as violéncias internas.

Pelas publicac¢Ges de Potiguara (2002), Fleck (2006), Tempass (2008), e Barroso
(2012), no campo estudos de género, a Matriz Tupi € evidenciada sob o argumento de
sociedades resistentes, cujas mulheres sdo protagonistas das resisténcias indigenas ao

colonialismo, e ndo vitima, subordinadas e submissas da historia.

1.5 Indigenas, sexualidade e producdo de género

Entre discussdes das representacbes sobre as mulheres indigenas de grupos
étnicos ligados a Matriz Tupi ou a Matriz Macro-Jé, pesquisadoras abordaram acerca de
mulheres de grupos étnicos ligados as familias linguisticas Tikuna (Tikuna), Pano
(Kaxinawa), Arawa (Jarawara), Karib (Galibi, Kuikuro) e Artak (Palikur).

“Mulheres entre os Kuikuro”, publicado em 1996 na “Revista Estudos
Feministas”, foi o primeiro artigo sobre mulheres indigenas no Brasil neste periddico.
Assinado pela antropdéloga Bruna Franchetto, o artigo discute a presenca da antropologa
entre as(os) Kuikuro, Alto Xingu, Estado de Mato Grosso, em 1976 e em 1982. Visando
estudar etnolinguistica, a estudiosa se viu impelida a pensar sobre mulheres, género e

sexualidade.
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Franchetto (1999, p. 35) diz que, como ser estrangeiro e androgino, foi
“arrastado para uma identidade feminina construida no contraditdrio entre a mulher do

lado de ca e a mulher que se experimenta do lado de 14.”. E vai além nas suas reflexdes,

A necessidade de sobrevivéncia emocional impulsiona, uma vez 14, a uma
feminilizacdo aparentemente arcaica convivendo com a recusa ou reacgao
diante de um ser mulher que de novo, aparentemente, revela cruamente algo
que nods do lado de cé identificamos como marginalizacdo, inferiorizacéo,
uma condicdo sofrida (FRANCHETTO, 1999, p. 35).

Ponderando sobre a condicéo de sujeita que Ihe foi atribuida e experienciada na
situacdo etnogréafica, Franchetto (1999) apresenta elementos etnograficos e de reflexdo
para a discussdo da antropologia sobre género. A autora propde uma leitura que
considerou como “alternativa” por incluir a voz das mulheres Kuikuro na compreensao
do complexo mitico/ritual das Jamurikumalu — as Hiper-Mulheres — e por discutir sobre
diferencas da hierarquia da complementaridade entre 0s sexos.

Segundo Franchetto (1996)

As mulheres kuikuro falam a contento do que as distinguem dos homens, da
diferenca, e a0 mesmo tempo discorrem a contento sobre a sua posi¢do
desigual numa relagéo hierdrquica que elas ndo interpretam como dominacao
ou opressdo, conceitos e sentimentos de uma condi¢do feminina e de um
discurso feminista que sdo produtos historicos e culturais especificos
ocidentais e modernos’'. Falei em imperativos biolégicos que redundam em
hierarquia e disso que falam as mulheres kuikuro. Nisso nos nos
reconhecemos préximas. Mencionei o sentido especifico que para elas tém a
experiéncia do prazer sexual. Nisso nés nos reconhecemos diferentes e
préximas ao mesmo tempo. Ressaltaria sim 0s momentos e 0s espagos de
poder feminino (o mercado, a fofoca, os amantes) a fabulacdo feminina, a
construcdo de um coletivo feminino que se opfe ao masculino em
verdadeiras guerras de género (expressao feliz de Gregor). E nisso que as
Kuikuro sentem prazer e conseguem rir plenamente (FRANCHETTO, 1996,
p. 53).

Na concep¢do de Franchetto (1996) o mito das Jamurikumalu tematiza o
encontro e o desencontro de homens e mulheres enquanto coletivos distintos e opostos.
A forga da oposicdo homens/mulheres é operativa na sociedade e produtiva. O que 0
mito das Jamurikumalu trabalha ao limite € a diferenca, baseada na homogeneidade
feminina. A complementaridade forca a sujei¢cdo aos imperativos bioldgicos — redunda
em hierarquia sexual. Destarte, “a inven¢do da tinica ordem igualitaria possivel para as

mulheres fantasia antiga e frequentemente tematizada. E a criatividade coletiva
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(feminina) a servigo da ideagdo de um paraiso de uma terra sem males”
(FRANCHETTO, 1996, p. 54).

Igualmente, na leitura de Franchetto (1996, p. 54), o mito das Jamurikumalu
tematiza a possibilidade de uma ordem social exclusivamente feminina. Neste sentido,
“As Jamunkumalu continuam nos limites do mundo, senhoras de suas aldeias perigosas
e fascinantes (fascinio que ¢ perigo sonho e desejo)”.

A percepcdo da diferenca entre homens e mulheres como constitutiva das
experiéncias de género na sociedade Kuikuro contribuiu para Franchetto (1996) ir além

das dicotomias essencialistas e normativas. Neste sentido, afirma:

Penso nas consequéncias do uso nesse contexto do classificador hiper a
distancia e a capacidade gerativa cognitivamente, falando de uma categoria
hiper, fazem com que seja possivel pensar num mundo virtual feminino de
densidade maxima e na decantacdo daquele até o mundo real adequado, mas
empobrecido; existente, mas apenas suficiente. Este € o mundo real em que
existem homens, ndo s6 mulheres, diferenca pénis e vaginas, divisdo sexual
do trabalho, espagos proibicbes e medos destinados exclusivamente as
mulheres o destino familiar. Quantas mulheres ja sonharam com essa
viagem? Entre os Kuikuro aprendi a gostar da diferenca (FRANCHETTO,
1996, p. 54).

Segundo a antropdloga Cecilia McCallum (1999, p. 158), no artigo intitulado
“Aquisicao de género e habilidade produtivas: o caso Kaxinawa”, entre os Kaxinawa ao
longo da vida adquire-se diferencas de género. Assim, “construir o corpo envolve
inscrever diferencas em forma de género”, pois as criangas sao consideradas sexuadas,
mas nao generizadas. A cerimbnia da nominacdo marca a constituicdo formal da
diferenga de género entre meninos e meninas, sendo “a producgéo cultural do género esta
intimamente ligada ao processo econdmico, de modo que somente adultos produtivos
sdao totalmente generizados, e somente adultos generizados sdo pessoas completas”
(MCCALLUM, 1999, p. 160-161).

A agéncia de mulheres e a agéncia de homens sdo para 0s Kaxinawa agéncias
humanas complementares dentro dos processos econémicos e sociais (MCCALLUM,
1999). Neste sentido,

Cozinhar alimentos (bava) € anadlogo a fazer bebés. Do mesmo modo, potes e
panelas sdo analogos a Uteros. As mulheres sdo responsaveis, assim, por
transformar a matéria crua (carne, peixe, vegetais) em matéria cozida e
comestivel; e também por transformar o sangue humano cru em bebés,
'cozidos' em' seus Uteros. Nenhum desses processos, como mostrarei, é
possivel sem a ajuda dos homens e da agéncia complementar masculina
(MCCALLUM, 1999, p. 166).
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Isso reflete no modo como a agéncia ¢ adquirida, por exemplo, “as mulheres
aprendem num estado mental predominantemente consciente, enquanto os homens
aprendem tanto em estado consciente quanto, por meio de alucindgenos, numa situacao
em que seus corpos se tornam alheios ao mundo cotidiano” (MCCALLUM, 1999, p.
161). Os homens aprendem afastando-se da aldeia, as mulheres aprendem com relativa
imobilidade.

As avls maternas também produzem diferenciacdo de género em corpos que 0s
pais das criancas produziram através do sexo repetido e pela alimentagdo, assim, “a
producdo corpdrea deve correr paralelamente a producdo da memdria e do
conhecimento na pessoa” (MCCALLUM, 1999, p. 161). Esta aquisicdo de género entre
os Kaxinawa da-se, na visao de McCallum (1999), mediante as agéncias feminina e
masculina enquanto naturezas opostas, mas construcées sociais complementares.

No entender McCallum (1999, p. 157), “levar o género a sério” nas etnografias
significa “mais do que uma simples questio de coleta de dados. E também uma questio
de énfase no momento da reflexdo teGrica e no processo de construgdo do texto
etnografico”. A analise de género reordena o entendimento sobre a construgdo das
pessoas e da organizacdo social no grupo étnico pesquisado, mas ndo centrada no
masculino, como foram construidas outras etnografias amazonicas. Esta analise permite
pensar a produgdo de pessoas generizadas enquanto “aquisi¢do do conhecimento
especifico do género” (MCCALLUM, 1999, p. 160).

A antropologa Fabiana Maizza (2017) reflete sobre a festa de saida das meninas
em reclusdo, chamada de Marind, entre os Jarawara, e seus efeitos na composi¢do um
agente “levavel”. O objetivo da antrop6loga foi pensar a nocéo de agéncia das mulheres
jarawara vinculada a atividade onirica e ao conhecimento xamanico. Na sociedade
jarawara a agéncia feminina vincula-se a ideia de “levem” e “carreguem” e pelo fato de
mulheres incorporarem qualidades de “serem levaveis”.

Maizza (2017) afirma que, no mundo amerindio, sonhar é uma importante forma
de aprendizado. Segundo a autora, embora na tradigdo ocidental as qualidades de
“serem levaveis” possa ser vista como passividade, ndo o ¢ se ndo tomarmos a categoria
de mulher como dada a priori.

Apols acompanhar 0 marina de Dyimamirira em maio de 2014, cuja familia
Maizza manteve interlocucdo desde 2004, a antropodloga descreve a festa do marind,

relata 0 que esta em desuso na festa, as transformagfes e as permanéncias. Também
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analisa em que medida o ritual das sete meninas remete as historias-mito daquela
sociedade e, ainda, sobre a condi¢do de “ser levada”, na qual foi colocada Dyimamirira
durante todos 0s momentos em que saiu do seu wawasa.

Maizza (2017) afirma que inicialmente pensou a reclusdo e a festa da menina
jarawara como uma forma de torna-las “mulheres queixadas” ou, seja, — presas dos
cacadores (Taylor, 2000). Contudo, apés participar da festa de Dyimamirina, passou a
refletir sobre a ideia de que o marind ndo coloca as mulheres em posi¢do de presa.
Porém, a reclusdo e as festas revelam o fato de que as mulheres tém qualidades analogas
as qualidades das presas, “ter peso” e poder “ser levada”. Estas qualidades também sao
atribuidas aos Xamas.

A interpretagdo aponta para uma forma de agéncia que habilita as mulheres a
viajar, a sair, a adquirir conhecimento através de seus sonhos. Elas aproximam as
mulheres dos conhecimentos xamanicos e das redes de relagdes cosmopoliticas em que
os pajés se inserem. Conclui que “a agéncia feminina “levavel” (towara), “carregavel”
(weye), projeta as mulheres mais para um possivel “fora” do que para um possivel
“dentro™ (MAIZZA, 2017, p. 28).

A agéncia feminina foi entendida por McCallum (1999) como oposta, porém
complementar a agéncia masculina. Franchetto (1999) compreendeu a agéncia feminina
como uma ordem e uma inven¢do das mulheres, como possibilidades de sonhar além
das fronteiras de género. Por sua vez, Maizza (2017) torceu os entendimentos sobre ser
presa e ser levada para pensar a projecdo das mulheres para fora do seu universo.
Assim, agéncia feminina mais que complementar a dos homens, ou uma invengéo de
mundo de mulheres, é um processo de ir para outros mundos.

Em outra perspectiva, a agéncia de mulheres indigenas foi pensada no ambito
das atividades de geracdo de renda. Neste diapasdo, género é uma categoria analitica
possivel de relacionar-se com a categoria povo, ainda mais, no esforco de afastar ideias
e estere6tipos que fazem da biologia o determinante de relagdes sociais.

A antropbloga Edneia Corréa de Assis (2012) refletiu sobre seus primeiros
estudos de campo entre 0s grupos Kariplna, Galibi e Palikur, regido do Rio Uaca,
municipio de Oiapogque, Amapa, no inicio dos anos 1970, enquanto iniciante da
Antropdloga e a servigo do Governo do Amapa. Descreveu sua visdo inicial sobre as
mulheres indigenas, registrou falas de algumas mulheres relativas as atividades na roca,

nas casas e nas festas. Ponderou, ainda, a respeito da propria condicdo de mulher,
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branca, jovem e solteira, “descobrindo as mulheres indigenas no Uacga-Oiapoque”, titulo
0 artigo em Revista Género na Amazonia.

Assis (2013, p. 177) entende que “o poder e autoridade das mulheres eram
sutis.” A autora contou que observou entre as Palikur os olhares de aprovacao e de
reprovacao sobre a venda de artesanato realizada por seus maridos. “A negociacao era
feita pelo marido, mas se algo a desagradava, um olhar era suficiente para que a
transacao nao se realizasse.”

Para a Cientista Social Iraildes Torres (2007) o cenario mudou, uma vez que é
possivel abordar “A visibilidade do trabalho das mulheres ticunas da Amazonia” como
elemento ordenador da economia doméstica no povo Ticuna, dentro da divisdo sexual
do trabalho fato que atribui, as mulheres, a responsabilidade pela manutencdo da
familia.

Torres (2007) realizou a andlise sobre a producdo de artesanato a partir do
processo de consultoria para o Servico Brasileiro de Apoio as Micro e Pequenas
Empresas (Sebrae) no estado do Amazonas, ano 2004. Na esteira do antropdlogo
Claude Lévi-Strauss (1985), a socidloga destaca que no povo Ticuna a mulher é
preparada para realizar o trabalho de artesdo, iniciado como o noviciado moganhol —
uma reclusdo por trinta dias e seguido pelo ritual da menina-moga. E fundamental que a
mulher saiba tratar o peixe, cozinhar e cuidar da casa, além de realizar os trabalhos
artisticos, nos quais estdo o simbolismo da feminilidade entre a mulher e a olaria, como
fator de maturacdo e desenvolvimento social para as mulheres.

Em seguida, aborda a Associagdo de Mulheres Artesds Ticunas de Bom
Caminho (AMATU) — entidade social criada em 1999 — que organiza e encaminha 0s
produtos fabricados pelas mulheres para 0 mercado consumidor, orientada pelo Sebrae,
gue antes da associacdo eram vendidos nas cidades vizinhas com dificuldade e precos
irrisorios, como destacam as falas das mulheres entrevistadas. “As mulheres mostrar-se-
iam capazes de fabricar pegas de reconhecida habilidade e criacao artistica” (TORRES,
2007, p. 471), dentro da divisdo sexual do trabalho que comportam construcoes
culturais e histéricas interdependentes e complementares.

A AMATU beneficia diretamente 35 associados, indiretamente 61 familias. Para
Torres (2007, p. 473) ficou “patente o fato de serem as mulheres os sujeitos centrais na

organiza¢ao da economia doméstica do povo ticuna.” Tudo isso é fundamental para
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desmistificar as ideias que diminuem e discriminam as mulheres no universo indigena,
diz Torres (2007).

Conforme discutiu Lasmar (1999), a representagdo da india genérica
invisibilizou as mulheres indigenas nos estudos etnologicos da Amazoénia. No Unico
dossi¢ sobre mulheres indigena, intitulado “Mulheres Indigenas”, na “Revista Estudos
Feministas”, organizado pela antropdloga Bruna Franchetto, em um dos quatro artigos,

Lasmar (1999) afirmou

ndo é surpreendente que as distor¢cdes contidas na visdo corrente que se tem
do indio assumam uma especificidade digna de nota quando incidem sobre as
mulheres. A imagem que delas se veiculou e a forma como foi pensada sua
contribui¢do para a formacgdo historica da sociedade brasileira, por exemplo,
sdo casos bastante reveladores da pregnancia do estere6tipo modelando a
figura da india genérica. [...] Examinei uma das representa¢fes das mulheres
indigenas mais difundidas na histéria do Brasil, aquela que as reduz a seres
de sexualidade pridpica. Como desdobramento inescapavel desse tipo de
aproximacao, a experiéncia humana e social dessas mulheres foi obscurecida
em detrimento de uma idealizacdo insensivel a diversidade étnica e cultural
dos povos indigenas da América do Sul (LASMAR, 1999, p. 144).

Lasmar (1999) entende que a imagem de mulher sexualmente promiscua e
disponivel para o sexo com o invasor (FREYRE, 2006 [1933]) contribuiu na construcdo
da representacdo da categoria genérica, vazia, a-historica, estereotipada India. Outra
imagem contributiva atrela-se ao trabalho das mulheres indigenas como superior ao dos
homens indigenas.

A india priépica e a india culturalmente superior aos homens indigenas formam
a representacdo india genérica de Gilberto Freyre que, na visdo de Lasmar (1999),
reduziu e simplificou um processo histérico de interacdo complexo. Esta representacao
essencializou a realidade social e congelou a identidade indigena, devendo ser
desconstruida nos estudos sobre mulheres indigenas (LASMAR, 1999).

Segundo Lasmar (1999), estas ideias marcaram, ndo somente 0 Senso comum,
como a etnografia sul-americano e contribuiram para a invisibilidade das mulheres
indigenas em funcéo, primeiro, do olhar masculino das Ciéncias Sociais; segundo, da
estrutura social das sociedades amerindias, com a segregagdo sexual do espaco e das
atividades; terceiro, 0s poucos estudos nas décadas de 1970 e 1980 sobre género na
Antropologia. E nos anos 1990, apesar de o cenario promissor de estudos na visibilidade

das mulheres indigenas e relagdes de género, ¢ “importante notar qudo pouco se
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avancou no sentido de revelar, parafraseando Rosaldo (1980), a vida que as mulheres
levam nas sociedades amerindias.” (LASMAR, 1999, p. 153).

Anos depois, McCallum (2013), Patricia Carvalho Rosa (2013) e Martinho Tota
Filho Rocha de Aragjo (2017), em “Cadernos Pagu”, e Sandra Nara da Silva Novais e
Aguinaldo Rodrigues Gomes (2013), em “Cadernos Espaco Feminino”, apontam a
visdo estereotipada sobre a sexualidade indigenas, os siléncios das discussdes acerca da
sexualidade dos povos indigenas, bem como no fortalecimento da visdo genérica sobre a
sexualidade das mulheres e dos homens dos grupos indigenas do Brasil.

Por exemplo, na compreensdo de McCallum (2013) abordar sexualidades
indigenas na dicotomia modernidade versus tradicdo representa uma violéncia
epistemoldgica maior que a resultante do uso da categoria analitica género. A autora
deixa explicita sua critica as leituras reducionistas, polarizadas e pouco afeitas as
transformacdes dos indigenas como agentes sociais. Assim, pensar a construcdo social
de género como numa linha evolutiva que vai do tradicional a degradagdo como os
arranjos modernos e ocidental obscurece a interpretacao.

A autora refuta leituras enviesadas de “cultura indigena” como tipo exotico de
“cultura tradicional”. McCallum (2013, p. 56) defende que os regimes de socialidades
indigenas se constituem sobre 0s COrpos e 0S Processos corporais — cuja existéncia e
evolucdo dependem das agéncias humanas, o que vai além das distin¢gdes desgastadas
entre sexo e género. Aproximando dos estudos do antrop6logo Eduardo Viveiros de
Castro, para quem o perspectivismo amerindio instiga modos de viver e de pensar
pautados na ideia de que os corpos sao multiplos e a cultura unica, McCallum (2013) é
categorica ao afirmar que, quanto a género e sexualidade indigena,

em vez de supor que esses conceitos sdo fadados a reduzir a discusséo a velha
formula de construcdo cultural ou social, a partir de uma epistemologia da
representacdo, é necessario seguir a trilha aberta pelos extensos e profundos
dialogos dos etndgrafos com as pessoas indigenas como quem dialogam, para
nos aproximarmos aos corpos e as imbricacdes e criacBes corporais que
chamamos de sexualidade e reproducdo, da forma mais honesta possivel
(MCCALLUM, 2013, p. 56).

Apesar das divergéncias sobre o que € género e 0 que € sexo, nos e para 0s
povos indigenas, os estudos em tela defendem a critica a generalidade e ao
essencialismo da categoria mulher indigena como fundamental para a emergéncia dos

estudos de género sobre mulheres das sociedades dos troncos macrolinguitiscos Tupi,
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Macro-jé e outras familias linguisticas. Nestes estudos, as mulheres indigenas sao
apresentadas como sujeitas constituidas por meio das relagfes étnicas.

Deste modo, os estudos de géneros sobre povos indigenas nas revistas
académicas feministas sugerem a ruptura das dicotomias de categorias identitarias e
analiticas, a desconstrucdo das representacdes estereotipadas e da ideia de dominacgéo
masculina e submissdo feminina, e a revisdo das bases tedricos e metodoldgicas de
estudos no campo, ampliando para as reflexdes sobre agéncia feminina e género por

meio do trabalho etnografico.

1.6. Indigenas, siléncios e outras permanéncias

A afirmagdo “De taes povos na infancia ndo ha historia: ha s6 ethnographia.”'

do historiador Francisco Adolfo Varnhagem (1877 [1854], p. 22-23), na obra “Historia
Geral do Brazil”, uma das obras da fundagdo da historiografia no Brasil no século XI1X
pelo Instituto Histérico e Geografico (IHGB), marcou a producdo dos campos histéria
das mulheres e estudos de género.

A antropdloga Rita Laura Segato (2003) propGe desmontar, desgastar e tensionar
0 projeto colonialista enquanto estrutura disseminadora de violéncias na diregdo de
projeto histérico de ser comunidade. Em diadlogo com Segato (2003, 2016), penso que a
historiografia €, bem como em outros campos do fazer académico e social, enfrentar
com profundidade, sem dogmatismo, a complexidade de pensar os patriarcados e o
racismo como uma questdo estrutural de longa duracédo é premente.

Enguanto nos estudos de género e povos indigenas as analises sdo mais
sincronicas que diacronicas, nos estudos histéria das mulheres e povos indigenas a
centralidade esta no processo de colonizacdo e de miscigenacdo do século XVI e XVIlI,
seguido por alguns estudos sobre a politica imperial expansionista no século XIX. O
campo historia das mulheres volta-se para as indigenas mais como sujeitas do passado,
ja os estudos de género tém sua atencdo voltada para as mulheres indigenas como
agentes do presente etnografico.

Sobre as mulheres indigenas no século XX e XXI ha estudos etnograficos em
dialogo com a Antropologia da mulher e de género. Sobre as mulheres indigenas entre
os seculos XVI e XIX ha estudos historicos com documentacdo produzidas pelos
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colonizadores. Mesmo quando a Histdria das Mulheres aborda as mulheres indigenas na
segunda metade do século XX, o faz com métodos e técnicas etnograficos.

Mantendo a dicotomia prescrita por Varnhagem (1877 [1854]) a histéria das
mulheres aborda sobretudo o tempo passado enquanto os estudos de género na area de
Antropologia e Género trata sobre o tempo presente. Esta divisdo binaria dos estudos
sobre as sujeitas indigenas contribui para siléncio da histéria das mulheres sobre as
indigenas no tempo presente, e para 0 apagamento da compreensdo de género para as
indigenas no passado.

Ao focar a opressdo de género imersa na classificacdo racial bem como da
fundacdo do mundo moderno colonial com o descobrimento da America, no intuito de
superar 0 que nomeou como ‘“‘sistema moderno-colonial de género”, a filésofa Maria

Lugones assim definiu esta categoria:

a colonialidade do género permite-me compreender a opressdo como uma
interacdo complexa de sistemas econdmicos, racializantes e engendrados, na
qual cada pessoa no encontro colonial pode ser vista como um ser Vvivo,
historico, plenamente caracterizado. Como tal, quero compreender aquele/a
que resiste como oprimido/a pela construgdo colonizadora do lécus fraturado.
Mas a colonialidade do género esconde aquele/a que resiste como um/uma
nativo/a, plenamente informado/a, de comunidades que sofrem ataques
cataclismicos. Assim, a colonialidade do género é s6 um ingrediente ativo na
histéria de quem resiste. Ao enfocar naquele/a que resiste situado/a na
diferenga colonial, minha intencdo ¢é revelar o que se torna eclipsado”
(LUGONES, 2014, p. 941).

Trata-se, na minha interpretacdo, do funcionamento da colonialidade género
(LUGONES, 2014) na qual as categorias e a dicotomizacdo delas sdo formas de
silenciar, apagar e generalizar a imagem da mulher indigena, em suma, de excluir as
mulheres indigenas da narrativa historiogréfica.

O sistema moderno colonial de género na acepcéo de Lugones (2014) é formado
pela diferenca racial que nega humanidade e condicdo de género as sujeitas da
colonizagdo. Ao mesmo tempo, a assimetria de poder regida pela ideia de raga impde
um sistema de género binario. Deste modo, género é uma categoria colonial e
instrumento das desigualdades sociais.

Mesmo com a enunciagdo do trabalho interpretativo no sentido da aproximacéo
da Historia com Antropologia, e demais ciéncias sociais e humanas nos campos Histéria
das Mulheres e Estudos de Género, a dicotomia Historia/Passado e

Antropologia/Presente permanece. Entendo que esta dicotomia se constitui em uma
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barreira a interpretaces em que diacronia e sincronia compdem 0 escopo central da
reflexdo visando a compreensdo das experiéncias das mulheres indigenas no Brasil
contemporaneo. Em grande medida, as mulheres indigenas ndo constituem objeto de
estudo privilegiado nestes campos de pesquisa, 0 que contribui para elidir a sujeita
indigena da narrativa historiografica de mulheres e género.

A historia das mulheres indigenas ¢ a historia da “Eva Tupinambd”, esta ¢
representada como a mulher primordial — ventre do nascimento do Brasil — protagonista
da narrativa dos colonizadores para atender os projetos de dominacao e de exploragédo
dos povos indigenas e seus territorios.

Para o presente, as mulheres Tapuias sobreviventes a colonizagdo, coube 0s
olhares da Antropologia desconstruindo as imagens de mulheres submissas,
subordinadas, oprimidas, e defendendo a imagem de mulheres signo da resisténcia
indigena e dos modos proprios de pensar 0s géneros. Sao estudos mediados pela ideia
de agéncia e de transformacdo social e cultural que contestam as representacoes
estigmatizadoras aos povos Jé.

Na Historia das Mulheres é possivel perceber as construcdes entorno da Matriz
Tupi, ja nos Estudos de Género sobressaem as representacdes sobre indigenas correlatas
a Matriz Tapuias. Contudo, se na matriz da nagdo de base etnoldgica foi atribuida aos Jé
a representacdo deletéria e aos Tupi coube 0 modelo de indigena da histéria da nacao,
nos estudos de género a representacdo das mulheres de sociedades macro-Jé é
desconstruida e positivada, do mesmo modo a imagem das mulheres das sociedades
Tupi-Guarani.

Vale salientar que a Historia das Mulheres trabalhou na constituicdo da mulher
Tupi como exemplo da mulher indigena do Brasil, enquanto os estudos de género
assumiram o argumento da alteridade pelo viés Tapuia e grupos das familias linguisticas
como chave para compreender as mulheres indigenas no Brasil.

Enquanto as etnografias nos estudos de género reportam para a organizacao
social, tendo as relacbes de género e a sexualidade como estruturantes dos sistemas de
parentesco, a historia das mulheres atenta para uma presencga das mulheres indigenas no
contexto da formag&o da nagéo brasileira pela miscigenacéo.

Para alem da dicotomia tupi versus tapuia ndo localizei outros estudos sobre
mulheres indigenas na producdo de Historia das Mulheres compulsada. Deste modo, a

historia das mulheres vem sendo escrita mediante a dentincia do siléncio da Histéria em
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relacdo as mulheres, mas operando seus proprios siléncios em relacdo as mulheres
indigenas.

Sobremaneira, uma narrativa que diz sobre a elei¢do de sujeitas historicas nestes
campos de producdo do conhecimento e dos seus siléncios em lastros coloniais, que
privilegia a perspectiva do colonizador europeu e dos(as) colonizadores(as) internos(as).
Uma historia cujos tracos encontram-se dispersos, fragmentados, soltos, em uma
narrativa em nome do plural, mas que hierarquiza as mulheridades, colocando a
margem, quando ndo apaga, as sujeitas marcadas pela classificacdo racial e patriarcal
como ndo humanas e inferiores.

N&o é simples, muito menos cémodo, realizar uma anéalise critica da producédo
historiogréfica e antropoldgica de género que nos campos dos conhecimentos histdrico e
antropoldgico constituem-se lécus de resisténcia, em dialogo com pensamentos
feministas, aos discursos colonialistas estruturados por patriarcado e racismo. Mesmo
assim, conforme inspiram 0s questionamentos, entre outras ferramentas, na producgéo da
historiografia das mulheres e dos estudos de género, é fulcral ir da critica destes estudos
a autocritica. Assim, por meio de problematizacdes desconstruir os parametros da
colonialidade de género, uma vez que as regras do jogo da “casa do amo”, em alusdo a
Audre Lorde (1988 [1979])°, imp&em-se também a Histéria das Mulheres e aos Estudos
de Género.

Apesar de proficuos e com tensdes estimulantes, estes dois campos nédo
contemplam as diversas formas de fazer-se mulheres, nem a diferenca colonial. De
modos especificos, cada um destes dois campos elegeu sujeitas mulheres prioritarias
para reflexdo histérica. No ordenamento hierarquico destas sujeitas, as mulheres
indigenas estdo em ultimo lugar porque os estudos sobre as mulheres e género séo

atravessados pelo sistema moderno-colonial de género de longa data.

5 Discurso de Audre Lorde (1934-1992) como oradora na Primeira Marcha Nacional pela Libertacdo Gay
e Lésbica, Washington, Estados Unidos da América, ano de 1979.
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CAPITULO 11

INDIGENAS MULHERES E INSCRICOES NAS NARRATIVAS DE
FEMINISMOS NO BRASIL

Reconhecendo a importancia do feminismo experienciado no Brasil a partir da
década de 1970 pela discussdo sobre a discriminacdo sexual, a intelectual e feminista
negra brasileira Lélia Gonzalez ndo deixou de criticd-lo pela discriminacdo racial
(GONZALEZ, 2011). “O feminismo coerente consigo mesmo nao pode dar énfase a
dimensao racial. Se assim o fizera, estaria contraditoriamente aceitando e reproduzindo
a infantilizacdo desse sistema, ¢ isto ¢ aliena¢ao” (GONZALEZ, 2011, p. 14). Para
Gonzalez (2011, p. 13), as raz0es para a ndo discussao sobre racismo pelo feminismo de
mulheres brancas diz respeito a “visdo de mundo eurocéntrica e neo-colonialista da
realidade”. Nesta acepgdo, ¢ por meio de definigdes e classificacbes de um sistema
ideologico de dominacgdo que infantiliza e nega o direito de serem sujeitas as mulheres
nédo-brancas que estas sdo abordadas neste feminismo.

Ao longo dos anos 1980 e 1990 a participacdo de mulheres negras no
Movimento Unificado Negro (MNU), concomitante a atuagdo no movimento feminista,
contribuiu para formulacdo de criticas a estes movimentos sociais. Mulheres negras
feministas desvelaram situacGes de conflitos e exclusbes fundamentadas em racismo e
sexismo em ambos movimentos sociais.

Considerando as operac¢des do racismo e do sexismo na defini¢do da sujeita do
feminismo, este capitulo mostra as imagens e os modos de inscricdo das mulheres

indigenas em algumas narrativas dos feminismos que as mencionam.

2.1 Indigenas: mulheres submetidas ao projeto colonial

A historiadora Branca Moreira Alves e cientista social Jacqueline Pitanguy
(1984, p. 56) apontam o processo de “naturalizacdo” da condicdo feminina como
inferior igualmente responsavel pela inferiorizagdo dos negros e dos indios. Este
processo calcado nas teorias racistas impde a mulheres, negros e indios a condigdo de

dominados politico, econdmico e socialmente.
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Estas autoras em “O que ¢ feminismo?” (1984) contam a histéria do movimento
feminista, enquanto movimento politico parte do momento histérico, no qual os
movimentos sociais, a exemplo dos movimentos negros, indigena, ecologistas e de
homossexuais, denunciaram as formas de opressdo. Alves e Pitanguy (1984) ponderam
que se trata de movimentos sociais de complementacdo, ndo fusdo de movimentos
sociais, uma vez que as raizes da discriminacdo sdo conectadas em busca de uma nova
sociedade.

Na discussdo promovida pelas autoras fica claro a segmentacdo das
discriminacdes do processo de naturalizagdo. Sobre as mulheres recaiu a discriminagéo
sexual, sobre os negros e indios a discriminacdo racial, do mesmo modo que fica
evidente a segmentacdo das lutas politicas. Segundo as autoras, 0 movimento feminista
denuncia a condicdo inferiorizada da mulher em varias dimensdes da cultura (ALVES;
PITANGUY, 1984).

Foi enquanto luta especifica em diferentes momentos da Histdria que a histéria
do feminismo e das acBes de mulheres foi contada por estas autoras. Assim, da Grécia
antiga a década de 1980, Alves e Pitanguy (1984) afirmam que a histdria do feminismo
é uma histéria de “resisténcias, derrotas e conquistas”. Ter a Grécia como marco inicial
da histéria do feminismo revela a prevaléncia da temporalidade eurocentrada e da
capilaridade do eurocentrismo.

A feminista Maria Amélia de Almeida Teles em 1993 publicou “Breve Historia
do Feminismo no Brasil”. Visando reunir atividades individuais e coletivas de algumas
mulheres brasileiras, propde uma historia das mulheres ao longo dos “quase quinhentos
anos de historia brasileira. Deixamos de fora a cultura anterior ao descobrimento, de tal
forma esmagada que se torna extremamente dificil seu resgate.” (TELES, 1999 [1993],
p. 11). Assim, importa a Teles (1999 [1993]) resgatar a historia do feminismo no Brasil
mediada pela exposic¢éo sobre a condigdo da mulher e suas lutas no Brasil de 1500 ao
século XX.

Tendo em vista a situacdo colonial, a autora aborda as mulheres indigenas em
trés atos, trés momentos e trés representacdes. Na diversidade de culturas indigenas no
periodo colonial as mulheres podiam ser “escravas de seus eSp0s0s, outras,
companheiras, e at¢ mesmo as que chefiavam grupos” (TELES, 1999 [1993], p. 16).
Adiante pondera que “havia monogamia e poligamia. Em algumas tribos, as mulheres

possuiam a moradia e areas de cultivo. Mas em outras as propriedades eram dos
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homens. As mulheres se ocupavam da plantacgdo ¢ da colheita” (TELES, 1999 [1993], p.
16).

Segundo Teles (1999 [1993], p. 17), estes lugares e papéis atribuidos as
mulheres indigenas foram alterados com a colonizacdo que impds outras divisdes
sexuais as relagdes aos grupos indigenas: “os colonizadores viam os indios da seguinte
maneira: os homens para o trabalho escravo e as mulheres como esposas, concubinas ou
empregadas domésticas. A mulher indigena foi usada pelos colonizadores”. Assim, a
capacidade reprodutora da forca de trabalho e da espécie foram apropriadas pelo
colonizador.

Fundamentada na historiografia, Teles (1999 [1993], p. 17) d& continuidade a
imagem da mulher indigena como sujeita do passado colonial subjugada pelo
colonizador. Ao analisar o editoral da Folha de S&o Paulo, de 11 de fevereiro de 1992,
intitulado “As meninas indias sdo terriveis”, do jornalista Gilberto Dimenstein, no qual
o coronel Francisco Abrdo (comandante do 5° Batalhdo Especial de Fronteiras do
Exército) afirmou: “Eu tenho que segurar meus soldados, porque eles ndo podem se
aproveitar dessa deficiéncia das indias”. Teles (1999 [1993]) enfatiza a relacdo entre
passado e presente no ato de subjugar as mulheres indigenas. E preciso compreender
que a condi¢cdo humana de sujeita da mulher indigena foi apropriada pelo colonizador.

A autora contou uma histéria de mulheres indigenas e seus atos considerados
heroicos aos olhos dos colonizadores, a exemplo de Clara Camardo que lutou com o
marido contra os holandeses. Também mostrou a atuacdo de mulheres brancas como
Maria Dias Ferraz do Amaral, que ao lado do marido Manuel Martin Bonilha atuou nas
investidas coloniais contra os indios no sertdo de Goias, e Antdnia Ribeira organizadora
de bandeira. Assim, representou mulheres indigenas e mulheres brancas como
favorecedoras dos projetos coloniais de exploracdo e dominacdo dos povos indigenas.

Pelo que permite saber a escassa documentagdo colonial sobre as mulheres
indias, a cientista social Daniela Auad destaca que “as mulheres indigenas foram as
primeiras a sofrer discriminacéo em territorio brasileiro. E, portanto, foram as primeiras
a resistir 2 dominacao religiosa e econdmica dos homens brancos europeus” (AUAD,
2003, p. 68). Auad (2003) compreende as mulheres indigenas como vitimas que
resistem a colonizacdo. Trata-se da representacdo da mulher indigena no contexto da
colonizacdo dentro do binémio vitima versus heroina, cujas imagens estendem-se ao

presente.
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Na perspectiva de Auad (2003, p. 68), os discursos sobre as mulheres indigenas
como animais irracionais e disponiveis ao ato sexual “[...] era e ¢ usado para justificar
esses atos de extrema exploracdo e violéncia contra as mulheres indigenas, tanto na
época da colonizagdo quanto atualmente”. Para contrapor estas imagens
preconceituosas, a autora conta a histéria de Bartira, mulher indigena Tupinamba,
consagrada junto a Catarina Paraguacgu, povo Tupinambg, e Maria do Espirito Santo
Arco-Verde, povo Caeté, como “Maes do Povo Brasileiro”, por gerarem filhos com os
colonizadores, contribuindo para o povoamento da col6nia.

Segundo Auad (2003, p. 69), “a unido dessas indias com homens portugueses
representa 0 processo civilizatério na coldnia, com a unido das culturas indigenas e
européia.” Entretanto, Auad (2003, p. 69) dimensiona a experiéncia das “maes do povo
brasileiro” ao pontuar que “o contato entre colonizadores e indigenas nao foi tdo
pacifico como no caso das trés indias citadas. Milhares de indios e indias foram
aniquilados pelos europeus ao longo dos séculos”.

Reunidas, estas obras compreendem o periodo entre os anos de 1980 e comego
do século XXI. Neste percurso 0 movimento feminista e 0s movimentos de mulheres no
Brasil atuaram no enfrentamento a Ditadura Militar, imposta pelos militares e setores da
sociedade civil atrelada aos interesses neoliberais, em 1964, no projeto de
redemocratizacdo da politica brasileira e na construcdo de politicas publicas em prol da
eliminacdo da desigualdade de género.

Em “Uma histéria do feminismo no Brasil”, a cientista politica Céli Regina
Jardim Pinto pergunta se o feminismo no Brasil acabou na década de 1990. Ao

responder concluiu que:

Néo resta davida de que o feminismo tal como existiu nas décadas de 1970 e
1980 — como grupos de reflexdo, associacGes fortes, manifestacdes publicas —
tem atualmente muito pouca expressdo, tano no Brasil como na Europa e nos
Estados Unidos. Entretanto parece bastante equivocado simplesmente
decretar o fim do feminismo. Deve-se prestar aten¢do nesse inicio de milénio
as novas formas que o pensamento e o proprio movimento tomaram, e, para
tanto, dois cenarios sdo particularmente importantes: o primeiro refere-se a
dissociagdo entre pensamento feminista e o movimento; o segundo, &
profissionalizagdo do movimento por meio do aparecimento de um grande
nimero de ONGs voltadas para a questdo das mulheres. Essas duas
movimentagdes sdo complementares e, a0 mesmo tempo, agem em dire¢des
diversas. Enquanto o pensamento feminista se generaliza, 0 movimento, por
meio das ONGs, se especializa (PINTO, 2003, p. 91).
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Para Pinto (2003, p. 100) trata-se do feminismo difuso da década de 1990, com
atuacdo das trabalhadoras rurais, mulheres negras, trabalhadoras domésticas,
trabalhadoras ligadas a “Central Unica dos Trabalhadores”, da formacio da
“Articulagao da Mulher Brasileira” (AMB) e da forte atuacdo das organizacdes nao-
governamentais voltadas as mulheres. Neste sentido, as organizacbes néo-
governamentais citadas pela autora foram: “Geledés — Instituto da Mulher Negra”,
fundada em 1988, e “Centro Feminista de Estudos ¢ Assessoria” (CFEMEA), fundada
em 1989. Também sdo citadas o “Cidadania, Estudo, Pesquisa Informagdao e Ag¢do”
(CEPIA); o “Themis Assessoria Juridica” (THEMIS) e o “Comité Latino-Americano e
do Caribe para a Defesa dos Direitos das Mulheres” (CLADEM), todos no eixo Rio-S&o
Paulo. O “SOS Corpo”, o “Coletivo Mulher Vida”, em Recife-PE, e a “Rede Acreana
de Mulheres ¢ Homens”, em Rio Branco-AC, sdo exemplos de ONGs nas regides
Nordeste e Norte, respectivamente.

A partir do final dos anos 1970 o movimento de mulheres negras teve papel
preponderante na dendncia do racismo do movimento feminista e na construcéo da luta
antirracista. Segundo o escritor Abdias do Nascimento (1978), em 2 de julho de 1975
durante o “Congresso das Mulheres Brasileiras” realizado na “Associagdo Brasileira de
Imprensa”, no Rio de Janeiro, mulheres negras publicaram o “Manifesto das Mulheres
Negras”.

Segundo a assistente social e ativista Matilde Ribeiro, em 1988, o movimento de
mulheres negras realizou 0 “Primeira Encontro Nacional de Mulheres Negras” (ENMN)
na cidade de Valenca, no estado do Rio de Janeiro, com a participacdo de 450 mulheres
negras de 17 estados do Brasil. O segundo “Encontro Nacional de Mulheres Negras”
(ENMN) foi realizado na cidade de Salvador, no estado da Bahia, no ano de 1991. Neste
encontro houve a participacdo de 430 mulheres de 17 estados do pais, tendo como
tematica central “Organizacdo, Estratégias e Perspectivas”. Aos quais se somam a
participacdo de mulheres negras brasileiras nos Encontros Nacionais Feministas no
Brasil, nos Encontros Feministas Latino-americanos e do Caribe na América Latina e
nas Conferéncias Mundiais das Mulheres.

Tanto o movimento feminista quanto 0 movimento negro criticaram a realizagéo
deste evento por considera-lo divisionista. As mulheres negras responderam mostrando
que por meio do seu movimento também podiam participar da transformacéo social.

(RIBEIRO, 1995). Esta dupla militancia foi fundamental para visibilidade das mulheres
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negras como sujeitas politicas nos dois movimentos sociais e na sociedade. Também
contribuiu para a constru¢ao do “movimento autonomo de mulheres negras” (RIBEIRO,
1995, p. 446), bem como para a fundagéo das organizagdes de mulheres negras a partir
da década de 1980, conforme historicizou a historiadora Claudia Pons Cardoso (2012).

Na avaliagdo da intelectual e ativista Sueli Carneiro (2003, p 129) “o
protagonismo politico das mulheres negras tem se constituido em for¢a motriz para
determinar as mudancas nas concepgles e 0 reposicionamento politico feminista no
Brasil.” “Enegrecer o feminismo” € 0 modo questionador e assertivo de mulheres negras
do movimento feminista. Assim, “enegrecer o feminismo”, por um lado, denota a
negacdo do movimento feminista da realidade vivida pelas mulheres negras e pobres e,
por outro lado, realiza a reflexdo sobre a sujeita mulher negra por meio do
guestionamento da relacdo entre racismo e sexismo no Brasil.

No entendimento da intelectual negra Patricia Hill Collins (2016, p. 101), “o
pensamento feminista negro consiste em ideias produzidas por mulheres negras que
elucidam um ponto de vista de e para mulheres negras.” Os elementos caracteristicos
deste pensamento sdo, primeiro, a autodefinicdo e autoavaliacdo das mulheres negras;
segundo, o entrelacamento das categorias raca, género e opressao de classe para
determinar a ligacdo dos sistemas de opressdo e 0os modos de operacdo do pensamento
de dominacdo na sociedade ocidental; e, terceiro, a énfase na cultura das mulheres afro-
americanas enquanto construcdes sociais das proprias mulheres negras.

Para a historiadora Joana Maria Pedro “o feminismo que foi retomado no Brasil
na década de 1970 tem historias entrecruzadas e conflitivas” (PEDRO, 2006. p. 250).
Em meio aos conflitos, entrecruzamentos e interpretacbes, as narrativas feministas
discutem as invisibilidades das mulheres na narrativa historica e inscrevem
representacdes sobre as mulheres como heroinas e vitimas do patriarcado,
especificamente até os anos 1990 quando os estudos de género questionam esta
dicotomia. Entretanto, nas esparsas referéncias na producdo sobre os feminismos no
Brasil, a exemplo das mencionadas neste topico, as mulheres indigenas séao
representadas como vitimas do patriarcado durante a colonizacdo portuguesas e pelas
praticas patriarcais do Estado brasileiro.

E preciso destacar, conforme realizou a historiadora Giselle Cristina dos Anjos
Santos (2016), que na producdo feminista no Brasil centrada nas teorias feministas
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criadas na Europa e no Estados Unidos da América, ha grupos de mulheres silenciados e

marginalizados. Para a autora,

Se as teorias feministas, de modo geral, ainda possuem um carater marginal
na academia, ndo é menos correto afirmar que existem campos dentro da
prépria area dos estudos feministas que sdo marginalizados internamente, tal
como a producdo do pensamento do feminismo negro. Isto contradiz a
propria proposta de emancipagdo do feminismo, uma vez que tanto as
mulheres como a populacdo negra, em sua diversidade, compartilharam
historicamente da mesma posicdo subjugada na producdo do pensamento
cientifico ilustrado, que foi pautado por meio do racismo epistémico e do
sexismo epistémico (SANTQS, 2016, p. 28).

As feministas Alves et Pitanguy (1984) mencionam a inferiorizacdo e a
discriminacdo das mulheres, dos negros e dos indios como processo de dominacao e
exploracdo colonial. Contudo, operam uma narrativa na qual os(as) sujeitos(as) sdo
inscritos(as) por meio da fragmentacdo das opressdes, as mulheres tidas como
oprimidas pela condicéo de género, os negros subjugados pelo racismo e os indios pelo
projeto colonizador.

Esta fragmentacdo categorial oblitera as trajetorias de resisténcias das sujeitas
marcadas pelo sistema moderno colonial de género por nao perceber o entrecruzamento
das violéncias para silenciar e eliminar as sujeitas racializadas como inferiores e néo
humanas. Em grande medida, indigenas sdo representadas como vitimas da colonizagao
portuguesa.

Na compreensdo de Edward Said (2007 [1978]) o projeto cultural empreendido
por britanicos e franceses no Oriente incluem a invencdo de identidades coletivas para
os individuos alvos da colonizacdo. O projeto colonizador orientalista desconsiderava as
realidades socioculturais dos territorios ocupados. Prevalecia o imaginario construido
por britanicos, franceses, nos séculos XVIII e XIX, e pelos Estados Unidos da América,
ao longo do século XX, sobre o oriente e os orientais. Deste modo, a invencéo unilateral
de identidade constitui uma das marcas das violéncias fisicas e simbolicas do projeto
colonial e imperialista.

O sociologo Boaventura de Sousa Santos (2003) ao discutir sobre o colonialismo
portugués e sua repercussdo nas diferencas do pds-colonialismo, considerando a
ambivaléncia, a hibridez e a questdo racial no “espaco-entre”, pondera acerca do
“colonialismo situado”. Em seu entendimento, & preciso considerar a situacdo de

imposi¢do dos colonialismos. No caso do projeto colonial portugués é premente
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considerar a miscigenacdo como causa de racismo de tipo diferente com base na
discriminagao sexual.

Conforme a critica de Segato (2012), o feminismo hegeménico e eurocentrado
universaliza a dominacgéo patriarcal sem considerar as diferencas, na qual género e raca
funcionam como categorias estabilizadoras, que encobre a radicalidade da introducéao do
tempo colonial/moderno na histdria das relacGes de género.

Por sua vez, as feministas Teles (1999 [1993]) e Auad (2003) discutem a
representacdo colonial sobre as mulheres indigenas e destacam a violéncia do processo
civilizatorio imposto pelo colonizador homem e branco como silenciadores das
mulheres indigenas. No entanto, as mulheres indigenas sdo representadas como vitimas
da colonizagdo portuguesa e suas consequéncias na histéria do Brasil. Deste modo,
nestas narrativas feministas, as indigenas sdo tidas como vitimas da colonizacdo
portuguesa e do pensamento colonialista.

A excecdo das narrativas do feminismo negro, os discursos sobre o feminismo
em apreco, que remontam a historicidade do movimento feminista e a atuacdo de
mulheres contra o patriarcado, ndo apresentam a critica a sujeita universal do feminismo
representada pelas mulheres brancas, de classe média e heterossexuais. Assim, as
indigenas destas narrativas sdo imagens dos olhos coloniais do feminismo hegeménico
sobre as mulheridades em contexto de colonizacdo portuguesa e de colonialismo interno

no Brasil.

2.2 Indias aos olhos das feministas brancas

Entre 1964 e 1980 foram criados jornais alternativos no Brasil. Bernardo
Kucinski (1991) caracteriza os jornais alternativos deste periodo considerando dois
aspectos. O projeto politico das esquerdas de colocar em praticas acBes de
transformacdo sociopolitico-econémica é fundamental na constru¢cdo da imprensa
alternativa. Concomitante, considera caracteristica desta imprensa a obstrucdo de
espacos de conhecimento diferentes e em oposicao aos ofertados pela grande imprensa e
pela ala da universidade defensora dos discursos de cientificidade.

Para a cientista da comunicacdo Cicilia Maria Krohling Peruzzo (2009), os
impressos alternativos constituem uma outra comunicacdo produzida. Foram jornais

produzidos, em sua maioria, pelos movimentos sociais, a exemplo do movimento
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feminista, visando a oferta de conteudo que fomente a conscientiza¢ao, democratizacdo
da informacéo e acesso aos meios de comunica¢do com foco na transformacéo social.

No ambito da imprensa alternativa, a cientista da comunicacdo Elizabeth
Cardoso (2004) classifica os jornais “Brasil Mulher” (1975-1980), “No6s Mulheres”
(1976-1978), “Mulherio” (1981-1988). Recentemente, a tese da Cientista Politica
Viviane Gongalves de Freitas (2017) sobre imprensa feminista ampliou o escopo dos
jornais feministas, incluindo “Nzinga Informativo” (1985-1989), “Jornal do Grumin”
(1989-1995) ¢ “Jornal Fémea” (1992-2014) como jornais alternativos feministas.

A imprensa alternativa feminista constitui as militdncias feministas. Nas
narrativas destes jornais perfazendo o periodo entre as décadas de 1970, quando
surgiram os primeiros jornais feministas no Brasil, a exemplo jornal “Brasil Mulher”, e
de 2010, no ambito da producdo impressa feminista por organizacdes néo
governamentais, com o “Jornal Fémea”, as mulheres indigenas foram posicionadas,
entre visibilidade e invisibilidade.

Em “Mulherio” artigos sobre povos indigenas foram publicados a partir de 1986,
provavelmente quando o movimento indigena ganhou visibilidade na grande imprensa e
nos debates politicos sobre a redemocratizacdo do Brasil e a construcdo da Carta
Constitucional.

O jornal “Mulherio” foi editado entre os anos de 1981 e 1988, tendo as duas
ultimas edi¢des recebido o nome “Nexo, Feminismo, Informagdo e Cultura”. Ao todo,
sdo 42 duas edicBes. Longevo, foi um jornal produzido por pesquisadoras da Fundacgéo
Carlos Chagas, contando com a participacdo de mulheres de grupos feministas, entre
eles o “Nzinga — Coletivo de Mulheres Negras” e do “N6s Mulheres”. “Mulherio”
possuia tiragem entre seis e dez mil exemplares, formato mini-tabléide com 24 paginas
(FREITAS, 2017b; TELES, LEITE, 2013).

Com base nos editoriais, Viviane Goncalves Freitas (2017b) afirma que
“Mulherio” caracteriza-se segundo o entendimento da pluralidade das mulheres e da
especificidade de suas demandas. O impresso intencionava abranger todos os problemas
que afetassem as mulheres brasileiras, bem como ser um meio de comunicagéo
informativo sobre as questdes das mulheres junto aos 6rgdos de comunicagdo, grupos de
mulheres e entidades culturais e académicas.

Assim, a tematica organizacao de mulheres ¢ central em “Mulherio”, uma vez

que o jornal divulgava “a existéncia de grupos em grandes centros urbanos, na periferia,
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no interior do pais, nas areas rurais, formados por uma diversidade infinita de mulheres,
era uma importante contribuicdo para a consolidagdo dos movimentos” (FREITAS,
2017b, p. 133).

Na se¢ao “De dentro para fora”, com o artigo intitulado “Respeitando as
diferengas”, o jornal “Mulherio” anunciou a0 mesmo tempo um novo conselho editorial
fixo e a retomada das analises dos chamados temas polémicos de nossa vida social,
sendo eles, o abandono de menores carentes, a questdo do aborto em casos de fetos
portadores de problemas genéticos graves e “os problemas vividos pela populagcao
indigena brasileira e pelos homossexuais — estes, discutidos por representantes dessas
minorias politicas” (RESPEITANDO ..., 1986, p. 2).

Neste sentido, o artigo “Agora, a luta decisiva dos indios na Constituinte — OS
problemas dos indios, por eles mesmo”, inaugurou, no jornal feminista “Mulherio”, as
discuss@es sobre os problemas dos indigenas no Brasil. Nele, a autora Eliane Potiguara
(1986), povo Potiguara, professora, escritora e, a época, coordenadora do projeto
cultural “Os Indios contam a sua histéria”, da “Unido das Nagdes Indigenas” (UNI),
afirmou: “Queremos, noés, conduzir os nossos destinos com nossas proprias maos, catar
0S N0ssos cacos. Estd na hora do indio descer das prateleiras dos museus e caminhar
junto ao movimento popular em busca da DEMOCRACIA” (POTIGUARA, 1986, p.
17, grifos no original). Foi em torno da participacdo dos povos indigenas na Assembleia
Nacional Constituinte e nos debates sobre a democracia e cidadania que Potiguara
(1986) defendeu o reconhecimento e a presenca indigena como agente politico nos
debates sociopoliticos daquele momento no Brasil. Neste sentido, ressaltou o papel das

mulheres indigenas nas comunidades indigenas e fora delas:

A mulher indigena tem a fungdo primordial e politica de gerar o elemento
novo — o filho -, transmitindo cotidianamente a cultura de seus antepassados.
Cabe a mulher essa transmissdo. [...] A participacdo politica da mulher
indigena é altamente valorizada dentro das comunidades e diante das
constantes invasdes ela tem reagido guerreiramente ao lado dos
companheiros. Recentemente as mulheres Kaiapé do Sul do Pard pegaram
em facBes para defender suas terras contra os invasores (POTIGUARA,
1986, p. 16).

Eliane Potiguara (1986) historicizou as lutas indigenas contra o processo de
colonizagdo na América e o genocidio dos povos indigenas. Defendeu a plena
capacidade juridica dos indigenas, em detrimento do que afirmava o Codigo Civil de

1916, Lei n® 3.071, 1 de janeiro de 1916, que atribuia “capacidade relativa” aos

88



indigenas chamados neste documento art. 6, “silvicolas”. Também mostrou as acdes de
Marcal de Sousa, povo Guarani, que em 1983 entregou ao Papa Jodo Paulo Il
documento denunciando as violéncias contra os indigenas. Ao final, a autora enfatizou o

papel politico de mulheres indigenas na resisténcia indigena a essas violéncias:

Angelo Kretd, primeiro vereador indio, também foi assassinado. Em 1985,
mulheres e criancas foram espancadas, tendo suas casas violadas e queimadas
no sul do Mato Grosso: Muitas e muitas arbitrariedades sdo cometidas contra
as populacdes indigenas sem nem mesmo a imprensa dar a elas a devida
importancia.

Por que essas violéncias? Porque nds, mulheres e homens indigenas,
queremos as nossas terras identificadas, demarcadas e homologadas. Como
isso ndo acontece, entdo lutamos e reivindicamos os direitos que s&o nossos e
histéricos.

Mulheres como Ingrenié do Gorotire, Angela Moura (da nagio Tukano),
Dona Marta (Kaiowd), Quitéria (Pankararé) e Inés Karaja sdo mulheres que
vém honrando 0s seus ancestrais na combatividade indigena. Outras
mulheres, no seu siléncio e anonimato do dia-a-dia, vém construindo um
futuro melhor para nossos filhos (POTIGUARA, 1986, p. 17).

Naquele final da década de 1980, Eliane Potiguara atuava como uma das vozes
do movimento indigena no Brasil. Ela participava das conversa¢des de engajamento dos
homens e mulheres indigenas e ndo indigenas em torno da causa indigena. E a escrita e
divulgacdo de artigos, livros, cartilhas e jornal voltados a tematica indigena compunha a
politica indigena de engajamento.

Antes do artigo de Eliane Potiguara em 1986, as referéncias aos povos indigenas
no jornal “Mulherio” eram esparsas, dizendo respeito a divulgacdo do projeto “Os
fndios contam sua historia” da UNI e notas sobre blocos carnavalesco e coletivo
feminista lIéshico com nomes indigenas, alguns inspirados em povos indigenas dos
Estados Unidos.

Apds o escrito da autora, as men¢des as mulheres indigenas mostravam a
presenca de mulher indigena em encontros feministas nacionais e regionais, a exemplo
do “Oitavo Encontro Nacional Feminista no Brasil”, em 1986, em Petrdpolis, estado do
Rio de Janeiro. O parto de uma mulher Bororo foi abordado no artigo “Os homens-
doutores e 0 nascimento de um Matipu” (1986, p. 21) e as lutas dos povos indigenas por
direitos foi tratada nos “A luta pela sobrevivéncia” (COELHO, 1987, p. 16), e “Indios”
(1988).

Especificamente sobre as mulheres indigenas, “Mulherio” voltou a abordar a
tematica no artigo “A India e o olho do branco”, de Norma Telles (1987), na secdo

“Ensino”, e na noticia “Indias e Pilulas” (1988).
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Em “A India e o olho do branco” Telles (1987, p. 6) afirmou que “beleza e
dignidade, importancia na vida da tribo, os espagos de poder e rebeldia das indias. Nada
disso é retratado na maioria dos livros didaticos. Imagens estereotipadas se repetem a
cada nova edi¢dao”. Com este paradgrafo em destaque logo apods o titulo, Norma Telles,
feminista, antropdloga, historiadora, escritora, professora da PUC/SP e autora de varias
obras refletiu acerca das representacdes das mulheres indigenas nos manuais didaticos.

Ao apontar as imagens sobre as indigenas nos livros didaticos, Telles (1987)

evidencia os modos de construcao do siléncio nestes compéndios:

Procura-se em v@o, nos livros didaticos, alguma descri¢do consistente da vida
da mulher indigena. [...] A historia das nagBes indigenas e a historia da
mulher sdo silenciadas e sé aparecem através dos grupos dominantes, 0s
brancos colonizadores, ou 0 homem.—-[...] Quando a india ¢ citada, o é de
passagem mas num contexto que vale a pena examinar. Ela é mencionada
através do homem branco como agente passivo e andnimo da miscigenago,
como objeto de uma sexualidade desenfreada e paradisiaca, pois sem
nenhuma responsabilidade ou correspondéncia por parte do branco. [...] A
figura exotica da india, e também da escrava negra, da o toque de erotismo
nas paragens desconhecidas. [...] O conquistador mantém seu ideal e sua
liberdade para seguir suas inclinagbes licenciosas. Os contornos dessas
imagens, quando observados mais de perto, ndo sdo liricos nem inocentes.
Eles manttm o estereétipo da india sensual, polimorfa, perversa,
empobrecido pelo uso constante durante os Ultimos quatro séculos. Na
verdade o que isto faz é reforgar os tabus sexistas e racistas. [...]-Eram muitas
as nagdes indigenas no Brasil, e muitas e diversas as posi¢es ocupadas pelas
mulheres dentro delas. Mas, de modo geral, [...] [a mulher] era em toda parte
considerada provedora, educadora, enfim, um agente cultural com status
préprio. [...]. Hoje, as mulheres indigenas estdo conscientes de sua situacao,
examinam a e se engajam na luta por seus direitos. Seria desejavel que os
autores de manuais revissem seus pressupostos e esteredtipos. [...] Poderia
nos fazer perceber que a desigualdade ndo é uma condigdo obrigatoria das
sociedades mas sim um produto histérico e cultural passivel de mudanga
(TELLES, 1987, p. 6).

Esta é a primeira e a Unica analise de uma autora feminista ndo indigena sobre a
representagdo das mulheres indigenas no jornal “Mulherio”. A época, Telles havia
publicado o livro “Cartografia Brasilis” (1996 [1984]), um estudo sobre a produgdo
didatica brasileira e suas representagoes.

Em 1987, “Mulherio” publicou a noticia intitulada “Indias e Pilulas”. Leiamos:

As mulheres da nacédo indigena bororo de Mato Grosso, com uma populacao
de quase oitocentas pessoas, trocaram os anticoncepcionais extraidos de ervas
pela pilula. A dendncia do coordenador regional do Conselho Indigenista
Missiondrio — CIMI -, que afirma estar a Funai distribuindo
indiscriminadamente esse tipo de anticoncepcional para controlar a
natalidade. A Funai por sua vez nega que esteja adotando esse procedimento
e diz que as bororos utilizam pilulas por terem uma vida sexual muito ativa e
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acesso as farmacias, onde o produto pode ser adquirido sem receita medica
(INDIAS e pilulas, 1987, p. 21).

A noticia aborda a dendncia indigenista do Conselho Indigenista Missionario
(CIMI), sobre o qual abordaremos no préximo capitulo, sobre 0 modo de controle de
natalidade das mulheres Bororo por meio de anticoncepcionais sintéticos como uma
forma de extingdo deste povo. O CIMI era contrario a0 uso de contraceptivo por
considerar uma forma de extincdo do povo Bororo e acusava a FUNAI de ser favoravel
a utilizacdo do medicamento.

Desde 1982, o CIMI temia o que chamou a esterilizagdo massiva de mulheres
indigenas no Brasil, dado o ocorrido no Estados Unidos, conforme denuncia do
Movimento de Mulheres Indigenas dos Estados Unidos (AMERICANOS ..., 1982, p.
3). O temor dos(as) indigenistas cimiananos(as) ampliava-se com casos de préaticas
anticontraceptiva, informac6es sobre politica de planejamento familiar, a qual incluia
programas de contracepcao, e com os relatos de distribuicdo de anticoncepcionais entre
povos indigenas (MAO BRANCA ..., 1982; E PROIBIDO ..., 1982).

Por sua vez, coube ao 6rgdo indigenista oficial langar mdo da imagem colonial
de indigenas como sujeitos(as) avidos(as) por sexo e ampliacdo das relacdes interétnicas
com o0s ndo indigenas como razdo para o uso do farmaco sintético.

Naquele momento, o movimento feminista defendia o uso de contraceptivos
como instrumento da autonomia das mulheres sobre sua sexualidade. Entretanto, fica
implicito que este uso ndo se estendia as mulheres indigenas. As indigenas Bororo cabia
a contracep¢do advinda dos recursos naturais, ndo a produzida pelos laboratérios e
politicas de Estado. A concepcdo e a contracep¢do entre os povos indigenas foram
abordadas sob o prisma da negacdo da autonomia das sujeitas sobretudo por seu
pertencimento ao grupo étnico vulnerabilizado pelas condi¢des estruturais.

O espaco dedicado aos povos indigenas em “Mulherio” foi exiguo. Os povos
indigenas foram apresentados como grupo étnico componente da pluralidade social
silenciada e discriminada a reclamar reconhecimento historico e dos direitos politicos.
Neste diapasdo, a autoria e as atividades politicas de uma indigena e de uma
organizacdo de mulheres indigenas representa uma forma de engajamento da minoria

politica indigena no enfrentamento as viola¢Ges colonialistas.

2.3 Mulheres indigenas contra o racismo
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Em 1993, pela primeira vez, o “Jornal Fémea” apresentou na se¢ao “Aconteceu”
publicou um informe do Grumin, do Rio de Janeiro, sobre a mudanca de endereco da
sede para bairro da Tijuca da cidade carioca, bem como ndmero telefonico.
(ACONTECEU, 1993a). Na edi¢do seguinte n° 10, informou o lancamento do segundo
“Informativo Grumin” pelo grupo homdnimo e apresentou as tematicas abordadas pelo
grupo: conscientizacdo, organizacdo e lideranca indigena, agentes comunitarios,
professores e etc. (ACONTECEU, 1993b).

O primeiro numero do “Jornal Fémea” foi publicado em fevereiro de 1992 e o
ultimo em 2014. Pertencente ao “Centro Feminista de Estudos e Assessoria”
(CFEMEA), organizacdo nao-governamental de Brasilia. Inicialmente, foi boletim
informativo do projeto “Direitos da Mulher na Lei e na Vida” com 0 objetivo de
informar 0 movimento de mulheres sobre as pautas relativas as mulheres em tramitacéo
no Congresso Nacional. O impresso propde realizar um trabalho de comunicacao
politica. (FREITAS, 2017b, p. 151)

No ano de 1994, o “Jornal Fémea” informou sobre o “Seminario Direitos
Reprodutivos e Satide da Mulher” (SEMINARIO EXIGE..., 1994, p. 4), realizado no
Rio de Janeiro entre os dias 10 e 15 de abril de 1994. Entre as demandas ao Estado
brasileiro, estava “a valorizacdo da cultura indigena, do papel da mulher na
comunidade, interacdo entre os agentes de salde e os pajés, demarcacdo das terras
indigenas e total apoio as parteiras.” A agdo foi promovida pelo Grupo Mulher-
Educacao Indigena (Grumin), organizacdo de mulheres indigenas fundada na década de
1980 por Eliane Potiguara e mais mulheres indigenas, sobre 0 GRUMIN abordarei no
capitulo 4 desta tese.

O impresso “Fémea” voltou a noticiar agdes relacionando os temas saude,
mulheres indigenas e desenvolvimento com a presenca de Eliane Potiguara. No Rio de
Janeiro, no Museu do Indio, de 10 a 15 de abril de 1995, aconteceu o “encontro de
trabalho e planejamento. O tema SAUDE DA MULHER INDIGENA E
DESENVOLVIMENTO: UM DIREITO NOSSO sera debatido por diversas entidades
governamentais e ndo-governamentais” (MULHERES BRASILEIRAS..., 1995, p. 10.
Grifo no original), realizado no Museu do indio.

Comecava a delinear no impresso uma imagem sobre o ativismo de mulheres
indigenas em pauta abarcadas pelos feminismos de mulheres brancas, negras; urbanas e

rurais; trabalhadoras em geral e trabalhadoras domeésticas, no contexto de relagGes
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sociais assimétricas no Brasil dos anos 1990. Na década seguinte, o jornal endossou as
representacfes das mulheres sobre as ndo brancas por meio énfase na participacdo das
mulheres nas lutas contra o racismo. Neste sentido, a capa nimero 104, de 2001,
intitulada “3* Conferéncia Mundial contra o racismo” ¢ emblematica. Foi a presenca
numérica maior de mulheres indigenas que dos homens indigenas como representantes

dos povos indigenas que chamou aten¢do dos olhos de feministas do CFEMEA.

Figura 01 — Conferéncia de Durban Capa do “Jornal Fémea”
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Fonte: TERCEIRA Conferéncia Mundial contra o Racismo. Jornal Fémea, Brasilia, ano 9, n. 104,
setembro 2001. Capa.
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A fotografia, em preto e branco, na parte superior da capa n° 104 deste jornal
apresenta um grupo de mulheres negras e mulheres ndo-brancas segurando uma faixa,
provavelmente, em marcha. O texto a direita apresenta o contexto de construgdo da
Conferéncia de Durban, Africa do Sul, e a compreensdo da existéncia das “multiplas
formas de discriminagdo sofridas pelas mulheres.” As quatro chamadas de matérias a
esquerda destacam a campanha do CFEMEA intitulada “Cidadania PositHIVa”, a
participacdo das “Mulheres Indigenas na Conferéncia de Durban”, “A mulher e o direito
constitucional” e convite para inscri¢des no “Forum Social Mundial” 2002.

Segundo Freitas (2017b, p. 152, grifos no original), o “Jornal Fémea” apresenta-
se como porta-voz do feminismo no plural e contrahegemonico. Nestes termos, “o
feminismo estampado nas péginas do Fémea buscava abarcar as realidades desiguais de
mulheres brancas, negras e indigenas; urbanas e rurais; trabalhadoras em geral e
trabalhadoras domésticas”. As discussoes sobre raga, racismo e mulheres foram
incluidas no impresso a partir da edigdo n° 22 de 1994 com a participagdo do “Geledés —
Instituto da Mulher Negra” com a coluna “Mulher Negra ¢ Pequim’95 — da Informagéo
a Acao”.

Apesar disso, ao longo dos 23 anos de publicacdo do jornal, esta é a primeira e a
Unica capa do jornal “Fémea” na qual consta os termos “mulheres indigenas”. A
chamada de capa enfatiza a atuacdo de mulheres indigenas como representante dos
“Povos Indigenas e a Terceira Conferéncia contra o Racismo”. E o artigo de Azelene
Kaingang afirmou: “Pela primeira vez, na historia dos grandes eventos, a representacdo
indigena era formada na maioria por mulheres. Na 3% Conferéncia Mundial contra o
racismo, os direitos indigenas foram defendidos a partir do olhar feminino”
(TERCEIRA ..., 2001, capa).

Em analise acerca da presenca das relacdes raciais nos estudos feministas e de
género no Brasil, Sandra Azerédo (1994) evidencia a parcialidade quanto as questdes

raciais:

O que quero chamar atencdo aqui é que essa inspiracdo para o0s nucleos no
Brasil é extremamente parcial: em nenhum momento as criticas ao racismo
que estavam sendo feitas nos Estados Unidos ao feminismo ocidental desde
pelo menos 1981 nos serviram de inspiracdo. Isto fica claro no
desconhecimento entre n6s das produgdes de mulheres de cor nos Estados
Unidos — ndo existem traducBes entre no6s destas produgdes. Mas a
parcialidade da inspiracéo aparece, sobretudo, na auséncia desta discussdo
entre nés mesmas. Certamente, a parcialidade ndo é um problema em si
mesma; o problema é toma-la como representando uma totalidade que
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supostamente conduziria & maior objetividade (AZEREDO, 1994, p. 215,
grifos meus).

A chamada de capa do “Jornal Fémea” evidencia o pioneirismo da participagdo
majoritaria de mulheres indigenas na condicdo de representantes dos povos indigenas
em um evento internacional, uma vez que até aquele comeco de século, homens
indigenas representavam a indianidade. Naquele momento, passados 501 anos do inicio
da situacdo colonial do Brasil, o protagonismo das mulheres indigenas ainda aparece
como inusitado em um jornal feminista do comeco do século XXI.

O editorial n® 107 de “Fémea”, do ano de 2001, ao fazer um balango daquele
ano, elencou entre os ganhos em relacdo ao movimento de mulheres “os avancos na
organizacdo dos grupos de mulheres negras e aprofundou as relacbes com o0s
movimentos de mulheres indigenas e movimentos feministas” (FEMEA, 2001, p. 2.
Editorial). Em minha consulta, identifico este editorial como o primeiro do “Jornal
Fémea” a mencionar o movimento social de mulheres indigenas e o0s ativismos destas
mulheres na “3* Conferéncia Mundial Contra o Racismo”.

Para Azelene Kaingang (2001), do povo Kaingang, Soci6loga e a época membro
do Comité Nacional por indicacdo de Articulacdo dos Povos Indigenas do Brasil
(COPAIB), as representantes dos povos indigenas do Brasil que participaram da “3*
Conferéncia Mundial contra o Racismo” compreenderam o processo historico de
violéncia sofrido pelos povos indigenas como uma forma de racismo. Diante disso,
reivindicaram “o reconhecimento dos governos da divida existente para com 0s
indigenas.”

Azelene Kaingang (2001) enfatiza que,

Quando, pela primeira vez, paramos para falar de racismo e discriminagdo
racial, ndo sabiamos muito bem como conduzir. Como povos que
historicamente sofreram todas as formas possiveis de discriminacao racial e
os efeitos devastadores dessa ideologia, nunca haviamos reservado um
momento exclusivamente para tais questionamentos. Ao contrario, seguimos
nossas lutas, passamos por massacres de governos, de igrejas, de fazendeiros,
de exércitos etc. Em determinadas regifes, povos inteiros desapareceram
fisicamente. Em outras, desapareceram culturas inteiras (KAINGANG, 2001,

p. 8).

Por meio da articulagcdo das categorias racismo, violéncia e povos indigenas,
Azelene Kaingang denunciou as ingeréncias da politica indigenista oficial, que vao do
ndo cumprimento do prazo constitucional de cinco anos para demarcagdo de todos 0s
territorios indigenas até a questdo da tutela do Estado; evidenciou a formagdo de
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consciéncia sobre racismo e discriminacdo racial como violéncias contra 0s povos
indigenas; e, por fim, destacou a importancia da Conferéncia de Durban e da
participagdo das mulheres indigenas como uma conquista dos povos indigenas. Em seu
discurso, mostrou as mulheres indigenas como ativistas no combate ao racismo contra
0s povos indigenas.

Ainda que esparsamente, o “Jornal Fémea” mencionou a atuagdo de mulheres
indigenas, o que revela um olhar sobre este fendmeno social dentro da defesa da
visibilidade e da pluralidade das lutas das mulheres.

O editorial n® 160, de 2009, aborda a criminalizacdo dos movimentos sociais
pelo Estado. Neste, os movimentos indigenas em sua luta pela demarcacgdo das terras
sdo mostrados como vitimas dessa violéncia. Por sua vez, na matéria de capa
“Criminalizacdo dos Movimentos Sociais obstaculo para efetivagdo dos direitos”,
mostrou este problema do ponto de vista de uma lideranca mulher indigena
(CRIMINALIZACAO ..., 2009, p. 6).

Para Iranilde Barbosa dos Santos, Coordenadora da Organizacdo das Mulheres
Indigenas de Roraima (OMIR), a demarcacdo continua da Reserva Indigena Raposa
Serra do Sol, em Roraima, obtida no Supremo Tribunal Federal, foi fruto de 32 anos de

luta. Neste sentido, pondera que:

Os indigenas sempre tém que estar provando que 0s nossos direitos estdo
garantidos na Constituicdo, mas mesmo assim ndo temos os direitos
respeitados, e quem mais sofre sdo as mulheres e criangas que sdo vitimas de
pistoleiros que chegam disseminando morte e violéncia ao povoado
(CRIMINALIZACAO..., 2009, p. 6).

Em “Um mundo mais justo e fraterno para as mulheres indigenas” (2011), o
periddico do CFEMEA apresentou as “13 diretrizes elaboradas pelo Conselho Nacional
de Mulheres Indigenas™ para entrega a presidenta Dilma Rousseff e demais autoridades

governamentais:

1 — criacdo da subsecretaria da mulher indigena no governo federal e nomear
uma mulher indigena para essa funcdo, com autonomia financeira para
desenvolver projetos sociais para 0s povos indigenas;

2 — assegurar maior representagdo da mulher indigena no governo, com a
inclusdo efetiva da mulher nas instancias de poder, como os conselhos
consultivos, ministérios e secretarias;

3 — assegurar a participagdo da mulher indigena nos processos de decisfes e
consultas que afetem seus interesses e demandas;

4 - garantir 30% de vagas a mulher indigena nas funcdes e concursos
publicos;
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5 — criar o programa de alimentagdo saudavel da mulher e da crianca
indigena;

6 - garantir saide de qualidade com a criacdo do “programa de atengdo
integral & satide da mulher e da crianga indigena”;

7 - demarcacdo e apoio a gestdo territorial, politica e econdmica das terras
indigenas;

8 — desenvolvimento, planejamento e implementagdo de projetos especificos
autossustentaveis a mulher indigena;

9 — erradicacdo do analfabetismo e inclusdo de programas educacionais, bem
como o acesso efetivo a educagdo superior e cultural para as mulheres
indigenas;

10 - politicas publicas efetivas voltadas as mulheres indigenas como a
qualificacdo profissional, acesso universitario, cursos de informatica;

11- criacdo de programas de valorizacdo para a mulher jovem indigena e sua
insercdo no mercado de trabalho geracdo de renda e emprego as mulheres
indigenas;

12 - criagdo de projetos de esporte e lazer nas comunidades indigenas para o
combate a todo tipo de violéncia contra a mulher e a crianga indigena;

13 — fortalecimento e estimulo a palavra da mulher indigena como fator
relevante as questbes familiares, comunitérias e culturais da sociedade
nacional (UM MUNDO..., 2011, p. 11).

No entendimento do jornal feminista, as treze diretrizes elaboradas entorno da
categoria politica mulher indigena por uma entidade criada por mulheres indigenas,
sobre a qual abordarei no capitulo 4, mostram o ativismo das mulheres indigenas por
protagonismo, autonomia e equidade de género (UM MUNDO..., 2011, p. 11.).

Este jornal considera que, deste modo, “os movimentos de mulheres indigenas se
afirmam como agentes de transformacdo, contribuindo para a construcdo de um mundo
mais justo e fraterno” (UM MUNDO..., 2011, p. 11). Neste sentido, o impresso passou a
apresentar as atividades relacionadas a 3* Conferéncia de Durban e discussdes sobre as
desigualdades sociais na América assentadas em racismo. Neste contexto, destacou as
mulheres indigenas como parte dos “grupos étnicos dominados que sdo atingidos de
forma distinta dada a sua situacdo nas relaces de poder na sociedade” (FAUSTINO,
2012, p. 9).

O editorial do “Jornal de Fémea”, de 2005, sobre o Plano Nacional de Politicas
para as Mulheres (2005), um documento orientador das politicas publicas para as

mulheres, afirmou:

O Plano também ndo faz mencdo a diretriz n°® 106, que requer a federalizacdo
e a punicdo, na forma da lei, dos crimes praticados pelos militares contra as
mulheres indigenas e ribeirinhas, principalmente em éareas de fronteiras.
Mesmo considerando que o estupro, o abuso sexual, e outros crimes dessa
natureza ja estdo previstos no Caédigo Penal Militar e que as politicas
universais podem contempla-las, a questdo mereceria atengdo e uma acdo
especifica, pois as mulheres indigenas e ribeirinhas vém constantemente
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denunciando e exigindo do Estado que coiba e puna esse tipo de violéncia (O
ENFRENTAMENTO ..., 2005, p. 7).

Considerando as 177 edi¢des do “Jornal Fémea” e as categorias tematicas do
jornal a presenca de contetdo sobre ou de mulheres indigenas é diminuta, como também
constatou Freitas (2017b). Neste espaco, as mulheres indigenas s&o representadas como
ativistas das demandas feministas por politicas publicas de saude, de educacdo e de
combate a violéncia contra a mulher, especificando a situacdo de violéncia contra as

mulheres indigenas.

2.4 Mulheres indigenas: protagonistas do “feminismo indigena”

O protagonismo de mulheres indigenas ¢ representado em “Explosdo
Feminista”, obra Heloisa Buarque de Hollanda, como “feminismo da diferenca”.
Hollanda (2018) historiciza o feminismo da diferenca no Brasil tendo como ponto de
partida as lutas das mulheres nas ruas do Brasil em 2013. A “explosdo feminista” que
vivenciamos remete aos anos 1980, momento do surgimento do feminismo de terceira
onda no qual as discussdes sobre diferencas sao fundantes.

Na obra, a ordenagdo das rubricas da diferenga coloca “feminismo indigena”
precedido por “feminismo negro” e sucedido por “feminismo asiatico”,
“transfeminismo”, “feminismo 1ésbico”, “feminismo radical” e ‘“feminismo
protestante”. A ordenacdo das rubricas contém indicios de uma perspectiva identitaria
racial de formac&o sécio-histérica do Brasil e suas emergéncias na contemporaneidade.
Também pode aventar os interesses editoriais, dada a novidade do termo “feminismo
indigena”.

Quem assina o capitulo “Feminismo Indigena — Mulheres Indigenas: Da
invisibilidade a luta por direitos”, € a historiadora Marize Vieira de Oliveira,
autodeclarada indigena em contexto urbano. O capitulo conta com a colaboracdo das
mulheres indigenas Eliane Potiguara, Ivanilde Kerexu, Leticia Yawanawa, Marcia
Wayna Kambeba, Neusa Kunhd Takua, Pérpetua Tsuni Kokoma, Rita Huni Kuin e
Soleane Manchineri, cujos trechos de entrevistas compdem o escrito.

A historiadora Marize Vieira de Oliveira inicia o capitulo afirmando que

Se o movimento de mulheres em contexto urbano estd bem mais
desenvolvido, articulado e com protagonismo nos diferentes espagos de
poder, a realidade da mulher indigena nas aldeias ainda esta em fase de
organizacdo. Contudo, elas ja estdo mostrando resisténcias que rompem com
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o papel que culturalmente as mulheres indigenas desempenham nas aldeias
(OLIVEIRA, 2018, p. 301).

Sobre o conceito de protagonismo de mulheres indigenas, Oliveira (2018)
defende que as lutas das mulheres indigenas se tratam de lutas especificas por
fortalecimento, direitos e respeito, sendo uma luta em pé de igualdade com os homens e
uma organizacao principalmente das mulheres indigenas em contexto urbano.

Oliveira (2018) apresenta a declaracdo de Sénia Guajajara a Folha de Sao Paulo
em 19 de setembro de 2017 publicada sob o titulo “Agora ¢ que sdo elas” na qual lemos

que:

“Existe um feminismo indigena, mas do nosso jeito. [...] Talvez esse termo
ndo seja 0 mais adequado para nossa realizada. O feminismo soa radical,
longe da gente. Mas temos sim buscado protagonismo dentro das aldeias e
fora, nas nossas lutas, buscando visibilidade. [...] Para a gente, esse é 0 nosso
feminismo: se empoderar e assumir o protagonismo” (GUAJAJARA, 2017
apud OLIVEIRA, 2018, p. 302).

Apoiada nesta percepcdo, Oliveira (2018) defende que a atuacdo de mulheres
indigenas se trata de um feminismo préprio das indigenas, e embora ndo lancem méo do
termo feminismo, muito menos seja o mais adequado, fazem “feminismo indigena”.
Neste sentido, compreende que, “somos dos movimentos de mulheres ou do movimento
feminista, das aldeias ou do contexto urbano, todas oriundas dos povos tradicionais
desta terra.” (OLIVEIRA, 2018, p. 302).

Ressalta que as mulheres indigenas em contexto urbano, como ela prdpria, tém
maior facilidade de se envolver no movimento feminista (OLIVEIRA, 2018). No

contexto das aldeias,

ndo posso dizer que haja um movimento feminista indigena entre as mulheres
aldeadas. O que existe € um movimento de mulheres em contexto de aldeia e
que uma das pautas defendidas nas vérias associa¢des de mulheres de norte a
sul do pais é a demarcagdo das terras indigenas. Outra coisa que elas apontam
é que os homens devem fazer parte das reunides das mulheres. Elas querem
falar para eles o que pensam e o que reivindicam (OLIVEIRA, 2018, p. 316).

Segundo Oliveira (2018), as primeiras associacdes de mulheres indigenas -
Associacdo das Mulheres Indigenas do Alto Rio Negro (AMARN) e Associacdo das
Mulheres Indigenas de Taracua, Rio Uaupés e Tiquié (AMITRUT) - datam da década

de 1980, e o voto de mulheres indigenas em assembleia de liderangas indigenas data da
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década de 1990. Sdo compreendidas como provas da participacdo, da aceitacdo e da
notoriedade das mulheres indigenas nas lutas cotidianas.
Reconhecendo as diferencas entre as mulheres, Oliveira (2018) defende que ha

mais aspectos que unem do que separam. Assim, declara que

Quero declarar aqui que ndo vejo as organizacBes feministas como
instituigdes compartimentadas, isoladas na construcéo de politicas que levem
a sociedade a respeitar os direitos das mulheres, sejam elas pretas, brancas,
indigenas, pobres ou de classe média, mais ou menos intelectualizadas. Eu
realmente ndo vejo essa divisdo, porque, se ha de fato um movimento
democratico nessa sociedade, é o espaco das mulheres feministas. E todos
os féruns onde reuniamos instituicdes feministas, ndo me lembro de votarmos
uma vez sequer: era um execicio exaustivo, reunido apds reunido, nas quais
debatiamos o que ndo era consenso até conseguir construir plataforma que
contemplasse todo o segmento (OLIVEIRA, 2018, p. 314, grifos meus).

Vale salientar que o uso do termo “feminismo indigena” ndo ¢ consensual entre
as mulheres indigenas e suas liderancas. Em “Explosdo feminista”, a entrevista com
Sandra Benites, povo Guarani Nhandeva, Aldeia Porto Lindo, municipio de Japord,
Mato Grosso do Sul, professora e, a época, estudante do mestrado em Antropologia pela
UFRJ-Museu Nacional apresenta uma compreensdo sobre nomear a atuacdo de
mulheres indigenas como feminismo indigena.

A entrevista aborda, entre outros assuntos, sobre a movimento de resisténcia
indigena, a inexisténcia do termo feminismo na lingua Guarani e a politica das mulheres
indigenas nas aldeias. Ao ser perguntada se o feminismo como o qual estabeleceu

dialogos tem relacdo com o feminismo da década de 1960, Benites (2018) respondeu:

Eu ndo conhe¢o nenhum feminismo atual, muito menos esse tipo de
feminismo. Participei do movimento de mulheres indigenas no Espirito Santo
e, em 2010, das reunides feitas pelo Forum de Mulheres e dos eventos da
Articulagcdo de Mulheres Brasileiras (AMB), em Vitdria. Mas percebi que
elas discutiam muitas pautas e acabaram ndo abordando quase nada da
questdo indigena. Eu ndo sabia muito bem o que era, ai eu fui, participei, mas
nos ndo falamos quase nada (BENITES, 2018, p. 322-323).

Gisela Espinosa Damian (2011) defende que no México o “feminismo indigena”
surgiu da luta das mulheres do feminismo popular e da insurrei¢éo indigena no final dos
anos 1980, quando novas identidades politicas surgiram em meio aos processos de
ajuste estrutural, queda do bloco socialista e fraturas politicas internas. Sendo que foi

nos anos 1990 que as lutas campesinas assumiram identidades étnicas. Neste diapasdo,
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o0 movimento de mulheres indigenas impulsionou a constru¢do de um projeto politico
inédito naquele pais, na qual Damian (2011) nomeou feminismo indigena.

A fil6loga Sarri Tiitinen-Vuorisalo (2011), doutorado em Estudos
Latinoamericos pela Universidade de Helsinki, estudou os textos de mulheres do
Movimento Zapatista publicizados entre 1994 e¢ 2009, com destaque para as “Leyes
Revolucionarias de Mujeres”. A0 analisar sobre a relacdo das mulheres zapatistas com
a diversidade das teorias feministas, afirma que as “zapatistas nunca pronunciaron la
palabra “feminismo” en sus discursos, ni siquiera se autodenominaban feministas”
(THTINEN-VUORISALO, 2011, p. 253).

Tiitinen-Vuorisalo (2011) enfatiza que a atuacdo politica das Zapatistas
demandava eliminacdo das assimétricas entre homens e mulheres na propria
comunidade. Para tal, formam redes com mulheres indigenas de outras comunidades.
Em sua perspectiva, entender a construcdo discursiva da posicdo das mulheres no
movimento Zapatistas em Chiapas e, além daquele territério como mais importante,
buscar os elementos que caracterizam a politica de mulheres indigenas como
“feminismo indigena”.

O debate sobre as acepcgdes feministas entre indigenas foi abordado em
“Feminismos desde Abya Yala” (2014 [2012]), da filésofa Francesca Gargallo. Ao
ouvir e analisar ideias sobre feminismo de mulheres indigenas de 607 povos indigenas
na América, sem a presenca de povos indigenas do Brasil, compreendeu que ha
feminismos produzidos por indigenas, cujas praticas e tedricas entrelacadas desafiam a
ordem colonial.

Gargallo (2014 [2012], p. 117) compreende feminismo como “un acto de
rebeldia al statu quo que da pie a una teorizacion”. A autora enfatiza que, nos
contextos dos colonialismos internos neste continente, os pensares feministas de
mulheres indigenas séo contestados e excluidos dos debates feministas. 1sso se da pelas
propostas de constru¢do de um bem viver para as indigenas divergentes das proposic¢des
de igualdade universal do feminismo hegeménico. E ha abordagens feministas que
relacionam género e etnicidade que englobam alguns pensamentos de mulheres
indigenas as agendas feministas de acordo com as demandas de visibilidade das sujeitas
marcadas como subalternas.

A autora defende a existéncia do pensamento feminista indigena entre mulheres

indigenas como pratica e reflexdo historica e em movimento relativo aos contextos de
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vida das mulheres; se em seus territorios tradicionais, se expulsas dele, se nas fronteiras
ou se nas cidades, estes sdo, consideradas pelos coloniais, territorios ndo indigenas.

Em sua pesquisa identificou linhas deste pensamento agrupadas em quatro
caracteristicas: a primeira diz respeito ao trabalho de mulheres para favorecer a vida
plena em suas comunidades que reivindicam a participacdo dos homens na construcao
deste bem viver, mas ndo se autodenominando feministas; a segunda caracteristica,
apresenta indigenas que néo utilizam nem se reconhecem feminista e sdo questionadoras
do feminismo construido por mulheres brancas e urbanas; a terceira caracteristica, do
grupo de pensadoras feministas indigenas, € composta por indigenas que dialogam com
as feministas brancas e urbanas, especialmente quanto a visibilidade e defesa dos
direitos das mulheres, reconhecendo-se ora feministas, ora em igualdade feminista; e, na
ultima caracteristica, estdo as indigenas que se reconhecem feministas construindo um
pensamento proprio enunciado como pratica comunitaria.

Publicada pela primeira vez em 1987, a obra “Borderlands/La frontera: a nueva
mestiza” foi reeditada nos anos 1999, 2007, 2012 e 2015. Trata-se da obra de Gloria
Anzaldua, “una mujer de frontera”. Ela pds em letras contradi¢des, marcas, sombras do
viver onde ndo é comodo viver: a fronteira. “Las fronteras se estabelecen para definer
los lugares que son seguros e inseguros, para distringuirnos a nosotros de ellos”
(ANZALDUA, 2015 [1987], p. 61).

Em um feminismo construido na fronteira entre 0 mundo chicano e 0 mundo da
intrusdo colonial como cultura dominante, Anzaldua (2015 [1987]) propde um pensar
feminista que considera as experiéncias das mulheres, que assim como ela, vivem nesta
fronteira como corpos marcados por violéncias em seus grupos de pertencimento étnico
e na cultura “extrangera”, na construcao de uma “consciéncia mestiga”.

A “consciéncia mesti¢a” defendida pela autora ndo diz respeito a invisibilidade
das diferencas étnicas, das desigualdades sociais no mundo colonizado, e das violagdes
das mulheres indigenas, como no conceito de mesticagem de Gilberto Freyre (2006,
[1933]) sobre amalgamento de culturas.

A “nova mesti¢a”, a exemplo da propria Anzaldua (2015 [1987], p. 79), € “uma
tortuga: donde quiera que voy llevo “mi hogar” a cuestas.”. Esta sujeita ante as
imposicoes ser “Enajenada de su cultura madre, “extranjera’ en la cultura dominante,
la mujer de color no se siente segura al interior de la vida de su proprio ser.”
(ANZALDUA, (2015 [1987], p. 78), que luta “por su propia piel y por un pedazo de
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tierra en que parahegerse, um tierra desde donde ver el mundo” (ANZALDUA, 2015
[1987], p. 81)

A edi¢do de “Borderlands/La frontera: a nueva mestiza” publicada em 2015
pela Universidad Nacional Autdnoma de México possui introducdo escrita por Marisa
Belausteguigoitia Rius. Ha também uma reflexdo sobre o trabalho de traducdo e a
biografia de Gloria Evangelina Anzaldda produzida por Norma Elia Cant(. Ressaltam a
complexidade e os deslocamentos contidos em “Borderlands/La frontera”.

Os termos “frontera”, “atravessado”, “derecho a descansar”, ‘teoria
encarnada”, “construir puentes”, “deslinguada”, “traicionadas e traduzir’ sédo
fundamentais para situar a obra no chamado “feminismo marginal activista”. Incitam o
olhar quanto as operacgdes de Gloria Anzaldla (2015 [1987]) entre as ideias dos povos
indigenas e a psicologia junguiana. Em especial, nos provoca pensar sobre a funcdo da
teoria na vida académica e sobre o direito de teorizar desde um lugar que ndo é tido
como tal.

Inter-relacionando categorias como classe, raca, povo, género, sexualidade
“desde su propria piel y desde las fronteras de nuestra nacion” Anzaldaa (2015 [1987],
p. 33), convida a sentir a “la fuerza de mi rebelion” com toques “flores de mezquite”.
Assim, o convite anzalduano volta-se a compreensdao de “las borderlands como
transgressoes, aliens, extranjeros” (ANZALDUA, 2015 [1987], p. 61).

O pensamento de Anzaldla inspirou as reflexfes de Rosalva Aida Hernandez
Castillo sobre movimento de mulheres indigenas no México nas décadas de 1980 e
1990, notadamente o Movimento de Mulheres Zapatistas. Segundo Hernandez Castillo
(2001), nos espagos criados por antropélogas feministas para o protagonismo das
mulheres indigenas dos movimentos sociais emergentes naquele pais, permaneceu a
representacdo das indigenas como sujeitas passivas, vitimas do patriarcado e da politica
econdmica capitalista.

Hernandez Castillo (2001) afirma que, por sua vez, no contexto do movimento
indigena do Meéxico, mulheres indigenas com distintas histérias organizativas
protagonizavam o movimento indigena. Compreendendo o discurso de idealizacdo
assentado nos aspectos tidos como positivos sobre 0s povos indigenas como uma forma
de enfrentamento ao racismo com que sdo tratados os povos indigenas no mundo
colonial, liderancas mulheres indigenas confrontaram esta concep¢do que negam a

existéncia de conflitos internos. Elas reivindicavam a historicidade e as transformacgdes
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das culturas indigenas, e rejeitavam as préaticas sustentadas nesta visdo idealizada por
ela negar a violéncia que marca a trajetoria das(os) indigenas em diferentes povos
indigenas.

Para a antropologa, a atuacao de mulheres indigenas na demanda por politicas de
género junto ao Estado deu-se em dupla militincia entre o que nomeou “etnocentrismo
feminista” e “essencialismo étnico”. E neste espago de fronteira que Hernandez Castillo
(2001) percebe um feminismo indigena pautado na construcdo de aliangas politicas
como estratégia de luta com as feministas ndo indigenas, e na formacéo de espaco de
discuss@es sobre as exclusdes sociais pelas identidades étnicas e de género.

Chandra Mohanty (2008), professora e socidloga de estudos de mulheres e
género, afirma que as discussdes sobre a producdo académica e politica dos chamados
“feminismos do terceiro mundo” devem abarcar concomitantemente a critica interna dos
feminismos hegemdnicos e a elaboracdo de estratégias feministas considerando
autonomia, geografia, historia e cultura. Segundo a autora, em alguns escritos feministas
do ocidente a “mulher de terceiro mundo” é um sujeito monolitico singular. Neste
sentido, a analise da constru¢do da ideia da “mulher de terceiro mundo” revela a
colonizacdo discursiva — por meio da apropriacdo e codificacdo da producdo académica
e do conhecimento sobre as mulheres do terceiro mundo com o uso de categorias
analiticas particulares. Tais procedimentos Sdo necessarios para evitar o risco de se fazer
uma historia marginalizada e guetificada entre demandas das ideologias politicas de
direita e de esquerda e do feminismo como discurso pretensamente univoco sobre as
mulheridades.

Para Mohanty (2008), importa perceber os efeitos das estratégias textuais usadas
por escritoras sobre as outras ndo ocidentais. Assim, feminismo ocidental ao assumir a
cultura ocidental de classe média como norma codifica as historias e culturas de classes
trabalhadoras como o Outro. Trata-se da apropriacdo e colonizacdo da complexidade
constitutiva da vida das mulheres destes paises. As académicas de terceiro mundo que
escrevem sobre suas proprias culturas utilizam as mesmas estratégias analiticas.

O debate nédo se encerra nesta breve exposicdo que apresento. Pelo contrério, as
proposicOes das mulheres indigenas em contextos distintos na América movimentam as
discussbes e fazem refletir sobre as condigdes de producdo e de legitimacdo dos
pensares de indigenas mulheres em contexto de colonialidades do feminismo

hegeménico.
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2.5 Mulheres indigenas: questionadoras do patriarcado e do racismo

No contexto da politica de mulheres indigenas no Brasil, estudiosas tem
proposto interpretacdes para “feminismo indigena”. Em tela se coloca o sentido
atribuido por liderangas intelectuais indigenas e ndo indigenas as atuacdes de mulheres
indigenas em movimentos sociais a partir da década de 1980, e considerando a trajetoria
dos povos indigenas na ordem de poder colonial.

Ivania Maria Carneiro Vieira (2017b, p. 39), Doutora em Sociedade e Cultura na
Amazonia pela Universidade Federal do Amazonas, em sua tese sobre a atuacdo de
mulheres indigenas do estado do Amazonas entre 0s movimentos feministas e
indigenas, afirma que “em duas décadas de encontros feministas na América Latina e
Caribe, as indigenas foram subsumidas nas narrativas embora neles estivessem

presentes.” Também observou que

No conjunto das preocupacdes das indigenas o feminismo aparece como ideia
diluida nas lutas das mulheres nas organizagdes e nos movimentos indigenas.
N&o tem centralidade. Quando instadas a falar sobre feminismo ou quando
situam episodios relacionando-as ao feminismo, as indigenas ndo recorrem a
uma conduta de tendenciosidade, transmitem uma sensacdo de cuidado no
trato do tema, de respeito mesmo quando demonstram ter dificuldade em se
autoafirmarem feministas e em localizar nas lutas feministas uma pauta que
as inclua sem generaliza-las. Existe uma percep¢do comum a essas mulheres
que o modelo vigente de feminismo as oculta ou secundariza o lugar das
indigenas nesse movimento. E como se mais uma vez fossem tornadas
invisiveis. Esse sentimento é explicitado sem rancor, sem criticas abertas ou
cobrangas as feministas. As indigenas se posicionam cordial e afetivamente
em relacdo as outras mulheres feministas, enquanto seguem em suas lutas a
procura de aproximacdes, das elaboracOes de atitudes solidarias entre as
mulheres e na feitura de possibilidades de abrir caminhos préprios nédo
isolados e em experimentos de convivéncia intercambiaveis (VIEIRA, 2017b,
p. 140-141).

Maria Luiza Silveira (2018, p. 65), Doutora em Ciéncias Sociais — Antropologia
- pela Pontificia Universidade Catdlica de Sdo Paulo, ao estudar sobre a atuacdo de
Mapula enquanto a primeira mulher pajé do povo Kamaiura e suas experiéncias nos
movimentos indigena e feministas, observa que “longe do sentimento de pertenga aos
movimentos nascidos da cultura hegeménica, as mulheres indigenas buscam reorganizar
o0s espagos fisicos, sociais e culturais, pensar e construir novas formas de atuacao”.

Lindomar Lili Sebastido, Doutora em Ciéncias Sociais — Antropologia - pela
Pontificia Universidade Catolica de Sdo Paulo, em tese que analisa a atuacdo politica

das mulheres Terena, pondera que constantemente mulheres indigenas sdo instadas a

105



responder se existe um “feminismo indigena”. Para a autora, as mulheres indigenas no
Brasil ndo reconhecem suas demandas no feminismo hegemoénico, bem como nao se
reconhecem como feministas nesta acepcdo. Sebastido (2018, p. 97-98, grifo no
original) entende que “mesmo com a criagdo de espacos organizativos especificos,
como a criacdo de associacdes para atender as demandas das mulheres, ndo significa
que o movimento de mulheres ou as mulheres em movimentos sociais tenham se
tornado agéncias feministas a moda eurocidental.” A autora observa que as mulheres
indigenas, em especial as mulheres do povo Terena, ao qual pertence, constroem suas
politicas partindo dos contextos vividos. Neste sentido, guardam aproximacao com as
préticas de construcdo de pensamento comunitario das mulheres Aymara e Maya-Xinca
e sua epistemologia disruptivas das estruturas coloniais (SEBASTIAO, 2018).

Elisa Urbano Ramos, mestre em Antropologia pela Universidade Federal de
Pernambuco, em sua dissertacdo, ao conceituar “feminismo indigena” em meio as
criticas no movimento indigena, do qual faz participa como lideranca indigena, ao
feminismo, propde a utilizacdo de empréstimos do termo feminismo nas atuagdes de
mulheres indigenas para indicar os enfrentamentos ao patriarcado enquanto sistema de
poder organizador das relacdes entre homens e mulheres. Nesta acepcdo, a autora

defende que,

precisamos falar de feminismo indigena fazendo referéncia as mazelas que
nos deixaram e sendo contrarias a elas, mas acrescentando a este
fortalecimento a esséncia da mée natureza, a harmonia entre as vidas. Pois a
violéncia é nada mais que uma desarmonia constituida em contraposicdo a
forma como esse universo se constituiu a partir da grande méde terra
(RAMOS, 2019, p. 80).

Pesquisando sobre “mulheres liderangas indigenas em Pernambuco”, e
considerando sua experiéncia como lideranca indigena Pankararu, Ramos (2019, p. 80),
pontua que o termo feminismo compde o vocabulario sobretudo de indigenas
académicas atuantes nos grupos de mulheres ndo indigenas e esta associado a percepc¢ao
das desigualdades sociais entre homens e mulheres causadas pelo patriarcado. Neste
ambito, “vem o entendimento de como o patriarcado causou a desarmonia no interior
das aldeias, na dimensdo em que o colonizador se utilizava de tal conduta para perseguir
0Ss povos”.

Entre as demais liderancas mulheres indigenas, apesar de ndo langar mao do

termo feminismo, Ramos (2019) percebeu a compreensao de que “com a mesma altivez
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que fala os homens. Como aquele corpo se coloca enquanto povo de uma maneira geral
para um coletivo de questdes de interesse comum” (RAMOS, 2019, p. 80), liderancas
mulheres indigenas construiram a luta dos povos indigenas.

A acepcao do termo “feminismo indigena” proposto nos estudos de Ramos
(2019), Sebastido (2018), Silveira (2018) e Vieira (2017b), parte das observacdes das
acOes das mulheres indigenas na contemporaneidade, em especial nos movimentos
sociais. O entendimento destas autoras dialoga com epistemologia do feminismo
comunitario defendido por Julieta Paredes, em autodefinicdo — “Mujer aymara leshiana
feminista comunitaria, poeta, cantautora, escritora y grafitera”.

Paredes € autora de “Hilando Fino desde el feminismo comunitario” (2008),
entre outras obras, algumas em coautoria com sujeitas do “Mujeres Creando”,
movimento social feminista comunitario na Bolivia, fundado em 1992, sobre o qual
refletiu a historiadora Gleidiane de Sousa Ferreira (2018).

As feministas comunitarias na Bolivia sdo movidas pelo projeto de
“revolucionar o mundo a partir das mulheres, de nés com no6s”. Entendem que o
feminismo hegeménico atende as necessidades das mulheres que formam o0s grupos
sociais dominantes na logica da exploracdo colonial. Sdo teorias que se converteram em
hegemonicas e invisibilizadoras de outras realidades (PAREDES, 2008.) O feminismo
comunitario denuncia a opressdao patriarcal do colonizador homem branco e
heterossexual e as relacbes desiguais entre homens e mulheres nas comunidades
indigenas, que foram intensificadas apds a intrusdo colonial.

Ao defender o feminismo comunitario, nascido e gestado nos didlogos
comunitarios entre mulheres indigenas, como proposta politica de desestabilizacdo do
feminismo hegeménico, Paredes (2008) considera fundamental reconhecer as lutas
historicas das indigenas contra o patriarcado desde antes da invasao colonial.

Para ela, o proprio processo de despatriarcalizacdo é caminho e objetivo do bem
viver, no qual o corpo é visto ndo como individual, mas como corpo-comunidade. Neste
processo, é fundamental o trabalho de “Descolonizar y desneoliberalizar el género”.
Assim, Paredes (2008) defende um feminismo como pratica comunitéaria insurgéncia
feito mulheres consideradas como ‘“as outras” pelo discurso colonial do feminismo
hegemonico.

Conforme a cientista social Karina Bidaseca e a professora Marta Sierra (2014),

ante o debate recentemente iniciado sobre existéncia ou nao de “feminismo indigena” e
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a busca de elementos que o caracterizam, é valido considerar as construcdes coloniais
que permeiam os feminismos emergentes nos séculos XX e XXI na América Latina. Na
interpretacdo da cientista politica Sonia E. Alvarez (2009), trata-se da politica de
traducéo e de controle dos feminismos neste continente.

O termo “feminismo indigena”, quando nao utilizado para criticar as bases
coloniais do feminismo hegemonico e a situacdo de violéncia imposta com a intruséo
colonial no século XV aos povos dos territorios nomeados pelo colonizado como
Ameérica opera como mais uma rubrica colonial, dentro da ldgica opressiva da
modernidade colonial (LUGONES, 2014) criadora de categorias na qual visa controlar
as praticas que se apresentam como insurgentes nas colonialidades.

No Brasil, diferentemente do “feminismo negro” construido pelos movimentos
de mulheres negras e de sua critica ao feminismo de mulheres brancas, classe média e
eurocentradas, o termo “feminismo indigena” ndo é requisitado por organizacGes de
mulheres indigenas. No entanto, algumas liderancas mulheres indigenas reconhecem em
elementos de suas politicas didlogos com o aporte do feminista comunitario e com o
sentido de protagonismo das mulheres nas politicas contemporaneas defendido pelos
feminismos que se colocam em tensdo com a politica neoliberal.

As representacdes do feminismo hegemonico tecidas a partir dos anos 1970 com
o chamado feminismo de segunda onda, inscreve as mulheres indigenas em suas
narrativas nas categorias de vitimas da coloniza¢do, minorias politicas engajadas,
ativistas das politicas de género e de combate ao racismo e protagonista do feminismo
da diferenca. Esta categorizacdo pouco apresenta as lutas travadas pelas mulheres
indigenas e suas organizagoes.

Ante esta imagética colonial de negacdo a condicdo de sujeitas as mulheres
indigenas, indigenas intelectuais e liderancas inscrevem-se nas narrativas feministas
como sujeitas questionadoras da estrutura patriarcal e do racismo, que atrelados
aprofundam as violacgdes dos direitos dos povos indigenas.

Assumem a critica ao feminismo que invisibiliza a complexidade da situacdo
colonial a qual as indigenas atravessam com suas lutas de resisténcias. Constroem suas
politicas como criticas as epistemologias feministas que as inferiorizam. Séo sujeitas

nos didlogos assimétricos feministas.
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CAPITULO I11

INDIGENAS MULHERES E IMAGENS “MATERNAIS” NOS
IMPRESSOS DO CONSELHO INDIGENISTA MISSIONARIO

Este capitulo apresenta o processo de construcdo da representacdo sobre as
mulheres indigenas como mae-guerreira pelo indigenismo ligado a Igreja Catolica,
visando discutir a imagem sobre as indigenas em uma narrativa a contrapelo da historia
oficial sobre os povos indigenas e em defesa destes povos.

Entre a segunda metade da década de 1960 e o final dos anos 1980, em varios
paises da América Latina, a exemplo do Brasil, ditaduras militares foram impostas
como governos autoritarios. Conforme mostram as historiadoras Ana Maria Colling
Colling (1997) e Pedro e Wolf (2010), focalizando as relagdes de género e os
feminismos ao longo das ditaduras, mostram que houve resisténcias aos regimes
autoritarios protagonizadas por mulheres. O jornalista Rubens Valente (2017) e varias
estudiosas com artigos no dossié “Povos Indigenas e Ditaduras na América Latina”
(BELTRAO et al., 2018), publicado na revista Espaco Amerindio, mediante a
organizacdo das estudiosas Jane F. Beltrdo, Sergio Batista da Silva, Patricia Melo
Sampaio e Rosani de Fatima Fernandes, evidenciaram como a violéncia das ditaduras
militares na América Latina atravessou 0s povos indigenas, bem como historicizam as
acOes de enfrentamento as violagcGes empreendidas por estes povos.

Neste periodo, parcela expressiva do clero e dos(as) fiéis da Igreja Catolica
simpatizava ou apoiava 0s regimes ditatoriais na América Latina. Todavia, esse
posicionamento ndo era unanime. Na década de 1970, padres, bispos, freiras e leigas(os)
engajadas na Teologia da Libertacdo apresentaram pensamento e posicdo politicas
dissidentes. No Brasil, essa dissidéncia fundou a Comissdo Pastoral da Terra (CPT),
orgdo Conferéncia Nacional dos Bispos do Brasil (CNBB), criado em 22 de junho de
1975, durante o Encontro de pastoral da Amazonia. Fundou também as Comunidades
Eclesiais de Base (CEBs) e o Conselho Indigenista Missionario (CIMI), que se
constituiram em espacos de estudos, discussdes, organizagdo social e militancia.

Naquele momento, as criticas ao sistema sociopolitico vigente e a revisdo das
diretrizes missionarias da Igreja Catolica no Brasil, em parte, possibilitaram a Igreja
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Catolica voltar seu olhar para aqueles que consideravam o0s pobres e para 0s
injusticados, dentre eles os povos indigenas.

Criado em 1972, o Conselho Indigenista Missionario (CIMI), organismo
vinculado a Igreja Catolica no Brasil atraves da Conferéncia Nacional dos Bispos do
Brasil (CNBB), atua junto aos povos indigenas no Brasil. Desde o final da década de
1970, o CIMI desenvolve agdes politicas voltadas aos povos indigenas do Brasil
considerando, entre outros aspectos, a autonomia dos bispados para agdes pastorais, as
assembleias pastorais e as diretrizes da Igreja Catolica.

Segundo o padre Mario Fioravanti (1990), em sua dissertacdo, a politica do
CIMI junto & organizagdo do movimento social indigena pode ser vista como atividade
progressista, vanguardista e revolucionaria. Para antropdlogo Marcos Pereira Rufino
(2006), a posicdo ocupada pelo CIMI na configuracdo da Igreja Catdlica o torna
representante desta instituicao na politica indigenista.

No ambito desta orientacdo politica, 0 movimento indigenista cimiano fomentou
reunibes, cursos de formacdo, assembleias entre os indigenas, langou jornal e revista,
entre outras acGes. Em sua dissertacdo, o historiador Sidiclei Deparis (2007) defende
que a producdo de jornais pelo CIMI foi fundamental na construcdo de perspectiva
critica sobre o indigenismo do Estado e para desconstrugdo do noticiario estereotipado
da grande imprensa sobre as questdes indigenas.

Neste contexto, o CIMI fundou e langou impressos alternativos voltados as
questdes indigenas, entre eles, os jornais ‘“Porantim” e “Mensageiro”. Ambos fazem
parte da politica missionaria do CIMI junto aos povos indigenas.

Maria Helena R. Capelato e Maria Ligia Prado (1980) afirmam que a imprensa
faz parte da construcdo da realidade politico-social, ndo sendo instrumento imparcial e
neutro acerca da narrativa dos fatos. Partindo deste entendimento, bem como
remontando ao estudo que fiz sobre “Mensageiro” (SAMPAIO, 2020a), enquanto uma
outra comunicacdo 0s povos indigenas, um instrumento de acdo e mobilizacdo, bem
como uma contranarrativa as ideias veiculadas pela grande imprensa sobre 0s povos
indigenas. Neste capitulo analiso os jornais do CIMI “Porantim” e “Mensageiro” a

respeito das representacdes acerca das mulheres indigenas.
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3.1 Mae, se preciso for, guerreira

Na sociedade brasileira, a representagdo da mulher foi construida em torno do
ideal de mae, esposa e dona de casa, sobretudo até os anos 1960, quando este modelo
foi intensamente criticado. As comemoragdes alusivas ao “Dia das Maes” exploram
cultural e economicamente este ideal. N&o raro, 0s presentes anunciados s&o
eletrodomésticos e demais equipamentos para a casa, vestuario, perfumaria e flores.

O artigo “MAE, se preciso for, guerreira” publicado pelo jornal “Porantim”, n°
108, maio de 1988, parte de uma critica a comercializagao promovida em torno do “Dia
das Maes” para mostrar o lugar ¢ o papel central da mulher como mae entre os povos
indigenas. O jornal “Porantim”, por exemplo, utilizou o documento elaborado por
Eliane Potiguara, a época coordenadora da Unido das Na¢6es Indigenas, encaminhado a
Conferéncia Nacional Saude e Direitos da Mulher, em outubro de 1986, em Brasilia,
para defender a mulher indigena como modelo ideal de mée no Brasil. Para Eliane
Potiguara, “a mulher tem a funcdo primordial de gerar o elemento novo, o filho,
transmitindo cotidianamente a cultura de seus antepassados” (MAE ... 1998, p. 10).

Vinte e trés (23) capas do total de quatrocentas e vinte e seis (426), n° 1 em 1978
ao n° 426 em 2020, no jornal “Porantim” foram elaboradas entorno da figura de uma
mulher indigena com crianga. O jornal “Porantim”, na andlise da jornalista Regina
Vieira (2000 [1993]), que estudou o impresso cimiano, é um jornal alternativo que
assume a defesa dos povos indigenas. Por meio de suas pautas o jornal contesta a
politica indigenista oficial; no quesito religido e missdo, o jornal mostra-se
independente da Igreja Catolica.

Segundo Regina Vieira (2000 [1993]), no formato boletim, o impresso foi criado
durante o curso de indigenismo promovido pelo CIMI em janeiro de 1978, em Manaus,
estado do Amazonas. “Porantim” foi impresso em maio de 1978. Em 1989 a sede do
jornal foi transferida para Brasilia-DF, sede do Secretariado Nacional do CIMI.
“Porantim” significa remo, arma, memoria na lingua do povo Sateré-Maweé. Nestes
sentidos, a recente publicacdo deste longevo jornal, o n° 426, de junho/julho de 2020,
cujo editorial “Povos indigenas acionam o STF para impedir genocidio”, da
Mobilizacdo Nacional Indigena (MNI), reafirma atuagdo do impresso nas lutas dos
povos indigenas como “remo, arma € memaoria”.

Em 1979 foi criado o jornal “Mensageiro” com sede em Belém, no estado do

Pard. A fundagdo do impresso aconteceu durante a “Terceira Assembleia do Conselho
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Indigenista Missionario”, Regional Norte II, realizada entre 24 ¢ 29 de abril de 1979. Na
ocasido realizada no Centro de Treinamento da Prelazia de Abaetetuba, reuniram-se as
liderancas indigenas Geraldo Lod, povo Galibi; Tégaha, povo Karipuna; Paulo Orlando,
povo Palikur; Floriano Tauhe, povo Munduruku; e Francisco Hakai, povo Munduruku e
onze missionarios do CIMI (SAMPAIQ, 2020a).

Com a coordenacdo editorial composta por Padre Nello, Irm& Rebeca,
Raimundinha e Otavio, o jornal teve colaboracdo de autores(as) indigenas como Ailton
Krenak e Eliane Potiguara. “Mensageiro” apresenta-se como um jornal dos indios para
os indios. Entre 1979 e 2012 o impresso do CIMI voltado aos povos indigenas produziu
cento e noventa e seis (196) nimeros (SAMPAIQ, 2020a).

E valido ressaltar, que os impressos alternativos do CIMI foram pouco
abordados em estudos sobre tipologia dos impressos alternativos. O estudo de Kucinski
(1991), por exemplo, apenas mencionou o “Boletim Porantim” do CIMI como um
jornal alternativo de circulagdo nacional, sem apresentar maiores informacdes.

Em “Mensageiro” entre o n° 1 em 1979 e n° 196 em 2012 foram vinte e uma (21)
capas foram construidas em torno de fotografias e/ou de desenhos de mulheres com
criancas junto ao corpo. Estas imagens remetem a ideia de mée nutriz e cuidadora da
prole, cuja imagem foi apresentada na capa n° 11 de julho de 1981, intitulada com
profecia Nambiquara acerca da destruicdo das moradias dos espiritos pelos
colonizadores brancos.

No jornal “Porantim” a primeira capa, com a representacdo da mulher indigena
como mae, foi apresentada no n° 9, de julho de 1979, que abordou as violéncias contra o
povo Parakana.
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Figura 02 — Capa n® 9, ano 1979, do jornal Porantim.

Fonte: ESTAO matando os Parakand: Quem? Porantim, Manaus, ano 2, n. 9. julho 1979. Capa.

Anos depois, a imagem da mulher indigena enquanto méae foi destacada na capa
da edigdo n°® 75, de maio de 1985, composta pela fotografia de Mério Fioravante de
mulher e crianca do povo Surui. Esta representacdo compds também a capa da edi¢do n®
236 de junho/julho de 2001 com fotografia do arquivo do CIMI de mulher e quatro

criangas do povo Tikuna, fotografadas em janeiro de 1988.
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Figura 03 — Capa n° 75, ano 1985, do jornal Porantim.

Fonte: A vida dos Surui em Rondobnia e a luta contra os invasores. Porantim, Brasilia, ano 7, n. 75, maio
1985. Capa.

Entorno deste imaginario, das mulheres indigenas como mae, foi apresentada a
ideia de resisténcia dos povos indigenas. A partir dos anos 1990 a associagédo indigena
mde, resisténcia e tempo futuro compls capas tanto de “Porantim”, quanto de

“Mensageiro”.
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Figura 04 — Capa n° 80, ano 1993, do impresso “Mensageiro”.
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Fonte: 1993 O futuro em nossas médos. Mensageiro, Belém, n. 80, mar./abr. 1993. Capa.
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Figura 05 — Capa n° 236, ano 2001, do jornal “Porantim”.

Povo Xukuru homenageia Conferéncia de Saude reine Indios do Centro Oeste ¢ Nordeste

Xicio ¢ reafirma sua resisténcia 800 pessoas, mas frustra expectativas debatem hidrelétricas e transposicies
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Fonte: CASO Tikuna. Justica condena autores do genocidio. Porantim, Brasilia, ano 23, n. 236, jun.
2001. Capa.

A chamada de capa da edicdo n° 75 enfatiza a luta dos Surui em Ronddnia contra
0s invasores de suas terras; na edi¢cdo n° 236 a énfase da capa diz respeito a condenacéo
dos autores do genocidio ocorrido em 28 de marco de 1998, conhecido como Massacre
do Capacete; no qual, foram assassinados quatorze pessoas do povo Tikuna. Nas duas

capas lemos sobre a luta dos povos indigenas contra essas violéncias.
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Na capa da edig¢ao n° 328, de setembro de 2010, “Porantim” publicou fotografia
de mulher do povo Guarani segurando crianca no colo e enfatizou na chamada de capa
para a luta do povo Guarani, no Mato Grosso do Sul, pela terra sem males e contra 0s
pistoleiros (GUARANI..., 2010. Capa). Na foto de Egon Heck lemos “Mae e filho
observam a montagem do acampamento em Douradinha, que recebeu ataques de

fazendeiros.”

Figura 06 — Capa n°® 328, ano 2010, jornal Porantim.
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Fonte: GUARANI do Mato Grosso do Sul. Porantim, Brasilia, ano 33, n. 328, set. 2010. Capa.
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A figura de mulheres do povo Surui, do povo Tikuna e do povo Guarani com
crianga no colo, associada as chamadas de reportagem, sinalizam dois aspectos: o
primeiro deles é que a violéncia contra os povos indigenas ndo cessa; o segundo aspecto
é que mulheres e criancas sdo vitimas da violéncia de agentes externos ao grupo étnico.
As imagens de mulheres com criangas ao peito ou proximas ao corpo foram utilizadas
por “Porantim” e “Mensageiro” como representagdo da esperancga, do futuro e dos
cuidados.

A edigdo n°® 279, de outubro de 2005 de “Porantim” (SINAIS ..., 2005. Capa),
elaborou a capa em torno da fotografia de uma mulher Guarani com crianca
relacionando a chamada de capa “Sinais de Esperanca” em referéncia as mobilizagdes e

comemoracdes da luta dos povos indigenas.

Figura 07 — Capa n° 279, ano 2005, do jornal Porantim.

Fonte: SINAIS de esperanca. Porantim, Brasilia, ano 26, n. 279, jun. 2005. Capa.
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Na ocasido do registro fotografico, por Roberto Liebgott, foi lancado o “Ano de
Sepé Tiaraju”, em Sao Miguel das Missfes, no Rio Grande do Sul. O ato celebrou a
memoria do lider Guarani Sepé Tiaruju, morto por soldados portugueses no ano de
1756, no contexto da luta do povo Guarani contra a colonizacdo de Portugal e Espanha.

Em 2001, “Mensageiro” publicou a edicdo n° 130, e na chamada de capa
escreveu: “Ser mulher indigena ¢ ter compromisso com a vida”. Nesta capa, uma
mulher indigena, cuja informagao sobre pertencimento étnico ndo localizei, segura uma
crianca (SER .... 2011. Capa).

Esta imagem, em primeiro plano, destaca a presenca de mulheres em
mobilizacdo dos povos indigenas. Ela enseja a representagdo das mulheres indigenas
com suas criangas como participantes das mobilizagdes, marchas, manifestacoes,

celebracgdes religiosas, reunides, palestras, entre outros atos, dos povos indigenas.

Figura 08 — Capa n° 130, ano 2011, revista Mensageiro.

Fonte: SER mulher indigena é ter compromisso com a vida. Mensageiro, Belém, n. 130, set./out. 2011.
Capa. Foto de capa: Fernando Ldpez.
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Em “Porantim”, no 2002, na capa n° 246, com fotografia de André Vasconcelos,
uma mulher do povo Makuxi segura sua crianga ao colo e ainda um microfone. A
chamada de capa destaca o crescimento demogréfico dos povos indigenas, conforme
dados preliminares do Censo Populacional do Instituto Brasileiro de Geografia e
Estatistica - ano 2000. Deste modo, 0 impresso volta a destacar 0 compromisso

atribuido as mulheres indigenas como mées que lutam pelos povos indigenas.

Figura 09 — Capa n° 246, ano 2002, do jornal Porantim.
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Fonte: CENSO 2000 aponta crescimento da populacdo indigena no Brasil. Porantim, Brasilia, ano 28, n.
246, jun./jul. 2002. Capa.
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Desde os primeiros numeros, no final da década de 1970 as mais recentes
publicagdes, a representacdo da mulher indigena, como mée protetora da vida, é central
na construcdo da mensagem de ‘“Porantim” e “Mensageiro” sobre a urgéncia da defesa

da causa indigena como defesa da vida dos povos indigenas.

3.2. As Lutadoras Historicas

Eliane Potiguara (2002) destacou que “ha outras mulheres que no siléncio
reconstroem suas nacdes”. Neste sentido, as sessdes intituladas “Homenagem e
Resisténcia Historica” apresentam artigos acerca de homens e de mulheres enquanto
liderancas de seus povos. Fen’N6, nome Kaingang de Ana da Luz Fortes do
Nascimento; Quitéria Celestina, povo Xucuru-Kariri; lzabel Maxakali, do povo
Maxakali; Maninha Xukuru-Kariri, do povo Xukuru-Kariri; Jivajhda, do povo
Guaikuru, foram eleitas como lutadoras histéricas por “Porantim”.

A representacdo da mulher indigena, como guerreira, vem sendo elaborada e
atrelada a funcdo politica desempenhada por algumas mulheres nas decisGes da
comunidade indigena. Um exemplo desta estratégia operada nos impressos cimianos
pode ser visualizada na sesséo homenagem.

O historiador Clovis Antonio Brighenti assinou a homenagem a Fen’No6, cujo
registro de nascimento foi lavrado em 18 de janeiro de 1917 na Pardquia de Palmas, no
estado do Parand. Brighenti (2014) conta que Fen’N6 nasceu quando o Toldo
Chimbangue era habitado apenas pelos Kaingang. Ela permaneceu as margens do rio
Irani quando, em 1954, o Servico de Protecdo ao indio (SPI) e o Estado de Santa
Catarina acordaram transferir os indigenas do Toldo Chimbangue para a Terra Indigena
Xapecod.

Em 1972, Fen’No¢ se recusou a sair do local indo de encontro aos interesses da
colonizadora Luce e Rosa e Cia., que vendeu os ultimos 100 hectares do Toldo
Chimbangue. Frente a expropriacdo, Fen’No lutou pelo reconhecimento da terra e em
1985, 988 hectares foram reconhecidos como terra indigena 0 que proporcionou mais
um acréscimo de 975 hectares em 2006 (BRIGHENT]I, 2014).

Para o autor, Fen’N6 foi uma importante lider na mobilizagdo dos povos
indigenas, nos estados da regido sul do Brasil, pela demarcacdo da terra indigena e ainda

porque abriu caminhos para demarcacgdo de terras indigenas durante a ditadura militar.
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O Toldo Chimbangue foi “a primeira terra no Brasil devolvida aos indigenas depois de
ter sido toda ela escrituradas em nome de terceiros. Pessoas com mentes iluminadas
como Dona Ana defendiam também a indigenizacdo e reassentamento aos agricultores”
(BRIGHENTI, 2014, p. 15).

A mulher indigena guerreira é a que luta por seu povo no contexto das politicas
do Estado brasileiro. Sobretudo, ¢ a mulher que faz da prépria vida instrumento da
resisténcia do seu povo. Neste sentido, os 110 anos de vida de Fen’No s3o provas da
resisténcia do povo Kaingang no territério do Toldo Chimbangue. No contexto de
enfrentamento da expropriacdo da terra, Fen’No foi transformada, nas palavras do
historiador Brighenti (2014, p. 15), em uma “lenda na historia indigena do oeste
catarinense”. No final da vida, ela reclamava dos jovens que ndo compreendiam o
sistema Kaingang e lamentava as novas gera¢cfes ndo a escutarem (BRIGHENTI, 2014).

No artigo publicado por “Porantim”, em 1988, as mulheres Kaiapd, com facdo
em punho lutando ao lado dos homens contra a constru¢do da hidrelétrica na sua terra,
bem como Negrenié, povo Gorotire, Inés, povo Karaja, Maria Quitéria, povo Pankararé,
Angela Matos, povo Tukano e Edna de Souza, filha de Marcal Guarani, povo Guarani
foram alcadas a condicdo de guerreiras. Estas mulheres foram destacadas no artigo dada
a participacdo na luta dos povos indigenas.

Nas palavras de Potiguara, “a mulher tem sido um esteio, um bracgo direito, e tem
até reagido de forma violenta se a ocasido assim pedir” (POTIGUARA in: MAE ...
1988, p. 10). Neste sentido, igualmente a Fen’NO, estas mulheres indigenas foram
consideradas, por “Porantim”, como guerreiras pela resisténcia a expropriagao de suas
terras.

Em 1996 a homenagem do “Porantim” foi ampliada a mais uma mulher, Izabel
Maxakali. Diferentemente das demais homenagens, em que uma mulher indigena ou um
homem indigena foram homenageados separadamente, nesta, lzabel Maxakali foi
homenageada em conjunto com Pajé Pai6, do povo Zord. Ambos foram apresentados
pelas equipes Maxacali e Ji-Parana do CIMI Minas Gerais ¢ Rondonia como “dois
importantes lideres de seus povos” (HOMENAGEM PAJE ... 2006, p. 15).

Izabel Maxakali foi apresentada pelo jornal “Porantim” como uma das mulheres
mais marcantes na luta do povo Maxakali, por animar e motivar, em agosto de 2005, a
retomada da terra Santa Helena. A terra indigena foi reconhecida pela FUNAI em 2006

como tradicionalmente pertencente aos Maxakali. Esta lideranga foi exaltada por
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transmitir as mulheres e netas os cantos Maxakali e ser mae de Jupi, Noémia e Sueli,
trés liderangas Maxakali (HOMENAGEM PAIJE ... 2006, p. 15).

Pai6, com 92 anos segundo FUNAI, e mais de 100 segundo seu povo, era lider
espiritual. O mestre dos pajés foi exaltado por “Porantim” como profundo conhecedor
da medicina tradicional, politico e um dos mais importantes guerreiros do povo Zoro.
Faleceu de consequéncia da malaria, em Ji-Parana, Rondonia (HOMENAGEM PAJE
... 2006, p. 15).

Enquanto lzabel Maxakali foi exaltada como uma lideranca atuante pela
retomada da terra, pela transmissdo dos cantos e pela maternidade de liderancas
indigenas, Pajé Paib foi enaltecido como lider espiritual e politico, tornando-o guerreiro.

Dois aspectos chamam atencdo nesta homenagem conjunta: muito embora a
atuacdo de Izabel tenha sido descrita como historia de luta e determinacdo, os adjetivos
politico e guerreiro ndo foram empregados para ela. Os adjetivos atribuidos a lutador e
guerreiro coube a Paio.

No funcionamento da hierarquia de género na construcdo de representacao sobre
homens e mulheres, 0 homem € o sujeito politico por exceléncia em oposicdo a mulher,
tida como mée e sujeito voltado aos assuntos da casa e da familia, alimentado pela o6tica
patriarcal como espaco e assuntos apoliticos, por exemplo.

Para Segato (2012), o sistema género binario imposto pelo processo colonial aos
sistemas de género do mundo-aldeia sequestra toda a politica do espaco doméstico.
Além disso, outrifica, marginaliza e expropria a politica do espaco doméstico como um
lugar ontoldgico e politicamente completo. A consequéncia disso é a violéncia que
vitimiza as mulheres. Apesar de lzabel Maxakali ndo receber os adjetivos que
qualificam os homens na politica ocidental como liderancas, ela foi representada como
lideranca politica na 6tica do sistema hierarquico de género do colonizador.

A contracapa da edi¢cdo n°® 176, de 1995, homenageou Quitéria Celestina, povo
Xucuru-Kariri, falecida em 19 de julho de 1995. “Porantim” destacou o seu trabalho
como enfermeira e a atencdo a satde indigena tanto como liderangas indigenas quanto
como funcionaria da FUNAI (HOMENAGEM ..., 1995). O jornal denunciou a
falibilidade do atendimento médico em Palmeiras dos Indios e Maceid, estado de
Alagoas, a Quitéria Celestina que, acometida de catapora, foi a obito.

Dando continuidade a expressividade de Quitéria Celestino para 0s povos

indigenas, em especial para os Xucuru-Kariri, ressaltou que:
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Em 1978/79, ela participou da campanha contra a proposta de emancipa¢édo
dos indios feita por Rangel Reis, durante o governo militar. Nos Gltimos
anos, tentava, junto com outras companheiras, criar uma organizacdo das
mulheres indigenas da regido e participava das assembleias dos povos do
Nordeste” (HOMENAGEM..., 1995, p. 16).

Para “Porantim”, Quitéria Celestino foi uma das “Lutadoras historicas”, devido a
sua atuacdo na luta indigena, assim como ao exercer a lideranca e, ainda, ao enfrentar a
violéncia do processo colonial justificam a homenagem do indigenismo do CIMI.

Maninha Xukuru-Kariri, em 1996, por ocasido de seu falecimento, foi
homenageada no escrito de Rosane Lacerda, ex-assessora juridica do CIMI. A autora
relata que conviveu com Maninha Xukuru-Kariri nos idos da década de 1980 e 1990 nas
retomadas das terras Xukuru-Kariri e nos trabalhos da Comissdo Leste-Nordeste e da
Articulacdo dos Povos Indigenas do Nordeste, Minas e Espirito Santo (APOINME). Ela

afirmou:

Maninha, a Gnica mulher em meio as liderangas. Alguns falavam em mulher
indigena. Maninha ndo falava sobre o tema, ndo ocupava espaco na midia.
Mas agia. Conquistou um lugar de destaque e respeito hum ambiente
eminentemente masculino. Oito liderancas calejadas nos duros embates da
luta da terra; muitos ameagados de morte por defenderem seus povos; todos
lideres respeitados por seus povos. Manina, em meio a eles, ganhou
confianga, conquistou respeito. Conquistou o respeito, como ela dizia, dos
“meus parentes”, indigenas de todos os povos do Nordeste, Minas Gerais ¢
Espirito Santo. Homenagem. Adeus, grande guerreira Xukuru-Kariri
(LACERDA, 1996, p. 10).

Maninha inspirou-se no pai — o pajé Antonio Celestino para lutar pela retomada
das terras da Mata da Cafurna e para enfrentar a policia, o despejo ilegal, as
humilhacBes e ameacas a si e a comunidade e as demais violéncias. Caracteristicas
como responsabilidade, prudéncia, ponderacdo, equilibrio, obstinacdo, valentia,
destemor e mansiddo, mas com autoridade, foram associadas a Maninha como lideranca
respeitada no movimento indigena (LACERDA, 1996).

De modo semelhante aos(as) lideres Xukuru-Kariri falecidos(as), entre eles(as)
Quitéria Celestino, Maninha foi apresentada como uma guerreira destemida e disposta
aos maiores sacrificios, ficando junto a seu povo sob o perigo dos ataques eminente
(LACERDA, 1996).

Em 2016, na sessdo intitulada “Resisténcia Historica”, em ‘Porantim”, o
historiador Benedito Prezia, autor de artigos em perspectiva social-histdrica do jornal,

exaltou Maninha Xukuru-Kariri como grande guerreira.
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Prezia (2016) argumentou em favor da historicidade do protagonismo de

mulheres nas lutas indigenas:

Nas lutas indigenas nem sempre as mulheres aparecem em primeiro plano.
Destacam-se, quase sempre, os homens, que se tornam os “enfrentantes” nos
conflitos ou os interlocutores junto as autoridades oficiais. Entretanto, uma
das figuras femininas que se destaca bastante na histdria recente das lutas
indigenas é Etelvina Santana da Silva, mais conhecida como Maninha
Xukuru-Kariri (PREZIA, 2016, Resisténcia Historica, p. 16).

Remontando a momentos da luta pela terra e pelo povo Xukuru-Kariri, nos
séculos XVIII, XIX e XX, Prezia (2016) apresenta Maninha dentro de uma linhagem de
liderancas, na qual, especialmente na segunda metade do século XX, lutou pela
retomada, reconhecimento e demarcacdo do territorio tradicional do povo Xukuru-
Kariri.

No contexto das acdes do movimento indigena no Nordeste, na década de 1990,
Maninha Xukuru-Kariri, Etelvina Santana da Silva, nome de registro civil, atuou como
“Unica mulher” ao lado de liderangas como Xicdo e Z¢ de Santa, do povo Xukuru de
Ororubd, Girleno do povo Xokd, Nailton e Manuelzinho do povo Patax6 H&-Ha-Hae,
Jonas do povo Tupinikim e Caboquinho do povo Potiguara. Em 1994, liderou a
retomada da Mata de Jibdia. No ano seguinte, foi eleita coordenadora da APOINME
(PREZIA, 2016).

Para Prezia (2016), diferentemente da avaliagdo de Lacerda (1996), entende a
participacdo de Maninha no movimento indigena como Unica mulher capaz de
possibilitar e de “colocar a questdo de género nas lutas indigenas” (PREZIA, 2016, p.
16). Em torno da atuagdo de Maninha Xukuru-Kariri junto ao povo Xukuru-Kariri e ao
movimento indigena “Porantim” apresentou Maninha Xukuru-Kariri como mulher
indigena simbolo da resisténcia histérica dos povos indigenas no Brasil atuante nas
mobilizacBes indigenas desde os anos 1980.

No intuito de mostrar a presenca de mulheres na historia da resisténcia indigena,
enfatizando que nela predomina os sujeitos masculinos, Prezia (2011) contou a histéria
de Jivajhaa, uma guerreira Guaikuru. Para tal, utilizou como fonte histérica o relato de
Capitazinho a Emilio Rivasseau no livro “A vida dos indios Guaycurus” (1936).
Jivajhda caminhou por muitas horas a procura do seu marido e dos demais Guaikuru.
Artista, tatuadora em sua aldeia, e esposa do cacique Jodozinho, conhecido como
Capitézinho, ela objetivava avisar do ataque planejado pelos fazendeiros de Barranco
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Branco e Santo Antonio e pelo destacamento militar de Corumba contra as Aldeias
Tigre e Morro de Niutaque (PREZIA, 2011, p. 16).

Apos ser avisada por um Guaikuru que trabalhava em Santo Antonio, Jivajhda
instruiu seu povo a esconder-se na mata. Em seguida, foi procurar os demais Guaikuru,
levando alguns provimentos e enfrentando as adversidades do territorio. Quando os
militares chegaram as aldeias encontraram-nas vazias. Eles queimaram as casas e
destruiram tudo em volta. O povo Guaikuru ndo voltou para as antigas aldeias,
construiram outras aldeias, Tuiuit e Aldeia Grande (PREZIA, 2011, p. 16).

Para Prezia (2011), Jivajhdd junta-se as mulheres indigenas que lideraram
combates ou interferiram em negociagdes, a exemplo da presenca de mulheres na guerra
dos Potiguara no século XVI e na resisténcia a conquista do Amazonas no século XVII.
Nesta narrativa, Jivajhada foi apresentada como simbolo da resisténcia indigena do povo
Guikuru por proteger seu povo da violéncia promovida por fazendeiros e pelo governo
do Brasil no contexto da politica assimilacionista nas regides de fronteira, no comeco do
século XX. A guerreira Guaikuru é a representacdo da resisténcia de mulheres
indigenas. Elizabeth Amarante, vice-presidente do CIMI em 1994, diz que as mulheres
carregam em si a ideia expressa pela frase de Eduardo Galeano: “Ressuscitaremos,
ainda que isso nos custe a vida!”. As mulheres indigenas como liderancas testemunham
“uma resisténcia que se mantém viva no dia a dia, clamando por justica, exigindo
respeito e cumprimento da Constituigdo que lhes garantem a terra e a autonomia”
(AMARANTE, 1994, p. 11).

Para Amarante, dado a abertura Década dos Povos Indigenas (1995-2005) pela
Organizagdo das Nagdes Unidas, “¢ o momento de consciéncia e organizacao de cada
povo, dentro do seu contexto nacional, e também a hora da solidariedade internacional”.
Neste contexto, a autora defendeu a representacdo ideal das liderancas mulheres

indigenas

Testemunhas assim atestam que as mulheres indigenas exercem seu papel
nesse momento histdrico. Sejam elas aplaudidas mundialmente, ou lideres
cujos nomes nos sdo desconhecidos, o fato é que em cada povo e em cada
situacdo concreta, na luta pela saude de seus filhos, nas escolas, na
sobrevivéncia diaria das aldeias, sua consciéncia politica vem sendo marcante
(AMARANTE, 1994, p. 11).

Conforme palavras de Menchu no encontro ecuménico com bispos e pastores em

Sao Paulo, citadas por Amarante: “Me tocou nascer no siléncio e mais tarde gritar em
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campo internacional” (AMARANTE, 1994, p. 11). Assim, as mulheres Maninha
Xukuru Kariri, no Brasil, e Rigoberta Menchu, na Guatemala, foram representados por
“Porantim” como exemplos desta resisténcia.

Tendo em tela este modelo ideal de lideranga mulheres indigena na luta de
mulheres indigenas na América Latina por seus territdrios, as mulheres indigenas foram
representadas em “Porantim” como sujeitas da lutas de resisténcia dos povos indigenas

ao longo dos colonialismos. Foram representadas como lutadoras histéricas.

3.3 As Caciques e as Cacicas

Na representacdo ciminiana das lutadoras historica, a combatividade das
mulheres indigenas, consideradas guerreiras, mostra-se nas lutas de resisténcias
empreendidas por elas juntos aos homens indigenas no passado e no presente. Nesta
luta, 0 impresso destacou as cacicas, que no presente atuam em favor dos povos que
lideram.

O maior niimero de mulheres indigenas, entrevistadas por “Porantim”, indica o
investimento cimiano em visibilizar as acdes de mulheres indigenas na luta pela
demarcacdo de terra e contra a violagdo dos direitos dos povos indigenas. Com anuncio
nas chamadas de capas, especialmente a partir das edi¢bes do século XXI, cacicas e
jovens liderancas foram apresentas em “Porantim”.

As apresentacfes das cacicas Damiana, dos povos Guarani e Kaiowa, e Hilda
Bezerra, do povo Pankararu, evidenciam a preponderancia do tema luta pela terra nas
entrevistas com as duas lideres politicas.

Ao apresentar Hilda Bezerra Barros, conhecida por cacique Hilda, conforme

frisou, Manuela Schillaci (2012), CIMI Regional Nordeste, escreveu:

Hilda Bezerra Barros, ou cacique Hilda, nasceu Terra Indigena Entre Serras,
em Petrolancia, sertdo de Pernambucio, aldeia Serrinha, ha 73 anos. Como
cacique de seu povo protagonizou uma das mais emblematicas lutas pela
retomada de terras tradicionais na historia recente do movimento indigena.
Liderando 100 indigenas, abriu, em 1978, uma picada pra dentro de 8.100
hectares de terras, enfrentando a ira de fazendeiros e pistoleiros”
(SCHILLACI, 2012, p. 14).
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Por sua vez, Patricia Bonilha (2015), da Assessoria de Comunicacdo, com
traducdo de Elson Canateiro Gomes, do povo Guarani e Kaiowd, apresentou a cacica

Damina:

Uma inabalavel convicgdo marca o olhar e cada gesto desta mulher mitda.
Milda mesmo. A cacica Damiana Cavanha tem menos de 1, 4m de altura. No
entanto, é facil perceber que ocupa um espago muito maior que o de seu
corpo fisico. Ela explica que seu nome indigena Ckunha Apyka Rendy’i
significa “menina do banquinho iluminado”, sendo o banquinho era o lugar
onde o antigo Nanderu sentava para conversar com os indigenas. Rezadeira e
lider espiritual, ela também é a lideranca politica do povo Guarani-Kaiowa na
comunidade de Apyka’i, localizada as margens da BR-436, que liga
Dourados a Ponta Pora, no Mato Grosso do Sul (BONILHA, 2015, p. 4).

Em dois contextos politicos diferentes da trajetoria historica dos povos
indigenas, a retomada da terra indigena é apresentada por meio da histéria de vida de
mulheres indigenas atuando como cacique e cacica. Sdo as lutas de duas mulheres
indigenas ligadas pela trajetoria das lutas indigenas de defesa da terra de ocupacéo
tradicional indigena.

Hilda Pankararu, como é conhecida no movimento indigena e indigenista, foi
apresentada como uma lider politica com expressivo significado social e historico, tanto
para 0 povo Pankararu, quanto para os demais povos indigenas. Ela atuou na retomada
de terras tradicionais do povo Pankararu ante a violéncia dos fazendeiros e seus
pistoleiros.

A cacica Damiana foi apresentada, primeiro, como rezadeira e lider espiritual,
em seguida, como lideranca politica entre os Guarani e Kaiowad. Enquanto o
protagonismo de Hilda Pankararu € tido como acontecimento do passado recente do
movimento indigena, a lideranca de Damiana é tomada como acontecimento do tempo
presente. Assim, “Porantim” representa na figura de mulheres o passado e o presente do
protagonismo de mulheres indigenas nas retomadas das terras tradicionais indigenas.

Cacique Hilda assume a nomenclatura para sua atuagdo no masculino “cacique”
como indicativo de lideranca em seu grupo de modo semelhante ao cacicado indigena
exercido por homens indigenas. A Cacica Damiana flexiona o substantivo cacique no
género da lingua portuguesa que indica mulher e utiliza a terminologia “cacica”,
marcando sua lideranca entre os povos Guarani e Kaiowa no Mato Grosso do Sul como

acao de indigena mulher.
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No contexto do povo Tembé-Tenetehara, a lider Maria Francisca utiliza a
terminologia “capitoa” conotativo da chefia indigena exercida por mulheres. Assim,
Maria Francisca é a capitoa dos Tembé Tenetehara (SILVA, 2017a).

Na estratégia cimiana de construcdo da visibilidade das mulheres indigenas na
condicdo de caciques/cacicas, algumas caracteristicas pessoais sdo ressaltadas. Na

apresentacdo feita por Patricia Bonilha acerca da cacica Eunice Antunes, afirma:

3

A suavidade de seu nome indigena Kerexu Yxapyry, que significa “uma
gosta de orvalho”, expressa bem duas qualidades facilmente perceptiveis de
sua personalidade, a delicadeza e a timidez. Por outro lado, apds alguns
minutos de conversa uma notdria particularidade de Eunice Antunes se
revela: a sua forga e determinagdo. Primeira mulher eleita cacica na Terra
Indigena (T1) Morro dos Cavalos, localizada no municipio de Palhoga (SC), a
apenas 20 km de Florianopolis, ela foi constantemente ameacgada enquanto
ocupou por quatro anos a lideranca politica de seu povo, os Mbya Guarani.
Aos 36 anos, com dois filhos, Rayanna, de 15, e, Karai, de 10, Eunice é
professora e coordenadora da escola indigena Itapy, de sua comunidade e
segue resoluta na missdo de lutar junto com seu povo para que tenham de
volta, definitivamente, a terra tradicional de seus ancestrais (BONILHA,
2016, p. 4).

Para Bonilha (2016), a delicadeza e a timidez que é percebida na aparéncia de
Eunice Antunes, a primeira cacica na Terra Indigena Morro dos Cavalos, ndo explicam
a representacéo politica desta mulher indigena sobre esta lideranga. O que fundamenta a
explicagdo da entrevistadora para a escolha de Eunice como cacica é a forca e a
determinacdo. Estas caracteristicas sdo representativas da trajetoria politica da mde,
professora, coordenadora da escola indigena Itapu e cacica Mbya Guarani Eunice
Antunes.

A antropéloga Francine Pereira Rebelo (2015) analisou as trajetdrias da cacica
Eunice Antunes e da cacica Arminda Ribeiro, ambas do povo Guarani Mbya. Em sua
percepcdo a formacdo destas liderancas como cacica da-se no processo de luta pelas
terras Guarani Mbya em Santa Catarina. Esta atua¢do remonta ao exercicio de lideres
mulheres do povo Guarani Mbya de longa data. A cacica Arminda assumiu a lideranca
de seu povo como cacica em 2002; a cacica Yxapyry assumiu a lideranga em 2012, esta
passou a apresentar-se pelo nome “Cacica Yxapyry” em 2014 em seu perfil na rede
social on-line.

No contexto de atuacdo de mulheres indigenas na luta pela demarcacdo das
terras indigenas dos Tupinamba de Olivenca, Bahia, as liderangas mulheres utilizam o

termo “cacique”. Para Sirlandia S. Santana (2015), que analisou a constru¢do da politica
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de mulheres caciques, as eleitas conjugam ac¢des na educacgéo escolar e na satde com as
demandas fundiarias e demais problemas das comunidades, na politica indigena. Um
exemplo desta trajetoria é a Cacique Maria Valdelice Amaral, a primeira Cacique do
povo Tupinamba, eleita cacique em 1999.

Aos olhos cimianos a autoridade na lideranca de seu povo transforma uma

mulher indigena em uma cacica, cacique, uma guerreira:

Ela é pequenininha, fala baixo e tem um jeito bastante calmo. Quem conhece
Maria Leusa Kaba Munduruku, no entanto, sabe que por tras daquela
aparéncia existe uma guerreira de autoridade inquestionavel. Uma das
principais liderangas de um dos povos mais temidos da Amazénia e
respeitado por sua tradicdo guerreira (0s Munduruku sdo conhecidos como 0s
“cortadores de cabega”), com apenas 29 anos, Leusa, méae de cinco filhos e
professora, tem a missdo de coordenar a resisténcia de seu povo (cuja
populacdo ultrapassa 13 mil indigenas) contra interferéncias dos pariwat (ndo
indigenas) no modo de vida de seu povo. As principais guerras travadas
atualmente sdo contra as violacdes de direitos de seu povo, materializadas
especialmente na construcdo de usinas hidrelétricas no Rio Tapajds, no
garimpo e na extragdo de madeira e de outros bens comuns do territorio
sagrado ancestral e pela demarcagdo da Terra Indigena Sawre Maybu (Daje
Kapap’ Eipi, na lingua nativa, falada por todo o povo Munduruku). Nesta
entrevista ao Porantim, concedida com sua bebé de 4 meses, incrivelmente
tranquila, Ana Vitéria, em seu colo, ela nos conta sobre os desafios impostos
ao seu povo, seus proprios desafios, a importancia do processo pedagégico, 0
Mbourebd, para o empoderamento dos Munduruku, a necessidade das
mulheres participarem dos processos politicos, dentre outros assuntos
(BONILHA, 20186, p. 6).

Maria Leusa Kaba Munduruku é lideranca mulher do povo Munduruku. Para o
jornal cimiano, ela representa a forca das mulheres indigenas jovens na luta dos povos
indigenas. Seja para as cacicas com larga trajetoria de atuacdo politica, seja para as
mulheres iniciando a acdo politica de liderancas de seus povos, a representacdo das
mulheres indigenas como guerreira foi elaborada pelo jornal cimiano entorno das
caracteristicas forca e determinagdo. Sdo valores associados a autoridade, tidos pelo
CIMI como fundamentais para liderar a resisténcia dos povos indigenas na situacao

colonial.

3.4. As indigenas nas Assembleias Indigenas

A cientista social Maria Helena Ortolan Matos (1997, p. 214), com quem
concordo, considera as assembleias indigenas como “um processo de formagdo de nova

tradicdo entre os povos indigenas, fundada a partir de uma consciéncia coletiva da
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situacdo do contato. Elas serviram para socializar os indios na nova comunidade politica
criada com 0 movimento pan-indigena.”

Em 1974, no municipio de Diamantino, estado de Mato Grosso, foi realizada a
primeira assembleia nacional de lideres indigenas com apoio do CIMI. De acordo com
Jodo Pacheco de Oliveira e Carlos Augusto da Rocha Freire (2006), o CIMI apoiou a
realizacdo de 16 assembleias nacionais de povos indigenas, entre os anos de 1974 e
1983.

No ambito das Assembleias Indigenas a partir dos anos 1970, o jornal
“Mensageiro” publicou na edi¢ao n° 3, de fevereiro de 1980, a noticia intitulada “As
mulheres também fazem Assembleia!” (AS MULHERES..., 1980, p. 15). No mesmo
ano, em agosto, “Porantim”, na edi¢do n° 21, publicou as noticias “A luta das mulheres
indigenas por terra e autodetermina¢ao” (1980, p. 4) e “Mulher terena quer luta para
impedir extingdo dos Kadiweu” (1980, p. 4). Iniciava, assim, a visibilidade da
participacdo das mulheres indigenas no movimento indigena nestes dois impressos.

A noticia “As mulheres também fazem Assembleia” do jornal “Mensageiro”
informou a respeito da assembleia realizada por mulheres de Curipi e de Urucaua, na
bacia do rio Uacd e a margem do rio Oiapoque, estado do Amap4, fronteira com a
Guiana Francesa, no final do ano de 1979. Depoimentos de nove mulheres, Alzira
Correia, Cristina dos Santos, Catarina, Eliete, Maria Martilina e Maria Cleta dos Santos,
pertencentes ao povo Karipuna; e Nazaré, Hilda loi6 e Raimunda, do povo Palikur.
Quatro assuntos foram abordados: 1. Comunidade e Trabalho; 2. Reunido de mulheres e
seu papel na comunidade; 3. Relacionamentos conjugais; 4. A participacdo dos homens
na reunido das mulheres (AS MULHERES..., 1980, p. 15).

Ao ser ouvida pela equipe “Mensageiro”, Cristina dos Santos, povo Karipuna,
aldeia Acaizal no Curipi, afirmou: “Nos vimos do Agaizal assistir a reunido do pessoal.
Gostei da reunifo. E a primeira vez que assisto reunido s6 de mulheres. Acho
importante as mulheres reunirem-se para ver como podem ajudar na comunidade” (AS
MULHERES..., 1980, p. 16). Por sua vez, Raimunda, povo Palikur, Vila Palikur, Rio

Urucaud, disse:

Nos aqui reunidas falamos que as ideias do indio Palikur é mais importante
que as do civilizado porque o civilizado tem de fato sdo sabido mas certo
ponto onde eles erram muito. Temos que viver com nosso marido. As vezes
alguém muda de ideia e acha que nosso marido ndo presta mais que achamos
que o creolo do lado francés é melhor que nosso marido mas é onde erramos
muito. [...] (AS MULHERES..., 1980, p. 16).
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O processo organizativo dos povos indigenas vem sendo estudado por
antropologas(os), historiadoras(es), entre outras académicas e atuantes nos campos
indigenistas. Especificamente em relagcdo aos povos do rio Uacd, a antropologa Lux
Vidal (1999, p. 30) afirmou “trata-se de um processo muito dinamico, mediado, em
nivel pratico, pelas Assembléias gerais dos indios do Oiapoque”.

Segundo a Vidal (1999), anualmente realizava-se uma Assembleia chamada de
"interna”, com participacéo dos ndo-indios restrita a convites, e, a cada dois anos, fazia-
se uma Assembleia geral aberta e articulada com e para o exterior. Nesta organizacédo
social, mulheres Palikur, Karipuna e Galibi realizaram assembleias especificas de
mulheres articuladas com e para o exterior, bem como para seu interior, ensejando
presenca nas mobilizagdes dos povos indigenas na década 1970.

“Porantim” noticiou sobre a “Assembleia Indigena” realizada entre os dias 10 e
12 de dezembro de 1980, na aldeia Simao, rio Andira, municipio de Barreirinha, estado
do Amazonas. Apresentou trechos dos discursos de Roberto Ferreira, capitdo Sateré, e
das liderancas Alvaro Tukano, Paulo Tikuna, Alexandre Wapixana, Floriano
Munduruku, Manduca Kanamary, Edvaldo Apurind, Avelino Karipuna. Eles trataram
sobre os problemas enfrentados pelos povos indigenas, bem como discutiram sobre a
questdo da construcdo da identidade indigena sob o crivo da seguinte legenda: “As
mulheres indigenas se fizeram presente na Assembleia” (IDENTIDADE ... 1981, p.
11).

Em uma das cinco fotografias que compde a reportagem, “Porantim” escreveu a
seguinte legenda “As mulheres indigenas se fizeram presente na Assembleia”
(IDENTIDADE ... 1981, p. 11), destacando a presenca de mulheres indigenas na

Assembleia.

132



Figura 10 — “As mulheres indigenas se fizeram presente na Assembleia”

Fonte: IDENTIDADE do indio. Porantim, Manaus, ano 3, n. 26, jan./fev. 1981. p. 11.
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Em seguida, informou sobre a “Primeira Assembleia Indigena do Nordeste”,
realizada entre os dias 13 e 16 de mar¢o de 1982, em Garanhus, no estado do
Pernambuco. A atividade contou com presenca de “31 lideres indigenas do Nordeste”.
(ASSEMBLEIA INDIGENA, 1981).

Mais uma vez a presenca das mulheres indigenas foi informada na legenda de
uma das trés fotografias: “Uma mae Pankararu durante a Assembleia” (ASSEMBLEIA
INDIGENA, 1981, p. 4).
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Figura 11 — “Uma mae Pankararu durante a Assembleia”

Fonte: ASSEMBLEIA INDIGENA. Porantim, Manaus, ano 3, n. 28, abr. 1981. p. 4. Foto: Christian
Loretz.
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Em 1980, o jornal “Mensageiro” publicou duas capas sobre a Assembleia
Indigena. A capa da edicdo n° 3, de 1980, abordou a Assembleia realizada entre os
povos Karipuna, Palikur, Galibi, no estado do Amapa, no més de dezembro de 1979.
Destacou ‘““as mulheres do Curupi e as do Urucaud fizeram assembleia no fim de 1979”
(AS MULHERES TAMBEM ..., 1980, p. 15).

As legendas das fotografias n°® 2 — “As senhoras PALIKUR em assembléia na
Vila Palikur no Rio Urucaud” e n° 4 — “Uma parte das senhoras KARIPUNA reunidas
em assembleia” (FOTOS DE CAPA, 1980. Legendas. Grifo no original), evidenciam a

acao destas indigenas.

Figura 12 — Assembleia de mulheres Palikur e Karipuna em 1979.

Fonte: CAPA. Mensageiro. Belém, ano 2, n. 3, fev. 1980.

A capa n° 5 de 1980 referente as mobilizag¢Ges indigenas até agosto deste ano foi
composta por seis fotografias. A foto n° 1 diz respeito a “14° Assembleia Indigena

Nacional”, realizada em Brasilia, entre os dias 26 a 30 de junho de 1980.
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Figura 13 — Participacdo das indigenas 14° Assembleia Indigena Nacional” 1980.
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Na ocasido foram reunidas 50 liderancas indigenas, chamadas Tuchauas,
representando 26 povos indigenas. Esta assembleia foi apresentada por “Mensageiro”
como “um encontro muito bonito dos indios, para encontrar, a partir deles mesmos,
respostas para solu¢do dos seus problemas” (NOS, INDIOS ... 1980, p. 1).

Na imagem € possivel notar a presenca de mulheres e criancas, além de homens
indigenas. Na mensagem de Henrique Santos, representante do povo Karipuna na 14°
Assembleia, lemos a mensagem da Unica mulher indigena com mensagem registrada:
“Izalina Pereira, india Kadiweu, falou também que na tribo dela tém muitos problemas
de invasdo com os brancos e fazendeiros mas que os irmdos indos estdo procurando
solucdo sobre a terra deles” (REPORTAGEM DO TUCHAUA ... 1980, p. 3. Grifo no
original).

As edigdes n° 18, ano de 1983, do impresso “Mensageiro” publicou a noticia
sobre a Assembleia Indigena realizada pelos povos Karipuna, Palikur e Galibi-
Marworno entre os dias 1 e 13 de janeiro de 1983, na aldeia Karipuna. Trés fotografias
destacam a presenca das mulheres associadas aos cuidados com as comidas, a propria

alimentacéo e a participacdo das indigenas dos seus povos.
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Figura 14 — Mulheres Karipuna, Palikur e Galibi na Assembleia Indigena janeiro de 1983.

Fonte: ASSEMBLEIA INDIGENA ENTRE ... Mensageiro. Belém, n. 18, jan./fev.1983. p. 3.
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A noticia de “Mensageiro” intitulada “A palavra das mulheres indias” surge duas
vezes, uma na edi¢cdo n° 18, outra na edigdo n° 20. O texto enfatiza as palavras de
mulheres na Assembleia Karipuna, Palikur e Galibi. Em uma das falas registradas na
noticia, Deise Karipuna do Manga afirmou: “Gostei de assistir a reunido junto com
meus irmdos. Eu tinha meu trabalho, eu deixei porque é importante ndés mulheres
participar junto com os homens” (A PALAVRA..., 1983, p. 10).

Na edi¢do n° 20, além do texto e das trés fotografias usadas na edi¢do n° 18, ha
mais quatro fotografias, cujas legendas destacam a presenca das mulheres na

Assembleia e as incentiva a atuacdo no movimento indigena.
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Figura 15 — “A palavra das mulheres indias”

Fonte: AS PALAVRAS ... Mensageiro. Belém, n. 20, mar. 1983. p. 10.
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No geral, as falas registradas destacaram o trabalho realizado pelas mulheres
para receber pessoas de todo Brasil na Assembleia Nacional Indigena no Oiapoque,
estado do Amapa, tema do editorial destas edi¢Ges do impresso.

Ja as legendas das seis fotografias da edicdo n° 20 destacaram a participagédo
conjunta de mulheres e homens na comunidade e na luta e o papel da organizacao
indigena: “O futuro do povo esta nas maos das mulheres”; “Ficamos alegres em receber
nossos irmios”; “E importante ndés mulheres participarmos juntos com os homens”;
“Vamos lutar juntas”; “Maria Inés (Karipuna) faz parte do Conselho Comunitario
Manga” e “Graziela (Galibi): ficamos tristes ao ouvir falar dos sofrimentos dos Nnossos
irmaos”(A PALAVRA ... 1983, p. 10).

Ainda quanto as legendas de fotografias, duas legendas para uma mesma
fotografia chamam aten¢do. Na edi¢do n° 18, a fotografia do artigo “Unido para
resistir”, localizada no final da pagina, apresentou a seguinte legenda: “As mulheres ndo
falaram muito, mas ja é um comeco” (UNIAO..., 1983, p. 3). Ja na edigdo n° 20, a
mesma fotografia apresentou outra legenda: “As senhoras na assembleia” (A

PALAVRA..., 1983, p. 10).

142



Figura 16 — “As mulheres néo falam muito, mas ja é um comego”

Fonte: UNIAO para resistir. Mensageiro, Belém, n. 20, p. 3, mar. 1983.
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Este conjunto discursivo formado por noticias, fotografias e suas legendas
permite-me afirmar que, se ainda ndo tinham voz na Assembleia Nacional Indigena, a
presenca de mulheres indigenas nesta agdo politica foi objeto de discursos por
“Mensageiro” e “Porantim”. Entretanto, estes discursos foram construidos a margem da
tematica central — as Assembleias Indigenas cujas liderancas destacadas foram homens
indigenas.

As acdes de mulheres indigenas, a exemplo da participagdo das assembleias dos
povos Karipuna, Palikur e Galibi, sobretudo na preparacédo da alimentacdo e do espaco
das reunides, possibilitam afirmar a presenca das mulheres indigenas nas mobilizacdes
dos povos indigenas desde 0s anos 1970.

Deste modo, a participacdo das mulheres indigenas nas Assembleias Indigenas
foi incentivada e apresentada como parte do processo organizativo e do sujeito politico

indigena representado por liderancas indigenas homens.

3.5 Indigena modelo de resisténcia

Em 1989 Tuira Kayap6 se pronunciou contra a construcdo de usina hidrelétrica
nas terras Kayapd. Este ato de resisténcia Tuira Kayapd é mencionado nestes impressos
como exemplo da atuacdo das mulheres indigenas na luta dos povos indigenas. A
exemplo da capa “Porantim” n° 116, marco de 1989, e da capa “Mensageiro” n° 63, de
1990, entorno da imagem Tuira segurando o falcdo. Estes impressos ciminiano deram

continuidade a construcdo do ideario acerca da atuacao politica das mulheres indigenas.
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Figura 17 — Capa n® 116, ano 1989, do jornal “Porantim”.

Fonte: NAO a Hararad. Porantim, Brasilia, ano 11, n. 116, mar. 1989. Capa.
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Figura 18 — Capa n° 63, ano 1990, revista “Mensageiro”.

Fonte: A MULHER amerindia na histdria, na cultura, na organizagao e no mundo moderno: Estudo n° 5.
Mensageiro, Belém, n. 63, abr./mai./jun. 1990. Capa.
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Conforme evidencia a chamada de capa: “O facdo da Kayap6 Tuira resumiu o
ndo das nagdes indigenas no Brasil & constru¢do de usinas hidrelétricas em suas terras”
(NAO ... 1989, capa). Na reportagem, “Porantim” narrou que: “a0 mesmo tempo que
manejava um facdo encostado duas vezes no rosto dele, com habilidades digna de uma
guerreira”, afirmou: “Vocé estd falando mentira, ta falando uma histéria que nao vale
nada”.

Na reportagem, “Porantim” afirmou que o engenheiro José Antonio Muniz Neto,
diretor de Planejamento da Eletronorte, responsavel pela construcdo da hidrelétrica,
acusou o CIMI e a Comissdo Pastoral da Terra (CPT) de incitacdo dos indios. Segundo
“Porantim”, o engenheiro disse que “a rea¢ao de uma india é uma prova de que houve
incitamento. Por ser mulher, ela teria respeitado a hierarquia da tribo” (NAO A
HIDRELETRICA ... 1989, p. 3).

Foi sobre a acdo de Tuira Kayapd, a época com vinte e trés anos, que o
engenheiro articulou dois elementos da ordem patriarcal e racista: a inferioridade e a
irracionalidade. Estes elementos serviram para fundamentar a ideia de incitamento dos
indigenas pelos 6rgdos indigenistas. Agindo dentro desta ordem de poder, 0 engenheiro
ndo concebeu o ato de Tuira como resisténcia dos povos indigenas ao projeto da
concessionaria de servigo publico de energia elétrica “Centrais Elétricos do Norte do
Brasil S/A” (Eletronorte). Para “Porantim”, “desinformado, o engenheiro ndo deve ter
desconfiado do papel que representam as mulheres kayapé em um evento como esse.
Para esse povo, reacBes como a de Tuira servem para encorajar 0s homens, incita-los a
luta” (NAO A HIDRELETRICA ..., 1989, p. 3).

A resisténcia indigena Kayapo6 foi representada pelo facdo empunhado por uma
sujeita do povo Kayapd. Mais que a figura de uma mulher Kayap6 pronunciando-se, foi
o ato de resisténcia dela como parte da politica Kayapd que “Porantim” ressaltou.

As liderancas indigenas contestaram a apropriacdo de terminologia Kayapd
Kararad, referindo ao grito de guerra do povo Kayap0, pelos construtores da hidrelétrica
para nomear a constru¢cdo. Como estratégia do Estado brasileiro para convencer as
liderancas indigenas a aceitar a obra, passou-se a ser chamada de Belo Monte, nome do
local onde estava prevista a construcdo da barragem, obra bacia do Rio Xingu, no
territorio Kayapod, proximo ao municipio de Altamira, no norte do estado do Para.

Em 2011 o Instituto Brasileiro do Meio Ambiente e dos Recursos Naturais

Renovaveis (IBAMA) concedeu ao consércio Norte Energia uma licenca de instalagdo
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para construcdo da estrutura anterior a obra Belo Monte. Iniciado nos anos 1970, o
projeto foi amplamente criticado nas décadas seguintes por organizagfes indigenas,
indigenistas, ambientalistas, entre outras organizacdes, que denunciavam os efeitos
sociais desta construcao.

A capa e o editoral de “Porantim” n° 335 mostram as mobilizagdes dos povos
indigenas da regido amazoOnica e do indigenismo cimiano as consequéncias da
construcdo hidrelétrica Belo Monte, agucadas com a licenca concedida 6rgdo ambiental

oficial.

Figura 19 — Capa n° 335, ano 2011, do jornal “Porantim”.

Dom Pedro Casaldaliga analisa a Funasa ou Sesai? Enquanto isso, 35 criangas Dez anos de homologagao das
violéncia agraria no Norte do pais Xavante morrem em quatro meses terras do povo Xukuru do Ororubd
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mprido as condicionantes.
jgirg de obras, os povos
e defesa do territirio,
% Poginailed

Fonte: BELO MONTE, ndo! Porantim, Brasilia, ano 33, n. 335, maio 2011. Capa. Fotografia: Leonardo
Melgarejo.
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Na capa “Belo Monte, ndo!” mais uma vez a protagonista da imagem ¢ uma
indigena. Sheyla Juruna protestou contra a constru¢do da hidrelétrica Belo Monte no
territdrio indigena.

A atuacdo de Sheyla Juruna compunha as mobilizacdes dos povos indigenas e
dos indigenistas cimianos denunciadoras das aces do Governo Federal, a época
primeiro mandato da presidenta da Dilma Rousseff, e terceiro governo do Partido dos
Trabalhadores (PT), em prol da construcdo da hidrelétrica.

Na década de 1980, o “Mensageiro” publicou a reportagem “Indios lutam contra
descentralizacdo [da FUNAI]”. Nela, lemos opinides de oito indigenas em relagdo a
politica da FUNALI. Entre as pessoas a opinar estava Marta Guarani que defendeu uma
reformulacdo profunda do 6rgdo indigenista oficial e politica de atengdo aos povos
indigenas de Mato Grosso do Sul, vulnerabilizados pela situacédo de violéncia (INDIOS
..., 1986).

As opinides indigenas publicadas no jornal/revista “Mensageiro” em 1986 sdo
republicagdes de trechos de opinides publicadas no ano de 1983 nos jornais Diério
Popular, Correio Brasiliense e Ultima Hora, componentes da grande imprensa do Brasil.
Portanto, “Mensageiro” retomou o debate que havia acontecido na imprensa sobre as
acoes tutelares da FUNAI em relagéo aos povos indigenas.

A opinido de Marta Guarani foi publicada ao lado da opinido do primeiro
Deputado Federal indigena do Brasil Mario Juruna, mandato 1983-1987, e acima da
opinido de Alvaro Tukano, Coordenador nacional da Unido das NacBes Indigenas
(UNI).

Desta vez, uma mulher indigena tratou sobre algumas das principais tematicas
das paginas do “Mensageiro”. A tutela do Estado sobre os povos indigenas, a luta pela
demarcacdo das terras indigenas, os conflitos entre indigenas e ndo-indigenas, a
extracdo de matérias vegetais e minerais, a desigualdade social e a condi¢do de vidas
dos povos indigenas, séo temas centrais neste impresso cimiano.

A fotografia, na noticia, registra pessoas reunidas. Em primeiro plano e
centralizado esta a figura de Mario Juruna, do lado esquerdo vé-se um homem, e do
lado direito uma mulher. A legenda nomeou apenas Mario Juruna, destacando sua
participacdo na manifestacdo pela apuracdo das violéncias ocorridas na FUNAI, na
cidade de Campo Grande, em Mato Grosso do Sul.
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Figura 20 — Mario Juruna e Marta Guarani em “Mensageiro” 1986

Fonte: OPINIOES INDIGENAS. Mensageiro, Belém, n. 37, p. 5, mai./jun. 1986.
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Figura 21 — Marta Guarani no plano secundario da fotografia em “Mensageiro” 1986.

Fonte: OPINIOES INDIGENAS. Mensageiro, Belém, n. 37, p. 6, mai./jun. 1986.
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Figura 22 — “Palavras de Megaron Metutire ¢ de Marta Guarani”.

Fonte: OPINIOES INDIGENAS. Mensageiro, Belém, n. 37, p. 7, mai./jun. 1986.
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Naquele momento, nas mobiliza¢cdes do movimento indigena no estado de Mato
Grosso do Sul, um nome recorrente era o de Marta Guarani, do povo Guarani. Porém,
no jornal “Mensageiro”, a mulher fotografada ndo foi identificada. A legenda centrou
atencdo na pessoa do Deputado Federal Mario Juruna, povo Xavante, filiado ao PDT. O
impresso apresentou a opinido de Marta Guarani, 0 que é chamativo do ponto de vista
da visibilidade de mulheres em uma reportagem em que a politica dos indigenas, e para
os indigenas, tem rosto de homens, e a considerar a predominancia do discurso deles ao
longo do impresso.

Contudo, a fotografia na qual aparece uma mulher indigena sem nome ao lado
de um homem indigena com nome (Mario Juruna), embora ambos em manifestacdo em
defesa dos povos indigenas no Mato Grosso do Sul, é representativa do tratamento
assimétrico do “Mensageiro” em relagdo as liderangas do movimento indigena.

E também direcionadora da estratégia de invisibilidade das acbes das mulheres,
enquanto uma ideologia patriarcal da imprensa hegeménica, mas também da imprensa
alternativa indigenista voltada dos povos indigenas, como demonstro neste capitulo.
N&o apresentar nomes de mulheres é uma forma de invisibilizar a atuacdo politica de
mulheres indigenas e ndo indigenas nos movimentos sociais e em outras esferas
politicas.

Em 1989, ao ressaltar o papel de Tuira Kayap6 como guerreira, € em 2011, ao
mostrar a atuacdo de Sheyla Juruna nas acdes indigenas de enfrentamento ao projeto
Belo Monte, os impressos cimianos visibilizaram a participacdo politica das mulheres
como complementar as acOes lideradas pelos homens indigenas. Em relacdo a Marta
Guarani ora sua atuacdo foi apresentada, ora invisibilizada e registrada & margem das
imagens de liderancas homens indigenas.

Com estas nuancas, as representacbes de mulheres indigenas atuantes no
movimento indigena foram construidas nos impressos cimianos. N&o se trata, portanto,
de protagonismo individual e incomum da mulher indigena. Temos em textos e
iconografias de “Porantim” e “Mensageiro” os olhares cimianos sobre as agdes das
mulheres indigenas na defesa dos povos indigenas. A imagem enseja a ideologia do

CIMI da mulher indigena como guerreira.
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3.6 Indigenas em movimento social de mulheres indigenas

No “Encontro de Mulheres Indigenas”, realizado em 1986, em Genebra, na
Suica, Eliane Potiguara, coordenadora de Educacdo da Unido das Nagdes Indigenas
(UNI), representou o Brasil. Estas informagdes constam na apresentacdo da “Oracdo
pela Libertacdao dos Povos Indigenas”, composicdo de Eliane Potiguara, publicada por
“Porantim” em 1987. A oragdo foi dedicada a Marcal Tupa’y, lider Guarani assassinado
em 25 de novembro de 1983 (ORAI POR NOS ... 1987, p. 14).

Dando visibilidade a atuacdo da Unido das Nacgdes Indigenas e da causa dos
povos indigenas, enquanto luta coletiva, “Porantim” 0 “Primeiro Encontro dos
Trabalhadores com a Questao Indigena”, ocorrido em 22 de abril de 1988, na cidade do
Rio de Janeiro, no auditorio do Sindicato dos Trabalhadores das Inddstrias Urbanas do
Rio de Janeiro (TRABALHADOR ... 1988). A atividade foi coordenada pela UNI e
pelo “Grupo Mulher-Educag¢ao Indigena” (GRUMIN), coordenado por Eliane Potiguara.
Na noticia, a avaliagdo do evento, por Eliane Potiguara, tem espago infimo
considerando o espaco dado a avaliacdo do Coordenador de Comunicacdo Social do
Sindicato dos Urbanitarios, Alcino Soeira (TRABALHADOR ... 1998).

Este encontro contou com a participacdo da Central Unica dos Trabalhadores
(CUT), Comando Geral dos Trabalhadores (CGT), Confederacdo Nacional dos
Trabalhadores na Agricultura (Contag), Associacdo Nacional de Acdo Indigenista
(ANALI), Operacdo Amazonia Nativa (OPAN). Também participaram do encontro
entidades como Associacao Brasileira de Imprensa (ABI), Conselho Estadual de Defesa
dos Direitos da Mulher, Associagcdo Brasileira de Antropologia (ABA), Conselho
Federal da Ordem dos Advogados do Brasil (OAB), e Instituto de Pesquisa de Cultura
Negra (TRABALHADOR ... 1998).

Visava o “Primeiro Encontro dos Trabalhadores com a Questdao Indigena” a luta
coletiva dos trabalhadores do campo e da cidade e, ainda lutava pela desconstrucéo da
visdo estereotipada sobre os indigenas. Para Alcino Soeira, é urgente que o indigena
“atravesse a fronteira das aldeias e entre em contato com a sociedade em geral, para
dizer seus problemas, que nos fale a respeito de sua cultura, sua etnia”. Quanto ao
encontro, Eliane Potiguara afirmou tratar-se de “avango historico” (TRABALHADOR
... 1998, p. 15).

No final da década de 1980, o jornal “Porantim” noticiou sobre a criagdo da

Associacdo das Mulheres Indigenas do Alto Rio Negro, em Manaus, por mulheres
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indigenas que trabalhavam como empregadas domésticas, lavadeiras, garconetes, entre
outros trabalhos chamados por “Porantim” como “subempregos”. Destaca a atuagdo de
Deolina Freitas Prado e Lidia Vaz Lobo, a primeira do povo Dessana, e a segunda do
por Miriti-Tapuia, e de Janet Charnela, antropdloga que orientou a construcdo da
associacdo (MULHERES AMPLIAM ..., 1987).

Dois anos depois, o ocorreu o “Primeiro Encontro de Mulheres Indias do
Amazonas ¢ Roraima”, em Manaus entre os dias 17 ¢ 19 de novembro de 1989. O
encontro foi promovido pela Associacdo de Mulheres Indigenas do Alto Rio Negro
(AMARN) (MULHERES INDIAS SE ..., 1989, p. 11).
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Figura 23 — Foto do Primeiro Encontro de Mulheres Indigenas promovido pela AMARN.

Fonte: MULHERES INDIAS se reunem em Manaus. Porantim, Brasilia, ano 7, n. 123, p. 11, dez. 1989.
Fotografia: Egon Heck.

A “Porantim” afirmou na legenda da fotografia, que compde a noticia intitulada
“Mulheres indias se reinem em Manuas”, que “o movimento de mulheres ¢ um reforgo
a luta dos povos indigenas” (MULHERES INDIAS ..., 1989, p. 11).

Em 1990 o jornal noticiou em boxe, situado no canto direito da pagina, portanto
sem grande destaque, o “Primeiro Seminario da Mulher Indigena”. Realizado em
Brasilia, no auditério da Universidade de Brasilia (UnB), no periodo de 14 a 16 de maio
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de 1990, o “Seminario da Mulher Indigena” reuniu dezoito liderancas de mulheres
indigenas dos povos Pankararu, Tukano, Bakairi, Xavante, Pareci, Terena, Bororo,
Kayapo e Potiguara ("CAMINHAR..., 1990, p. 6).

O evento contou com o apoio do CIMI e da deputada Benedita da Silva, do PT.
Segundo a noticia, Deolinda Tukano, Eliane Potiguara, Maria Quitéria Pankararu, Tuira
Kayapd, e as demais liderancas do movimento indigena, apresentaram os principais
problemas enfrentados pelos seus povos: saude, educacdo e demarcacdo de terra. As
liderancas mulheres indigenas apontaram problemas enfrentados por indigenas homens
e mulheres nas cidades, e exigiram a efetivacao do direito “a organizacao de mulheres a
nivel local e futuramente a nivel nacional” (PORANTIM, n°® 128, ano XIII, maio de
1990, p. 6).

No ano de 1995 a noticia publicada pelo jornal “Mensageiro” informou sobre o
“Primeiro Encontro Nacional de Mulheres Indigenas” (PRIMEIRO..., 1995, p. 26). O
encontro foi realizado em Brasilia, de 25 a 28 de setembro de 1995. Na ocasido vinte e
cinco povos indigenas do Brasil foram representados por mulheres indigenas. Na pauta
em discussdo estavam os temas: salde das mulheres, educacédo bilingue e bicultural, a
dendncia da impunidade dos crimes contra indigenas e a cobranca por demarcacdo de
terras (PRIMEIRO..., 1995).

Embora sem nomear as mulheres indigenas representantes dos vinte e cinco
povos, nem apresentar 0s povos, conquanto tenha apresentada a antropdloga Ruth
Cardoso como primeira-dama do Brasil, e a época, também coordenadora do Programa
Comunidade Solidéria, a noticia destacou os temas discutidos e a entrega de documento
sobre orcamento da FUNAI pelas mulheres indigenas a “Comissdao de Defesa do
Consumidor, Minorias e Meio Ambiente da Cdmara dos Deputados” (PRIMEIRO...,
1995, p. 26).

“Porantim” atrelou o “Primeiro Encontro Nacional de Mulheres Indigenas” as
pautas gerais do movimento indigena dagquele momento como pauta das liderancas
mulheres indigenas. Por meio da associacdo das liderangas mulheres indigenas do Brasil
a figura da mulher indigena Rigoberta Menchd, Prémio Nobel da Paz em 1992,
destacou a importéncia da participacdo das mulheres no movimento indigenas.

Ainda no ano de 1995, “Porantim” informou na chamada da capa n°® 177 que
“Mulheres indigenas construindo suas organizag¢des”. O titulo da reportagem afirmou

que “reconstruindo o sonho com luta e de forma organizada ¢ a maneira encontrada por
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centenas de indigenas de varios povos para enfrentar a dura vida em Manaus”
(RECONSTRUINDO..., 1995, p. 7). Adiante, J. Rosha, assessor do CIMI Norte I,

€SCreveu:

Estudantes, domésticas, montadoras, vendedoras ... E nestas ocupagdes que
se pode encontrar centenas de mulheres indigenas que deixaram suas aldeias
em busca de uma vida melhor. Elas vém em busca de uma ilusdo. Deixam
para tras suas aldeias — para onde muitas nem retornam mais — e defrontam-
se com uma realidade bastante diferente daquilo que imaginavam. Para
abrigar as que chegam a cidade grande e “caem na real”, elas se organizam e
procuram reconstruir o sonho que a vida urbana se encarregou de destruir
(RECONSTRUINDO..., 1995, Mulheres Indigenas, p. 7).

Trés mulheres indigenas tiveram suas fotografias compondo a reportagem:
Maria do Carmo Trindade Serra, povo Wanana; Elda e Celina Candena, povo Baré. No
contexto da cidade de Manaus, Estado do Amazonas, 0 processo organizativo destas
mulheres foi apresentado como uma forma de reconstrugéo da indianidade na cidade de
Manaus e complementar a luta indigena.

No ano de 2001 “Mensageiro” publicou uma capa enfatizando o papel da mulher
indigena. No escrito ilustrado “Movimento Indigena, Mulher e Género” explicita sua
proposta para a organizacao das mulheres indigenas no Brasil. Com texto de lara Bonin,
missionaria do CIMI focalizada na Articulacdo Nacional de Educacdo - CIMI/ANE, e
Artur Dias, desenho deste, e diagramacao Domingos Valente, “Mensageiro” utilizou a
linguagem dos quadrinhos para apresentar sua concepcao. Na historia em quadrinhos,
partindo da diferenciacdo dos papéis de género entre os povos indigenas, o jornal
pondera acerca das concep¢des de género no sistema binario ocidental. Assim, as
imagens da beleza das mulheres, da desigualdade salarial e do amor romantico,
apresentadas na Televisdo, foram discutidas na histéria em quadrinho.

A narrativa destacou as violéncias sofridas pelas mulheres ndo-indigenas e 0s
modos das mulheres brancas enfrentarem as discriminacdes e as desigualdades de
género. Assim, o jornal apresentou informagdes sobre as leituras e as discussdes acerca
da luta das mulheres ndo-indigenas contra a inferiorizacdo imposta pela ordem
patriarcal as mulheres brancas. As personagens da histéria em quadrinho observam esta
situacdo. De modo comparativo, conversam sobre a situacdo das mulheres indigenas nas

aldeias, a exemplo do dialogo entre a jovem indigena Lindalva e sua mée.
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Figura 24 — Dialogos entre mae e filha indigenas sobre as desigualdades de géneros
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Fonte: DIAS, Artur; BONIN, lara; VALENTE, Domingos. Movimento Indigena, Mulher e Género.
Mensageiro, Belém, n. 130, p. 12, set./out. 2001.
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As funcdes atribuidas pela ordem patriarcal as mulheres e homens brancos foram
mostradas por “Mensageiro” como desiguais e inferiores. Os papéis das mulheres e dos
homens dos povos indigenas foram representados como complementares, sendo as
atividades dos homens indigenas voltadas para 0 mundo externo a aldeia, e as atividades
das mulheres voltadas o mundo interno da aldeia. O impresso valoriza o sistema de
género dos povos indigenas. Critica a situacdo de desigualdade das relacGes de género
na sociedade ndo-indigena. Ao mesmo tempo denuncia a violéncia dos colonizadores
brancos sobre os corpos das indigenas. Por meio da voz do Cacique ‘“Mensageiro”
definiu o papel da participacdo das mulheres no movimento indigena e nas decisdes das

aldeias.
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Figura 25 — A participacdo de homens e mulheres indigenas no Movimento Indigena
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Fonte: DIAS, Artur ; BONIN, lara; VALENTE, Domingos. Movimento Indigena, Mulher e Género.
Mensageiro, Belém, n. 130, p. 14, set./out. 2001.
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No ambito do entendimento das relacdes de género entre os povos indigenas,
como complementar, a participacdo das mulheres nas decisdes da sua comunidade foi
representada como sindnimo da responsabilidade das mulheres indigenas em seus
povos, conforme a fala da personagem que representa uma lideranca mulher indigena.

A fala do personagem que representa o Cacique destaca que o trabalho das
mulheres na politica interna € importante e complementar ao trabalho do homem, muito
embora ndo seja sempre visivel, porque sdo os homens que falam nas reunides. O
espaco da aldeia foi apresentado como lugar de atuacdo das mulheres. Neste local de
construcdo de conhecimentos, e de renovacao da identidade e da cultura de cada povo,
para “Mensageiro”, “masculino e feminino se completam e s3o muito importantes”
(DIAS, et. all. 2001, p. 13).

Neste sentido, “Mensageiro” defendeu que “a medida que os povos indigenas
organizam seus movimentos, a presenca feminina aumentou com voz e voto nas
assembleias e reunides. Foi o impulso que 0 movimento indigena necessitava, em razao
das crescentes dificuldade para defender seus direitos” (DIAS, et. all. 2001, p. 13).
Nesse contexto, “Mensageiro” destacou que “essa nova realidade da participagdo da
mulher na politica nos ajudara a compreender uma importante discussao que vem sendo
feita em toda sociedade: a discussdo de género” (DIAS, et. all. 2001, p. 14).

O impresso enfatizou a luta dos povos indigenas como uma acgdo coletiva
protagonizada por homens e mulheres em torno das mesmas bandeiras, sendo que, nas
comunidades, a atuacdo das mulheres deve ser pela vida dos grupos indigenas.
Especificamente a atuacdo das mulheres indigenas na politica indigena foi apresentada
como processo recente que coaduna com a “discussdo de género” da sociedade
brasileira.

Embora relate a participacdo das mulheres indigenas nas decisdes de suas
comunidades, o impresso entendeu que a politica discutida entorno das relagdes de
género e dos papeis sociais de géneros sd0 movimentos recentes entre 0S pPovos
indigenas. E neste debate que o impresso do CIMI incentiva por meio da historia em
quadrinhos “Movimento Indigena, Mulher e Género”.

O discurso de “Mensageiro” no comeco do século XXI ensejava a imagem da
indigena como mée-guerreira atuante no movimento de mulheres indigenas como apoio
a luta dos povos indigenas, sobretudo representada por liderangas homens indigenas,

contida em “Porantim” na década de 1980.
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Em 2008, na sessdao “Mulheres Indigenas”, “Porantim” publicou o artigo
“Mulheres Indigenas. Contra a desigualdade de género e o imperialismo”, escrito por
Hélia Gomes dos Santos, CIMI Norte II/Equipe Belém, e Maria do Socorro Lima da
Silva, CIMI Norte Il/Equipe Santarém. O artigo aborda centralmente a participacdo de
mulheres indigenas dos povos Arara Vermelha, Arapium, Tupinamba e Borari, Tembe,
estado do Pard, no “Il Acampamento de Mulheres da Amazonia Paraense: contra a
desigualdade de género e o imperialismo”, ocorrido entre os dias 6 ¢ 8 de margo de
2008 em Marabéa (PA) (MULHERES INDIGENAS ..., 2008, p. 10).

A avaliacdo de Alaide Fonseca, povo Arapium, ocupa um pouco mais de uma
coluna do artigo, sendo o final emblematico: “Noés, mulheres indigenas, precisamos,
temos que nos formar, nos organizar e resistir. Ndo quero estar a frente dos homens,
mas ao seu lado para que possamos lutar por nossos direitos e construirmos um mundo
possivel” (MULHERES INDIGENAS..., 2008, p. 10). Na mesma pagina, a noticia
sobre os ataques contra mulheres da Via Campesina no Rio Grande do Sul, que
ocupavam a fazenda Turamd da empresa sueca-finlandesa Stora Enso, mostra a
amplitude das lutas das mulheres do campo.

Este entendimento nos impressos em tela sobre a participacdo das mulheres
indigenas no movimento indigena foi reafirmado no primeiro editorial de “Porantim”,
em 40 anos de publicacdo do impresso, a abordar a atuacdo politica de mulheres
indigenas. “A Plenaria das Mulheres” realizada no inicio do “15° Acampamento Terra
Livre” (ATL), em Brasilia, foi um dos momentos fortes da grande mobilizagdo nacional
do movimento indigena” (GUERREIRAS..., 2018, Editorial, p. 2). O ineditismo da
“Plenaria das Mulheres” foi ressaltado pelo editorial como uma ‘“conquista para
demonstrar a importancia da presenca das mulheres na luta pelos direitos dos povos
originarios” (GUERREIRAS..., 2018, Editorial, p. 2).

Mediante o subtitulo “Unidas e organizadas somos fortes” depoimentos de duas
mulheres indigenas, Susana Xokleng e Adriana Tremembé, foi destacada a luta das
mulheres indigenas. Ainda, o editorial ressalta as perseguicfes as liderangas indigenas,
tidos guerreiros e guerreiras na luta de resisténcia indigena. As mulheres indigenas sdo
vistas, como evidencia o titulo do editorial, enquanto “Guerreiras nativas na luta pelos
direitos indigenas”, ndo como participantes ativas de um movimento proprio de
mulheres indigenas. Neste sentido, o trecho do depoimento de Elisa Urbano Pankararu,

citado no editorial, é elucidativo:
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Estou atualmente como coordenadora do departamento de Mulheres
Indigenas da Articulacdo dos Povos Indigenas do Nordeste, Minas Gerais e
Espirito Santo (Apoinme). Aprendi com as liderangas que conhego e conheci,
que a Apoinme somos todos nés. Portanto, todos e todas, homens e mulheres,
0 que entendo que ndés mulheres somos parte integrante do movimento
indigena (GUERREIRAS..., 2018, Editorial, p. 2).

Ao final, o editorial ponderou sobre o que chamou apontamento da “Plenaria das

Mulheres” no 15° ATL:

A violéncia contra a mulher, o racismo, o machismo e a prepoténcia
masculina entre os povos indigenas sdo herangas coloniais, e existem em
todos os espagos, do privado ao publico, até chegar as instancias
administrativas do Estado patriarcal. Portanto, a negacéo de politicas publicas
para as mulheres é fruto de tal contexto e deve ser uma pauta de todo o
movimento indigena, conforme apontou a plenaria (GUERREIRAS..., 2018,
Editorial, p. 2).

O editorial Guerreiras (2018) “Porantim” remontou a trajetoria da organizagao
de mulheres indigenas por meio de depoimentos de mulheres indigenas destacando o
papel delas no protagonismo indigena.

Em 2018, foi realizado o “Encontro de Mulheres Indigenas da Amazonia
Brasileira”, entre os dias 22 a 24 de outubro, Terra Indigena Raposa Serra do Sol (AS
GUERREIRAS DA AMAZONIA, 2018). “Porantim” visibilizou a atuagio de mulheres
indigenas no movimento indigena como fundamental a resisténcia indigenas ao “caos
que estamos vivendo na politica”, nas palavras de Francisca Arara, da Organizacdo dos
Professores e Professoras do Acre e Assessora Politica dos Agentes Floreste
(WAPICHANA, Mayra. 2018, p. 8). Naquele ano, a elei¢do de Joenia Wapichana — a
primeira mulher indigena eleita para a Camara Federal (JOENIA ..., 2018) foi noticia de
capa de “Porantim”. Em 2019 a “I Marcha das Mulheres Indigenas — Territdrio: nosso
corpo, nosso espirito”, realizada em Brasilia-DF, no periodo de 9 a 14 de agosto de
2019 (I MARCHA ... 2019) ocupou a capa do impresso.

Estas noticias de “Porantim” dao continuidade ao destaque das ag¢des politicas de
mulheres indigenas como protagonismo indigena. Entre os anos 1980 e 2019, os
impressos do CIMI representaram as ac¢Oes de resisténcia de mulheres indigenas como

reforco, apoio e complementar, as acbes do movimento indigena.
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3.7 Méae-mulher-guerreira indigena e os debates de géneros

Para a historiadora Joan Scott, as representacdes de poder arquitetadas em cada
sociedade, ao longo do tempo, conferem significados, simbolos e diferencas aos sexos
bioldgicos. Deste modo, por meio dos géneros é elaborado social e historicamente o
primeiro significado atribuido as relacdes de poder (SCOTT, 1995 [1986]).

A historiadora Joan Scott publicou o artigo “Gender: A Useful Category of
Historical Analysis no ano de 1986 em “American Historical Review”. Dois anos
depois publicou o livro “Gender and The Politics History” (1988), pela Columbia
Univerty Press, no qual lemos uma nova versdo do artigo da American Historical
Review.

Dos anos 1980 ao presente, tanto o livro quanto parte dele, notadamente
“Género: uma categoria da analise historica”, foi traduzido para varios idiomas. No
Brasil, em 1993 a organizacdo ndo-governamental SOS CORPO publicou uma traducao
do inglés para o portugués, que em 1995 ganhou segunda edi¢do com 100 exemplares.
Em 1995 a “Revista Educagdo e Realidade”, sediada em Porto Alegre, publicou uma
traducdo do artigo traduzido para o francés em 1990. A traducéo da Revista Educacéo e
Realidade é comumente mencionada nos estudos de género.

A historiadora referiu a trajetoria do conceito no texto “Género e as Politcas da
Historia: Trinta anos depois”, originalmente publicado em 2018, traduzido para
portugués por Ana Carolina Eiras Coelho Soares, publicado na obra “Historia das
Mulheres e das Relagdes de Género no Centro Oeste: trajetdrias e desafios”, organizado
pelas historiadoras Ana Carolina Eiras Coelho Soares e Jaqueline Ap. M. Zarbato,

(2020). Para Joan Scott, a permanéncia da utilidade da categoria de anélise revela que:

sua resisténcia é um testemunho da importancia continua do género em nosso
vocabulario politico e cultural. E ndo é como se o significado de género
esteja resolvido, longe disso. Existe mais conota¢des do termo do que podem
ser listadas em qualquer verbete de dicionario. (SCOTT, 2020 [2018], p. 11).

Em seu entendimento, as discussdes em torno dos significados de género sao
evidéncias da “natureza do género em si” (SCOTT, 2020 [2018], p. 12). Assim,
reafirma a compreensdo defendia em 1986, “a politica constroi género e género constroi

a politica”. (SCOTT, 2020 [2018] p. 15).
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Ao referir 0 encadeamento entre as categorias classe, raca e género nos estudos
feministas voltados a compreensdo das logicas de opressao e assimetrias de poder, Scott
(1995 [1986], p. 73), afirma que

A litania "classe, raca e género" sugere uma paridade entre os trés
termos mas, na verdade, eles ndo tém um estatuto equivalente. Enquanto
a categoria "classe" tem seu fundamento na elaborada teoria de Marx (e seus
desenvolvimentos ulteriores) sobre a detenninacdo econdmica e a mudanca
historica, "raca" e "género" nio carregam associacdes semelhantes. E verdade
que ndo existe nenhuma unanimidade entre aqueles/as que utilizam o
conceito de classe. Alguns/ mas pesquisadores/as se servem de nogdes
weberianas, outros utilizam a classe como um dispositivo heuristico
temporéario. Entretanto, quando invocamos a classe, trabalhamos com ou
contra uma série de definigdes que, no caso do marxismo, implicam uma
idéia de causalidade econdmica e uma visdo do caminho ao longo do qual a
histdria avancou dialeticamente. Nao existe nenhuma clareza ou coeréncia
desse tipo para a categoria de raca ou para a de género. No caso do género,
seu uso implicou uma ampla gama tanto de posi¢des tedricas quanto de
simples referéncias descritivas as relagdes entre os sexos. (SCOTT, (1995
[1986], p. 73. Grifos meus).

Para Scott (1995 [1986]) no ambito tedrico nos anos 1980, as categorias raca,
classe e género ndo possuiam o mesmo status, sendo 0 género uma categoria em
formulagdo. Na formulagdo da historiadora, “O género ¢ uma das referéncias
recorrentes pelas quais o poder politico tem sido concebido, legitimado e criticado. Ele
ndo apenas faz referéncia ao significado da oposicdo homem/mulher; ele também o
estabelece.” (SCOTT, 1995, [1986], p. 92) Neste sentido, citou a andlise de Gayatri
Spivak sobre a operagdo do género em conjungdo com o colonialismo nos trabalhos de
estudiosas estadunidenses e britanicas como um exemplo da forma do género legitimar-
se entorno das diferenciacGes entre 0s corpos inscritas pelo sexo.

Buscando contribuir na construcdo de um repertdrio tedrico para a historia das
mulheres, comumente criticada por seu carater mais descrito que tedrico, Joan Scott
formulou um entendimento para a categoria de analise género. Seu trabalho tedrico deu-
se no diapasdo da analise dos debates feministas sobre as definicGes das teorias da
Psicanalise, a exemplo das formula¢des de Robert Stoller (ano), da conceituagdo de
Nancy Chodorow e da definicdo de Carol Gilligan, entre outras autoras. Assim, a
historiadora afirmou o surgimento no final do seculo XX dos debates tedricos do género
como categoria de analise.

Para Scott (1995 [1986] p. 86) a categoria de analise género é constituida por
duas partes inter-relacionadas: “(1) o género é um elemento constitutivo de relagdes

sociais baseadas nas diferengas percebidas entre 0s sexos e (2) o género é uma forma
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primaria de dar significado as relagdes de poder.” A histéria produzida por meio do
emprego central do género como categoria de andlise e empirica “sugere que o género
ser redefinido e reestruturado em conjun¢do com uma visdo de igualdade politica e
social que inclua ndo somente o sexo, mas também a classe e a raca.” (SCOTT, 1995
[1986] p. 86)

Em 1979, no Estados Unidos da América, o discurso de Audre Lorde, intelectual
lesbiana feminista negra, em autodefinicdo, com livros publicados ao longo da década
de 1980, a exemplo de Sister Outsider: Essays and Speeches (1994), na Conferéncia do
Instituto de Humanidades da Universidade de Nova York, criticou a auséncia das
discussbes sobre as diferencas de raca, sexualidade, classe e idade nas vidas das
mulheres estadunidenses na epistemologia feminista.

Este discurso mostrou as operacdes epistémicas do feminismo produzido por
mulheres brancas, de classe média e académicas, para elisdo das sujeitas mulheres
negras, leshianas, do terceiro mundo, pobres, do feminismo. Ao mesmo tempo enfatizou
a presenga do racismo e da homofobia como estruturas nas vidas das mulheres no
Estados Unidos.

Para Lorde, o feminismo de mulheres brancas defender a tolerancia das
diferengas entre as mulheres “és la negacion total de la funcion creativa que juega la
diferencia en nuestras vidas. Porque la diferencia no sélo se debe tolerar sino que se
debe ver como una fuente de polaridades necesarias, donte nuestra creatividad puede
chispar como dialéctica.” (LORDE, 1988 [1979], p. 90).

Em 1988, Lélia Gonzalez publicou “Mujeres, crisis y movimiento: América
Latina y el Caribe”, em uma das tradugdes mais recente, “Por um feminismo afro-
latino-americano” (2020 [1988]).

Ao refletir sobre a relacdo do feminismo com o racismo, Gonzalez (2020 [1988],
p. 40) afirmou sobre o feminismo que “apesar das suas contribui¢cdes fundamentais para
a discussdo sobre discriminacdo pela orientacdo sexual, ndo aconteceu 0 mesmo com
outros tipos de discriminacdo, tdo graves como a sofrida pela mulher, as de caréater
racial.” Excetuando o feminismo negro estadunidense que refletiu criticamente sobre
racismo no feminismo, a epistemologia feminista, de maneira geral, foi construida com
“uma espécie de esquecimento da questdo racial”. (GONZALEZ, 2020 [1988], p. 41).

A conceituacdo apresentada por Scott (1995 [1986]) foi e segue importante na

construcdo das historias das mulheres e das relacfes de género. Contudo, a primazia da
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categoria de andlise género na construcéo das relaces de poder em detrimento de outras
categorias de andlises, bem como a centralidade na empiria do género nos termos das
feministas brancas estadunidenses, por exemplo, impdem limites a compreensédo
histérica do mundo a partir da conquista dos territérios dos povos indigenas na América
pelos colonizadores da Europa.

A centralidade na categoria de anélise género nega a diferenca colonial da
intrusdo colonial que inaugurou a histéria moderna. Deste modo, como categoria
isolada, género apresenta-se como uma forma de colonizacdo discursiva que mascara a
violéncia do processo colonial de imposicdo do sistema de género construido entorno do
homem branco, heterossexual e cristéo.

Desde o final dos anos 1960, com as lutas dos povos indigenas por seus direitos,
indigenas mulheres e homens, antropologas(os), indigenistas e demais militantes da
questdo indigena formulam a compreensao de povos indigenas como sujeitos historicos
que assumem suas trajetorias e defendem seus direitos de existéncia como povos
detentores de culturas e historicidades diferenciadas (CALEFFI, 2003).

Os noticiosos cimianos compdem a politica indigenista do CIMI de participacdo
nas lutas de resisténcia dos povos indigenas no Brasil. Neste sentido, ‘“Porantim” e
“Mensageiro” atuaram no reconhecimento dos povos indigenas como sujeito politico,
diferindo, portanto, da concepc¢édo do colonizador sobre os termos indio como categoria
genérica (SAMPAIQ, 2020a).

A representacdo das mulheres indigenas enquanto sujeita complementar na luta
dos povos indigenas vem sendo construida nas paginas de “Porantim” e “Mensageiro”
desde as primeiras edicdes no contexto das Assembleias Indigenas a partir dos anos
1970.

Nestes impressos, as mulheres indigenas sdo defensoras de seu povo pelo papel
de mae. A participagdo de algumas indigenas nas atividades do movimento social dos
povos indigenas ¢ representada no ambito do sentido de “mae-guerreira”, o esteio dos
povos indigenas, porque atua na luta indigena exercendo a lideranca de seus povos.

As trajetorias de mulheres indigenas, a exemplo de Tuira Kayap6é e Maninha
Xukuru-Kariri, foram contadas nos impressos do CIMI sob a representacdo da mae-
guerreira que desde os primeiros atos no movimento indigena demonstram a luta dos
povos indigenas. Por isso, foram representadas como exemplo da resisténcia historica

dos povos indigenas.
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As tensdes entre os titulos das noticias e os contetdos das mesmas, as
contradicdes entre as legendas das fotografias e a ideia central da noticia ou reportagens,
as (in)visibilidades dos nomes e das vozes de mulheres indigenas, dizem da prética
cimiana de posicionar mulheres indigenas como participantes da luta dos povos
indigenas, mas dentro do sistema do padrdo colonial moderno e binario de género.

Lugones (2014) defende que o processo colonial na América instituiu um modo
novo de representar e operar as relacbes de poder. Neste procedimento colonial, a
classificacdo racial das pessoas colonizadas em humanas e ndo humanas pelo
colonizador langcou méo do sistema binario de género para dominar e explorar mulheres
e homens dos territorios invadidos.

Na compreensdo de Lugones (2014, p. 28), “para as mulheres, a colonizagio foi
um processo dual de inferiorizagdo racial e subordinacdo de género”. Neste processo, as
mulheres ndo-brancas e colonizadas foram categorizadas como fémea, nao-humanas,
portanto, ndo mulheres.

Segato (2012) explicita que, no sistema de género colonial-moderno, o
binarismo publico-privado inferioriza o espaco privado e as mulheres por sua atuacao
nele. Este sistema impde a representacdo do espaco doméstico como apolitico, as
mulheres séo vistas inferiores e subordinadas aos homens, estes vistos como sujeito
politico atuantes no espaco publico.

No contexto dos colonialismos, especificamente nos Estados republicanos na
América, a autora compreende que 0 espaco doméstico e as pessoas que o habituam,
bem como as relagBes de género pré-intrusdo, sdo captados pelo sistema de género
moderno. Trata-se do “sequestro de toda politica”, tendo como consequéncia a
“privatizacdo do espago doméstico, sua “outrificacdo”, marginalizagdo e expropriagdo
de tudo o que nela era politico” (SEGATO, 2012, p. 121).

A colonizacdo da América criou o significado das relacdes de poder, no qual o
sentido de raca e o significado de género ocidental foram postos juntos para dominar e
explorar pessoas e suas historicidades ao longo da colonialidade. Assim, colonialidade
de género foi a forma inaugurada pelo colonialismo na América de significar as relagdes
de poder.

A proposta de Segato (2012, p. 16) é “ler a interface entre o mundo pré-intruséo
e a modernidade colonial a partir das transformacdes do sistema de género”. Nesta

interface, “de acordo com o padrio colonial moderno e bindrio, qualquer elemento, para
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alcancar plenitude ontoldgica, plenitude de ser, devera ser equalizado, ou seja,
equiparado a partir de uma grade de referéncia comum ou equivalente universal”
(SEGATO, 2012, p. 122).

Mesmo informando a respeito dos encontros de mulheres indigenas e seu
protagonismo nas discussdes atinentes as politicas indigenas e politicas indigenistas 0s
jornais do CIMI focalizam as atividades das mulheres como parte complementar do
sujeito politico “povos indigenas”.

Em grande medida, a atuacdo das mulheres indigenas foi representada tendo,
como referéncia comum, o modelo de protagonismo dos homens indigenas no espaco
publico. Assim, elas sdo guerreiras, lutadoras histéricas, caciques, participantes de
mobiliza¢Bes dos povos indigenas e apoiadoras do movimento indigena.

Nos impressos cimianos as lutas das mulheres indigenas sdo entendidas como
luta dos povos indigenas. As indigenas atuantes no espaco publico do Brasil republicano
a partir da Constituicdo Federal de 1988 séo sujeito dos direitos indigenas. Assim, sdo
representadas pela indianidade enquanto representacdo da histéria de resisténcia dos
povos indigenas ao colonialismo.

A utilizacdo da categoria de andlise género em “Mensageiro” refor¢a o sentido
da atuacdo das mulheres indigenas como complementar as a¢fes dos homens e enquanto
extensdo da maternidade.

Notadamente a partir da historia em quadrinho “Movimento Indigena, Mulher e
Género” (2001), o volume de noticias sobre as acbes de mulheres indigenas nos
impressos cimianos em analise aumentou. O que inicialmente foi situado as bordas das
tematicas centrais, passou visibilidade em capas, reportagens, entrevistas e editorial,
para mencionar apenas as tipologias jornalisticas analisadas.

A partir do comecgo do século XXI os impressos cimianos demonstram maior
atencdo ao debate sobre as relacdes de género na sociedade brasileira. Propuseram
interpretacdo desta discussdo para o contexto dos povos indigenas sem abrir mao da
representacdo das mulheres indigenas atuantes no movimento indigena como guerreiras,
e das mulheres indigenas como maes.

Portanto, no processo de construcdo das representagdes acerca das mulheres
indigenas estdo trapacas do sistema moderno colonial de género, efetivada nas
operagOes entre visibilizar e invisibilizar as mulheres indigenas dentro da imagem

exemplar de mée-guerreira formada pelo indigenismo cimiano em seus impressos.
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CAPITULO IV

INDIGENAS MULHERES CONSTRUINDO A SUJEITA
ETNOPOLITICA “MULHERES INDIGENAS”: BORRANDO AS
FRONTEIRAS DO SISTEMA MUNDO

Nos capitulos anteriores descrevi e discuti as representagdes sobre “india”,
“indigenas” e “mulheres indigenas”, considerando-as como categorias construidas
historicamente, portanto, ndo naturais, embora apresentadas como tais. Na esteira dos
estudos criticos aos colonialismos, entendo que as categorias sociais foram construidas
pelos discursos coloniais, €, ao revés, pelos(as) discursos dos(as) colonizados(as).

Neste capitulo, no ambito da atuacdo politica de indigenas mulheres no
movimento indigena, a partir da década de 1970, objetivo mostrar a construcdo da
categoria “mulheres indigenas” como uma sujeita etnopolitica, aludindo as lutas
indigenas ante o impedimento colonial de ser e estar indigenas.

Além disso, parto de narrativas de indigenas, enquanto sujeitas resistentes e
marcadas pela classificacdo racial e patriarcal ao longo do processo colonial iniciado no
século XV, para evidenciar uma construcao histdrica de representacéo sobre si ensejada

por indigenas mulheres na condicéo de liderancas dos povos indigenas no Brasil.

4.1 Atuacdo de indigenas mulheres no Movimento Indigena

Xod Fei pronunciou-se em um momento da “VIII Assembleia de Chefes e
Representantes Indigenas”, ocorrida no periodo de 16 a 18 de abril de 1977, em Ruinas
de Sdo Miguel, ljui, Estado do Rio Grande do Sul. Participaram vinte e seis (26)
liderancas, representando os povos Bororo, Pareci, Xavante, Apiaka, Terena, Kayabi,
Kaingang e Guarani. Seus depoimentos foram publicados pelo jornal “Luta Indigena”,
um informativo em circulagdo entre os anos 1976 e 1984, produzido por indigenas e por
missionarios da Regional Sul do CIMI. Ao que indica a referéncia a Xod Fei, no jornal
Luta Indigena (1977, p. 2):“Esta foi a primeira reunido de carater nacional declara[da]
pelos indios e também foi a primeira da qual participou uma mulher (Xod Fed,

Kaingang), que apresentou seu depoimento e deu apoio nas posi¢des tomadas”, porém,
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ela ndo possuia o status de representante ou de chefe indigena. Apesar da variagdo na
grafia do nome desta indigena mulher, é possivel que a presenca de Xod Fei na VIII
Assembleia relacionava-se a participa¢do do seu marido Xangu, um dos representantes
do povo Kaingang.

De acordo com o enfatizado pela antrop6loga Ortolan Matos (2012), as
indigenas estiveram presentes na emergéncia do movimento indigena, embora as
margens da atuacdo dos homens, o que mostrei no capitulo anterior. No entanto, Xod
Fei ndo somente atuou na producdo das refeicGes e da organizacdo dos espacos de
reunido e alojamento, ela também se pronunciou a assembleia. Esta participacdo pode
ser indicativo de um dos caminhos formulados pelo CIMI, as liderancas indigenas
homens e as préprias indigenas para a participacdo de sujeitas indigenas em atividades
de articulacdo politica dos povos indigenas naguele momento.

Na década de 1980 o Movimento Indigena intensificou suas acfes. Em
diferentes contextos da luta dos povos indigenas, liderancas manifestaram-se no espaco
publico, a exemplo de Marcal Guarani, de modo combativo as violéncias.

Quando Marta Guarani manifestou publicamente sobre o assassinado de Marcal

Guarani, seu tio, ela disse:

Eu quero dar, apenas dois minutos, uma palavrinha de continuidade ao que
meu tio disse. NOs lutaremos juntos pela morte do meu tio, que foi um grande
lider da raga Guarani, mais de todos os brasileiros. Porque nds é que somos
os verdadeiros brasileiros, donos dessa terra. Nds lutaremos juntos, o sangue
do meu tio vai levar bem alto essa bandeira em nome da raga Guarani e todos
0s brasileiros.

Talvez meu tio, todo mundo sabe que ele lutou pela sua raca, mas ele ndo
queria cabide de emprego ndo, ele lutou comunitariamente, ele tinha espirito
comunitario porque, se ele tivesse cadeira, um cabide de emprego, ele tava la
no Senado, sei 14, ganhando dinheiro. Ele morreu lutando, requerendo o
direito que todos nds temos (“NOSSO CORACAO ..., 1984, p. 5).

Marcal de Souza, mais conhecido pelo nome de Marcal Guarani, foi assassinado
em 23 de novembro de 1983. A época, liderava a luta do povo Guarani pela demarcagio
das terras indigenas no Mato Grosso do Sul e sofria ameacas de morte. Quando, em
1980, representou os povos indigenas em discurso para o Papa Jodo Paulo 11, na cidade
de Manaus — AM, era lideranca indigena reconhecida pelo movimento indigena
(JUSTICA ..., 1987).

Em 1984, diante da alteracdo da estrutura da FUNAI, Apoena Meirelles, a época
ex-Presidente do orgédo indigenista oficial; Costa Couto, Ministro do Interior; Nailton,
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vice-cacique Patax0-Ha-Ha-Hae; Mario Juruna, Deputado Federal pelo PDT; “Marta
Guarani, sobrinha do lider Margal assassinado”, Alvaro Tukano, Coordenador nacional
da Unido das Nagdes Indigenas; Manoel Celestino da Silva; o pajé Miguel; indios
Xucuru-Kariri do P.l., Palmeiras dos indios — AL; Francisco Kaingang; Pedro Cornelio,
Cacique Kaingang do P.l. Guarapuava — PR; Megaron Metutire, sobrinho de Raoni,
diretor do Parque Indigena do Xingu; Pedro Tikuna; VValdomiro Terena; Marcos Terena;
e oito comunidades indigenas do Estado de Mato Grosso, foram ouvidas pela grande
imprensa, ¢ “Mensageiro” copilou trechos das manifestagdes destas liderancas (A
“NOVA FUNAI ..., 1986, p. 4-7).

Pelo que consegui identificar, o nome de Marta Guarani passou a ser
mencionado nos jornais do CIMI apds o assassinato de Marcal Guarani, e comumente
os dois nomes foram associados. Desta maneira, a partir dos anos 1980, Marta Guarani
foi apresentada como herdeira de Marcal na luta indigena. Ela também assumiu o papel
de continuadora da luta dos povos indigenas realizada por seu tio Marcal Guarani.

Em entrevista ao impresso “Mensageiro”, cuja edicdo intitulada “A Mulher
Amerindia na historia, na cultura, na organiza¢do e no mundo moderno” (1990) tratou
do protagonismo de mulheres indigenas, Marta Guarani contou: “Bom, quanto a minha
historia, como eu fui me definir de entrar nesse movimento. Isso comegou em [19]73.
Com uma revolta muito grande até dentro de mim, desde quando eu comecei a conhecer
e tomar consciéncia da nossa propria situagdo” (AS MULHERES INDIAS ..., 1990, p.
112. Entrevista).

Adiante, Marta Guarani contou sobre si e sua atuacéo:

Sou uma pessoa revoltadissima dentro de mim, de ver a minha aldeia, onde
eu nasci, onde eu conheci tudo, onde a gente vivia com tanta liberdade que
desde crianga onde vi meus av0s que mediram aquela area com as &rvores,
com frutas, com tudo que era lindo aqui na aldeia, de repente hoje, por tanto
processo que passou, de tudo que passou, hoje sé colénia. Mais por isso, eu
quero me aprofundar um pouco nesta histéria, que hoje eu estou neste
movimento, de resisténcia, porque comegou pelos préprios parentes. Quando
eu vi meu tio, que nasceu e se criou dentro da aldeia da area Dourado, ser
despejado da sua aldeia por parte da chefia do posto da FUNAI. N&o foi so
com meus parentes mas isso vinha dia a dia. Os conflitos que ali existiam iam
se acrescentando cada vez mais e até que terminou com os Kaiowa Guarani
da aldeia Dourados, quando dividiram a sua propria area, sem participagdo da
comunidade. E eu comecei a denunciar tudo isso ai, fora na cidade porque
para fazer isso na aldeia, na época era muito perigoso. Comecei a sentir que
ainda, eu ndo tinha uma nocao de politica, mas depois comecei a ver que era
uma politica da FUNALI, contra o indio, ver a corrupgao que existe. Ai entdo
comegou todo esse envolvimento meu, entdo comecei a levar isso para a
sociedade, batia de porta-em-porta e ndo tinha uma resposta, porque era sé
eu, isso foi de muitos anos. Todas as reunifes que havia dentro da FUNAI ou
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outra entidade, eu estava sempre presente. Na cdmara e todos os lugares que
eu podia, que me convidavam ou entéo eu sabia ou eu ia levando esta questdo
da aldeia, dos meus patricios, como eles viviam, os conflitos que haviam (AS
MULHERES INDIAS ..., 1990, p- 112).

Marta Guarani nasceu em 29 de julho de 1942 na Reserva Indigena de
Dourados, Mato Grosso do Sul. A RID foi criada pelo Servigo de Protecdo ao indio
(SPI) pelo Decreto Estadual 401 de 1917, com extens&o territorial de 3.600 hectares. A
RID também é denominada pela divisdo que lhe constitui, Aldeia Bororo e Aldeia
Jaguapiru. O reservamento dos povos indigenas em Mato Grosso do comec¢o do século
XX atendeu a politica de expropriacdo das terras indigenas, sobre a qual abordam
detidamente os estudos de Antonio Jac6 Brand (1997), Cavalcante (2013), Levi
Marques Pereira (2016), Juliana Grasiéeli Bueno Mota e Cavalcante (2019).

Na RID, Marta da Silva Vito, nome de registro civil de Marta Guarani,
denunciou agdes da FUNAI de destituicdo de liderancas e a ascensdo da figura do
capitdo. Segundo Almeida e Cavalcante (2019), a figura do capitdo nas reservas
indigenas foi instituida pelo SPI com o papel de impor o ordenamento indigenista aos
indigenas. A representacdo do capitdo, para os autores, sinaliza a permanéncia do
colonialismo interno. Foi contra esta representagdo do poder colonial que Marta Guarani
posicionou.

Em meados da década de 1970, Marcal Guarani e seus parentes estavam em
conflito com o capitdo da RID, e foram, nas palavras dela, “despejados da sua aldeia por
parte da chefia do posto da Funai” (AS MULHERES INDIAS ..., 1990, p. 112). Este
conflito foi apontado por Marta Guarani como motivo para sua saida da RID, passando
a morar em Dourados e, depois, em Campo Grande. Vivenciando esta situacdo, Marta
Guarani marcou este momento como decisivo para seu envolvimento na atuacdo em
favor dos Guarani e Kaiowa. E possivel afirmar que, na década de 1970, ela passou a
atuar na politica Guarani e Kaiowa como opositora a politica indigenista imposta na
Aldeia Jaguapiru e Aldeia Bororo em Mato Grosso Sul. Ja nas cidades de Dourados e de
Campo Grande, especialmente ap0s o assassinato de Marcal Guarani em 1983, deu
continuidade com suas criticas as acGes da FUNAI, em especial as ingeréncias da
capitania, revelando os conflitos na RID e assumindo-se representante dos Guarani e
Kaiowa.

Marta Guarani foi uma das fundadoras da Associacdo de indios Desaldeados

Kaguateca Marc¢al Guarani. Olivio Mangolim (1993), em obra do CIMI/MS sobre o0s
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povos indigenas no Mato Grosso do Sul, afirma que a Kaguateca foi registrada em
1983, mas o processo de criagdo foi iniciado em 1979, quando da intensificagdo dos
conflitos nas aldeias entre indigenas e agentes do Estado.

Neste contexto, segundo Mangolim (1993), Marta Guarani reuniu-se com
distintos povos indigenas em Campo Grande — MS, com o objetivo de fortalecer a
identidade étnica e atuar em beneficio dos indigenas que viviam fora da aldeia. Apos a
promulgacéo da Constituicdo de 1988, a Kaguateca, enquanto organizacdo da sociedade
civil, e apesar dos conflitos internos entre 0s grupos que a compunham, passou a ser
reconhecida como entidade representativa dos indigenas de Mato Grosso do Sul,
sobretudo dos grupos que viviam na cidade de Campo Grande, tendo a atuacéo da figura
de Marta Guarani como fundamental.

Figura 26: Marta Guarani em reunido na Associagdo Kaguateca.

Fonte: O PROBLEMA dos desaldeados. Porantim, Brasilia-DF, ano 11, n. 108, maio 1986. p. 11. Capa.
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Nesse processo, Marta Guarani foi candidata a vereadora em 1986
(NATYSERNO, 2006). Ndo encontrei mais informacdes sobre esta candidatura, no
entanto, o ato de Marta Guarani se candidatar sinaliza sua atuacdo em mais espacos
politicos enquanto lideranca indigena em Mato Grosso do Sul.

Para “Mensageiro”, Marta Guarani ¢ uma das “mulheres indigenas nas grandes
cidades” responsavel pela luta por demarcagdo de terras, pela criagdo de associacdo
indigena e pela mobilizagdo de mulheres indigenas (AS MULHERES INDIAS ..., 1990,
p. 112). Assim, o impresso denota o papel destacado desta mulher que, partindo da
situacdo de sobrevivéncia na cidade, militava em favor dos povos indigenas.

Na entrevista, Marta Guarani defendeu o maior engajamento das indigenas no
movimento indigena, e destacou a necessidade de os homens contribuirem na
mobilizacdo feminina. Quanto a aceitacdo ou ndo de sua atividade politica enquanto

mulher indigena, disse:

a posicdo da mulher india na sociedade eu acho assim, ainda muito
discriminada pela propria sociedade. Pelas mulheres indigenas, tudo bem, a
gente é bem aceita. Elas estdo comecando agora a envolver-se na questdo dos
movimentos e reunides, comecando a questionar as principais situagdes que
passa dentro da comunidade, até cobranga dos capitdes, lideres da
comunidade. Isso a gente vem sentindo, dentro da participacdo das reunides
dos movimentos da prépria aldeia. I1sso, como mulher para mim, € um grande
avanco nesta questdo. Hoje, a gente pode ter uma avaliacdo muito grande da
participacdo ja das mulheres, especialmente das mulheres ja bem de idade,
com bastante experiéncia nesta parte da comunidade (AS MULHERES
INDIAS ..., 1990, p. 113).

Distinguindo a representacdo das mulheres indigenas na sociedade ndo indigena
e nas comunidades indigenas, Marta Guarani se percebia como uma lideranca indigena
mulher aceita pelas indigenas e pelos indigenas. Em seu entendimento, embora
considere a entrada das indigenas no movimento indigena como lenta e ndo incentivado
pelos homens, pondera que a participagdo das indigenas “vai dar um trabalho muito
bom nesta questdo, mesmo na posi¢cdo da mulher que ¢ bem diferente que os homens”
(AS MULHERES INDIAS ..., 1990, p. 113). Além disso, colocava-se como sujeita de
larga experiéncia no movimento indigena.

Considerando aspectos das trajetérias de militdncia de Xod Fei e de Marta
Guarani, embora sobre Xod Fei ndo tenha encontrado mais informagfes nas fontes
historicas compulsadas, posso dizer que estas duas indigenas ndo foram as Unicas

participes nos atos indigenas a partir da configuragdo enquanto movimento social.
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Em 1987, as associadas da AMARN, Deolinda Freitas Padro, povo Dessana, e
Lidia Vaz Lobo, povo Miriti-Tapuia, estiveram em Brasilia em protesto contra os
projetos de exploracdo das terras indigenas assinados pelo presidente José Sarney e em
dialogos com parlamentares. Nagquele momento, as indigenas da AMARN, junto as
outras liderancas do movimento indigena, discutiam os projetos do governo federal nas
terras indigenas, especialmente os decretos 94.945/87 e 94.946/87, respectivamente
criavam colbnias indigenas nas regiGes de fronteiras e o Projeto Calha Norte
(MULHERES AMPLIAM, 1987, p. 5).

Deolinda Freitas Prado, mais conhecida por Deolinda Tukano, foi uma das
fundadoras da AMARN. Na lingua Tukano esta organizacdo é chamada Numia Kura.
Segundo Sacchi (2006), as associadas da AMARN eram mulheres que vivenciaram a
migracdo para a cidade de Manaus nos anos 1970. Algumas mulheres também
experienciaram a vida em internatos salesianos. O estar entre mundos distintos permitiu
“a manutenc¢do da organizacdo ¢ a (re)afirmacdo das identidades étnicas no contexto
urbano” (SACCHI, 2006, p. 97). Foi neste contexto que Dhiakrapl, nome Tukano de
Deolinda, tragou sua trajetéria em nome da AMARN, e em 1989 promoveu o “1°
Encontro de Mulheres Indias do Amazonas e Roraima” em Manaus — AM, nos dias 17 a
19 de novembro 1989.

Segundo noticiou “Mensageiro”, os objetivos do “1° Encontro de Mulheres
indias do Amazonas e Roraima” foram: “Participacdo das mulheres na sua comunidade;
Participacdo das mulheres nas Organizag6es Indigenas; Divulgar mais a Associacdo das
Mulheres Indias do Alto Rio Negro em Manaus” (1° ENCONTRO DE ..., 1990, p.
107). A programacdo foi construida em torno da pauta — a situacdo das mulheres
indigenas e sua atuacdo nas comunidades, abordada por meio de discussdo em grupos e
plenarias.

Deolinda Prado coordenou as atividades, que contaram com a participacdo de
representantes Tukano, Dessano, Piratapuia, Baniwa, Tariano, do Alto Rio Negro;
Miranha e Maiuruna, do médio Rio Solim@es; Munduruku e Cateré-Maue, baixo
Solimdes; e Macuxi, do estado de Roraima; de estudantes indigenas em Manaus e de
representantes da Coordenacdo das OrganizacOes Indigenas da Amazénia Brasileira
(COIAB) (1° ENCONTRO DE ..., 1990).

Sacchi (2006) destacou que os encontros da AMARN foram momentos

importantes no processo organizativo desta associagcdo para busca de resolugdo dos
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problemas das associadas, que em 29 de marc¢o de 1987 realizou a | Assembleia Geral e
a oficializacdo da organizagdo. Neste processo, considerando fundamental as tratativas
dos problemas enfrentados pelas mulheres indigenas e suas familias no contexto urbano
de Manaus, Deolinda Prado foi se constituindo lideranga mulher indigena.

Anos antes, em 1983, no més de agosto, Quitéria Pankararu, também conhecida
como Quitéria Binga, participou da ocupagdo do prédio da FUNAI em Brasilia junto a
outras liderancas empenhadas da luta por reconhecimento étnico e de seus territorios
(INDIOS DERRUBAM ..., 1983, p. 3). De acordo com o discutido no capitulo 3, trata-
se de imagem incomum, considerando a proeminéncia dos indigenas homens nos
registros fotograficos de “Porantim”.

No ano de 1984 quatrocentos lideres indigenas reuniram-se em Brasilia para o
“II Encontro Nacional dos Povos Indigenas”. Entre eles, estavam Quitéria Pankararu e,

ao seu lado, uma mulher cujo nome nao foi registrado.

Figura 27 - A participacao de indigenas mulheres no 1l Encontro Nacional dos Povos Indigenas.

Fonte: OSSAMI, Marlene, 1984, p. 8.
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E factivel afirmar que indigenas de alguns grupos étnicos participaram do
ativismo indigena nos anos 1980, embora na imagética publica das lutas indigenas
daquele momento, os rostos de indigenas homens fossem preponderantes.

No final da década de 1980, durante o | Encontro Potiguara de Luta e
Resisténcia, entre os dias 16 e 19 de julho de 1989, em Baia da Traicdo — PB, reunindo
liderancas dos grupos Potiguara, Pankararu, Pankararé, Xoc6, Xucuru, Patax6 Ha-Ha-
Hae, Quitéria Pankararu discutiu sobre a demarcagdo dos territdrios indigenas. No
ultimo dia, na Aldeia S3ao Francisco, ocorreu o “I Encontro Mulher-Educacao”, que
“teve a participagdo de cerca de 100 mulheres indigenas”, conforme destacou o “Jornal

do Grumin” (1989). Nesta ocasido, Quitéria Pankararu disse:

Mesmo ndo sendo professora, venho ensinando minha nacdo de que temos
direito a tudo o que os outros tém: educagdo, salde e condi¢Bes dignas de
viver. Reclamamos um ensino que resgate nossas tradi¢des, nossas linguas de
origem, nossa cultura. E todas nds mulheres devemos apoiar o trabalho de
nossas professoras sacrificadas, que ndo ganham o suficiente para ter uma
vida condigna (I ENCONTRO MULHER-EDUCAGCAO, 1989, s.p.).

A atuacdo de Quitéria Pankararu chama atencéo para o entrelacamento de papéis
sociais. Ela se apresentava enquanto lideranca da luta dos Pankararu por
reconhecimentos dos direitos indigenas ao mesmo tempo como parte do movimento
indigena no Brasil e, ao incentivar o apoio as professoras, afirmava o préprio papel de
lideranga mulher na organizacéo social indigena.

Ao longo das décadas de 1970 e 1980, as agéncias de Xod Fei e de Marta
Guarani foram construidas na tessitura da presenca de indigenas mulheres no
movimento indigena. No entanto, a atuacdo de Quitéria Pankararu se deu também no
contexto de uma atividade voltada a discutir sobre o par mulher-educacéo indigena.

O Grupo Mulher-Educacdo Indigena (GRUMIN) foi construido juridicamente
em 1987 com sede no Rio de Janeiro. Coordenado por Eliane Potiguara, esta é uma das
primeiras organizacdes indigenas protagonizadas por indigenas do Brasil. Este grupo
organizou os encontros em Baia da Traicdo — PB, publicou o “Jornal do Grumin” e
outras obras, a exemplo do livro “A terra ¢ a mae do indio” (POTIGUARA, 1989).
Algumas destas agdes contam com o apoio do Programa de Combate ao Racismo do

Conselho Mundial de Igrejas.
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Figura 28 — | Encontro Potiguara de Luta e Resisténcia. | Encontro Regional Mulher-Educacdo Indigena.
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Fonte: ENCONTRO POTIGUARA de Luta e Resisténcia. Jornal do Grumin, Rio de Janeiro, ano 1, n.
2, jul. 1989, s.p.
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Além de Quitéria Pankararu e Eliane Potiguara, mais indigenas tiveram trechos
de suas intervengdes no encontro, voltado a tematica educacdo e mulher indigena,
registrada pelo “Jornal do Grumin”: Marilene — professora potiguara, Inés — professora
da FUNAI, Illda Pankararu, Severina Faustino — professora potiguara, Valda —
professora potiguara, Dona Severina, Maria Pankararu, esta secretariou 0 encontro,
Rosélia — professora potiguara, Zenilda Tuxa — professora, e Antdnia — mulher
potiguara. Na ocasido também participou Hilda Zimmermann — presidente da
Associacdo Nacional de Apoio ao Indio (ANAI). De modo geral, os discursos
expressaram criticas a educacao para os povos indigenas. Neste diapasdo, as indigenas
exigiram maior atencdo a estrutura escolar e a formacdo de professoras por parte das
autoridades (I ENCONTRO MULHER-EDUCACAO, 1989, s.p.).

Mas foi Quitéria Pankararu quem defendeu a relevancia da mulher na
organizacdo social Pankararu, destacando o papel formativo das mulheres e das
mulheres professoras nos grupos étnicos. Ela falou como liderangca Pankararu mulher
para outras mulheres, conclamando-as a fortalecer o coletivo “nés mulheres”. Assim, o
discurso de Quitéria Pankaruru dialogava com o projeto editorial do “Jornal do
Grumin”.

O “Jornal do Grumin” ¢ o primeiro impresso voltado a temdatica mulheres
indigenas e também o primeiro produzido pela mulher indigena no Brasil, de que tenho
conhecimento. Circulou entre os anos 1989 e 1995. S&o sete nimeros, cada um com
apoio financeiro distinto, sendo entidades nacionais ou internacionais, entre elas, o
Sindicato dos Urbanitarios do Rio de Janeiro, a Associacdo Brasileira de Imprensa, a
Comissao Europeia e o Programa de Combate ao Racismo.

Este impresso chegou a tiragem de cinco (5) mil exemplares. Em formato
tabloide, o primeiro nimero em fevereiro de 1989 continha duas paginas, o segundo
namero em julho do mesmo ano apresentou seis paginas. Observamos aumento do
numero de paginas nas demais edi¢des, chegando a sete paginas. Coordenado por Eliane
Potiguara, a equipe de expediente mostra a rede de relacdes tecida pela coordenadora
com sujeitos indigenas e ndo indigenas. Neste jornal a tematica mulher indigena €

central.
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Figura 29 — Capa do primeiro nimero do Jornal do Grumin.
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Eliane Potiguara escreveu na primeira edigdo do “Jornal do Grumin”, em
fevereiro de 1989, sobre o que adjetivou a “triste historia, contada por uma india guarani
num encontro de mulheres indigenas realizado em 1986 em Dourados. Isso
proporcionou bem a dimensdo do desprezo a que é relegado 0 nosso povo e em
particular a mulher, a mae da gente” (ENCONTRO INTERNACIONAL ..., 1989, p. 1).
Adiante, retomando o relato para enfatizar que desde o inicio da colonizagdo ndo houve
alteracdo na situacdo de violéncia contra os povos indigenas, defendeu:

a necessidade da mobilizacdo das nossas irmds em torno de uma proposta
concreta de trabalho com o objetivo de resgatar a dignidade ancestral que
Ihes corre nas veias, tdo guerreira quanto a do homem indio, ndo sé na defesa
dos seus direitos como mulher, mas participando conjuntamente na discussao
da questdo indigena (ENCONTRO INTERNACIONAL ..., 1989, s.p.).

O impresso, neste nimero de abertura, abordou a participacdo de indigenas
mulheres na militdncia em nome dos povos indigenas e das mulheres indigenas. Durante
os atos indigenas contra a descentralizacdo da FUNALI, realizado em Brasilia em 1986, o
“Jornal do Grumin” ouviu e registrou os pensares de Jupira Terena, Miriam Terena e
Elisena Marques, do povo Terena; e Genilda Kaingang, do povo Kaingang.

As falas das demais vao no sentido expresso pelo titulo da matéria “[a] luta dos

indios deve ter a participacdo da mulher”. Genilda Kaingang, em especial, disse:

Eu espero que a gente consiga aquilo que a gente sempre quis: discutir a
questdo indigena, nés mulheres. Mas nunca se tomou a iniciativa. A gente
tem muita coisa guardada. E coisa de indio que tem la no cantinho e a gente
precisa botar isso pra fora (LUTA DOS INDIOS ..., 1989, p. 2).

E importante destacar que a primeira edicdo do Jornal do Grumin foi publicada
apos a promulgacao da Constituicdo Federal do Brasil, em 5 de outubro de 1988, mas
que seu contedo remonta fatos ocorridos as portas da abertura da Assembleia Nacional
Constituinte de 1987, como a intensa militdncia dos povos indigenas em Brasilia, mas
também as atividades junto aos povos indigenas de abrangéncia local.

Relembrando o processo da Constituinte como “muito intenso ¢ bonito”, Eliane

Potiguara, em autobiografia publicada em 2019, contou:

Eu me lembro de sentir o cheiro do café pela manhd, acordar, e dai ver passar
0s Kayap0s todos pintados, com seus rostos maravilhosos e 0s seus aparatos.
Eu pessoalmente achava que a gente iria fazer a revolucdo dos povos
indigenas, que iria conseguir mudar nossa historia. Muitas liderangas estavam
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ali, havia muita esperanca. Ndo eram todas as comunidades que estavam
presentes, mas tinha muita gente. Eu queria que tivesse representantes de
todos os povos, mas nao foi possivel. De qualquer forma, era muito bonito
(POTIGUARA, 2019, p. 51).

Entretanto, ao contar suas memorias sobre a participacdo das mulheres na luta
indigena, Eliane Potiguara marca a propria atividade no movimento indigena em

momentos anteriores a Constituinte:

Foi no fim dos anos 1970, quando eu ja estava no Rio de Janeiro. Em 1979,
eu fui morar um ano em Pernambuco e me articulei com o movimento
politico de 1a. Fui a uma reunido do PT, na primeira reunido depois dos
exilados politicos voltarem pro Brasil. Foi uma reunido nos fundos de uma
igreja, em que estavam Manoel Conceigdo, Paulo Freire, algumas liderangas
nordestinas. Eu fui convidada para ser representante do movimento de
mulheres.

Antes, eu pensava que eu conhecia 0 movimento indigena, mas ndo, eu
conheci a comunidade. Foi depois, em 1980, 1982, que eu conheci o Ailton
Krenak e o Alvaro Tukano numa palestra. Ninguém sabe da minha luta antes
da Constituinte. Pensam que eu apareci na Constituinte, mas naquela época
eu ja tinha ido viajar para todo o sul do Brasil (POTIGUARA, 2019, p. 29-
30).

Este relato mostra a atuacdo de Eliane Potiguara no movimento indigena.
Mostra, em especial, na organizacdo dos encontros de liderancas indigenas em 1989, na
Baia da Trai¢do, na fundagdao do Grumin e na produ¢do do “Jornal do Grumin”. Com
estas acOes, ela se constituia em uma importante articuladora no movimento indigena.
Em sua militancia relacionava a prépria atuacao as pautas educacdo e mulher indigena e
participava de diversas atividades no Brasil e em outros paises latino-americanos e na
Europa, abordada no capitulo 3.

No final dos anos 1980, participou do “IIl Encontro Continental de Mulheres”,
ocorrido em Havana — Cuba, como representante das mulheres indigenas do Brasil.
Fundou, ao lado de liderancas Potiguara de Baia da Traicdo, o Centro de
Profissionalizacdo da Mulher Indigena, também referida nas fontes histéricas relativas
ao Grumin por Casa da Mulher (GRUMIN, 1993). E possivel dizer que Eliane Potiguara
era atuante mulher indigena no movimento indigena, e no contexto local dos Potiguara
de Baia da Trai¢do, que comumente utilizava o termo mulher indigena em suas a¢des no
movimento indigena.

Ao abordar a situagdo da mulher indigena no Brasil, em seu depoimento sobre as

atividades voltadas a Conferéncia de Durban, Eliane Potiguara contou que:
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No6s mesmas sentiamos os olhares questionadores quando distribuiamos o
polémico Jornal do Grumin, em um encontro sobre hidrelétricas, em
Altamira, Para. Lembro que um lider indigena nos mandou ir para a cozinha
ou ficar fora das assembleias segurando os filhos no colo, inclusive o dele!
Mas a guerreira Tuira mostrou o facdo para um empresario, dono da
hidrelétrica que ameacava a vida dos kaiapds do Para. Acredito que ai se
abriu uma brecha para a mulher indigena, embora ainda hoje tenhamos que
pressionar para que as politicas publicas incluam a questdo de género
(POTIGUARA, 2002, p. 225, grifo no original).

Provavelmente com intuito de mobilizar mulheres indigenas a participar da luta
indigena, a edicdo nimero um do “Jornal do Grumin” foi distribuida durante o
“Encontro Internacional Indigena” em Altamira — PA. Ao que indica, segundo os relatos
de Eliane Potiguara, a distribuicdo deste jornal provocou reagdes machistas de
liderancas indigenas. Contudo, a acdo de Tuira Kayap0, anteriormente abordada no
capitulo 3, de ameacar o diretor da construcdo da hidrelétrica Belo Monte com um
facdo, foi significada na ocasido, e posteriormente, como ato de resisténcia das mulheres
Kayapo.

A atuacdo de Eliane Potiguara, no movimento indigena nos anos 1980, é
intrinseca a constituicdo do Grumin e de seu impresso. A agéncia de Potiguara, por
meio do “Jornal do Grumin”, revela um outro modo de pensar as lutas dos povos
indigenas. Entendo que Eliane Potiguara com o “Jornal do Grumin”, considerando a
atuacdo de diferentes indigenas mulheres, construiu um modo de abordar a situacéo e a
participacdo das indigenas no movimento indigena, ao entrelacar as tematicas educacao
e mulher indigena, visando a ampliacdo da atuacdo politica de mulheres indigenas.

Na acepcao de Heleieth Saffioti (2019 [2004], p. 153), “a constitui¢ao do sujeito
coletivo vincula-se estreitamente as possibilidades de encontro entre o sujeito singular e
0 sujeito genérico, o que significa afirmar sua ligacdo com o movimento permanente de
alienagdo/desalienagdo; reificagdo/humanizagdo”. Deste modo, observo que a formacao
da sujeita “mulheres indigenas” como categoria politica tem inicio com a participagdao
das indigenas na luta politica dos povos indigenas, configurada como movimento social
a partir dos anos 1970.

Enquanto Quitéria Pankararu se identificou como lideranga da comunidade
Pankararu, marcando seu pertencimento e papel junto ao grupo étnico, Marta Guarani se
apresentou pelo pertencimento étnico, porem diferenciando a sua condicdo de sujeita
marcada pela indianidade das demais mulheres. Nos discursos de Deolinda Tukano e

sobre a associa¢do fundada por ela e demais mulheres de diferentes grupos étnicos
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vivendo em Manaus, a condicéo de género foi posta a frente do pertencimento étnico. O
mesmo pode ser considerado em relacdo a Xod Fei, tendo em vista ndo o discurso dela,
mas a representacao do jornal a “Luta Indigena.” E, nos discursos de Eliane Potiguara,
tanto na década de 1980 quanto mais recentemente em autobiografia. A mulheridade
precede 0 pertencimento étnico, sendo imprescindivel para a composicdo da
representacdo acerca da participacdo politica dela propria e das demais liderangas no
movimento indigena a categoria politica e social “mulheres indigenas”.

Neste contexto percebo a inclusdo da problematica da participacdo das mulheres
na luta indigena como um aspecto da emergéncia do discurso da diferenca de género no
movimento indigena. Esta diferenca surge na borda da ressignificacdo do termo indio
em sujeito etnopolitico “indigena”, problematica sobre a qual os estudos de Ortolan
Matos (1997; 2006), Alcida Rita Ramos (1990; 1995; 1997), e Caleffi (2003), abordam

amplamente.

4.2 Os primeiros encontros de abrangéncia nacional de mulheres indigenas

Em 1990, Eliane Potiguara, Tuira Kayap6, Maria Quitéria Pankararu, Deolinda
Tukano, e quatorze (14) mulheres, encontraram-se no “I Seminario da Mulher
Indigena”, nos dias 14 a 16 de maio de 1990, em Brasilia — DF. Ao que consegui
informagdes, este foi 0 primeiro encontro de abrangéncia nacional a reunir mulheres dos
povos indigenas e a defender a organizacao da mulher indigena em nivel nacional.

As indigenas reunidas neste seminario afirmaram que: “Ao longo de 6 (seis)
anos, estamos lutando e trabalhando pelo reconhecimento da organizacdo das mulheres
e, ap0s etapa por etapa, ap6s encontros regionais nas aldeias, ap6s um trabalho de
conscientizagio, chegamos neste I seminario” (I SEMINARIO DA MULHER
INDIGENA, 1990, p. 1). As fotografias e suas legendas que constam no relatério do “I
Semindrio ...” permitem identificar Tuira Kaiapd, Jurena Terena e mais participantes,

gue compuseram as mesas redondas.
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Figura 30 - | Seminario da Mulher Indigena.

Fonte: | SEMINARIO DA MULHER INDIGENA, 1990, p. 5.
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Coordenado por Jupira Terena, com a presenca de indigenas dos grupos étnicos
Terena, Pankararu, Tucano, Kaingang, Bakairi, Xavante, Pareci, Bororo, Kayapé e
Potiguara, o “I Seminario ...” (1990) aconteceu sob o lema “Também Mulheres,
Também Direitos a Conquistar”. Neste sentido, Tuira Kayap6 foi apresentada como
referéncia da luta das indigenas. Ao que consegui identificar nas fontes historicas
estudadas, notadamente o relatdrio do “I Semindrio ...” e o “Jornal do Grumin” (1991),
as mesas-redondas deste seminario foram compostas pelas indigenas Tuira Kayap0, Zila
Terena, Ester Terena e Jupira Terena; pela Primeira-Dama Rosane Collor; por
deputadas como Benedita da Silva (PT/RJ) e Moema Santiago (PSDB/DF) e Rose de
Freitas (PSDB/ES); por professores(as) do Departamento de Antropologia da UnB; e
por representantes do Conselho Mundial de Igrejas, da FUNAI, do Conselho Nacional
dos Direitos da Mulher.

No publico estavam o cacique Raoni, estudantes da UnB e indigenas, a exemplo
de Sababa Xavante, referida “nossa honrosa cacique Xavante”; de Nilda Terena e
Timdteo Xavante, respectivamente apresentados como artesa e artesdo com exposicao
no seminario; e de indigena mencionada como “Mulher Kaiapo — ficou sempre atenta
durante as palestras, mas ndo ficou desgrudada nem do seu filho e muito menos do seu
marido também Kaiap6” (I SEMINARIO DA MULHER INDIGENA, 1990, p. 7).

2

Embora o relatério do “I Seminério ...” ndo mencione a presenca de mais
indigenas nem do GRUMIN, o “Jornal do Grumin”, na edi¢cdo n° 4 de abril/maio de
1991, dedicou uma pagina inteira ao evento, e enunciou 0 grupo como promotor da
atividade. O jornal destacou a atuacdo do Grumin e apresentou fotografias de algumas
participantes e suas atividades, sendo possivel identificar mulheres e homens indigenas
reunidos, a identidade visual do seminario nas camisetas adesivadas e exposicdo de

artesanato.
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Figura 31 - O Grumin no | Seminario Mulher Indigena.

Fonte: MULHER indigena na luta por direito & salde e educacdo. Jornal do Grumin. Rio de Janeiro,
ano 3, n. 4, abr./maio 1991. p. 7.
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Enfatizando a participacdo de Raoni, Marcos Terena e Estevdo Taukane, como
representantes da Unido das NagOes Indigenas, e Quitéria Pankararu, Chiquinha Pareci,
professora indigena, Neuza Terena, Deolinda Prado, presidente da AMARN, Tuira
Kayapd, o “Jornal do Grumin” pontuou a necessidade da organizagao das mulheres,
sintetizada pelo titulo da noticia “Mulher indigena na luta por direito a satde e

educacdo”. Na ocasiao, foi formado o Conselho de Mulheres do Grumin, reunindo:

Velinta Kaiomalo e Doroty Mayron (Bakairi); Miriam, Dona Zila, Nilda e
Dona Neuza (Terena); Deolinda Prado (Dessana); Andila Indcio (Kaigang);
Chiquinha (Pareci); Quitéria Maria de Jesus e Maria Pankararu (Pankararu);
Quitéria Celestino da Silva (Xukuru-Kariri); Tuira (Kaiapd); Maria
Auxiliadora Bakaromugo (Bororo); Severina Fernandes, Inés Tuxa, Maria
Nilda Faustino, Valda Faustino, Maria Vidal (Potiguara); Iné (Karaja);
Sabada (Xavante); Hilda Zimmermman (Anai), Anai Kaiwa (Kaiwd).
(MULHER INDIGENA NA LUTA ..., 1991. p. 7).

bh)

Conquanto a percepcdo de dois grupos trabalhando no “I Seminario ...”, ¢
enunciando-se como promotores do mesmo, o que sinaliza para divergéncias internas na
organizacdo, ha convergéncia quanto as reivindicacbes. De modo geral, além de
reivindicar do Estado estrutura de educacdo e saude, voltada aos povos indigenas, a
atuacdo das indigenas deu-se no sentido dos direitos a organizacdo da mulher indigena
nos seguintes termos: “Queremos o direito a organizagdo indigena, especificamente a
organizacdo de mulheres a nivel local e futuramente a nivel nacional. Lutamos pelo
reconhecimento dos direitos da mulher indigena que repassa a cultura, as tradicdes, a
lingua ao longo dos tempos” (I SEMINARIO DA MULHER INDIGENA, 1990, p. 2).
Esta reivindicagéo foi adensada durante a ECO 92, como ficou conhecida a Conferéncia
das NacGes Unidas sobre Meio Ambiente e Desenvolvimento, de 3 a 6 de junho de
1992, no Rio de Janeiro. Por sua vez, os povos indigenas realizaram a Conferéncia
Mundial dos Povos Indigenas sobre Territdrio, Meio Ambiente e Desenvolvimento,
organizada pelo Comité Intertribal — 500 anos de resisténcia (CARTA DA TERRA,
1992).

Em 30 de maio de 1992 os povos indigenas, representados por cinquenta e uma
(51) povos, e seus interlocutores, publicaram a “Declaragdo da Aldeia Kari-Oca” ¢ a
“Carta da Terra”. Manifestacdes com recomendagdes voltadas aos povos indigenas
(CARTA DA TERRA, 1992). Em que pese a majoritaria representagdo masculina
indigena, oito sujeitas mulheres assinam os documentos na condig¢do de “articuladores

brasileiros para a Kari-Oca”. A “Lider Espiritual Vilinta Kaiomalo” (MT) foi a Unica
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mulher nesta categoria, Graciliana Xucuru (AL) e Vilma Potiguara (PB), ambas na
categoria jovem, e na categoria mulher, assinaram ‘“Mulher Rosane Kaingangue (RS),
Mulher Mairena Kiriri (BA), Mulher Francisca Paresi (MT), Mulher Dorothy Bakairi
(MT) e Mulher Enir Terena (MS)”. Vale salientar que nas categorias chefe e ancido nao
houve mencdo a sujeitas femininas. Dentre as sessenta e seis organizacdes, destaco as
trés representagdes coletivas de mulheres indigenas: a “Asociacion de Mujeres
Indigenas de la Costa Atlantica (Nicardgua), a Organizacion de Mujeres Aymaras del
Kollasuyo (Bolivia) e a Maori Women’s Welfare League (Nova Zelandia)” (CARTA
DA TERRA, 1992, p. 17-22).

Duas recomendacOes da Carta da Terra dizem respeito diretamente as mulheres
indigenas. No ambito dos “Direitos Humanos e Direito Internacional”, “29.
Recomendamos que os direitos da mulher indigena sejam respeitados. Elas devem ser
respeitadas na sua regido local e a nivel nacional e internacional” (CARTA DA
TERRA, 1992, p. 8). E, quanto a “Cultura, Ciéncia e Propriedade Intelectual” a Carta da
Terra afirmou: “107. Recomendamos aos governos locais, nacional e internacional, que
criem fundos para educacdo e treinamento indigena, como forma de contribuir para
novos métodos de sobrevivéncia e acessivel a todos 0s niveis, em particular nos jovens,
criangas e mulheres” (CARTA DA TERRA, 1992, p. 16).

Nesta carta, na qual “povos indigenas” ¢ categoria representativa fundamental e
os ancides reconhecidos como liderancas a serem respeitadas pelos jovens, as mulheres
indigenas foram reconhecidas como sujeita de “direitos distintos e separados dentro de
seus territorios”, igualmente foi recomendado para jovens e criangcas (CARTA DA
TERRA, 1992).

Na percepcdo de Mirian Marcos Tsibodowapé (NATYSENO, 2006), referida em
outras fontes historicas, e anteriormente pelo nome Mirian Terena, os dialogos entre
mulheres indigenas na ECO 92 aconteceram no sentido de reivindicar a participacao das
mulheres indigenas na luta dos povos indigenas em igualdade com os homens. Portanto,
um direito das mulheres indigenas. Igualmente, Rosane Kaingang, lideranca do
movimento indigena, participante no processo de organizacdo das mulheres indigenas,
destacou a importancia da ECO 92 para a organizacdo das indigenas mulheres em
ambito nacional (KAINGANG; MOREIRA, 2016).

Entre os dias 25 ¢ 28 de setembro de 1995 ocorreu, em Brasilia, o “I Encontro

Nacional de Mulheres Indigenas”, no qual “foi dada énfase e destaque a luta para
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inclusdo da participacdo e fortalecimento das Mulheres Indigenas no Brasil, que até
aquele momento ndo haviam saido do anonimato e pouco se ouviu falar deste
Movimento” (NATYSENO, 2006, p. 7). Com este entendimento, o CONAMI, fundado
no primeiro dia do “I Encontro Nacional ...” narrou a trajetoria de mulheres indigenas
na constru¢do da propria organizagdo. Neste sentido, o livro “Natysefo: trajetoria, luta e
conquista das mulheres indigenas”, publicado em 2006, pelo CONAMI, além de
apresentar mulheres que representam a ideia de mulher forte ou guerreira, natysefio em
lingua Terena, concebe o “I Encontro Nacional de Mulheres Indigenas” como marco do
processo organizativo de mulheres indigenas adensado na ECO 92, que reuniu “50
mulheres de 28 povos indigenas presentes” (NATYSENO, 2006, p. 7).
No relatdrio deste encontro, a relatora Rosane Kaingang registrou:

Sabemos que estamos no primeiro degrau da escada, mas com determinagédo
chegaremos ao nosso objetivo que é amenizar parte de nossos problemas
sociais ou quem sabe até soluciond-los, seremos com certeza mais uma forca
para a Luta de Mulheres (RELATORIO DO 1° ENCONTRO..., 1995, p. 1).

Miriam Marcos Tsibodowapé participou do “I Seminario ...”, como € possivel
identificar nas fotografias do “Jornal do Grumin”. Foi uma das fundadoras do CONAMI
e a primeira presidente. Ela articulou o “I Encontro Nacional ...”, e, em 2006, na
condicdo de presidente do CONAMI, ao avaliar 0 processo organizativo das indigenas,

afirmou:

O grande desafio para as mulheres indigenas hoje é o fortalecimento da
identidade cultural como base para o crescimento econdmico. Acredito muito
que vamos ser as protagonistas da politica indigenista do novo milénio.
Somos nés que sabemos o significado da vida (NATYSENO, 2006, p. 6).

Para Ortolan Matos (2012), as relacOes interétnica e de parentesco permitiram a
Mirian Terena experiéncia para formalizacdo do CONAMI e a atuacdo em instituicGes
governamentais e ndo governamentais. As divergéncias entre as liderangas do CONAMI
e as liderangas das organizacbes de indigenas formalizadas, naquele momento, nédo
tardaram. Em grande medida, prevalecia a representacdo do conselho entre organizagdes
ndo indigenas, em detrimento das organizagdes de indigenas mulheres. Ainda, “o
CONAMI nao conseguiu efetivar a articulacdo nacional frente as proprias indigenas”
(ORTOLAN MATOS, 2012, p. 160).
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Com relagéo a Eliane Potiguara e sua atuacdo junto ao GRUMIN, Ortolan Matos
(2012) afirmou tratar-se de mais uma trajetéria exemplar do despontar da
representatividade feminina nacional no &mbito da articulagdo do movimento indigena.
Neste sentido, os trabalhos de Eliane Potiguara, no movimento indigena, “lhes renderam
oportunidades para participar de eventos e discussfes, nacionais e internacionais, na
condicdo genérica de ser ‘mulher indigena’” (ORTOLAN MATOS, 2012, p. 160).

As tensOes internas da organizagdo do “I Seminario ..”, bem como na
representacdo desta atividade, revelam um campo de atuacdo politica em disputa. Ao
mesmo tempo, revela a intensificacdo das atividades de indigenas nas condi¢cdes de
liderancas de organizagfes de mulheres indigenas, e de representantes de seus grupos
étnicos no movimento indigena no espago publico nacional na década de 1990. Neste
sentido, os dois eventos de abrangéncia nacional, reunindo indigenas de diferentes
povos, algumas ja atuantes no movimento indigena desde a década de 1980,
posicionaram-se a favor da participacdo das indigenas no movimento indigena. Foram

além, atuaram na construcdo do Movimento de Mulheres Indigenas no Brasil.

4. 3 Processo associativo de mulheres indigenas no Brasil

A literatura académica mostra que, no Brasil, a partir da segunda metade do
século XX, diferentes grupos étnicos passaram a atuar politicamente em torno do sujeito
coletivo “povos indigenas”. O movimento indigena no Brasil organizou-se
questionando a tutela do Estado sobre os indigenas desde a década de 1960, e a partir da
Constituicdo Federal do Brasil, de 1988, ocorreu um aumento do numero de
organizac@es indigenas.

Neste processo, segundo a antropdloga Manuela Carneiro da Cunha (1993), ao
longo dos anos 1980 houve o fortalecimento do movimento indigena, quando parte
significativa do movimento indigena passou a ter personalidade juridica. E, de acordo
com Brighenti (2015, p. 152), também ocorreu o aumento do nimero de “formas
associativas representativas das categorias trabalhistas — como professores e monitores
bilingues — por regides, por estados, por género, de modo que, atualmente, existem
centenas de organizagdes indigenas no Brasil”.

No entanto, a antrop6loga Angela Sacchi, em 2006 avaliou que até aquele

momento, no Brasil, a participacdo politica das mulheres indigenas recebia diminuta
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atencdo no movimento indigena e na disciplina antropoldgica em decorréncia da recente
presenca das indigenas na representatividade no campo interétnico. Seis anos depois, a
autora, em parceria com a antropologa Mércia Maria Gramkow, no livro “Género ¢
Povos Indigenas”, langcado em 2012, mostra a mudanca no cenario académico em
relacdo a atuacdo das mulheres indigenas no movimento indigena.

Sacchi e Gramkow (2012) destacam duas abordagens sobre as mulheres
indigenas e a participagdo em movimento social nos estudos antropologicos. A primeira
abordagem enfatiza a discussao sobre os espacos politicos das mulheres indigenas na
Ameérica Latina, os percursos de mulheres no movimento indigena na Amazénia Legal
Brasileira, o processo de associativismo das mulheres indigenas e os perfis das
liderangas indigenas das organizac¢fes de mulheres indigenas na Amazonia Brasileira. A
segunda abordagem sobre as mulheres indigenas, notada pelas autoras, diz respeito aos
estudos sobre as representacfes contidas nos mitos e as implicacdes das entradas das
mulheres indigenas na politica frente a pouca visibilidade da participacdo das mulheres
indigenas no movimento indigena. Sao estudos que debatem a ideia do desaparecimento
das mulheres indigenas, as controvérsias entre 0s projetos feministas e os projetos
indigenas e o(s) (re)posicionamento(s) das mulheres indigenas na contemporaneidade.

Refletindo sobre a participacdo das mulheres indigenas na politica e no
movimento indigena, como um processo que vai da complementaridade politica, entre
mulheres e homens, nos grupos étnicos e nas relacbes interétnicas a construcdo de
agenda especifica por mulheres indigenas, Ortolan Matos (2012) problematiza a ideia

do recente protagonismo de mulheres indigenas. Em sua perspectiva,

Engana-se quem pensa ser recente o protagonismo das mulheres indigenas no
campo politico das relagdes interétnicas s6 porque 0 movimento indigena
incorporou a perspectiva de género em sua agenda politica nos Gltimos anos.
As mulheres indigenas jamais estiveram totalmente excluidas dos espagos
etnopoliticos nos quais concepgdes e praticas sdo definidas para lidar com
os/as Outros/as (sejam grupos de outras etnias ou agentes ndo indigenas em
contato). O fato de as mulheres indigenas ndo frequentarem lugares puablicos
ou mesmo de serem limitadas quando deles participam, ndo significa que
estdo sendo mantidas alienadas das tomadas de decisdo coletivas sobre o
destino de seu povo. Para chegar a essa compreensdo, torna-se necessario
reposicionar o olhar analitico para conseguir enxergar a diferenga de perfis
entre as esferas publicas e privada quando vivenciadas nas sociedades
indigenas e as mesmas esferas quando vivenciadas nas sociedades ndo
indigenas (ORTOLAN MATOS, 2012, p. 146).

O antrop6logo Gersem dos Santos Luciano Baniwa (2006), primeiro indigena

Mestre em Antropologia Social no Brasil, mostra a trajetéria organizativa do
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movimento indigena. O autor enfatiza a luta de resisténcia ao longo do processo
historico dos povos indigenas. Ao discutir a abordagem de género no movimento
indigena destaca a presenca das agéncias de fomento na implementacdo das politicas
voltadas as mulheres indigenas, e pontua as contradi¢Ges entre 0s que pensam 0S povos
indigenas sobre géneros e relacbes de género e as politicas de género dos agentes
externos.

Por sua vez, o escritor e professor Daniel Munduruku, ao trata sobre o
movimento indigena, enfatiza o papel formativo e politico da organizacdo indigena e a
relevancia deste movimento social na construcdo de liderancas indigenas a partir de
1970. Entre as liderancas ouvidas por Munduruku (2012) estdo Darlene Yaminalo
Taukane, do povo Kura Bakairi, primeira mulher indigena Mestre em Educagdo pela
Universidade Estadual de Mato Grosso, funcionaria publica que atuou na FUNAI desde
0s anos 1980; e Eliane Lima dos Santos, conhecida como Eliane Potiguara, destacada
“por sua atuacdo como feminista e indigena dentro do moviment social brasileiro.
Também foi a primeira mulher indigena do Brasil a participar de reunides internacionais
e de foruns da ONU, para dar origem a Declaracdo Universal dos Povos Indigenas”.
(MUNDURUKU, 2012, p. 119.)

Atualmente, considerando as dissertacdes e as teses defendidas em programas de
poés-graduacdo do Brasil nas duas ultimas décadas, com as quais dialogarei ao longo
deste e dos préximos capitulos, sobre a problematica da atuacdo das indigenas de
diferentes grupos étnicos no processo de formacdo de organizacBes dos povos
indigenas, € possivel afirmar a formulacdo de novos estudos acerca das mulheres
indigenas e suas participacbes em movimentos sociais. Estes estudos oferecem
elementos para pensar a construcdo de associacbes de mulheres indigenas e o
movimento de mulheres indigenas no nosso Pais.

Nas duas ultimas décadas as reflexdes etnograficas, que focam género e povos
indigenas, demonstram as potencialidades da problematica. Em especial, os estudos
académicos realizados em diversos campos dos conhecimentos, atinente as formas de
organizacdo politica de mulheres indigenas, oferecem elementos para observar as
formas de atuacdo das indigenas.

Apesar de ndo me deter sobre a proficua literatura, é pertinente, para fins deste
trabalho, destacar alguns estudos que abordam as trajetdrias de mulheres cacicas

(REBELO, 2015), demais formas de liderancas e atuacBes de mulheres indigenas
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(SANTANA, 2015), relacionando aos feminismos (SILVEIRA, 2018; VIEIRA, 2017b),
e de protagonismo de mulheres em seus grupos étnicos (BARCELLOS, 2008;
SEBASTIAO, 2018) e as formas de atuagio contextos urbanos (PACHAMAMA, 2018).
Focando em associacGes de mulheres indigenas, as etnografias mostram o espaco
politico constituido por mulheres e os conflitos dentro e fora das organizacbes
(FERREIRA, 2017; TAUKANE, 2013; SILVA, 2018; GOMES, 2019). Ao apresentar o
momento de surgimento de associa¢des de mulheres indigenas nas Ultimas décadas,
enfatizam que o processo organizativo de mulheres de diversos povos mantém
interfaces com as organizacdes sociais e politicas de cada grupo e com as relacdes
interétnicas (MAXIMIANO, 2008; SANT’ANA, 2010). E, destacam que a atuagdo de
sujeitas indigenas enquanto coletivo é anterior aos termos do associativismo dos
movimentos sociais no Brasil contemporaneo, e, por vezes, distinto dos parametros
académico e juridico que definem movimento social (ANZOATEGUI, 2017; VERON,
2018).

A producéo académica destas estudiosas se soma aos escritos ndo académicos de
indigenas mulheres que abordam as trajetorias de vida e de militdncia no Movimento de
Mulheres Indigenas no Brasil. Acrescento alguns exemplos que aludem a escrita
coletiva da prépria historia: Natysefio (2006), Pelas Mulheres Indigenas (2015),
Mulheres Indigenas da Tradicdo ([2019]); e Ser mulher indigena (Jonia Rodrigues de
LIMA, 2018), bem como exemplo do protagonismo de indigenas mulheres em
apresentar em livro sua historia de vida: “Maria Francisca: a Tembé Tenetehara — lider
do Jeju” (SILVA, 2017a).

Trata-se de reflexdes que, em grande medida, chamam atencéo para a politica de
mulheres nos grupos étnicos como constitutiva das sujeitas femininas e das relacdes de
género, contrapondo, deste modo, a ideia de sujeito apolitico, dominado e subjugado,
comum nos pensamentos colonial-patriarcal. Neste sentido, vale destacar a presenca de
sujeitas indigenas enquanto pesquisadoras da problematica da organizacao politica de
mulheres indigenas em seus grupos étnicos.

Igualmente, em abordagem quantitativa das organizag¢6es dos povos indigenas é
possivel perceber o crescimento do numero de organizagdes em torno do termo
“mulheres indigenas” e seus correlatos. E possivel, ainda, formular uma generalizagio
do movimento ascendente de organizacdes de mulheres indigenas a partir dos anos
1980.
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Em 1999, Luis Donisete Benzi Grupioni publicou o “Diretorio de associagdes e
organizagdes indigenas no Brasil”. A obra reune 290 organizagdes/associacdes
indigenas no Brasil distribuidas por estados da federacdo. Destacando as dificuldades
para realizar a pesquisa, 0 autor enfatiza que as associacdes registradas no diretorio
estavam em distintos momentos do processo constitutivo, algumas com mais de dez
anos de existéncia e visibilidade regional e nacional e infraestrutura com sede propria;
outras sem registros em cartorio, sem endereco fixo e sem projetos financiados, mas
tidas como referéncias nas comunidades. Este processo organizativo apresenta ao
contexto indigena e indigenista uma novidade que ressalta a diversidade indigena no
Brasil daquele final de século, afirma Grupioni (1999).

Neste Diretorio, identifiquei quatorze (14) organizagdes de mulheres dos grupos
indigenas do Brasil. Na regido Norte foram registradas no diretorio a Associacao de
Mulheres do Alto Rio Negro (AMARN), a Associacdo das Mulheres Taracud, Rio
Uaupés e Tiqué (AMITRUIT) e a Associacdo de Mulheres Indigenas Sateré Mawé
(AMISM), o Movimento Articulado das Mulheres da Floresta Amazonica (AMA), com
sede em Rio Branco — AC, a Associacdo das Mulheres de Assuncdo do Icana (AMALI)
com sede em Sdo Gabriel da Cachoeira — AM, a Associacdo das Mulheres Indigenas do
Distrito de lauareté, Sdo Gabriel da Cachoeira — AM, a Associacdo das Mulheres
Indigenas Kambeba (AMIK), a Associacdo das Mulheres Indigenas do Médio Solimdes
com sede em Tefé — AM; na regido Centro-Oeste foi catalogada a Associacdo Orridiona
das Mulheres Pareci (MT); na regido Sudeste foi anotada a Associacdo das Mulheres
Patax6 com sede em Carmésia — MG, o Grupo Mulher-Educacédo Indigena (GRUMIN),
a Associacdo Desenvolvimento das Mulheres Indigenas de Roraima (ADMIR), a
Associacdo das Mulheres Indigenas do Centro-Oeste Paulista (AMICOP) com sede em
Bauru — SP; a regido Sul teve o registro da Unido Nacional de Mulheres Indigenas
(UNAMI) com sede em Curitiba — PR (GRUPIONI, 1999).

Nesta catalogacdo, identifiquei dez (10) organizacdes articuladas em torno do
termo “mulheres indigenas”, uma (1) com o termo “mulheres da Floresta Amazonia”, e
trés (3) usam o termo mulher seguido de etnénimo. Vale ressaltar que, embora nédo
constem em Grupioni (1999) registros de organizacdo de mulheres indigenas na regido
Nordeste, ha o registro da Associagdo Mista Conunaty em Aguas Belas — PE, uma

organizacdo mista, provavelmente, indicativo da participacdo de mulheres e homens.
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A antropologa Angela Sacchi, estudiosa do processo de constituicdo de
organizacBes por mulheres indigenas, e a presenca destas no movimento indigena,
remete o “processo organizativo de mulheres indigenas” anteriormente a formalizagdo
das organizagdes, mostra o surgimento na Amazonia brasileira do “movimento e
organizacao indigena de mulheres mais atuantes no Pais” na década de 1990 (SACCHI,
2006, p. 93).

Nesta etnografia fundamental sobre as organiza¢Ges de mulheres indigenas na
Amazonia brasileira, Sacchi (2006) mostra a atuacdo de mulheres indigenas no
movimento indigena, ao longo da década de 1980, nos estados que compdem a regido
amazonica. Naquela década foram criadas a Associacdo de Mulheres do Alto Rio Negro
(AMARN), no ano de 1984, sendo oficializada em 29 de margo de 1987, na |
Assembleia Geral; e a Associacdo das Mulheres Taracua, Rio Uaupés e Tique
(AMITRUIT). Para Sacchi (2006), a AMARN ¢ a primeira organizacdo de mulheres
indigenas criada no Brasil.

Na década de 1990, conforme Sacchi (2006), a presenca de mulheres indigenas
em cursos de corte e costura promovidos pela Missdo Surumu, com apoio da Igreja
Catolica, favoreceu a criacdo em 1999 da Organizacdo das Mulheres Indigenas de
Roraima (OMIR), formalizada durante o | Encontro Estadual das Mulheres Indigenas
(1996) em Maturuca/ Terra Indigena Raposa Serra do Sol. A Associacdo de Mulheres
Indigenas Sateré Mawé (AMISM) foi institucionalizada em 1995, mas 0s primeiros
momentos tém relacdo com o processo de deslocamento Sateré-Mawé para a cidade nas
décadas de 1970 e 1980. Fechando a década de 1990, a autora pontua a criacdo do
Conselho Nacional de Mulheres Indigenas (CONAMI).

O Conselho Nacional das Mulheres Indigenas (CONAMI) foi fundado em 23 de
setembro de 1995. O blog CONAMI, em 7 de janeiro de 2011, publicou texto sobre os
objetivos do conselho:

com a intencdo de articular, apoiar, defender e apoiar a luta das mulheres
indigenas. Somos uma organizacao itinerante, com propostas de empoderar
as liderancas femininas e feministas, lutamos pela equidade de género,
buscando maior participacdo nos espacos de poder para que possamos ter
acesso aos nossos direitos, somos a favor que as politicas pablicas sejam
feitas para e pelas mulheres indigenas. Esta é a real intencdo desta
organizacdo de mulheres indigenas, sair da invisibilidade sem distincao
(INICIO DO CONAMI, 2011).
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O discurso do CONAMI sobre participacdo das mulheres indigenas na década de
1990, assume em 2011 os léxicos — empoderamento, equidade e o protagonismo — do
feminismo, no contexto de atuacdo no campo da politica publica, que tratarei no
préximo capitulo.

Outro momento do processo organizativo de mulheres indigenas, de acordo com
Sacchi (2006), foi o comeco do seéculo XXI quando houve a formalizacdo do
Departamento de Mulheres Indigenas. O Departamento de Mulheres Indigenas, da
Federacdo das Organizagdes Indigenas do Rio Negro (DMIRN/FOIRN), foi criado no |
Encontro de Mulheres Indigenas, realizado entre os dias 26 e 27 de janeiro de 2002.
Naquele ano, também foi criado o Departamento de Mulheres Indigenas, da
Coordenagdo das OrganizacOes Indigenas da Amazé6nia Brasileira (DMIAB/COIAB),
entre os dias 26 e 29 de junho de 2002.

Na compreensdo de Sacchi (2006, p. 92), o “processo organizativo mais formal”
tem duas explicagdes: a primeira diz respeito as novas condi¢des de vivéncia no
contexto interétnico; a segunda, relaciona-se as demandas das agéncias internacionais
de financiamento de projetos que incluem a perspectiva de género, especialmente, a
partir de 1995, com a “Plataforma de Acdo para as Mulheres Indigenas”, formulada pela
Conferéncia Mundial da Mulher, realizada em Beijing, no periodo de 30 de agosto a 8
de setembro de 1995. Bem como eventos, congressos € reunides nacionais e
internacionais de discussdo sobre as questfes indigenas, com presenca de homens e
mulheres indigenas, na qual contribuiram para maior associativismo das mulheres
indigenas na Amazonia brasileira nos anos 1990. No entanto, anos depois, Sacchi
(2011, p. 299) ponderou que “a inser¢do das mulheres indigenas na arena publica e
politica para a busca de seus direitos € processo relativamente recente, com diferencas
em termos regionais”. Para a estudiosa, o cenario das organizacdes de mulheres

indigenas assim se configurava:

Na Amazonia Brasileira, nos anos 1990 as mulheres indigenas comecaram a
se organizar, e nos anos 2000 os departamentos de mulheres nas organizacoes
indigenas representativas de seus povos se consolidou. No Nordeste e
Centro-Sul, os primeiros encontros e a fundacdo de departamentos de
mulheres nas organiza¢Bes indigenas regionais aconteceram entre 0S anos
2003-2007. E o 6rgdo indigenista oficial, a Fundacdo Nacional do indio
(Funai), organizou, em 2002, a Oficina para Capacitagdo e Discussdo sobre
Direitos Humanos, Género e Politicas Publicas para as Mulheres Indigenas.
Ao lado disto, também ha a realizagdo de encontros nacionais de mulheres
indigenas, com apoio de 6rgdos governamentais, ndo governamentais e da
cooperacdo internacional para o desenvolvimento (SACCHI, 2011, p. 299).
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A pesquisa do antropélogo Luiz Roberto de Paula (2008) registrou, entre 0s anos
de 2003 e 2007, o cadastro de associacOes indigenas e de mulheres indigenas, em que
pesem as dificuldades para localizar informagGes sobre a criagdo e 0 encerramento de
associacOes e 0s convénios e contratos gerenciados. Corroborando com Sacchi (2006),
Roberto de Paula (2008, p. 56) afirma que “a maioria das associagdes indigenas
marcadamente de género comegou a surgir na segunda metade da década de 1990

Roberto de Paula (2008) identificou trinta e quatro (34) associa¢des de mulheres
indigenas. Elas representam 10% do total de associa¢des indigenas (315). Na regido
Norte, o Estado do Amazonas apareceu como sede de 18 associacbes de mulheres
indigenas; Roraima e Acre com duas associacbes cada um; e Amapa com uma
associacao. A regido Sudeste apresentou trés (3) organizacfes de mulheres indigenas; a
regido Centro-Oeste registrou quatro (4) associacles; as regides Nordeste e Sul
anotaram cada uma duas (2) associacdes de mulheres indigenas. Deste modo, prevalece
a maior concentracdo de associa¢@es de mulheres indigenas na regido Norte do Brasil.

Em 2011 a Articculacién Feministas Marcosur (AFM), em parceria com a
Articulacdo de Mulheres Brasileiras (AMB), organizacdo criada em 1994, ao destacar a
década de 1990 como a que assistiu a emergéncia do movimento de mulheres indigenas,
identificou quarenta e trés (43) organizacdes de mulheres indigenas no Brasil. O
mapeamento enfatizou a existéncia de duas organizacGes de carater nacional: o
Conselho Nacional das Mulheres Indigenas (CONAMI) e a Unido Nacional das
Mulheres Indigenas (UNAMI). E de duas organizacgdes de carater regional: Organizacao
de Mulheres Indigenas do Acre, Sul do Amazonas e Nordeste de Rondb6nia
(SITOAKORE) e a Unido das Mulheres Indigenas da Amazonia Brasileira (UMIAB).

Segundo este levantamento, considerando a sede das organizacGes, a regiao
Norte concentra 0 maior nimero de organizacdes de mulheres indigenas. Assim, em
2011 o mapeamento da AFM/AMB registrou vinte e trés (23) associa¢Oes de mulheres
indigenas situadas na regido Norte; nove (9) organizacdes na regido Centro-Oeste; cinco
(5) organizacdes na regido Sudeste; quatro (4) organizacgdes na regido Nordeste; e duas
(2) organizagdes na regido Sul (AFM, [2011]).

Em 2013, refletindo sobre organiza¢des das mulheres indigenas como indicativo
do fortalecimento do movimento indigena no Brasil, Graca Grauna pondera que ‘“se as
organizacgOes representadas pelos homens indigenas sdo entidades recentes, as dezesseis

representagdes formuladas pelas mulheres indigenas sdo mais recentes ainda”
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(GRAUNA, 2013, p. 33). Do quadro das representacdes das mulheres indigenas no
Brasil, dez (10) organizagdes situadas na regido Norte, duas na regido Sudeste, um na
regido Centro-Oeste e outra na regido Sul. Os nimeros apresentados por Gralna (2013)
aproximam-se do cenario apontado pelos dados do diretério elaborado por Grupioni
(1999) e para as reflexdes pontuadas por Sacchi (2006), no entanto, distam dos dados
sobre as organizagdes de mulheres indigenas registrados por Roberto de Paula (2008) e
AFM/AMB ([2011]).

Por sua vez, a organizacao nao governamental Instituto Socioambiental (ISA),
criada em 22 de abril de 1994, com largo trabalho junto aos povos indigenas, mantém
em sua pagina, na rede mundial de computadores, a “Lista de organizagdes indigenas”,
ultima atualizacdo em 21 de fevereiro de 2018, quando consultei em janeiro de 2020.
Neste levantamento constam oitenta e seis (86) associa¢Bes indigenas em cujo nome
aparece o termo “mulheres”. Ha também outras formas de marcar o género, a exemplo
da utilizagdo do termo “guerreiras” e dos termos “mulher”, “feminino” e “grupo de
mulheres” na lingua dos grupos étnicos. Considerando esta variavel, o numero de
organizagOes envolvendo sujeitas indigenas aumenta para oitenta e nove (89). A regido
Norte continua a concentrar 0 maior nimero de organizacGes de mulheres indigenas,
apesar do aumento do nimero de organizacdes nas demais regides do Pais (LISTA DE
ORGANIZACOES ..., [2018]).

Mesmo sendo nimeros parciais, sdo relevantes para a compreensao do processo
associativo protagonizado por indigenas mulheres, porgue evidencia o aumento do
namero de organizacao de mulheres indigenas entre a primeira organizacdo de mulheres
indigenas registrada em 1984 e a mais recente associagdo incluida na lista de
organizacdo do ISA em 2018. E, ao que indica a realizacdo de encontros de mulheres
indigenas nos dois Gltimos anos, enumerados pela Coordenacdo-Geral de Promocdo da
Cidadania (MULHERES INDIGENAS ELO ..., 2019), pelas publicagdes do CIMI e
pelas organizagOes indigenas, evidenciam 0 expressivo momento do Movimento de
Mulheres Indigenas.

As etnografias revelam o surgimento, o aumento do nimero de organizacfes e a
variedade das formas organizativas de mulheres indigenas. Possibilitam perceber uma
continuidade no processo de atuacdo de indigenas por meio das proprias organizacgoes
entre os anos 1980 e 2020 que, a meu ver, se constitui uma linha da tessitura da

categoria etnopolitica, “mulheres indigenas”.
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4. 4 Mulheres Indigenas articulando Género e Etnicidade

Era manha do dia 16 de julho de 2004, quando Dirce Carvalheiro Veron, ao

microfone, saudou o publico da “I Conferéncia Nacional de Politicas para as Mulheres”

(CNPM), realizada no Brasil:

Bom dia a todas e a todos. Quero saudar, inicialmente, na pessoa da ministra
Matilde Ribeiro, Secretaria Especial de Politicas de Promogdo da Igualdade
Racial, toda a mesa. Faco minha saudacéo especial a todas as mulheres indias
presentes nesta conferéncia, representando 230 povos indigenas no Brasil. Eu
quero dizer que nos estamos bastante felizes, bastante contentes, ndo muito
felizes, mas estamos bastante contentes de estar aqui também participando
desta 12 Conferéncia Nacional, sendo que n6s mulheres indigenas estamos
saindo da nossa 1% Conferéncia Nacional das Mulheres Indigenas que
aconteceu nos dias 12 e 13 de julho, aqui em Brasilia. Esta Conferéncia
Nacional das Mulheres Indigenas foi uma preparatoria para essa Conferéncia
onde estamos agora. Peco licenga a todas porque nés temos no Brasil 195
linguas diferenciadas, por isso eu gostaria de cumprimentar a minha etnia, o
povo a que eu pertenco na minha lingua, peco licenca a todos vocés, eu
gostaria de estar cumprimentando elas e dizer também para 0s outros povos
que nos estamos aqui para lutar, para estar ao lado da mulher branca, da
mulher negra, porque a gente acredita também que n6s mulheres indigenas
precisamos nos organizar, estamos nos organizando, e com muita ousadia
mesmo é que estamos aqui (BRASIL, 2004, p. 76-77).

Naquele comeco do século XXI indigenas mulheres movimentavam-se em
espacos de conferéncias, nacionais e internacionais, enquanto mulheres indigenas
representantes dos povos indigenas. Ao longo das duas primeiras décadas deste século,
representantes dos movimentos de mulheres e feministas do Brasil experienciaram as
conferéncias nacionais de politicas para as mulheres e a construcdo de planos nacionais
de politicas publicas para as mulheres, entre elas, as politicas de combate a violéncia
contra mulher (AKEL, 2017).

Nestas conferéncias, sujeitas politicas dos movimentos sociais, bem como
sujeitas das esferas governamentais, reuniram-se em Brasilia para a “I Conferéncia
Nacional de Politicas para as Mulheres”. A capital federal tornou-se o palco principal
das discussdes sobre quais politicas para as/das mulheres orientariam as ac¢des do
Governo Federal presidido por Luis Indcio Lula da Silva, do Partido dos Trabalhadores,
empossado em 2003. Sob a organizacgéo da entdo Secretaria de Politicas Publicas para as
Mulheres, criada em 2003, do Conselho Nacional dos Direitos da Mulher (CNDM),
criado em 1985, e de organizagdes ndo governamentais, a “I Conferéncia Nacional de

Politicas para as mulheres” visou reunir a diversidade de mulheres do Brasil e
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proporcionar espaco e voz para deliberacdes das mulheres brasileiras (PIMENTA,
2010).

Foi na condi¢do de mulher indigena representante do CONAMI no CNDM que
Dirce Carvalheiro Veron pronunciou-se no painel n® 2 “Apresentacao de propostas de
diretrizes para a constru¢do do Plano Nacional de Politicas para as Mulheres”, da 1*
CNPM.

Em sua companhia estavam Bethania Avila, Coordenadora Geral do SOS Corpo
— Instituto Feminista para a Democracia e Articulacdo de Mulheres Brasileiras; Matilde
Ribeiro, ministra da “Secretaria Especial de Politicas de Promocéo da Igualdade Racial
da Presidéncia da Republica” (SEPPIR); Nalu Faria, Coordenacdo da Marcha Mundial
de Mulheres; e Maria Laura Sales Pinheiro, Secretaria Adjunta da Secretaria Especial de
Politicas para as Mulheres da Presidéncia da Republica (SPM) (BRASIL, 2004).

Sousa Santos e Avritzer (2002) entendem que, no Brasil, a participacdo dos
movimentos sociais, a Assembleia Nacional Constituinte e a Constituicdo Federal do
Brasil, promulgada em 1988, promoveram a abertura as praticas da “democracia
participativa” conjugada a “democracia representativa”. Novos atores sociais passaram
a compor feitura da democracia com ampliacao do “campo do politico”. Defendem que
“a passagem do contra-hegeménico do plano local para o global é fundamental para o
fortalecimento da democracia participativa” (SANTOS; AVRITZER, 2002, p. 77).

Os movimentos sociais de mulheres e feministas foram fundamentais na
construcdo da democracia no Brasil, pelos enfrentamentos a ditadura militar imposta em
1964, pela “ressignificagdo de praticas do proprio campo do politico” (ALVAREZ;
DAGNINO; ESCOBAR, 2000) e pela construcdo e incorporagdo no Estado de
categorias politicas e de analises do campo feminista (ALVAREZ, 2014).

As Conferéncias Nacionais de Politicas para as Mulheres realizadas nos anos de
2004, 2007, 2011 e 2016, e todo o processo envolvendo a sua organizagdo, foram
instancias participativas criadas pelos feminismos em articulagio com o Estado
democrético brasileiro. Na acepgdo de Alvarez (2014), uma forma de acomodagao
transversal e horizontal no Estado de algumas compreensdes feministas em disputa por
estabelecimento de hegemonia na construgéo de politicas publicas para as mulheres.

A 1 CNPM reuniu mil setecentos e oitenta e sete (1787) mulheres na condicao de

delegadas, representantes do Estado e da sociedade civil, para discutir o tema “Politicas
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para as Mulheres: um desafio para a igualdade numa perspectiva de género”,
enunciando tratar-se de espaco da construgdo da “igualdade feminista”.

No entanto, o discurso de Dirce Carvalheiro Veron aponta para outra direcao:

Quero dizer também que nds mulheres indigenas gostariamos que nos
respeitassem mais do nosso jeito de viver, do nosso jeito de ser. Existe muita
discriminacdo, até aqui mesmo a gente percebe isso. Muita discriminacdo
com as mulheres indigenas, ainda. Eu acredito que é porque nds estamos téo
audaciosas, ndo €? Nds estamos com tanta ousadia que as vezes algumas nem
acreditam que somos indigenas, nossa, estamos falando tdo bem! “Nossa,
como vocés estdo com uma boa aparéncia”! Como eu disse que 0S N0SSOS
caciques ndo fizeram isso, nés vamos fazer, nds vamos lutar, nés estamos
lutando. NGs temos as nossas diferengas sim de povo para povo, mas somos
unidas sim, nds estamos nos unindo conforme as nossas condi¢des também,
conforme as condi¢cbes que nos tém dado como movimento, como
organizacdo, como a gente tem brigado ... Eu acredito muito, como eu ja
disse, que com o tempo a gente vai ver muito mais india aqui sentada
(BRASIL, 2004, p. 78).

Spivak (2019, p. 255) defende que na trajetdria da sujeita subalterna é possivel
perceber o modo insidioso de atuar que “negocia um espaco que pode, ndo apenas em
termos historicos, mas filosoéficos, ser acessivel a ela”. Neste processo, a autora destaca
a complexidade do espaco da mulher do Terceiro Mundo na politica feminista e do
Estado neocolonialista.

Ao refletir sobre trajetoria do feminismo em relagcdo a histéria do capitalismo
apo6s a Segunda Guerra Mundial, e apontar criticas aos rumos do projeto politico do
feminismo, a cientista politica Nancy Fraser (2019 [2009]) mostrou que a politica de
justica social do feminismo foi colocada a servi¢o do projeto neoliberal. Trata-se, para
Fraser (2019 [2009], p. 36), do fracasso do projeto politico transformador feminista
porque atrelado com a transformacdo no carater do capitalismo para o neoliberalismo.
Neste contexto, o feminismo tornou-se um “fendmeno social de massa de base ampla”,
cujos termos de seu projeto radical foram “ressignificados” pelo neoliberalismo. Assim,
as reivindicagdes por justi¢a, entendidas como lutas socioecondmicas, foram mostradas
pelo projeto neoliberal como reivindicagbes por reconhecimento da identidade e da
diferenga no final do século XX.

O debate sobre igualdade e diferenca € constitutivo dos aportes tedrico-praticos
feministas, remontando & trajetoria do movimento social. Na defini¢do de identidades e
de alteridades no mundo contemporéaneo, é possivel perceber a atuacdo de indigenas
mulheres nos espacos das conferéncias das mulheres no Brasil. Em grande medida, as

indigenas usaram o0s esteredtipos do campo feministas sobre a indianidade como
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instrumento para apontar o racismo que regula as representatividades de mulheres, e
para colocar-se naquele espaco negociando os termos da representagéo.

O discurso de Dirce Carvalheiro Veron denota a determinacdo do lugar das
sujeitas indigenas a margem no espaco da democracia feminista da igualdade; e,
concomitantemente, inferiorizadas, dada a condi¢do racial e étnica na igualdade
propalada pelas mulheres e pelas mulheres feministas. Assim, denuncia o racismo
operante na politica de reconhecimento do campo feminista estatal, que apresenta
sujeitas dos grupos sociais historicamente excluidos, mas por meio das representacdes
estereotipadas. Ao mesmo tempo aponta a hierarquizacdo das sujeitas femininas dentro
do coletivo mulheres.

Com este discurso denunciativo, do modo do feminismo estatal participativo,
lidar com a diferenca racial e étnica, a representante das mulheres indigenas reivindicou
o reconhecimento dos diferentes modos de viver, de ser, de organizar-se, de lutar e de
representar-se das sujeitas femininas dos povos indigenas, mas para participar do campo
feminista propositor de politicas publicas para as mulheres a partir da | CNPM.

Quando em 2001 participou da “3* Conferéncia Mundial contra o Racismo, a
Discriminagdo Racial, a Xenofobia ¢ a Intolerancia Correlatas”, realizada em Durban,
Africa do Sul, Azelene Kaingang destacou que “a representacio indigena era formada
em maioria por mulheres. Em Durban, os direitos indigenas foram defendidos a partir
do olhar feminino” (KAINGANG, 2001, p. 8).

Por indicacdo do Conselho de Articulacdo dos Povos e Organizagfes Indigenas
do Brasil (CAPOIB), Azelene Kaingang participou desta conferéncia, fundamental para
0 ativismo das indigenas. Atuante no movimento indigena com a problemaética da
participacdo politica das indigenas, presente na fundacdo do CONAMI, Azelene
Kaingang chamou atencdo para a presenca das indigenas e a percepc¢ao diferenciada da
situacdo socio-historica.

Eliane Potiguara, em depoimento sobre a Conferéncia de Durban, afirmou:

Quanto a questdo de género, a luta tem sido dobrada pelo preconceito, pelo
desconhecimento e pelo desinteresse dos envolvidos, o que contribui para
tornar invisivel a situagcdo das mulheres indigenas no Brasil. Por isso, para
falar da participacdo das mulheres indigenas na Conferéncia Mundial contra
0 Racismo, h4 um outro historico que néo pode ser ignorado (POTIGUARA,
2002, p. 224).
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Passada quase uma década, o discurso de liderancas mulheres indigenas nos
espacos de conferéncias sobre atuagdo politica das indigenas mulheres, ainda ao
recordar a trajetéria de atuacdo delas no movimento indigena, tendo a Assembleia
Constituinte de 1987 como marco, denota as relacbes assimétricas fundadas nos
critérios raciais e patriarcais enfrentadas pelas indigenas.

Na “IIl Conferéncia Nacional de Politicas para as mulheres”, ocorrida em
Brasilia, no ano de 2011, Elisa Urbano Ramos participou do Painel n° 2 “Enfrentamento
do racismo e da lesbofobia — articulagao necessaria para o enfrentamento do sexismo”.
Na ocasido afirmou: “Eu sou uma mulher indigena, sou do povo Pankararu, da terra
indigena Entre Serra Pankararu de Pernambuco” (SPM, 2011, p. 43). Elisa Urbano
Ramos, ao afirmar o pertencimento étnico e de género, reflete sobre as relagbes entre
homens e mulheres indigenas; partindo de suas experiéncias como mulher indigena no

movimento indigena na regido Nordeste do Brasil, vai além:

As liderancas indigenas, em sua maioria, sdo homens. No entanto, as poucas
mulheres que tem s@o guerreiras, sdo fortes, sdo mulheres. Existe, em
especial 1a no Nordeste, uma expressdo machista que os homens dizem: “eu
sou homem”. Pois bem, nossas mulheres indigenas, elas séo mulheres. As
mulheres indigenas ndo tinham — e em alguns povos ainda ndo tém até hoje —
espago proprio para o debate.

[]

Mas o preconceito maior é sofrido na sociedade — aquele preconceito que ndo
é declarado. Muitas de nossas liderancas mulheres sdo perseguidas, inclusive
judicialmente — esses sdo 0s preconceitos subjetivos de que ninguém fala. E
identifica-se ai a auséncia do apoio dos homens. Quando digo “dos homens”,
ndo estou falando apenas dos esposos, estou falando também dos homens que
estdo a frente do governo, a frente das instituicGes, seja das organizacGes
governamentais ou nao.

Geralmente, fazemos referéncia a violéncia contra as mulheres como se as
mulheres sofressem violéncia s6 em casa, como se a violéncia fosse s
apanhar. Mas a violéncia esta estampada subjetivamente, as escondidas, e
esta em todos os lugares por onde nos passamos. Essa € uma reivindicacao
enquanto politicas publicas, pois nossas mulheres querem participar, ter seus
espagos publicos, formar associagdes, cooperativas, participar dos espagos
publicos dentro e fora da aldeia, assim como estamos participando dessa
Conferéncia, embora alguns estados nesse pais tenham ignorado a presenca
indigena. Foi necessario que nossas mulheres viessem como convidadas e
ndo como delegadas. Isso faz parte da histéria das conferéncias também
(SPM, 2011, p. 43-44).

A III CNPM, com tema “Autonomia e Igualdade para as Mulheres”, foi
realizada durante o governo da primeira mulher presidenta do Brasil, Dilma Rousseff,
que inspirava esperangas feministas por sua trajetoria politica. Foram duas mil
setecentos e oitenta e uma (2.781) delegadas. Trinta e duas (32) mulheres indigenas

participaram na condicdo de delegadas e onze (11) na condicdo de convidadas
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(INDIGENAS PARTICIPARAM ..., 2011). A 1Il CNPM legou a elaboracdo do novo
“Plano Nacional de Politicas para as Mulheres — 2013-2015 - III PNPM” (BRASIL,
2013.).

Ao lado de feministas, Elisa Urbano Ramos, Coordenadora Executiva e
Pedagogica das escolas indigenas Pankararu, apontou os empecilhos enfrentados por
sujeitas indigenas para participar do espago publico nacional construido por mulheres e
mulheres feministas.

Um dos caminhos para participar das CNPMs passava pela composicdo como
representante de entidade da sociedade civil do Conselho Nacional dos Direitos da
Mulher. Foi pela participacdo neste conselho que algumas representantes indigenas
adentram as CNPMs, mas ndo sem se defrontarem com os empecilhos impostos pelas
maneiras colonialistas de elaboracdo do espaco da democracia participativa de viés
feminista no Estado brasileiro.

A cientista politica Maria Gutenara Martins Araudjo (2014) nos informa que o
CONAMI representou as mulheres indigenas no CNDM nas gestdes 2003-2005 e 2005-
2007, e a Coordenacdo das OrganizacOes Indigenas da Amazodnia Brasileira (COIAB)
na gestdo 2008-2010. As indicacBes destas entidades foram do(a) Presidente(a) da
Republica, em conformidade com o Decreto n° 4.773 de 07 de julho de 2003. A partir
de 2008 com o Decreto n° 6.412, de 25 de margo de 2008, a composi¢do do CNDM
passou a se constituir por meio de selecdo regida por edital visando a pluralidade de
mulheres da sociedade civil. No entanto, a obrigatoriedade da entidade civil em ter
abrangéncia nacional limitou a representatividade feminina indigena e quilombola no
conselho, uma vez que prevaleciam entre estas sujeitas as organizagdes de abrangéncia
regional e local. Este critério foi alterado pelo Decreto n° 8.202, de 6 de marco de 2014,
qguando houve a inclusdo no conselho de novas entidades da sociedade civil, entre elas, a
Unido das Mulheres Indigenas da Amazonia Brasileira (UMIAB).

A UMIAB foi criada em 2009 durante o 11 Encontro das Mulheres Indigenas da
Amazo6nia Brasileira, no més de julho, por 47 delegadas representantes da Amazoénia
legal. Com o apoio da COIAB, a organizacdo de mulheres indigenas definiu como
missao articular as mulheres indigenas da regido amazdnica. Também colocou estas
mulheres em contato com instituicdes governamentais e ndo governamentais, nacional e
internacional, em torno dos direitos e demandas das indigenas. Na ocasido, Sonia

Guajajara foi eleita para ocupar o cargo na coordenacgdo executiva da COIAB; sua
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assuncdo foi inaugural da presenca feminina no cargo, conquanto a fragilidade do
empoderamento das indigenas na organizacdo (ORTOLAN MATOQOS, 2012).

Penso que a representacdo indigena mulher no campo feminista estatal estava
relacionada a uma forma de atuacdo no ambito do discurso feminista no Estado
brasileiro de pluralizacdo sociocultural e, sobretudo, a politica de construcéo de espacos
politicas para e de mulheres indigenas dentro e fora da aldeia, ensejada desde os anos
1970.

Neste sentido, quando da posse de Dirce Cavalheiro Veron como titular no
CNDM, em 27 de agosto de 2003, e da suplente Maria do Socorro Pinheiro de
Carvalho, povo Apurind, Mirian Terena, a época presidente do Conselho Nacional de
Mulheres Indigenas (CONAMI), avaliou se tratar de “um avango na luta das mulheres
indigenas por reconhecimento” (MULHERES INDIGENAS TOMAM ..., 2003).

A ideia do reconhecimento das mulheres indigenas, por parte de um érgédo
representativo da mulher brasileira, igualmente foi ressaltada na fala de Dirce
Cavalheiro Veron durante a 12 reunido do Conselho Nacional de Direitos da Mulher,

realizada nos dias 03 e 04 de novembro de 2003:

para nés mulheres indigenas é uma alegria participar do Conselho e
esperamos apoio do Conselho e da Secretaria Especial de Politicas para as
mulheres, as mulheres indias que sdo mais sofridas mesmo porque a gente
ndo tem muita oportunidade e quando tem ndo tem condigOes de levar para
frente, acredito nesse espagco que nds adquirimos que levamos ao “6rgéo
tutor” nosso a qual na ultima reunido colocamos que as mulheres indias sdo
tdo respeitadas que estamos no Conselho Nacional dos Direitos da Mulher e
que gostariamos de ser ouvida como mulher, lideranca e pessoa que tem
compromisso com a comunidade e com as mulheres de nossas aldeias, tem
muita violéncia nas aldeias, violéncias terriveis, estamos solicitando a
Secretaria de Politicas para as Mulheres, para ver a possibilidade de criar
Delegacias de Atendimento & Mulher Indigena, porque na delegacia do
branco eles dizem que isso é da cultura, e nés sabemos que faz coisa
nenhuma, n6s sabemos que a violéncia ndo nasce com a gente (ATA DA
REUNIAO CNDM, 03 e 04 de 2003, p. 19).

No discurso da igualdade, “a defesa de mais direitos”, “mais participagdo e mais
espaco de poder para as mulheres”, construido em torno da expressao “mulheres em sua
diversidade”, articulada na III CNPM (2011), e também em outros espagos dos
feminismos, para referir-se a diversidade de identidades das mulheres brasileiras, é
possivel perceber, por um lado, a busca de categoria para englobar as diferencas entre as
mulheres, e, por outro, a regulacdo da diferenca colonial em luta por reconhecimento

étnico e racial e por redistribuicdo dentro do campo feminista. Compreendo, em didlogo
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com Spivak (2019 [1994]), tratar-se da dissimulacdo da complexidade da reivindicacédo
da diferencga por sujeitas tidas como subalternas no sistema de representagcéo negociado
pela colonizagdo interna.

Partindo das realidades sécio-historicas dos seus grupos étnicos no Brasil, as
liderancas indigenas mulheres mostram os enfrentamentos, as criticas e as solugdes

adotadas. Retomando o discurso de Dirce Veron na | CNPM, a mesma falou:

Quero dizer que nés estamos mesmo audaciosas, nds estamos com muita
ousadia mesmo, nés saimos de tras do cocar, agora n6s estamos ao lado dos
nossos caciques, 0 que nossos caciques ainda ndo fizeram nds estamos
buscando agora. O que eles ndo fizeram, o que até agora eles ndo
encontraram o0 meio, ndés mulheres vamos encontrar, porque nés somos, ao
lado das mulheres negras, as mais sofridas do Brasil (BRASIL, 2004, p. 77).

Sacchi (2006) entende se tratar de um protagonismo assumido em nome dos
povos indigenas, mas distinto da representacdo indigena operada pelos homens dentro
da logica patriarcal que excluiu as mulheres da politica no espacgo publico. O discurso
das indigenas vem se dando dialeticamente com varios interlocutores indigenas e ndo
indigenas.

O critico Homi K. Bhabha (2013 [1998]) propde pensar a “agéncia
interrogativa” como movimento, dire¢do e contingéncia descerrada no entretempo do
espaco de negociacdo. Para Bhabha (2013 [1998], p. 295-296), “este momento liminar
de identificacdo — que se esquiva da semelhanca — produz uma estratégia subversiva de
agéncia subalterna que negocia sua propria autoridade através de um processo de
“descosedura” iterativa e religag@o insurgente, incomensuravel”.

Ampliando o debate sobre as formas de reivindicacbes da diferenca dos(as)
sujeitos(as) pds-coloniais, Spivak (2019 [1994], p. 261) pondera que estes se
posicionam distante de “oferecer fantasmaticas contranarrativas nativistas hegemonicas,
que respeitam de modo implicito o regulamento histérico de quem tem “permissdo para
narrar”.

Primeiramente, penso que as liderancas indigenas no espago das narrativas
feministas e da democracia participativa denunciaram o racismo, a desigualdade social e
a hierarquia de géneros, contrapondo as representacfes estereotipadas acerca dos
géneros entre os povos etnicamente diferenciados. Também abordam as desigualdades
entre homens e mulheres na representacao indigena, e mostram o0 processo de assungédo

a condicdo de liderangca mulher indigena do movimento indigena, conciliando com a
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construcdo do movimento de mulheres indigenas. No entretempo das negociacgdes,
colocaram-se ao lado dos indigenas homens, construindo um discurso sobre a
representatividade indigena nos espagos dos feminismos e do movimento indigena, e
disruptivas em relacdo as narrativas feministas sobre as mulheridades indigenas.
Assumindo o lugar de agente da narrativa sobre si e suas trajetorias, as indigenas, nos
espacos de conferéncias, trabalharam na construcdo de um dialogo intercultural critico.
Deste modo, entendo que elas se colocaram no espaco publico de modo divergente ao
imposto pelo multiculturalismo neoliberal.

No entender da intelectual-militante Catherine Walsh (2019 [2007]), a
interculturalidade, quando definida como sindnimo de multiculturalidade, atua para
“concessdo ao outro” no ambito da diversidade da sociedade, para manutengdo da
“unidade na diversidade”. Esta é uma das formas de disfarce do multiculturalismo
neoliberal. Ela mantém a desigualdade social e a estrutura social e institucional,
reproduzindo e mantendo desigualdades, assim, “promove a uma inclusdo vazia de
‘lugar politico”” (WALSH, 2019 [2007] p. 25).

Contrapondo ao entendimento de interculturalidade como inter-relacdo ou
comunicacdo, comumente expressado no Canada, Estados Unidos e Europa, Walsh
(2019 [2007]) propde uma compreenséo de interculturalidade fundada na experiéncia do

movimento indigena, sobretudo no Equador, ou seja,

a interculturalidade aponta e representa processos de construcdo de um
conhecimento outro, de uma pratica politica outra, de um poder social (e
estatal) outro e de uma sociedade outra; uma outra forma de pensamento
relacionada com e contra a modernidade/colonialidade, e um paradigma
outro, que é pensado por meio da praxis politica (WALSH, 2019 [2007], p.
9).

Em segundo lugar, considero que Dirce Veron e Elisa Urbano enunciaram-se
primeiro pela etnicidade Guarani e Pankararu, respectivamente, constituinte das
diferencas entre os povos indigenas. Para o antropologo Fredrik Barth (2000, p. 27),
grupos étnicos sdo “[...] categorias atributivas e identificadoras empregadas pelos
proprios atores”. Deste modo, mais que o conteudo cultural ¢ a organizagdo politica
fundada na autoidentificacdo e no seu reconhecimento, ou na luta por reconhecimento,
que define grupo étnico.

Na compreensdo deste autor, a identidade étnica enseja limites do grupo e
reforga lagos (BARTH, 2000). Apds afirmacdo e reconhecimento da identidade étnica
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junto aos demais grupos étnicos representados nas conferéncias, Dirce Veron e Elisa
Urbano discursaram em nome da categoria etnopolitica mulheres indigenas, articulando
a diferenca de género a diferenca étnica. Neste movimento, a diferenca de género
constitui a identidade étnica, e enseja lagos. Inversamente, diferenca eétnica compGe 0s
modos de ser e de se fazer mulheres e homens, e conota fronteiras.

E factivel afirmar que a formulagdo do discurso em torno do “nés mulheres
indigenas” aponta para uma “identidade diferencial” nas relacdes com as mulheres
brancas e com as mulheres negras, e, de modo amplo, no processo histérico de
exploracdo e de dominacgédo dos povos indigenas. Neste sentido, os discursos de Azelene
Kaingang e Eliane Potiguara, a exemplo dos demais em tela, chamam atengdo para o
ativismo das indigenas na situacdo de violéncia. Este é o terceiro aspecto.

Entrecruzando raca, etnicidade, género, colonialismo e resisténcia, a “identidade
diferencial” mostra-se por meio do sintagma “mulheres indigenas”. Esta forma de
nominar as mulheres indigenas afasta-se do sentido multicultural neoliberal que elimina
a diferencga colonial. A compreensdo de “mulheres indigenas” que percebo nos discursos
das indigenas mulheres, desde os anos 1970, expressa a interculturalidade critica, pois
introduz a diferenca colonial na formacéo da categoria etnopolitica.

Para Walsh (2019 [2007]),

a interculturalidade e a diferenca colonial ndo sdo compreendidas pelo seu
carater descritivo — de identidade politica ou particularismos minoritarios —,
mas sim como indicativas de uma realidade estrutural histérica e
sociopolitica que precisa de descolonizacdo e transformagdo. Mais que isso:
denota e requer uma acdo transformadora, uma acdo que ndo se limite a
esfera do politico, e sim que infiltre um verdadeiro sistema de pensamento
(WALSH, 2019 [2007], p. 26).

Dialogando com este entendimento de Walsh (2019 [2007]), é vélido dizer que
nos discursos das indigenas em tela, a diferenca colonial é marca distintiva da situacao
histérica de violéncia, a qual resistem, de diferentes maneiras, 0s povos indigenas.
Deste modo, a construgdo da identidade diferencial vem se dando por meio do diélogo
intercultural critico, pelo modo de referir “mulheres indigenas”, conjugando diferenca
étnica a diferenca de género e pela atuacdo politica de sujeitas indigenas atuantes. E véo
além.

Em 2016, como Coordenadora da Articulacdo dos Povos Indigenas do Brasil

(APIB), Sonia Guajajara, em entrevista concedida ao Instituto Socioambiental (ISA), ao
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pedido de exemplos sobre realidades e problemas como saude, educacdo, participacao

nas organizagdes indigenas e machismo, respondeu:

E um desafio diario, inclusive para a gente ocupar estes espacos de discussio.
Como tem esta questdo mesmo da cultura, do machismo. Embora tenham
muitas liderancas ativas e empoderadas, ainda somos um ndmero muito
pequeno de mulheres que consegue ir além do espaco da aldeia. E a gente
precisa cada vez mais tentar chegar mais junto e ocupar e fazer com que a
voz da mulher seja escutada, ndo s6 dentro da nossa prépria terra como fora
também. As mulheres precisam se empoderar muito para se libertar disso
(SONIA GUAJAJARA ..., 2016).

Em suas entrevistas, Sonia Guajajara comumente responde a pergunta que
relaciona género e etnicidade. O ISA formulou esta questdo do seguinte modo: “Para
além da luta: quais sdo os desafios de ser uma mulher, de uma cultura diferente, diante

de uma sociedade machista, como € a ndo indigena? ”. Ao respondé-la, frisou:

Precisamos dar conta de dois desafios. Primeiro conquistar o espaco e depois
manter esta credibilidade, esta confianga junto aos nossos povos, e também
sensibilizar a sociedade. A gente ja enfrenta o preconceito duas vezes: por ser
indigenas e por ser mulher (SONIA GUAJAJARA ..., 2016).

A opressdo que recai sobre as indigenas ndo é somente heranca colonial, pois,
conforme defendem Paredes (2008) e Segato (2016), havia uma forma de opressdo das
mulheres dentro dos grupos sociais antes da colonizacdo. Esta forma de opressao,
chamada por Segato (2016) de “patriarcado de baixa intensidade”, passou a relacionar-
se com o patriarcado dos colonizadores a partir da invasdo colonial. Nesta relagéo
assimétrica, porque estruturada em critérios raciais, segundo os quais o colonizador se
assumi como sujeito superior, e aos(as) colonizados(as) impunha a condicao de inferior,
foi fundado o patriarcado de alta intensidade. Vale relembrar que, na acepgdo de
Lugones (2014), o discurso colonial impds as sujeitas racializadas a condigdo de nédo
humanos. Tal opressdo significa para as indigenas mulheres toda a violéncia do
patriarcado moderno. Ao apontar o ordenamento moderno-colonial dentro e fora das
comunidades indigenas, o discurso de Sonia Guajajara € emblematico.

Concordando com a antropdloga Veena Das (2011, p. 15), para quem “a
formacgéo do sujeito como sujeito com género € entdo moldada através de transacoes
complexas entre a violéncia como momento originario e a violéncia que se infiltra nas
relacfes correntes, e torna-se uma espécie de atmosfera que ndo pode ser expelida para

‘fora’”, penso que a sujeita etnopolitica mulheres indigenas vem sendo construida e se
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constituindo nas experiéncias de subordinacdo que marcam o processo colonialista na
América.

Neste contexto de relacfes de poder assimétricas, indigenas de diferentes grupos
étnicos deram continuidade ao trabalho iniciado na década de 1970 de construcdo da
sujeita etnopolitica “mulheres indigenas”, oposta a categoria genérica “mulheres
indigenas” do discurso do multiculturalismo.

Enquanto o discurso colonial oblitera as indigenas com o siléncio, “as que ndo
podem falar” na expressdo de Spivak (2010), as que ndo podem se constituir liderancas,
as que nao podem representar plenamente a indianidade, indigenas mulheres de varios
grupos étnicos e com trajetorias politicas diversas na primeira década do século XXI,
percorreram 0s complexos caminhos da democracia representativa conjugada a
democracia participativa. Elas desfiaram o tecido colonial partindo das margens,
construindo suas historias como sujeitas subalternizadas, que desvelam a violéncia dos
espagos da democracia moderna. Na expressédo de Elisa Urbano Ramos, falaram sobre
“os preconceitos subjetivos de que ninguém fala” (SPM, 2011, p. 43).

Ao mesmo tempo reivindicaram o reconhecimento da diferenca étnica e racial
representada por mulheres indigenas e exigiram a redistribuicdo do espaco de poder da
democracia. Assim, agiram com o0s aportes da igualdade e da diferenca do campo
feminista, mas ndo para referendar os termos neoliberais subjacentes, pelo contrério,
para mostrar a dominacdo colonial dentro do feminismo estatal participativo, e fora
dele, na formacao sécio-historica do Brasil.

Assim, como nas décadas anteriores, e recentemente em 2019, quando
realizaram a | Marcha de Mulheres Indigenas, cuja abordagem trarei no proximo
capitulo, no centro dos discursos destas indigenas estava a denuncia da violéncia de
amplo espectro que marca a relacdo entre os/as colonizadores/as e povos indigenas
desde o século XVI, quando teve inicio a ocupacdo colonial dos territorios indigenas.
“Isso faz parte da historia das conferéncias também”, como asseverou Elisa Ramos
Urbano (SPM, 2011, p. 43).

Em didlogo com Freire (1996, p. 82), para quem “a experiéncia que possibilita o
discurso novo ¢ social”, entendo que, no comego do século XXI, indigenas mulheres
por meio de suas atuacdes politicas foram reconhecidas no espaco dos movimentos
sociais da democracia atraves da categoria etnopolitica construida por indigenas ao

longo da trajetdria de atuagdo como sujeita social e historica indigena, remontando aos
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quinhentos e vinte e um anos de luta dos povos indigenas, e principalmente a trajetoria
do movimento indigena a partir dos anos 1970.

Considerando as fontes historicas compulsadas nesta tese, a elaboracdo da
categoria etnopolitica “mulheres indigenas” foi iniciada na década de 1970 com atuagao
de indigenas mulheres no movimento indigena; ampliada na década 1980 pela agéncia
das indigenas de diversos grupos étnicos no movimento indigena, pela criacdo das
primeiras organizacfes de mulheres indigenas, concomitante aos discursos indigenistas
e indigenas sobre o papel das indigenas na luta dos povos indigenas. Esta categoria foi
adensada na década de 1990 com o crescimento do numero de organizacbes de
mulheres indigenas, com 0s encontros de abrangéncia regional, com 0s primeiros
encontros de abrangéncia nacional, bem como pela diversidade de sujeitas e suas
politicas no campo do ativismo de mulheres indigenas. No comeco do século XXI, de
encontro ao desentrelacar das lutas socioecondmicas e culturais e a regulacdo das
diferencgas do Estado-Nac&o, representantes indigenas propuseram as questdes indigenas
no campo do feminismo estatal participativo como sujeita etnopolitica construida na/por
meio das lutas dos povos indigenas frente as colonialidades.

Em grande medida, partindo da denuncia do racismo estrutural e da condicdo de
sujeitas marcadas por critérios raciais e de género, as liderancas se posicionaram no
campo feminista como “nds, mulheres indigenas” situado na diferenca colonial, em
oposicdo a categoria genérica “mulheres indigenas” do discurso do multiculturalismo.

Enquanto no movimento indigena se posicionaram pelas condi¢bes étnicas
diferenciadas, seguidas pelos marcadores de lugares e de papéis sociais atribuidos aos
géneros nas relagdes intragrupos e interétnicos, enquanto defenderam a participacdo
irrestrita das indigenas nas lutas histéricas dos povos indigenas no espaco publico das
colonialidades, nos campos dos movimentos de mulheres e dos feminismos ativos ao
longo deste processo, apresentaram-se na condi¢do de género seguida pela indianidade
elaborada pelos povos indigenas como resisténcia as representagdes dos indigenas
impostas pelo discurso colonial.

Nesta construcdo, indigenas enunciando pelo género tornaram as representagoes
das “indias” e das “mulheres indigenas” da politica de conhecimento feminista colonial
instrumento de atuacdo em nome dos povos indigenas. Ao trabalhar com sintagma

“mulheres indigenas”, inverteram a gramatica colonial, posicionando-se como indigenas
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mulheres construtoras da prépria categoria etnopolitica e dando inteligibilidade o que
chamo “indianidade estratégica”.

Por meio da indianidade estratégica atuam no espaco publico do Estado
brasileiro. No préximo capitulo abordo a atuacdo de indigenas mulheres como mulheres
indigenas no contexto das politicas publicas, considerando a pedagocidade da luta dos

povos indigenas, as agéncias indigenistas e o contexto da politica neoliberal.
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CAPITULO V

POLITICAS PARA MULHERES INDIGENAS E DE INDIGENAS
MULHERES NOS ENTRELACAMENTOS DOS COLONIALISMOS

Nos capitulos anteriores, por meio das analises de fontes histéricas, descrevi
aspectos da politicidade das mulheres indigenas no espaco publico do poder politico
onde também lutam por seus modos de vida e por participacdo nas deliberacdes e
decisbes como sujeitas politicas.

No final da década de 1970, a constru¢cdo do movimento indigena, de carater
nacional, contou com a participacdo de mulheres indigenas, embora estas a margem. A
partir dos anos 1980, indigenas mulheres de distintos grupos étnicos, mediadas pelas
relacfes intragrupos e interétnicas, construiram associacfes e organizacdes proprias e,
mais recentemente, 0 movimento social de mulheres indigenas.

Situadas no entrelacamento dos colonialismos, propus no capitulo anterior que
indigenas mulheres, a partir dos anos finais da década de 1970, vém construindo a
sujeita politica nomeada estrategicamente “mulheres indigenas”, em torno do qual
atualmente protagonizam a luta dos povos indigenas.

Ao longo deste periodo, reivindicacdes e pautas, especialmente as demandas de
politicas publicas, foram construidas e protagonizadas por indigenas mulheres. Neste
capitulo, apresento as proposicOes de politicas publicas de mulheres indigenas como
parte do processo de atuacdo de indigenas mulheres em torno da sujeita politica

“mulheres indigenas” nos colonialismos.

5. 1 A “Oficina de Capacita¢ido e Discussio sobre Direitos Humanos, Género e
Politicas Publicas para Mulheres Indigenas”

“Quarenta e uma liderancas indigenas femininas” (SEGATO, 2003b, p. 41)
participaram da “Oficina de Capacitacao e Discussao sobre Direitos Humanos, Género e
Politicas Publicas para Mulheres Indigenas”, daqui em diante “Oficina de Capacitagdo e

2

Discussdo ...”, realizada em Brasilia entre os dias 4 ¢ 9 de novembro de 2002.
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Considerada pela antropdloga Rita Laura Segato (2003b, p. 41-42) uma ‘“reunido
historica de mulheres indigenas, pela primeira vez convocadas pela Presidéncia da
FUNALI para dar sua opinido e colocar suas reivindica¢des”. Deste encontro resultaram
dois documentos. Trata-se da “Apostila de conceitos basicos para o debate: Género,
Direitos Humanos e Acbes Afirmativas para Mulheres Indigenas” e “Uma proposta de
politicas publicas e acdes afirmativas para mulheres indigenas”. Em 2003 foi publicada
em “Série Antropoldgica”, revista cientifica criada em 1972, editada pelo Departamento
de Antropologia, Universidade de Brasilia, sob o titulo “Uma agenda de agdes
afirmativas para as mulheres indigenas do Brasil”.

Estes documentos s3o, nas palavras de Segato (2003b, p. 46), “gigantesco mapa
da caréncia e do abandono”, a0 mesmo tempo “prova de forma irrefutavel, portanto, que
as mulheres indigenas tém capacidade para idealizar e propor uma reforma da vida
publica”.

As anélises de Sacchi (2006) e Segato (2003b, p. 45) notabilizam o
protagonismo das mulheres indigenas na reunido promovida pelo 6rgéo indigenista. E,
destacam que as liderancas femininas enfatizaram o diminuto nimero, quando ndo a
auséncia, de mulheres indigenas nos espacos onde o interlocutor é o Estado ou,
igualmente, outras agéncias de protecdo e de fomento.

De modo geral, a “Oficina de Capacitagdo e Discussdo ...”, realizada em 2002, é
referida como acontecimento histérico marcante na trajetoria de atuacdo das indigenas
no espaco publico iniciada na década de 1980. Relevancia acentuada considerando o
modo como o sistema moderno de género representou as sujeitas indigenas enquanto
ndo humanas, apoliticas e assimiladas ao projeto colonizador. Os documentos
resultantes desta atividade contém indicativos de uma alteracdo da representacdo das
indigenas, que foram representadas como protagonistas. Contudo, contém também as
inscricbes da maneira como a colonialidade ndo cessou de impor seu padrdo racializado
de género as sujeitas indigenas no comego do século XXI. A “Oficina de Capacitagdo e
Discussao ...” visava “formular demandas de politicas que redundassem no beneficio
especifico das mulheres” (SEGATO, 2003b, p. 44). As discussdes foram organizadas
em trés eixos: 1. Conflitos em torno do territorio indigena; 2. Questdes prementes do
cotidiano abarcando sexualidade, violéncia, pobreza e familia; e, 3. As principais areas
formuladoras de politica publica (SEGATO, 2003b).
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Considerando as proposicdes das mulheres indigenas, Sacchi (2006, p. 206)
pondera que o tratamento a especificidade das mulheres diante da questdo étnica faz
pensar no suposto “desconhecimento das implicagdes de género nas diversas esferas (ao
menos na concepcdo feminista do termo, de transformacao das desigualdades de poder
de género)”. Em sua leitura, na presuncao “de que as reivindicagdes particulares das
mulheres estdo embutidas nas de seus povos”, havia estratégia feminina de valorizacdo
das demandas abrangentes dos povos indigenas com a inclusdo gradual das pautas das
mulheres, entre outras especificidades. Esta hipdtese é compreendida pela antropéloga
como desafiadora da “logica ocidental compartimentalizada” de producdo de politica
publica.

Apesar de considerar a problematica do territorio, o objetivo e a metodologia da
“Oficina de Capacitagdo e Discussdo ...” focavam o debate a respeito dos problemas
incidentes sobre as indigenas como uma problematica especifica. Naquele comeco de
século, em abordagem feminista neoliberal, os projetos feministas abarcaram a
transversalidade da categoria género nas propostas de politicas voltadas ao Estado. A
desvinculacdo da problematica de género das demais questdes estruturantes das relacdes
assimétricas de poder € parte do projeto colonialista em sua face neoliberal de mascarar
que “género inscreve o corpo racializado” (AKOTIRENE, 2019, p. 28).

Contudo, Segato (2003b, p. 41) relatou que as indigenas “procederam
invariavelmente pensando primeiro nas necessidades dos seus respectivos povos, para,

imediatamente depois, apontar seus interesses especificos dentro delas”. Deste modo,

[As liderangas femininas indigenas] afirmaram: 1. que os problemas de
género se encontram enraizados e sdo indissociaveis da situacdo geral de
uma sociedade como um todo, desmontando a tese de que o problema
das mulheres pode ser atacado dentro do escopo exclusivo do género, e 2.
que as mulheres, a partir da sua perspectiva situada, sdo capazes de
analisar a situagdo geral do povo e apontar as caréncias que afetam a
totalidade da sociedade, assim como sugerir politicas publicas dirigidas a
populagdo em geral e em todas as &reas da administracdo (SEGATO,
2003b, p. 41, grifos no original).

E possivel dizer que as indigenas mulheres reunidas propuseram uma politica
situada na diferenca colonial porque partiram de uma visdo complexa dos problemas
incidentes na trajetoria dos povos indigenas ao longo dos colonialismos. Ao rejeitar a
diferenca de género como especificidade, entrelacaram género, raca, classe, etnicidade,

sexualidade e geracdo, demandando uma politica publica para os povos indigenas.
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Considerando as areas da administracao publica, € possivel sintetizar as politicas
propostas em “Politica de Ampliagdo da Participacdo dos Povos Indigenas nas
Institui¢des Nacionais”; “Politica de cogestdo de recursos e monitoramento de
orcamento”; “Politica de Defesa dos Direitos Politicos das Mulheres”; “Politica de
Capacitagdo para as indigenas”; “Programa de Formacao de Profissionais Indigenas de
Nivel Superior e Praticos”; “Politica de Defesa dos Direitos Humanos”; “Politica de
Protecdo do Indigena contra a violéncia”; “Politica de Prote¢do diferenciada a saude
indigena”; “Politica emergencial de combate a pobreza”; “Politica de autossustentacédo
das comunidades indigenas”; “Politica de protecdo a comunidade e a familia indigena”;
“Politica de combate aos crimes ambientais” e “Politica de preservagdo do patrimdnio
indigena material e imaterial” (SEGATO, 2003b).

A indicacdo a especificidade das mulheres indigenas nas diretrizes foi assinalada
pelas categorias “mulheres”, “liderancas femininas indigenas”, “mulher(es) indigena(s)”
e “trabalho feminino”. A definicdo do percentual de participagdo de 30% foi
repetidamente mencionada, talvez, visando assegurar a participacdo minima das
indigenas mulheres nas deliberacdes e decisdes. Vale ressaltar que naquele momento a
Lei 9.504/1997, de 30 de setembro de 1997, definia que o percentual minimo de 30%
das candidaturas de cada coligacdo ou partido deveria ser preenchido por candidatas
mulheres.

Segato (2003Db, p. 44, grifo no original) sublinhou que, a despeito da “Politica de
Defesa dos Direitos Politicos das Mulheres”, “praticamente em momento algum as
liderancas femininas presentes colocaram expressamente as mulheres no foco das
suas solicitacoes”. Outra excecdo, diz respeito a duas diretrizes, a saber: “Combater a
discriminagdo contra a mulher indigena”, “Proteger a saide da mulher indigena”, que
pautam as “seis medidas emergenciais”.

A “Politica de Defesa dos Direitos Politicos das Mulheres” tem como diretriz:
“Promover a participagdo das mulheres na tomada de decisdes e a formacdo de

liderancas indigenas femininas” (SEGATO, 2003b, p. 52). E as a¢des propostas foram:

Reserva de vagas para mulheres indigenas em todos os Conselhos:
Conselhos Fiscais locais, Conselhos de liderangas, Conselhos Municipais de
AssociagBes, Conselhos Municipais de Mulheres, Nicleos de Educagdo
Indigena, Conselhos Estaduais de Educacdo, Conselho de Educacédo
Indigena, Conselho Nacional Indigena etc.

Presenca de mulheres no cargo de Administrador Regional da FUNAL.
Realizacdo periddica de Oficinas nacionais e regionais de Capacitacéo e
Discussdo de mulheres indigenas para ampliar e multiplicar sua competéncia.
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Capacitacdo de liderancas indigenas femininas (formacdo nas areas de
administracdo, leis, negociacdo politica com o branco, oratéria e
argumentacao).

Campanha de consolidacédo de novos espacos para negociar os interesses das
mulheres — no projeto de cogestdo da FUNAI, no Parlamento Indigena, nas
organizacgdes indigenas, nos conselhos de educacéo etc.

Realizacdo de assembleias comunitarias e intertribais de mulheres.

Instalacdo de um Comité de Articulacdo para a posterior convocacdo de um
Foro ou Conselho de Mulheres indigenas do Brasil.

Campanha de revitalizagdo de associacBes femininas nas aldeias —
conselhos de mulheres ancids e grupos de discussdo propiciados pela
realizacdo de tarefas femininas conjuntas (SEGATO, 2003b, p. 53, grifos no
original).

Mas é a epigrafe que explicita o posicionamento das indigenas mulheres quanto
a politica voltada especificamente as indigenas: “Que quando o estado convoque,
convoque explicitamente a mulher” (Francisca Novantino Pinto de Angelo — Pareci)
(SEGATO, 200b3, p. 52). Francisca Novantino Pinto de Angelo, povo Pareci, & época
da “Oficina de Capacitacdo e Discussdo...” era presidenta do Conselho de Educacdo
Escolar Indigena de Mato Grosso — gestdo 2001/2003. Com intensa participacéo na area
de educacdo, a professora atua no Movimento Indigena desde 1980. Entre outras
atividades, foi membro de GT de Demarcacdo de Terras Indigenas nos anos 1980
(ANGELDO, [200-?]).

Vale salientar que, na leitura de Segato (2003b), a participacdo politica de
indigenas mulheres varia de acordo com 0s grupos étnicos, destacando casos de
exclusdo de mulheres nas deliberacGes e nas decisdes em suas comunidades, e de
restri¢cdo das sujeitas indigenas nas negociagdes com agéncias externas. “A guerra € a
negociagao de conflitos e interesses com o mundo de fora — com outras aldeias ou com
agéncias do estado ou organizacBes ndo governamentais — constituem o dominio
politico dos homens por exceléncia” (SEGATO, 2003b, p. 17).

Naquele comeco de século, as propostas de diretrizes de politicas publicas e de
acOes de indigenas revelaram sujeitas enfrentando a situacdo de assimetria de poder na
representacdo da politica indigena. As liderancas mulheres indigenas cobraram do
Estado brasileiro, em especial do 6rgdo indigenista oficial, uma politica que assegure e
favoreca a atuacdo das indigenas mulheres na construgdo e nas negociagdes politicas
voltadas aos povos indigenas.

No entendimento de Sacchi (2006, p. 142), a maior atuacdo politica de mulheres
indigenas nas interlocugcdes com o Estado e outras agéncias possibilitou “a discussdo

sobre (re)posicionamento e as concepcdes de género em suas comunidades”. Neste
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movimento, mulheres indigenas assumiram a representacdo, sobretudo, dos seus grupos
étnicos.

Considerando que o espaco publico foi e é atribuido pelo discurso moderno-
colonial, como espaco politico dos homens brancos e proprietarios das riquezas
materiais, em oposic¢do ao espaco privado ou domestico como lugar apolitico, atribuido
as mulheres brancas, e aos demais sujeitos tidos como inferiores e ndo humanos
(homens negros, mulheres negras, indigenas e indias), agéncias de indigenas mulheres
foram deslocadoras dessa dicotomia.

Para Segato (2003b, p. 46), o documento resultante dos debates das indigenas
em torno dos trés eixos, mencionado acima, deixa explicito que “é da perspectiva das
mulheres com determinacdo politica que se podem enxergar mais clara e
exaustivamente as questdes coletivas”.

As representantes indigenas mulheres na “Oficina de Capacitacdo e

Discussdo...” foram:

Crizelba Ferreira Padilha - Potiguara, Irani Barbosa dos Santos — Macuxi e
Sélia Juvéncio - Kaigang (Equipe da relatoria); Lacia Fernanda Belfort
(Kaigang) e Rosana Kaigang (Assessoria técnica); Alva Rosa Lana Vieira -
Tucano, Andila Belfort - Kaigang, Antonia Urbano Ramos dos Santos -
Xucuru-Kiriri, Arlete Bandeira — Krikati, Azilene Belfort Kaigang - Kaigang,
Catarina Delfino Guarani — TupiGuarani, Cecilia Barbosa Albuquerque —
Piratapuia, Cristiany Selestino - Xukurd/Kiriri, Crizelba Ferreria Padilha -
Potiguara, Darlene Taukane — Bakairi, Débora Tanhuare — Bakairi, Delia
Veloso Fonseca — Arapasso, Edna Luiza Alves Yawanawa - Yawanawa,
Francisca Novantino Pinto de Angelo - Pareci, Hilda Pinto Felix — Ticuna,
Irani Barbosa dos Santos — Macuxi, Joénia Batista de Carvalho — Wapixana,
Laura Reewani Tserewaruwe — Xavante, Lucia Fernanda Belfort - Kaigang,
Lucirene Behederu — Javaé, Maria Aparecida Pdezone — Xavante, Maria do
Socorro Ferreira — Tupinambd, Maria Inés de Freitas— Kaigang, Maria
Miquelina Machado — Tucano, Maria Valdelice Amaral de Jesus -
Tupinambd, Marinete Silva — Wapixana, Marli Kaigang — Kaigang, Maura
Rosa Titia — Patax6, Miriam Terena — Terena, Nevaldina Santana Lira —
Mura, NUbia Tupinamb& — Tupinambd, Oberlinda Casimiro da Silva —
Guajajara, Orlandina Monteiro Peres — Baré, Rosana Kaigang — Kaigang,
Rosimere Maria Vieira Teles — Arapasso, Sélia Juvéncio Kaigang — Kaigang,
Silvia Silvia — Terena, Sonia Sanchez Kaiowa — Kaiowa, Teresinha Pereira
da Silva — Potiguara, Valéria Paye Pereira - Kaxuyana-Tyrio, Zenilda da
Silva Vilacio — Sateré Mawé. (SEGATO, 2003, p. 79, grifos no original)

Considerando os nomes das participantes, cotejei escritos académicos e livros de
autoras indigenas, por exemplo as dissertacGes de Alava Rosa Lana Vieira (2017a), de
Maria Inés Freitas (2017a), de Nubia Batista da Silva (2017b), participantes da “Oficina

de Capacitagdo e Discussao”.
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Consultei dissertagdes de autoras indigenas que mencionam liderancas mulheres
indigenas, a dissertacdo de Josélia Daniza Inacio Jacodsen Schild (2016), que apresenta
Andila Berfot, e a dissertacdo de Iranilde Barbosa Santos (2017) referindo a sua irma
Irani Barbosa Santos.

Entre os livros de autoras indigenas analisei a obra Darlene Taukane (1996) e o
livro NATYSENO: trajetoria, luta e conquista das mulheres indigenas, do Conselho
Nacional de Mulheres Indigenas — CONAMI, de 2006. Escritos académicos, a exemplo
das teses de SACCHI (2006), RODRIGUES (2008), e SANTANA (2015), das
dissertaces SOUZA (2007), LIMA (2008), MAURO (2016) e DUTRA (2019), das
monografias COUTO (2003) e PAIVA (2018), favoreceram identificar as atuacgdes
algumas liderancas.

Em noticias sobre as mobilizacbes indigenas do acervo do Instituto
Socioambiental (ISA), a exemplo de “Indias querem se integrar a Economia”
(OSORIO, 2003) e “Indios reclamam de burocracia na saude” (OSSAME, 2001), “III
Assembleia Geral da ASIBA” (PERES, 2001), a menc¢ao de nomes de liderancas
mulheres indigenas em livros como The Indigenous Wordl 2002-2003 (VINDING,
2003) e SACCHI e GRAMKOW (2012), em documentos como registro do Estatuto da
Associacdo das Mulheres Ticuna (AMIT) com Ata de Fundagéo, em 23 de outubro de
2000 (REGISTRO CIVIL, 2000), e em entrevistas das liderancas indigenas, a exemplo
de Rosane Kaingang (KAINGANG; MOREIRA, 2016), contribuiram para identificar
algumas atividades das liderancas indigenas mulheres naquele momento.

Tendo em vista estas fontes histéricas, do total de quarenta e uma participantes
da “Oficina de Capacitacdo e Discussdo” localizei informacfes sobre vinte e nove
indigenas mulheres, sendo possivel afirmar que entre as participantes da atividade
promovida pela FUNAI em 2002 para mulheres indigenas havia professoras, agentes de
salde, conselheiras da educacdo em seus respectivos estados da federacdo, artesas,
estudantes universitarias, advogada, funcionarias publicas da FUNAI e de outros
Orgdos, vereadora. Algumas destas participantes atuavam também em organizagoes
indigenas e em organizacbes de mulheres indigenas, algumas trabalhavam nos cargos
de coordenadoras, vice-coordenadoras, presidentes, tesoureiras e secretarias. De modo
geral, liderancas mulheres dos povos indigenas.

Deste modo, reuniram-se mulheres jovens, adultas e idosas. Vinte e cinco (25)

povos foram representadas — Potiguara, Macuxi, Kaigang, Tucano, Xucuru-Kiriri,
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Krikati, Tupi-Guarani, Piratapuia, Bakairi, Arapaso, Yawanawa, Pareci, Ticuna,
Wapixana, Javaé, Xavante, Tupinambd, Pataxd, Guajajara, Mura, Terena, Baré,
Kaiowd, Kaxuyana-Tyrio e Sateré-Mawé. Mulheres que vivenciavam os problemas de
suas comunidades, tendo vista 0s papéis sociais de mulher, mée, avd, esposa, dona de
casa, profissionais da salde e da educacdo, e liderancas das comunidades e
representantes indigenas.

As liderancas indigenas mulheres posicionaram-se criticas ao Estado pela agdo
patriarcal de desconsiderar, pelo menos até aquele momento, a representacdo indigena
por mulheres. E possivel afirmar que estas indigenas atuaram pela condicio de sujeitas
racializadas interseccionando raca, classe, género, sexualidade e geracéo, mais que pelo
género mulher, categoria apartada das demais categorias, na ordem do sistema
colonial/moderno de género (LUGONES, 2014).

Estas indigenas agiram pela condicdo de sujeitas situadas na diferenca colonial
de expropriadas e exploradas, que vinham construindo, conforme mostro no capitulo 4,
confrontando as representacfes dominantes do feminismo ocidental sobre as mulheres
do terceiro mundo, comumente como vitimas, em analises binarias, cuja discussdo
apresento no capitulo 2. Nao foi como vitimas, uma premissa analitica, que atuaram,
mas como sujeita coletiva de direito que se constituiram na e pela luta dos povos
indigenas.

Em contexto do comeco do século XXI, nos termos propostos por o sociol6go
Pablo Gonzalez Casanova (2007), a “politica globalizadora e neoliberal” combina os
“colonialismos internacionais, intranacionais € transnacionais”’, aumentando a
dominacdo e controle dos processos de producéo e de distribuicdo. Neste sentido, afirma

que se esta politica atua em forma de rede maximizando os dominios e usos,

O mundo ndo pode ser analisado se se pensa que uma categoria exclui as
outras. Enquanto as relaces de dominacdo e exploragdo regional, as redes
articulam os distintos tipos de comércio inequitativo e de colonialismo, assim
como os distintos tipos de exploracdo dos trabalhadores, ou as distintas
politicas de participacdo e exclusdo, de distribuicdo e estratificacdo por
setores, empregos, regides (GONZALEZ CASANOVA, 2007, p. 449).

A critica de Mohanty (2008a) incide sobre a prioriza¢do do feminismo ocidental
da categoria de analise género. Como destaco no capitulo 2, feministas negras também
alertam para a exclusdo das mulheres negras do feminismo por meio da elisdo das

categorias de classe e de raga. Para Mohanty (2008a), o “feminismo ocidental” ndo ¢ um
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bloco monolitico, porém, “es posible rastrear una coherencia de efectos que resultan del
supuesto implicito de “Occidente” —con todas sus complejidades y contradicciones—
como referente primario en teoria y praxis” (MOHANTY, 2008a, p. 70). Ao rastrear
papéis, funcdes, espacos e representacdes das praticas colonialistas do Estado brasileiro,
assentadas em discurso da participacdo das mulheres, é possivel perceber a operacdo da
perspectiva do feminismo liberal como referente do discurso da inclusao.

Considerando as pondera¢des de Gonzalez Casanova (2007) e Mohanty (2008a),
observo que a centralidade de género, enquanto categoria de andlise na politica para as
mulheres indigenas, ndo favorece a construcdo de politica publica que atenda estas
sujeitas. A prevaléncia da categoria analitica género, subsumindo as categorias, por
exemplo, de raga, classe, geragdo e sexualidade, trabalha em favor da “politica
globalizadora e neoliberal”. Esta politica opera dissociando as categorias analiticas,
gerando uma viséo que € parte de um todo, mas ndo o todo. Deste modo, tenta mascarar
a atuacdo em rede dos colonialismos.

Diante das perspectivas do feminismo ocidental que priorizam a categoria de
analise género, temos as analises feministas (CRENSHAW, 2002; COLLINS, 2015;
LORDE, 1979; AKOTIRENE, 2019), mas ndao somente, a exemplo da proposicdo de
Gonzélez Casanova (2007), que propdem a intersecdo das categorias de analise sem
sobrepor uma a outras para construgdo de uma visdo complexa. Para Carla Akotirene
(2019, p. 44), “a interseccionalidade nos instrumentaliza a enxergar a matriz colonial
moderna contra os grupos tratados como oprimidos”.

E fundamental observar que a participagdo de indigenas mulheres na atividade
em tela se deu no &mbito de relacOes de poder controladas pelo indigenismo oficial, este
em parceria com o feminismo ocidental (neoliberal) transversalizado pela categoria
género. O que oferece indicios de que o projeto da FUNAI, de recepcionar as demandas
de indigenas mulheres e de favorecer o protagonismo destas sujeitas, ndo passou de uma
estratéegia de homogeneizacdo das demandas das liderancas indigenas mulheres ao
padrdo de género colonial. Isto fica exposto no esforgo de acolar as pautas indigenas em
conformidade com as representacfes ocidentais sobre as sujeitas da América Latina, o
chamado terceiro mundo, que desconsidera a diferenga colonial fundante da
representacdo sujeita indigena.

Foi neste territério controlado pelos colonialismos que indigenas mulheres,

partindo de suas experiéncias em distintos contextos intragrupos e interétnicos,
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propuseram, ao Orgdo indigenista oficial, ndo uma agenda especifica das mulheres
indigenas, mas uma agenda politica situada na experiéncia coletiva de sujeitas indigenas

enquanto representantes dos povos indigenas.

5. 2 A pedagogicidade da trajetdria reivindicatoria de indigenas mulheres

Paulo Freire (1996) defende a existéncia de uma pedagogicidade nas acgdes
cotidianas de atencdo aos espagcos onde vivemos, inerente & condicdo assumida de
sujeito social e historico.

Partindo desta compreensdo, penso que as experiéncias de indigenas mulheres,
ao construir pautas reivindicatorias em espacos de conversagoes proprios formalizados
por meio de encontros regionais e nacional no Brasil ocorridos antes de 2002,
contribuiram para a formulacéo das propostas de politicas publicas, voltadas aos povos
indigenas apresentadas na “Oficina de Capacitagdo e Discussdo...”.

Em 1986, Eliane Potiguara utilizou o jornal feminista “Mulherio” para publicar
as demandas de mulheres indigenas naquele momento nas comunidades e no

movimento indigena:

1. A nossa participacdo (homens e mulheres) na elabora¢do da nova Carta
Magna, com interesses radicalmente voltados para as comunidades indigenas;
2. Exigimos a imediata demarcagdo das terras indigenas (ato que deveria ser
concretizado e fora prometido em 1978 e até agora nada); 3. Reivindicamos a
revogacdo do decreto 88.985/85, que autoriza empresas mineradoras a
explorar minérios em areas indigenas, decreto este desconhecido pelo atual
presidente da Funai; 4. Reivindicamos a recuperacdo de nossas terras
roubadas por fazendeiros e latifundidrios; 5. Reivindicamos o usufruto das
riquezas do solo e subsolo de nossas terras; 6. Reivindicamos o respeito pela
autodeterminacdo dos povos indigenas, o respeito a nossa cultura e lingua; 7.
Reivindicamos a revogacdo do decreto do artigo 88.118, que tira do 6rgédo
tutelar (Funai) a competéncia de resolver as questfes referentes as terras
indigenas e da essa competéncia ao Minter (Ministério do Interior) e ao
MEAF (Ministério de Assuntos Fundiarios). Esse decreto da também
autoridade a policia militar de demarcar nossas terras; 8. Reivindicamos o
respeito as nossas mulheres indias, que sdo fonte da vida indigena. Sem as
mulheres nossa cultura e nossas tradi¢cbes sucumbirdo diante do massacre
cultural e do genocidio sutil que se vai alastrando como fantasma as nacdes;
9. Daremos todo apoio a Reforma Agraria desde que respeite as areas
indigenas, porém temos consciéncia de que essa reforma agraria esta sendo
feita para agradar a UDR e a moderniza¢do do meio rural; 10. Apoiamos a
luta dos trabalhadores rurais, a luta dos Sem-Terra, a Campanha Nacional
pela Reforma Agréria organizada pelos movimentos populares e exigimos o
reconhecimento politico de nosso movimento indigena: a UNI (Unido das
NacBes Indigenas); 11. Exigimos o fim da violéncia no campo; 12.
Almejamos a formagdo de quadros profissionais indios para trabalharem
dentro das comunidades nas areas de salde e educacao, agricultura, higiene
etc., e na elaboracdo dos projetos governamentais: exigimos a presenca do
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indio porque a realidade do indio s6 o indio conhece (POTIGUARA, 1986, p.
17).

Eliane Potiguara participava do movimento indigena e debatia sobre o lugar e o
papel das mulheres indigenas na luta dos povos indigenas. Conforme contou em
autobiografia (POTIGUARA, 2019), ao longo dos anos 1980 participou de Vvarios
encontros indigenas no Brasil e em outros paises, representando os povos indigenas.
Naquele momento, articulada com o CIMI e outras organizacdes indigenistas e nao
indigenas, atuava principalmente nas tematicas educacdo, satde e mulheres indigenas, o
que lhe possibilitou perceber as principais demandas das indigenas mulheres.

Em grande medida, as reivindicacdes publicadas em “Mulherio” dizem respeito
a luta por direitos dos povos indigenas, entre eles os direitos fundamentais aos
territdrios indigenas e a autodeterminagdo. A referéncia as mulheres indias na
reivindicagdo n° 8 foi atrelada a luta dos povos indigenas por outorga e validacdo de
direitos, no contexto de discussdo da convocacdo da Assembleia Nacional Constituinte
de 1987-1988.

No mesmo ano em que Eliane Potiguara publicou o escrito em tela, participou
do “Primeiro Encontro de Mulheres Indigenas” em Dourados, estado do Mato Grosso
do Sul, nos dias 22 e 23 de novembro de 1986. Na ocasido, articulada pelo CIMI,
mulheres Guarani e Kaiowa apresentaram suas demandas. Na abertura do relatorio final

do encontro expressaram:

Diante de tanta miséria e abandono ao nosso povo Guarani e Kaiowa, nds
mulheres indigenas, resolvemos [trecho riscado] tornar publico a nossa
alianca aos nossos esposos e fazermos a 1 Reunido de mulheres, discutimos
os problemas que nos fazem sofrer, particularmente aos nossos filhos®
(Relatorio Primeiro Encontro de Mulheres Indigenas, 1986, p. 1.).

Adiante, o relatorio apresentou as demandas, organizadas em duas areas, a
educacdo e a saude, nesta ordem, e um item chamado reivindicacdes gerais. As

demandas gerais foram:

1. Apoio as mulheres vilvas e seus filhos; 2. Apoio aos idosos (homens e
mulheres) doentes e impossibilitados de trabalhar nas tarefas diérias. 3.
Respeito a identidade indigena (cultura e lingua). 4. Respeito pelo direito a
vida e fim da violéncia as nacdes indigenas. 5. Imediata demarcacdo das
terras. 6. Impunidade ao assassinato de Marcal. Ass.: Grupo de Mulheres
Indigenas ' (Relatdrio Primeiro Encontro de Mulheres Indigenas, 1986, p.
2).

226



Além da demanda por atencéo as vilvas e seus filhos e as idosas, a demanda por
formacdo de jovens mulheres indigenas nos conhecimentos da enfermagem ocidental
relacionava-se a melhor atendimento na enfermaria na comunidade. Assim, observando
sua realidade, as indigenas mulheres reivindicaram atencdo as condigdes de vida,
considerando papeis assumidos por elas junto aos homens nas comunidades Guarani e
Kaiowé de Mato Grosso do Sul.

Conforme referido no capitulo anterior, considerando a etnografia de Sacchi
(2006), a AMARN ¢ a primeira organizacao de mulheres indigenas do Brasil que se tem
informacao, seu surgimento é correlato ao movimento indigena nas décadas de 1970 e
1980. Trata-se de uma organizacao de mulheres indigenas que viviam no espago urbano
de Manaus — AM. Este viver foi fundamental na construgéo a partir dos anos finais da
década de 1970 das demandas voltadas a subsisténcia, a saude e a educacéo.

Em 1987, as associadas da AMARN Deolinda Freitas Padro, povo Dessana, e
Lidia Vaz Lobo, povo Miriti-Tapuia, estiveram em Brasilia em protesto contra os
projetos de exploracdo das terras indigenas assinados pelo presidente José Sarney e em
dialogos com parlamentares. Naguele momento, as indigenas da AMARN, junto as
outras liderancas do movimento indigena, discutiam os projetos do governo federal nas
terras indigenas, especialmente os decretos 94.945/87 e 94.946/87, respectivamente
criavam colénias indigenas nas regifes de fronteiras e o Projeto Calha Norte (Mulheres
ampliam, 1987, p. 5).

Dois anos depois, em 1989, a AMARN promoveu o “Primeiro Encontro de
Mulheres Indias do Amazonas e Roraima”. Na ocasido, Edna Damasceno, assessora do
encontro, afirmou que “hd uma preocupagdo por parte das mulheres, com as
consequéncias da ndo demarcagdo das terras indigenas” (MULHERES indias, 1989, p.
11). Adiante, Deolinda Freitas Prado, coordenadora da AMARN, abordou a importancia
do encontro para analise dos problemas que afetavam as indigenas nas comunidades e
nas cidades. A melhoria da condicdo de vida das indigenas na cidade aparece como
demanda principal da organizacdo (MULHERES indias, 1989).

Ainda em 1989, no estado do Parand, na regido Sul do Brasil, o “Diario de

Cuiaba”, em 26 de novembro, noticiou:

as mulheres indigenas de 46 nacfes estdo discutindo desde ontem, em
Curitiba, os principais problemas que afetam as indias e as criangas das 180
nagdes existentes no pais. O | Encontro Nacional comegou com um protesto
da presidente da Associa¢do dos Indios Desaldeados de Campo Grande,
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Marta da Silva [Marta Guarani]. Ontem, fez seis anos que o lider Margal de
Souza — enfermeiro e funcionario da Funai em Campestre, Mato Grosso do
Sul — foi morto por defender o direito de terra da tribo Kaioas (MS), até hoje
0s assassinos de Marcal ndo foram identificados (MULHERES
INDIGENAS: PROBLEMAS, 1989).

Apesar de representadas as bordas do movimento indigena, conforme exponho
no capitulo 3, analisando os impressos do CIMI, desde o final dos anos 1970 indigenas
mulheres comunicam os problemas incidentes sobre os grupos étnicos nos distintos
contextos no Brasil. Especialmente as indigenas liderancas pronunciaram reivindicagoes
para além dos espacos da comunidade, reunindo em encontros regionais e nacionais.

Em 1990, durante o “I Seminario da Mulher Indigena” (1990, p. 1), realizado na
Universidade de Brasilia, apresentaram “os problemas gerais e especificos de nossas
mulheres” e as reivindicagdes direcionadas a FUNAI. Esta explicitacdo distingue o “I
Seminario ...” das atividades anteriormente apresentadas. As indigenas reunidas neste
seminario afirmaram que “Ao longo de 6 (seis) anos, estamos lutando e trabalhando
pelo reconhecimento da organizacdo das mulheres e apds etapa por etapa, apos
encontros regionais nas aldeias, ap6s um trabalho de conscientizacdo, chegamos neste |
seminario” (I Seminario da Mulher Indigena, 1990, p. 1).

Neste “I Seminario ...”, as demandas por infraestrutura e condicdes de trabalho
para professoras, agentes de enfermagem e funcionarios indigenas da FUNAI e de
sobrevivéncia para toda a comunidade abarcam todas as &reas. Especificamente nas
areas de educacdo e saude, reivindicaram formacdo quanto a “causa indigena” e
educacdo bilingue. Demandaram programa de salde com base na medicina indigena
com “programa de orientacdo de saide as mulheres e criangas com relacdo ao seu
corpo” (I Seminario da Mulher Indigena, 1990, p. 2).

Quanto a atuacdo do orgdo indigenista oficial, demandaram melhores condic6es
de atendimento nas Casas do indio das administraces regionais; e visando melhorar a
alimentacdo e a moradia, reivindicaram a FUNAI o planejamento de projetos junto as
comunidades, rejeitando “o paternalismo historico e oficial, que nos faz regredir”. A
reivindicagdo quanto ao territorio indigena abarcou a “demarcagdo urgente das terras
indigenas, retirada imediata dos usineiros, fazendeiros, posseiros, madeireiros,
garimpeiros e exploradores de diversas ordens de terra indigena, como reza a
Constituicao brasileira promulgada em 1988” (I Seminario da Mulher Indigena, 1990, p.
2).

228



2

No “I Seminario ...” as indigenas mulheres reivindicaram direitos quanto a

organizacdo da mulher indigena nos seguintes termos:

Queremos o direito a organizacdo indigena, especificamente a organizacao de
mulheres a nivel local e futuramente a nivel nacional. Lutamos pelo
reconhecimento dos direitos da mulher indigena que repassa a cultura, as
tradices, a lingua ao longo dos tempos. Queremos um programa de trabalho
e conscientizagdo que apoie as mulheres indigenas desaldeadas, que buscam
sobreviver nas cidades e que se perde por falta de apoio e orientacdo nas
maos dos brancos, que a exploram tanto fisica quanto moralmente. Referimo-
nos as mulheres que sdo usadas como empregadas domésticas e outras (I
Seminério da Mulher Indigena, 1990, p. 2).

Esta reivindicacdo foi adensada durante a ECO 92, como ficou conhecida a
Conferéncia Mundial dos Povos Indigenas sobre Territorio, Meio Ambiente e
Desenvolvimento. Das conversacdes na ECO 92 foram publicadas em 30 de maio de
1992 pelos povos indigenas, representados por cinquenta e um povos (51), e seus
interlocutores, a “Declara¢do da Aldeia Kari-Oca” e a “Carta da Terra”. Manifestagdes
com recomendacdes voltadas aos povos indigenas (CARTA DA TERRA, 1992).

Em que pese a majoritaria representacdo masculina indigena, oito mulheres
indigenas assinam os documentos na condi¢do de “articuladores brasileiros para a Kari-
Oca”. A “Lider Espiritual Vilinta Kaiomalo” (MT) foi a unica mulher nesta categoria,
Graciliana Xucuru (AL) e Vilma Potiguara (PB), ambas na categoria jovem, e na
categoria mulher, assinaram “Mulher Rosane Kaingangue (RS), Mulher Mairena Kiriri
(BA), Mulher Francisca Paresi (MT), Mulher Dorothy Bakairi (MT) e Mulher Enir
Terena (MS)”. Vale salientar que nas categorias chefe e ancido nao houve mencao as
mulheres indigenas. Dentre as sessenta e seis organizagdes, destaco as trés
representagdes coletivas de mulheres indigenas: a “Asociacion de Mujeres Indigenas de
la Costa Atlantica (Nicaragua), a Organizacion de Mujeres Aymaras del Kollasuyo
(Bolivia) e a Maori Women'’s Welfare League (Nova Zelandia)” (CARTA DA TERRA,
1992, p. 17-22).

Duas recomendacOes da Carta da Terra dizem respeito diretamente as mulheres
indigenas. No ambito dos “Direitos Humanos e Direito Internacional”, “29.
Recomendamos que os direitos da mulher indigena sejam respeitados. Elas devem ser
respeitadas na sua regido local e a nivel nacional e internacional” (CARTA DA
TERRA, 1992, p. 8). E, quanto a “Cultura, Ciéncia e Propriedade Intelectual” a Carta da

Terra afirmou: “107. Recomendamos aos governos locais, nacional e internacional, que
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criem fundos para educacdo e treinamento indigena, como forma de contribuir para
novos métodos de sobrevivéncia e acessivel a todos os niveis, em particular nos jovens,
criangas e mulheres” (CARTA DA TERRA, 1992, p. 16).

Nesta carta, no qual “povos indigenas” ¢ categoria representativa fundamental e
o0s ancides reconhecidos como liderancas a serem respeitadas pelos jovens, as mulheres
indigenas foram reconhecidas como sujeita de “direitos distintos e separados dentro de
seus territorios”, igualmente foi recomendado para jovens e criangas (CARTA DA
TERRA, 1992).

Na percepcdo de Mirian Marcos Tsibodowapé (NATYSENO, 2006), os dialogos
entre mulheres indigenas na ECO 92 aconteceram no sentido de reivindicar a
participacdo das mulheres indigenas na luta dos povos indigenas em igualdade com os
homens, portanto, um direito das mulheres indigenas. Igualmente, Rosane Kaingang,
lideranca do movimento indigena, participante no processo de organizacao das mulheres
indigenas, destacou a importdncia da ECO 92 para a organizacdo das indigenas
mulheres em d&mbito nacional (KAINGANG; MOREIRA, 2016).

O “I Encontro Nacional...” reuniu “50 mulheres de 28 povos indigenas”,
representando também organizagdes indigenas. No relatério do encontro, a relatora
Rosane Kaingang registrou: “Sabemos que estamos no primeiro degrau da escada, mas,
com determinacdo, chegaremos ao nosso objetivo que é amenizar parte de nossos
problemas sociais ou quem sabe até soluciona-los, seremos com certeza mais uma forca
para a Luta de Mulheres” (Relatorio do 1° Encontro Nacional DE Mulheres Indigenas
do Brasil, 1995, p. 1).

As autoridades presentes foram questionadas quanto a omissdo em relacdo ao
atendimento das demandas dos povos indigenas e das mulheres indigenas. Em especial,
Ruth Cardoso, a época coordenadora do Programa de Comunidade Solidaria, foi
questionada sobre a desigualdade da aplicacdo deste programa entre 0S grupos
indigenas.

Ao presidente da FUNAI, “A india da tribo Kaiowd, SoOnia, aproveitou a
oportunidade e denunciou ao Sr. Marcio Santilli, o suicidio de seu povo, o alcoolismo
das criancas de 05 a 13 anos de idade na aldeia” (Relatorio do 1° Encontro Nacional DE
Mulheres Indigenas do Brasil, 1995, p. 1). A autoridade do 6rgo indigenista também
foram direcionadas denuncias quanto ao trabalho dos administradores regionais da

FUNALI. Neste sentido, as indigenas “exigiram, firmemente, a reestruturacao do 6rgao, a
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urgente demarcacdo de terra e a demissdao de funcionarios que ndo tém nenhum
compromisso com os povos indigenas”. Também “As demais lideres sempre colocaram
as questdes praticas de seus trabalhos junto as comunidades de base, reclamaram a falta
de apoio em seus projetos de educacao, transporte, saude, nutricao etc. (Relatério do 1°
Encontro Nacional DE Mulheres Indigenas do Brasil, 1995, p. 1).

Retomando a cronologia das reivindicagdes de indigenas mulheres no Brasil e
observando 0s eventos regionais no territorio nacional, é possivel apontar que
mobilizacdo das indigenas mulheres continuaram na segunda metade da década de
1990.

Sob a coordenacdo de Maninha Xucuru-Kariri, representante da Articulagdo dos
Povos Indigenas do Nordeste, Minas Gerais e Espirito Santo, foi realizado em Itabuna,
Estado da Bahia, em 1998, o “I Encontro de Mulheres Indigenas dos povos localizados
na Bahia, Espirito Santo ¢ Minas Gerais”. Na ocasido discutiram a situagdo dos povos
indigenas e seus direitos constitucionais, a educacdo, a saude, o territério e a
organizacao indigena. Quanto aos procedimentos contraceptivos entre as indigenas, o
mesmo foi considerado como um “exterminio continuado” desde o Descobrimento do
Brasil. Indigenas dos povos Patoxé ha hd hae, Patoxo, Xacriaba, Tupiniquim e Guarani
propuseram e apresentaram o estatuto dos povos indigenas e direitos da mulher
(LIDERANCAS DA BA ..., 1998, p. 4).

Na regido Norte, em 1999, a OMIR realizou o “Encontro Estadual de Mulheres
Indigenas” para discutir os direitos assegurados pela Constituicdo de 1988, manifestar
contrariedade a instalacdo dos Pelotdes Especiais na Aldeia Uiramutd e na Aldeia Erico,
denunciar o comércio de bebidas alcodlicas nas comunidades, abusos sexuais contra as
indias Yanomami e a violéncia contra mulheres indigenas na regido (SACCHI, 2006).

Segundo Sacchi (2006, p. 124), em julho de 2002 aconteceu em Manaus — AM o
“I Encontro de Mulheres da Amazdnia Brasileira”, que “reuniu mais de 20 povos da
regido”. Na ocasido foi criado o Departamento de Mulheres Indigenas da Coordenagao
das Organizacdes Indigenas da Amazonia Brasileira (DMI/Coiab). O documento final,
conforme etnografia da autora, permite cartografar as atuacBes das indigenas no
movimento indigena, os problemas com os quais se defrontam as indigenas e as suas
propostas abrangendo as problematicas do desenvolvimento sustentavel, da capacitacdo

profissional, da salde, da violéncia e dos direitos.
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Conforme noticia do Instituto Socioambiental, entre os dias 17 e 18 de abril de
2001 em Rio Branco, Acre, “cerca de 35 mulheres liderancas indigenas representantes
dos seguintes povos: Tiryo, Apalai, Tapuia, Sateré Mawe, Tukano, Kassupa, Oro Nao,
Karitiana, Gavido, Kaikuna, Karipuna, Macuxi, Pareci, Bakairi, Guajajara, Krikaty,
Juruna, Xipaia, Surui, Patach6, MaNchineri, Kaxinawa, Shanénawa, lauanawa4,
Apurind, Nukini, Poyanawd, Nawa, Kulina, Katuquina, Kamadeni, Shadawé, Jamamadi,
Jaminawa, Marubo, Shawadawa (Arara) ¢ Kaingang (Convidada)” reuniram-se no “I
Encontro de Mulheres Liderangas Indigenas da Amazonia” (ENCONTRO DAS
MULHERES ..., 2001, on-line).

O “I Encontro de Mulheres Liderangas...” foi promovido pelo Grupo de
Mulheres Indigenas da UNI/Acre e Sul do Amazonas e pelo Movimento Articulado de
Mulheres da Amazénia (MAMA), em preparacdo a Il Conferéncia Mundial Contra o
Racismo, Discriminacdo Racial, Xenofobia e Outras Formas Correlatas de

(13

Intolerancia”. As participantes, orientadas por duas questdes: “1. Que tipos de
discriminacdo vocés acham que sofrem dentro da aldeia e fora da aldeia? 2. O que vocés
acham que deve ser feito para combater essa discriminagdo?”, construiram um
documento contendo as reivindicagdes e propostas (ENCONTRO DAS MULHERES ...,
2001, on-line).

Organizadas em torno das tematicas “Autonomia e Representacdo Politica,
Salde, Educacdo e Combate a Violéncia para as comunidades indigenas da Amazonia
Legal Brasileira” (ENCONTRO DAS MULHERES ..., 2001, on-line), mantendo a
tonica da defesa dos direitos coletivos, o termo mulher indigena foi mencionado em
dois momentos: “5. Violéncia contra mulheres indigenas, principalmente o estupro
causado pelos ndo indios, funciondrios da FUNAI e também pelos fazendeiros,
seringueiros, militares, garimpeiros e posseiros vizinhos que ficam mais proximos das
aldeias”. E “2. Formacdao de mais mulheres agentes de saude, técnicos/as em
enfermagem etc.” (ENCONTRO DAS MULHERES ..., 2001, on-line).

As portas da “Oficina de Capacitagdo e Discussio ...”, foi realizado o “I
Encontro de Mulheres Indigenas em Mato Grosso”, nos dias 10 a 12 de outubro de
2002. “Contou com a presen¢a de 96 mulheres dos povos Rikbaktsa, Apiakd, Kayabi,
Munduruku, Arara, Myky, Umitina do MT e Pataxé do extremo sul da Bahia”. Foi
realizado pelo CIMI/MT, com a presenca da CPT, GAPI e Ministério Publico Federal,

na Aldeia Barranco Vermelho do povo Rikbaktsa, municipio de Brasnorte, estado de
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Mato Grosso (I ENCONTRO DE MULHERES ..., 2002, p. 13). Segundo o jornal

“Porantim”,

O encontro foi finalizado com a leitura de um documento feito pelas
participantes, exigindo dos 6rgdos competentes a aprovacgdo do Estatuto dos
Povos Indigenas; demarcacdo imediata das terras indigenas Pontal do Povo
Apiaka, Patax6 na Bahia, Bateldo dos Kayabi, Terena de Rondonopolis; o
reconhecimento étnico dos povos indigenas; a punicdo dos invasores das
terras indigenas (madeireiros, pistoleiros, fazendeiros e garimpeiros) e que
seja respeitado o direito das mulheres indigenas na opcdo pela laqueadura
apenas nos casos de risco de vida (I ENCONTRO DE MULHERES ..., 2002,
p. 13).

Quando as indigenas mulheres se reuniram, em novembro de 2002, na FUNAI,

2

em Brasilia, para a “Oficina de Capacitagdo ¢ Discussdo ...”, mesmo aquelas que
participavam pela primeira vez de atividades junto aos 6rgdos indigenistas, tinham a
disposicdo a pedagogicidade da trajetoria das indigenas mulheres de lutar pelos povos
indigenas. Varias participantes foram construtoras dessa caminhada que possibilitou a
proposicédo de politicas publicas ndo de género, mas voltadas ao combate dos danos dos
colonialismos sobre 0s povos indigenas.

Partindo da compreensdo da situacdo dos povos indigenas, indigenas mulheres
reivindicaram politicas do Estado brasileiro que reconhecessem, assegurassem e
favorecessem os direitos dos povos indigenas; concomitantemente, demandaram dos
povos indigenas, mas também do Estado, condi¢bes favordveis a organizacdo das
indigenas mulheres, e reconhecimento do movimento de mulheres indigenas como

representante da/na luta indigena.

5. 3 Indigenismo, Género e Politica Indigena

Ao longo da trajetoria de atuacdo de indigenas mulheres no movimento indigena
e no movimento de mulheres indigenas, € possivel perceber a atuacdo de agentes
indigenistas de distintas orientagdes ideoldgicas na promocao dos debates e do processo
associativo em torno da problematica mulher indigena/género. Mohanty (2008b)
nomeia agéncias deste tipo como ‘“corpos governantes” (MOHANTY, 2008b). Mas
percebo também as agéncias e os agentes indigenistas atuando no sentido de
“intermediagdo interlocutiva”, na acep¢do de Ortalan Matos (2012). A meu ver, a
atuacdo de algumas agéncias e agentes indigenistas vem se dando na direcdo de criar

instrumentos de combate aos efeitos da politica dos corpos governantes.
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Sacchi (2006, p. 19) compreende que “a participacao politica das mulheres
indigenas somente pode ser entendida na encruzilhada de diversos fatores e na relagdo
bastante complexa entre diferentes agentes e agéncias do campo politico indigena e
indigenista”. Ciente de que as agéncias abaixo elencadas ndo comportam a totalidade da
rede de agentes e agéncias, tampouco a capitalidade das relacdes tecidas pelo
movimento de mulheres indigenas, relacionamos apenas agéncias governamentais e ndo
governamentais identificadas nas fontes histéricas compulsadas nesta tese.

Pacheco de Oliveira (2016) afirma que ao longo das décadas de 1970 e 1980, o
CIMI foi agente indigenista destacado na trajetdria organizativa dos povos indigenas.
Esta atuacdo percebo no que diz respeito ao processo organizativo de indigenas
mulheres, embora a representacdo das organiza¢des de mulheres indigenas nos temarios
dos seus impressos, notadamente “Porantim” e ‘“Mensageiro”, ndo fosse central. De
acordo com a descricdo do capitulo 3 desta tese, o CIMI visibilizou atuacdo de mulheres
indigenas dentro da compreensdo do papel da mulher indigena como mae e guerreira.
Contudo, o CIMI ndo estava sozinho na atuacdo indigenista junto as indigenas
mulheres.

A fundacdo da AMARN, cujas primeiras reunides aconteceram em 1984 na
residéncia da antrop6loga Janet Chernela, que a época trabalhava como pesquisadora no
Instituto Nacional de Pesquisa da Amazoénia (INPA), revela o imbricado de agéncias e
agentes em torno dos processos organizativos de indigenas mulheres. O INPA aparece
nas narrativas sobre a fundacdo da AMARN como o administrador de recursos de um
projeto voltado as mulheres, financiado pelo Plano Nacional de Desenvolvimento das
Nacdes Unidas (PNUD), que repassou o0 assessoramento ao CIMI; este, por sua vez,
realizou atividades que possibilitaram a | Assembleia Geral da AMARN em 1987
(SACCHI, 2006).

Ao longo da década de 1980, AMARN teve seus projetos subsidiados por varias
agéncias. Segundo Sacchi (2006, p. 103), os projetos destinavam-se ao apoio de
atividades de subsisténcia, de salde e de educagdo. Naquela década, as agéncias
financiadoras apontadas foram: o Programa das Nag6es Unidas para o Desenvolvimento
(PNUD), em 1985, o Fundo Voluntério para a Década das Nacdes Unidas para as
Mulheres (1988), a Oxford Committee for Famine Relief — Oxfam (Comité de Oxford
para o Alivio da Fome) em 1988. Na década de 1990 as agéncias financiadoras foram:

Bischofliches Hilfswerk Misereor E. V. em 1990; o Projeto Ajuda e Esperanca:

234



Inspetoria Salesiana Missionaria da Amazonia em 1992; Rainfort Action Net Work, no
ano de 1995; o Programa Noruegués para Povos Indigenas (FAFO) no periodo de 1992-
96; Administradora e Financas para o Desenvolvimento Comunitario (AFINCO); e a
Agéncia Norueguesa de Cooperacdo para o Desenvolvimento (Norad), no periodo de
1997-2000. Agéncias que, provavelmente, subsidiaram os encontros de mulheres
indigenas realizados pela associagao.

Para a antropdloga Renata Curcio Valente (2007, p. 34), a relagdo do Brasil com
programas nomeados de “coopera¢do para o desenvolvimento submete-Se, via de regra,
a politica norte-americana de seguranca hemisférica, o que foi percebido com reservas
por muitos intelectuais no pais”. A cooperacdo técnica “expressa formas de
disciplinamento, nas quais promove a formacéo de elites, de hierarquias e assimetrias
sociais nos locais onde atua, caracterizando-se, do ponto de vista mais geral, em um
processo social civilizatorio” (VALENTE, 2007, p. 34).

Embora nédo tenha conseguido informacGes sobre as agéncias que subsidiaram os
encontros de mulheres indigenas, acima mencionados, realizados em outras regies do
Brasil por meio da atuacdo do CIMI na década de 1980, posso inferir que as agéncias
internacionais financiadoras da AMARN podem ter sido acionadas. Além disso, outras
organizacOes indigenistas atuavam junto aos povos indigenas, a exemplo da Associacdo
Nacional de Apoio ao Indio (ANAI), que em 1989 apoiou o “I Encontro Regional
Mulher-Educagdo”, em Baia da Trai¢do — PB, referido no capitulo anterior.

No entendimento do antropdlogo Bruce Albert (2000), durante os anos 1990 o
modo de atuagdo das organizagdes indigenas passou por alteragdao. De “movimento
conflitivo e mobilizagdes etnopoliticas informais” nas décadas de 1970 e 1980, tendo o
Estado como principal interlocutor, passou-se a “institucionalizagdo das organizagdes”.
Estas, assumiram as funcdes de servico do Estado, especialmente no plano econdémico e
social. Naquele contexto, os interlocutores foram agéncias financiadoras
governamentais e ndo governamentais nacionais e internacionais.

Na década de 1990, para o historiador e antrop6logo Antonio Carlos de Souza
Lima (2010), o indigenismo passou por modificagdes, considerando 0os programas de
reajuste estrutural impostos pela ideologia neoliberal do funcionamento do Estado, e a
ampliacdo da participacdo de algumas organizacGes indigenas e muitas organizacoes

ndo governamentais indigenistas na implementacéo de politicas publicas.
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Este momento, na interpretacdo do antropdlogo Jodo Pacheco de Oliveira
(2016), marca uma mudanca paradigmatica na trajetéria das organizac¢Ges indigenas.
Distintamente do debate central nas décadas de 1970 e 1980, em torno da luta pelos
direitos dos povos indigenas e da construcdo do movimento indigena, nos anos 1990 as
acOes atendiam a globalizacdo de ativismos e seus debates técnicos e topicos. Para
Pacheco de Oliveira (2016, p. 283), trata-se da “despolitizagdo das agdes engendradas
pelas ONGs e organizagdes indigenas, que passam a adotar uma linguagem meramente
técnica e a operar com metas e meios de agao julgados sempre como consensuais”.

Para Souza Lima (2010) e Pacheco de Oliveira (2016), nos anos 1990 houve o
afastamento das organizacBes indigenas e indigenistas, em especial de seus
representantes, da postura critica assumida nas décadas anteriores, e a incorporacdo da
gramatica (neo) desenvolvimentista. “Tem-Se a singular despolitizacdo da acéo de
representantes indigenas e sua tecnificacdo, tdo ao gosto do mundo do
desenvolvimento” (SOUZA LIMA, 2010, p. 16, grifos no original).

As interpretacdes de Souza Lima (2010) e Pacheco de Oliveira (2016) acerca da
orientacdo politica das organizagdes indigenas e indigenista nos anos 1990, voltadas a
atuacdo nas politicas puablicas, divergem da compreensdo de Albert (2000). O autor
Albert (2000, p. 198) valoriza as politicas de desenvolvimento, “retracdo do Estado na
cena indigenista”. Para ele, a consequéncia foi a ampliacdo do espaco de atuagdo das
organizagdes indigenas, e seu reconhecimento como atores “do desenvolvimento
socioambiental regional”, bem como a maior participa¢do de indigenistas nas politicas
de Estado, da rede de interlocutores para além do Estado nacional. Souza Lima (2010) e
Pacheco de Oliveira (2016) consideram um processo de “tecnificacdo/burocratiza¢ao”
pouco critico, que ndo necessariamente reconhece o “exercicio pleno do controle social
pelos povos indigenas sobre as politicas indigenistas” (SOUZA LIMA, 2010, p. 42).

Apesar desta divergéncia, ponderam o valor de aprendizado para as organizagoes
indigenas e indigenistas quanto a participacdo nas execucfes de acdes, igualmente a
atuacdo na constru¢do de “aliancas com a cooperacdo técnica internacional para o
desenvolvimento”. Souza Lima (2010, p. 20) entende que sem a cooperagdo técnica, que
inclui organizacbes ndo governamentais indigenistas, grupos de pesquisas
universitarias, setores da administracdo publica, varias aces ndo teriam sido realizadas,

bem como outras ndo estariam em processo de realizag&o.
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Considerando os financiamentos dos projetos da AMARN, ¢ possivel dizer que
ja na década de 1980 esta associacdo de mulheres indigenas atuava no sentido de
institucionalizacdo das organizacGes, apontada por Albert (2000), no ambito da
globalizacdo de ativismos por meio de topicos, conforme Pacheco de Oliveira (2016).

A cientista social Marta Ferreira Santos Farah (2004) conta que na década de
1980 foram implantadas as primeiras politicas publicas que reconhecem a diferenca de
género, exemplo da primeira Delegacia de Policia de Defesa da Mulher, em 1985, no
estado de S&o Paulo, e o0 Programa de Assisténcia Integral a Satude da Mulher (PAISM),
em 1983. Para a socidloga Ana Maria Gomes (2008), estas politicas publicas dizem
respeito a atuagdo dos movimentos sociais de mulheres que visavam reformar o Estado
com énfase na democratizacdo e ampla participagédo social, conforme destacou.

No entanto, na década seguinte a agenda de género, aqui entendida como o
conjunto de temas priorizados por diversas sujeitas que integravam os movimentos de
mulheres e feministas, foi alterada em torno do conflito entre democratizagdo com
inclusdo social e a orientacdo neoliberal de eficiéncia, de corte de gastos, de
privatizacdo, de focalizacdo e de modernizacdo (FARAH, 2004).

Segundo Alvarez (2014b), o comeco do século XXI foi momento dos trabalhos
de feministas, notadamente em perspectiva neoliberal, para incorporacdo de género em
perspectiva transversal nas politicas publicas. Trata-se de um processo iniciado nas
ltimas décadas do século XX com varias sujeitas sociais notadamente movimento
social de mulheres e feministas, ONGs feministas, mulheres feministas nos governos.

Apesar das criticas de feministas socialistas, a agenda de género neoliberal
sobressaiu-se no Brasil. Segundo Farah (2004, p. 54), fortaleceram as propostas de
politicas publicas defendidas como acdo de superacdo da desigualdade entre mulheres e
homens focadas nas mulheres como beneficiarias. Ela guarda forte relacdo com as
pautas feministas da ECO 92, da Conferéncia Mundial sobre Direitos Humanos,
realizada em 1993, da Conferéncia sobre Populacdo e Desenvolvimento, em 1994; da
Cupula Mundial sobre Desenvolvimento Social, em 1995; da Conferéncia Mundial
sobre a Mulher, em 1995; e o Férum Social Mundial, de 2001 a 2003.

Em 1990, quando do “I Seminario ...” e em 1995 por ocasido do “I Encontro
Nacional de Mulheres Indigenas ...”, o realce na agenda de género, a ser implementada
por meio de politica publica de combate a pobreza e a desigualdade entre homens e

mulheres, foi acionada sobretudo pelas agentes ndo indigenas em palestras sobre saude,
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HIV, exploracéo e prostituicdo, educacéo das criancas, direitos da mulher, organizacéo
das mulheres, violéncia contra mulheres indigenas e alcoolismo.

O “I Seminario ...” (1990) recebeu apoio da FUNAI e da Fundagdo Mata
Virgem, esta ONG recebia apoio da Ronforest. O Conselho Nacional dos Direitos da
Mulher (CNDM), a Legido Brasileira de Assisténcia, a Universidade de Brasilia, o
CIEF — Centro de Intensificacdo de Educacgdo Fisica e o CIMI foram mencionados
como colaboradores. Como publico participante foram mencionados o cacique Raoni, a
Primeira-Dama Rosane Collor, as deputadas Benedita da Silva (PT/RJ), Moema
Santiago (PSDB/DF) e Rose de Freitas (PSDB/ES), estudantes e professores(as) do
Departamento de Antropologia da UnB, e representantes do Conselho Mundial de
Igrejas®, da FUNAI e do CNDM (I Seminario da Mulher Indigena, 1990).

Por sua vez, o “I Encontro Nacional ...” (1995) recebeu apoio do Fundo de
Desenvolvimento para a Mulher (Unifem), do CNDM, do Conselho Mundial dos Povos
Indigenas (CMPI), da FUNAI, da Coordenadora do Programa Comunidade Solidéria, da
Fundacd@o Nacional de Salde, da Embaixada do Canada, da Senadora Benedita da Silva,
PT/RJ, das Deputadas Federais Marilu Guimardes (MDB/MS) e Marta Suplicy (PT/SP)
e de antropologos(as), a exemplo de Ligia Simonian e Ricardo Verdum, e da biomédica
Lair Guerra de Macedo. Da comunidade indigena, das representantes por regido Rosane
de Mattos (Regido Sul), Enezita Terena (Regido Sudeste), Zilma Macuxi (Regiédo
Norte), Maria Kiriri (Regido Nordeste) e Francisca Pareci (Regido Centro-Oeste) e mais
indigenas mulheres, entre elas Azelene Kaingang, sociéloga e assessora dos caciques,
Quitéria Pankararu e Maria do Carmo Jeripanko, estiveram presentes Gabriel Guarani e
Mario de Camilo, vereador, e 0s caciques Aniceto e Geremias.

Os agradecimentos expressos pela relatora Rosane de Mattos, Kaingang,

ampliam o nimero de agéncias e agentes apoiadores do “I Encontro Nacional ...”.

Através deste relatério a parte, registro 0s meus agradecimentos ao:
UNIFEM, UNFPA, PNUD, Embaixada do Canada e Unicef pelo apoio que
recebemos e muito respeito, porque em nenhum momento 0s mesmos ndo
interferiram e ndo manipularam nosso encontro. S8o desses aliados que
precisamos para trabalhar conosco nos projetos de nossas comunidades. Aos
departamentos da FUNAI que colaboraram para este evento, em especial o de
educacdo, na pessoa do Prof. Nelmo Sher e sua equipe por ter dado o espago
e a infraestrutura para organizar o evento. Aos parlamentares e palestrantes, a

6 Barroso Hoffmann (2008, p. 2) afirma ser da década de 1970 que “poderiamos localizar ainda nessa
década o comego do apoio de igrejas europeias cristas as primeiras organizacfes indigenistas brasileiras,
laicas e religiosas, voltadas a defesa dos direitos indigenas”.
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Casa de Retiro Assungdo onde fomos muito bem recebidas e com todo
carinho, ao companheiro Ricardo Jatoba pelo seu apoio. Registro a presenca
das organizacdes: USAID/Nena Klin e Marta Fajardo/OPAS/OMS e demais
companheiros que estiveram em torno deste evento (Relatério do 1° Encontro
Nacional de Mulheres Indigenas do Brasil, 1995, p. 5).

O relatorio destaca a participacdo das agéncias e agentes no “I Encontro
Nacional ...” (1995) no sentido de parceria, e ndo de mediacgédo. E explicou a demanda
por interlocutores para os projetos usando o termo “aliados”, o que, a meu ver, conota a
defesa da autodeterminacao das organizacdes de mulheres indigenas frente a crescente
presenca de agéncias financiadoras de projetos.

Albert (2000) destaca a diversidade de financiamentos nacional e internacionais
para organizagdes indigenas de modo geral. Os financiamentos internacionais na década
de 1990 diziam respeito a cooperacdo multilateral, a exemplo do Banco Mundial e a
Comunidade Europeia, cujas acOes voltavam-se para “iniciativas comunitarias de
desenvolvimento local/sustentavel”; e cooperacao bilateral. Neste caso, destacam-Se 0S
financiamentos advindos de paises do norte da Europa e a intermediacdo das ONGs
leigas e as religiosas, além dos convénios firmados com diversos setores do Estado, com
ONGs e agéncias de cooperacao internacionais (ALBERT, 2000, p. 198).

Em 2002, na “Oficina de Capacitacdo e Discussdo ...”, a rede de instituicdes que
operacionalizou a oficina apresentou mais agéncias. A antropéloga Rita Laura Segato
foi contratada como consultora pela Cooperacdo Técnica Alemd (GTZ) junto aos
Projetos Demonstrativos dos Povos Indigenas (PDPI), cujo Gerente Técnico era Gersem
dos Santos Luciano Baniwa, e com auxilio da Secretaria de Estado dos Direitos da
Mulher e Conselho Nacional dos Direitos da Mulher (SEDIM/CNDM), anteriormente
mencionada no capitulo 4, para atender a encomenda da FUNAIL A iniciativa foi
convocada pelo Presidente da FUNAI, a época Sr. Artur Nobre Mendes, finalizando
suas ac¢les nos ultimos meses dos governos Fernando Henrique Cardoso (1995-2003).
Segato (2003b, p. 4), por sua vez, ressaltou tratar-se de uma atividade que “respondeu a
uma solicitacdo trazida a Instituigdo por um grupo de mulheres indigenas”.

Ressaltando o indigenismo, Maria Barroso Hoffmann (2008) define trés
momentos da cooperacdo internacional no Brasil, a partir da década de 1960: primeiro
momento, década de 1970 com as campanhas internacionais de defesa dos indigenas da
Amazonia frente aos projetos econdmicos desenvolvimentistas; segundo momento,
década de 1980, em funcdo das pressdes de grupos pré-indio junto a organizagoes

estadunidenses e da Europa, povos indigenas tornaram-se categoria politica focalizada
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com recursos especificos no Banco Mundial voltado a politica de reducdo de danos; o
terceiro momento, na década de 1990, apés a ECO-92, com o aumento substancial da
presenca da cooperagdo internacional na questao indigena.

Especificamente na década de 1990, a cooperacdo internacional dificultou-se,
conforme defende Barroso Hoffmann (2008). Isto se deu por meio das atuacbes de
ONGs da Europa e estadunidenses, e também pelas agéncias multilaterais e bilaterais.
Nesta década, atuaram no Brasil a alemd GTZ e a britanica DFID, junto ao Banco
Mundial e ao Programa das Nacgfes Unidas para o Desenvolvimento (PNUD). No
Estado brasileiro, o Ministério do Meio Ambiente e o Instituto Brasileiro de Meio
Ambiente (IBAMA) passaram a gerir recursos advindos das cooperagdes, assim como
ONGs indigenas e indigenistas.

Segundo Barroso Hoffman (2008), foi neste cenario que se destacaram PPG7,
publicado oficialmente no Brasil no ano de 1992. O PPG7 continha o Projeto Integrado
de Protecdo as Populaces e Terras Indigenas da Amazonia Legal (PPTAL), langado em
1994, voltado a demarcagdo de terras na regido da AmazoOnia Legal e gestado pela
FUNAI e GTZ. Em 1999, foi proposto o PDPI, mencionado acima, e gerido pelo MMA
e GTZ. Pontua que no decurso destes projetos, especificamente em relacdo a Amazoénia
Legal, ndo foi aplicado o padrdo de medi¢do territorial que configura “confinamento
territorial” dos indios usados nas demais regides do Brasil, antes da década de 1990,
para demarcacao das terras indigenas.

Por se constituir a contratante da consultoria da antropéloga Rita Laura Segato, é
relevante para a discussdo neste topico informar sobre a GTZ. Segundo Valente (2007),
a Cooperacdo Técnica Alema — Agéncia Alemd de Cooperacdo Técnica — Deutsche
Gesellschaft fir Technische Zusammenarbeit (GTZ) é uma agéncia do governo da
Alemanha de abrangéncia global, ligada ao Ministério de Cooperacdo Econdmica e
Desenvolvimento — Bundesministerium fur wirtschaftliche Zusammenarbeit und
Entwicklung (BMZ).

Valente (2007) informa que a atuacdo no Brasil iniciou na década de 1990, nos
ambitos das politicas ambientais e indigenistas. O Pais é um dos 67 paises com
escritorios da GTZ. Nos anos 2000, orientou suas a¢des para projetos de meio ambiente
e conservacdo da Floresta Amazbnica, cujos projetos foram direcionados ao

desenvolvimento de povos indigenas.
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Para Valente (2007), trata-se da principal agéncia da politica de cooperacdo para
0 desenvolvimento alemd, que desenvolve, entre outras formas de cooperagOes, as
chamadas cooperages técnicas, principalmente no Brasil, desde a criacdo em 1975. A
atuacdo da GTZ é menos explicita que a atuacdo das agéncias estadunidenses, como a
USAID, e de instituicdes como as agéncias da ONU e o Banco Mundial.

Com relacdo aos principios da orientacdo especifica da cooperacdo técnica
adotada pela GTZ, Valente (2007, p. 164) destacou o “principio da intervengdo minima;
ajuda para a autoajuda; género; participagdo; empowerment ¢ ownership”. A autora foi
além, sublinhando a problematica das mulheres como eixo central da politica de
cooperacdo para o desenvolvimento da GTZ, naquela primeira década do século XXI,
personificada na ministra de Cooperagdo Econémica e Desenvolvimento Heidemarie
Wieczorek-Zeul, historiadora e professora, membro do Parlamento alemao pelo Partido
Social-Democrata (SPD):

Sua imagem é construida nos meios de comunicacdo do BMZ e das agéncias
oficiais de cooperacdo da Alemanha de uma forma muito cuidadosa — uma
mulher moderna, atuante, trabalhadora, ao mesmo tempo sensivel aos
problemas sociais, sempre sorridente e simpatica, muito frequentemente
cercada por criangas e mulheres. Muitas das fotografias em que a ministra
aparece sdo na Africa e, como vemos a seguir, estd no meio de criancas e
mulheres negras. Mostra-se a vontade, afetuosa e proxima ao povo, sem
qualquer tipo de protecdo ou seguranga, demonstrando interesse por seus
problemas e por questfes proprias as suas vidas (VALENTE, 2007, p. 165-
166).

Para as agéncias que realizam a cooperacao técnica visando o desenvolvimento,
a exemplo da GTZ, seu trabalho diz respeito a implementacdo de técnicas, métodos e
metodologias em areas especificas por meio de projetos e programas (VALENTE,
2007). No entanto, a autora chama atencdo para o fato de que as “relagdes ‘de
cooperagdo’ se inserem em uma estrutura internacional assimétrica de poder, cujos
efeitos e dimensao ndo podemos negligenciar ...” (VALENTE, 2007, p. 238).

Nesta tese, considero a proposicdo de Valente (2007) sobre cooperagéo técnica,

e quanto a “cooperagao internacional” o entendimento formulado por Hoffman (2008):

instrumentos politico-administrativos e simbolicos que tém permitido a
atuacdo dos modernos Estados-nacdo para além de suas fronteiras nacionais
sob o rotulo de “assisténcia para o desenvolvimento”, “ajuda para o
desenvolvimento” ou outras denominagdes afins, como “cooperaGdo
internacional para o desenvolvimento” ou, simplesmente, “cooperacdo
internacional”. Refiro-me ao aparato instituido ap6s a 22 Guerra Mundial,
incluindo bancos multilaterais de desenvolvimento (BMDs), agéncias da
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ONU, agéncias bilaterais de cooperacdo, firmas de consultoria, fundacbes
filantropicas, organizacdes privadas laicas e religiosas sem fins lucrativos
(com o tempo agrupadas sob a denominacdo de “ONGs”), voltado a
promocdo do “desenvolvimento” no “Terceiro Mundo”, algo definido em
1949 pelo presidente Harry Truman como uma “novidade” em relagdo a
postura colonialista anterior das poténcias capitalistas, pois deveria colocar
em seu lugar o “progresso” e o “desenvolvimento” ao invés da “exploracdo”
e dos “fins egoistas” que haviam marcado as relagdes anteriores”
(HOFFMAN, 2008, p. 1).

Na implantacdo destas politicas colonialistas, os padrdes de género ocidental ndo
ficaram de lado. A socidloga Lorely Garcia (2012) defende que a partir dos anos 1970
as conceituacbes de desenvolvimento ampliam o escopo, relacionando mulher e
natureza, embora as criticas feministas daquele momento se davam no caminho oposto,
ou seja, dissociar mulher de natureza. Neste contexto, a politica colonialista passou a
atuar por meio da relacdo entre desenvolvimento e mulher, no modelo WID (Women in
Development — Mulheres no Desenvolvimento) e na articulacdo entre desenvolvimento
e género no modelo GAD (Gender and Development — Género e Desenvolvimento).

Segundo Garcia (2012), 0 modelo WID emergiu nos anos 1950 com a discussao
sobre o papel das mulheres nas sociedades, defendendo a centralidade da atuacdo das
mulheres nos projetos e politicas de desenvolvimento. Assim, o WID propunha a
insercdo das mulheres no processo de desenvolvimento capitalista. O antropdlogo
Daniel Schroeter Simido (2002) destaca que este modelo considera os indicadores
acerca da excluséo das mulheres do desenvolvimento econémico e social.

Ja 0 modelo GAD fortaleceu-se a partir dos anos 1980, especialmente com as
criticas ao modelo WID, e com a proposicdo de conceitos como empowement, equidade
de género, igualdade de género e gender gap, nas Conferéncias Mundiais voltadas as
mulheres, populacdo e meio ambiente. Neste modelo, salientaram-se as relacdes de
género e a desigualdade de género, visando empoderar as mulheres e superar as relacdes
de género desiguais (GARCIA, 2012). Entretanto, Simi&do (2002) enfatiza que a adogéo
do modelo GAD néo implicou na elisdo das categorias mulheres e homens, o que se
percebe no comego do seculo XX é a articulacdo nos discursos das ONGs das categorias
do modelo WID e do GAD, sob o enfoque predominante de “Género e
Desenvolvimento”.

De acordo com Garcia (2012) e Simido (2002), nas décadas de 1980 e 1990,
quando a politica neoliberal de ajustes econdémicos ganhou forca; por um lado, 0s

movimentos sociais de “mulheres do Sul” evidenciaram as consequéncias desta politica,
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em sua correlagdo com as crises ambientais provocadas pelos processos colonialistas;
por outro lado, as agéncias de cooperacao internacional passaram a atuar sob o enfoque
de Género e Desenvolvimento. Para os autores, esta mudanga de enfoque possibilitou
destacada alteracdo no modo de posicionar instituicbes e sujeitos no projeto de
desenvolvimento neoliberal, incluindo a adocdo de género nas acles transversais na
chamada politica de desenvolvimento.

No comeco do século XXI, a chamada politica de combate & pobreza destacava
as mulheres e relacbes desiguais de género nos paises subdesenvolvidos e em
desenvolvimento. Orientada pelo Banco Mundial, esta politica tinha como agenda de
género a violéncia doméstica e sexual; saude da mulher; reconhecimentos dos direitos
de meninas e adolescentes; geracdo de emprego e renda; acesso a educacdo ndo
discriminatoria a mulher; direitos trabalhistas; infraestrutura e habitacdo; questdo
agraria; transversalidade de género nas politicas publicas; empoderamento das mulheres
(FARAH, 2004, p. 55-58).

Garcia (2012) pondera que ap6s a ECO 92 houve o aumento dos movimentos
sociais de mulheres voltados as questdes ambientais e a ampliacdo da discussdo sobre o
papel das mulheres no desenvolvimento sustentavel. A autora percebe a defesa do que
chamou modelo WED, ou seja, Women, Environment and Development — Mulheres,
Meio Ambiente e Desenvolvimento. Neste modelo, entende-se que em virtude da
divisdo sexual do trabalho e da relacdo das mulheres com a subsisténcia, as
consequéncias da degradacdo ambiental sdo maiores para as mulheres. Nesta
perspectiva, os projetos de desenvolvimento compreendem a mulher como alvo das
acOes de conservacdo dos recursos naturais, tendo como meta corrigir as politicas de
desenvolvimento equivocadas em relacdo a divisao de género. Tudo isso conflui para a
Agenda 21 da ONU, segundo a qual, ¢ fundamental implementar “Ac¢do Mundial pela
Mulher com Vistas a um Desenvolvimento Sustentavel e Equitativo” (GARCIA, 2012,
p. 24).

Ortolan Matos (2012) reflete que na primeira metade do século XXI, com a
implementacdo de projetos de desenvolvimento econdmico a interlocucdo indigena,
mormente masculina, com 0rgaos estatais, organizacbes ndo governamentais e outras
agéncias da politica indigenista, mudaram. Estes projetos causaram impactos nas
relacbes de género e nos papéis de homens e mulheres indigenas, bem como houve

ampla valorizacdo da esfera publica tanto nas relagdes interétnicas quanto nas relagdes
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nas comunidades. Neste contexto, mulheres indigenas passaram a atuar na companhia
dos homens, portanto, de forma complementar, na politica indigenista e na politica
indigena, visando assegurar o olhar das mulheres acerca das questdes indigenas.

Sacchi (2003) avaliou que, com a consolidacdo de suas organizaces as
indigenas comecaram a se deparar com diferentes atores sociais, sendo a busca por
didlogo entre mulheres indigenas e agentes ndo indigenas realizada sem dificuldades.
Além disso, para a autora, a presenca de mulheres indigenas na arena politica tem
dificultado a configuracdo de identidades étnicas e de género no contexto atual do
movimento indigena.

A antropdloga Sacchi (2006) também participou da “Oficina de Capacitagdo ¢
Discussdo ...”. A época elaborava sua etnografia sobre o processo de construgio de
organizagbes por mulheres indigenas na regido amazoénica do Brasil. A estudiosa
ressaltou a presenca de antrop6logos(as) nesta acdo do érgdo indigenista oficial voltada
as liderangas femininas indigenas e a participacao de representantes das organizagdes da
regido amazébnica, em especial, com as demandas quanto a capacitacdo e
profissionalizacdo e a violéncia contra a mulher indigena. Em sua perspectiva, a reuniao
de mulheres indigenas junto ao 6rgédo indigenista demonstrou as experiéncias diversas
no processo organizativo indigena e das mulheres indigenas, considerando “o numero
expressivo de povos de todo o Pais” (SACCHI, 2006, p. 206).

Conquanto “Los efectos de estos cuerpos gobernantes sobre la gente pobre del
mundo han sido devastadores” (MOHANTY, 2008b, p. 427), desde os anos finais da
década de 1970, havia o projeto de indigenas mulheres, ensejado de distintos modos, de
construir uma politica publica para os povos indigenas partindo das suas propostas, em
interlocucdo critica, principalmente com agéncias locais, mas também com as agéncias
globais e seus projetos neoliberais. Deste modo, indigenas mulheres, por meio de suas
organizacOes, passam a participar diretamente das politicas de desenvolvimento.

2

Deste modo, considero a “Oficina de Capacitacdo e Discussdo...” importante
momento da interlocucdo entre as liderancas mulheres indigenas e FUNAI. Penso que a
atividade foi especialmente resultado da rede de relacbes com agéncias nacionais
(FUNAI, SEDIM/CNDM) e das cooperagOes internacionais sob a rubrica dos projetos
voltados ao desenvolvimento sustentavel e protecdo ao meio ambiente, em uma

articulacdo das politicas indigenistas e feministas no Estado brasileiro para impulsionar
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as politicas neoliberais de desenvolvimento sob o enfoque de género e
desenvolvimento.

A trajetoria reivindicatoria permitiu a atuacdo de indigenas mulheres como
sujeitas politicas “mulheres indigenas” nos colonialismos de género que, por meio das
cooperagoes técnicas e do processo nomeado “onguizacdo”, dirigia as propostas de
politicas publicas voltadas ao sujeito mulheres, enquanto categoria homogénea.

Se as organizacGes de indigenas mulheres e seus eventos eram autbnomos ou
dirigidos pelos(as) indigenistas; se as reivindicaces eram das indigenas mulheres ou
dos indigenistas, “¢ preciso pensar, fora da sentenca” (BHABHA, 2013 [1998], p. 298).
Vale ressaltar que, para Bhabha (2013), € possivel perceber a emergéncia da agéncia no
“entre-tempo discursivo”. Neste sentido, identifico a agéncia politica de indigenas
mulheres no interim entre os projetos politicos indigenistas e as politicas indigenas. O
que emergiu foi trabalho de indigenas mulheres de construcdo de protagonismo em seus
préprios termos junto as agéncias e agentes que atuam por meio da categoria de género
para colonizar as politicas publicas para as mulheres indigenas; foi atuacdo de indigenas
na politica globalizadora negociando os termos de andlise da realidade material e
historica e a proposicdo de politicas publicas para os povos indigenas a contrapelo das

propostas de politicas as mulheres indigenas.

5. 4 Pautas e agéncias dos encontros nacionais de mulheres indigenas nos anos
2000

A primeira década do século XXI foi também o periodo dos dois governos no
executivo federal do Partido dos Trabalhadores. A eleicdo de Luiz Inacio Lula da Silva,
em outubro de 2002, recebedor de apoio acentuado de indigenas e de indigenistas,
possibilitou idealizar um horizonte de atendimento das demandas dos povos indigenas e
dos demais grupos sociais lutadores contra os danos dos colonialismos. “A esperanca
veste cocar — os compromissos do lider que tem a cara do seu povo”, escreveu o
Secretéario Executivo do CIMI Egon D. Heck (OPINIAO, 2002, p. 2).

Por sua trajetdria politica e pessoal, esperava-se que a politica de governo de
Luiz Inéacio Lula da Silva (2003-2011), aquele que “amassou com as maos moldadas na
dureza as lagrimas contidas nos olhos, do passado e do futuro” (OPINIAO, 2002, p. 2),
favorecesse 0s povos indigenas no sentido de enfim protagonizar a politica indigenista.

No entanto, em 2005 “Porantim” escreveu na capa n° 272 “a maior das dividas — uma
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avaliacdo da fracassada politica indigenista do governo Lula” (A MAIOR ..., 2005,
capa). O CIMI, a exemplo de outras organizagdes indigenistas atuantes desde a década
de 1970 nas questdes indigenas, viu suas expectativas ndo atendidas, e em muito
contrariadas.

Neste contexto de politica globalizadora neoliberal, pela via dos discursos de
reconhecimento das diferencas e seus direitos dos governos PT, problemaética
explicitada no capitulo 4, indigenas mulheres seguiram com as construcdes de propostas
politicas para incidir sobre as politicas publicas, visando os chamados novos modelos de
desenvolvimento alternativo. Neste diapasdo, foram propostas as pautas do “Encontro
Nacional de Mulheres Indigenas” realizado em 2006, da “Oficina de Mulheres
Indigenas, Violéncia e Politicas Publicas” e “Encontro Nacional de Mulheres e Jovens
Indigenas”, ocorridos em 2007, com a articulacdo de outra agéncia do campo
indigenista, o Instituto de Estudos Socioeconémicos, doravante Inesc.

Pela DMIAB/COIAB e com apoio do Inesc, foi realizado nos dias 1 e 2 de abril
de 2006 o “Encontro Nacional de Mulheres Indigenas”. O encontrou visava a
articulacdo nacional das mulheres indigenas e a unificacdo das propostas de politicas
publicas destas mulheres, tendo em vista a politica do movimento de mulheres
indigenas e a percepgdo de inexisténcia de articulagdo no &mbito nacional brasileiro
destas sujeitas. Com a participacdo de 28 mulheres indigenas de varios grupos étnicos,
representantes das organizacdes indigenas das regides Norte, Nordeste, Centro-Oeste e
Sul, o encontro avaliou a politica puablica do governo Lula e definiu estratégias de
articulacdo e de fortalecimento do “movimento indigena de mulheres” (VERDUM,
2008, p. 66).

Sacchi (2006, p. 117) relata os encaminhamentos dos debates sobre a criacdo de
uma ‘rede de articulacdo nacional das mulheres indigenas’, de todas as regides do Pais.
A autora esclarece que a rede teria a atribuicdo de articular as organizagfes que
trabalhavam com povos indigenas, promover intercambio, trocar experiéncias, captar
recursos visando o fortalecimento, independéncia politica e autonomia das organiza¢des
de mulheres indigenas, a geracdo de renda as mulheres, a formacdo e capacitacdo. A
criacdo desta rede de articulagdo das mulheres indigenas e do encontro nacional foram
propostos anteriormente no ano de 2004 durante a “I Conferéncia Nacional de Mulheres
Indigenas” (1* CNMI), referida no capitulo 4, no ambito das atividades da “Conferéncia

Nacional de Politicas Publicas para Mulheres” (2004).
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Liderancas das organiza¢Ges de mulheres indigenas da regido Norte do Brasil
ficaram ‘furiosas’, na expressdo das proprias mulheres (SACCHI, 2006, p. 116), com o
“Conselho Nacional de Mulheres Indigenas” (CONAMI), responsavel pela “I
Conferéncia Nacional de Mulheres Indigenas”. Alegavam desconhecer a existéncia do
CONAMI e de acbes (SACCHI, 2006). Naquela ocasido, as indigenas deviam
apresentar propostas para a 1*@ CNPM, que incidiria sobre a politica publica para as
mulheres. Por ocasido 1* CNMI, conforme relatou Sacchi (2006), as propostas das
mulheres indigenas se voltaram a capacitacdo e a profissionalizacdo. Houve
reivindicacdo da participacdo das mulheres no controle dos recursos repassados pelos
Orgdos do estado as escolas indigenas. A satde da mulher indigena foi abordada como
direito & satde diferenciada e voltada ao atendimento integral da satde indigena, com
reconhecimento das parteiras na condicdo de trabalhadoras da satde indigena e vagas
nos conselhos locais e distritais de saude e capacitacdo no atendimento a saude
indigena, entre outras demandas.

Por sua vez, o “Encontro Nacional de Mulheres Indigenas”, em 2006, compunha
a politica do Inesc junto aos povos indigenas. Na abertura do livro “Mulheres Indigenas,
Direitos e Politicas Publicas”, o colegiado de gestdo do Inesc sobre a obra afirmou:
“Representa, para o Inesc, a concretizagao de uma agdo que comegou a ser desenvolvida
a partir da década de 1990, focada na protecdo e promocédo dos direitos das mulheres
indigenas no contexto das politicas publicas, em parceria com o Unifem e outras
entidades da sociedade civil” (VERDUM, 2008, p. 6). Adiante, escreveu:

Consolida definitivamente essa abordagem com a realizacdo do Encontro
Nacional de Mulheres Indigenas, em 2006, em Brasilia, quando decidiu
focalizar sua acdo no fortalecimento do protagonismo e incidéncia do
movimento de mulheres indigenas na defini¢do, planejamento e gestdo das
politicas e programas do governo federal. Na ocasido, foram definidas trés
areas tematicas prioritarias: discriminacdo e violéncia; desenvolvimento
econdmico e saude (VERDUM, 2008, p. 6).

O Inesc é uma organizagdo ndo governamental criada em 1979. Atua junto a
organizacOes da sociedade civil e os movimentos sociais, visando a efetivacdo e
aprimoramento dos processos democraticos, focalizando no orgcamento publico. Em
1994 produziu o “mapa da fome entre os povos indigenas no Brasil”, visando a
formulacdo de politicas de seguranca alimentar e de saude para mudar o quadro de fome
entre 0s povos indigenas. Nos anos 1990, o Inesc tinha em perspectiva a chamada

retomada do crescimento e do desenvolvimento do Brasil.
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Em 2006, o Inesc passou a evidenciar a “linha de acdo especifica voltada para a
protecdo e promocdo dos direitos das mulheres indigenas no contexto das politicas
publicas” (VERDUM, 2008, p. 8). O livro “Mulheres Indigenas, Direitos e Politicas
Publicas” ¢é, ao mesmo tempo, referéncia sobre o tema e fonte histérica sobre as
atividades de indigenas mulheres na década de 2000, promovida pelo Inesc.

No Encontro Nacional de Mulheres Indigenas, os grupos de trabalhos
organizados por regides do Brasil avaliaram a articulagdo do movimento de mulheres
indigenas. Quanto ao item avancgos, as mulheres indigenas dos povos cujos territorios
tradicionais estdo localizados nas regides Sul e Centro-Oeste, destacaram como
ascensdes regionais do movimento de mulheres indigenas. Ainda com a iniciativa de
articulagdo do CONAMI em 1995, as propostas da “Oficina de Capacitacdo e
Discussdo...” em 2002, a consciéncia politica e articulacdo entre indigenas de varios
povos. Ja para os grupos étnicos da regido Nordeste, a presenca de mulheres nas
assembleias do movimento indigena, a realizagdo do “1* Encontro de Mulheres
Indigenas” da regidao Nordeste em 2003 pelo Comité Intertribal de Mulheres Indigenas
(Coimi), criado em Alagoas no ano de 2000 por 21 mulheres indigenas (GOMES,
2019), a capacitacdo e formacdo de associacdes locais a partir de 2003, e
respeitabilidade das liderangas tradicionais, foram avangos na regiéo.

Distintamente, as indigenas ao referir a regido Norte avaliaram 0s avangos da
articulacdo de mulheres em nivel local, regional e nacional. Em nivel local, a ampliacédo
da participacdo, das organizacdes e do conhecimento dos direitos das mulheres
indigenas foi ressaltada; em nivel regional, foi destacado a ampliacdo da articulacdo, da
capacitacdo, da realizacdo de assembleias, da participagdo “efetiva” no movimento
indigena e da organizacdo das mulheres indigenas, concomitante a credibilidade dos
departamentos de mulheres entre agéncias financiadoras. Tendo em vista a avaliacdo
negativa da articulagdo nacional, propuseram “uma articulagdo em ambito nacional com
referéncias regionais; formacdo de comissOes rotativas para implementar o fluxo de
informacgdo, comunicacdo e articulagdo no &mbito nacional; criacdo de um conselho
consultivo e deliberativo de mulheres indigenas do Brasil” (VERDUM, 2008, p. 72-73).

Apesar dos distintos contextos organizativos de indigenas mulheres, se
consideradas as cinco regides do Brasil, embora ndo conste no relatorio a avaliagcdo
relativa a regido Sudeste, o “Encontro Nacional de Mulheres Indigenas” revelou a

proposicdo de uma articulagéo, visando a politica nacional de mulheres indigenas com
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ampliacdo da participacdo das representantes mulheres indigenas na politica pablica e
nas discussbes e as deliberacBes de carater nacional e mundial, o que se conjuga a
perspectiva de atuacéo do Inesc.

Reunidas também por grupo de trabalho sobre politica pablica, orientada aos
temas saude das mulheres e da familia, violéncia contra mulher e prostituicdo, e
sustentabilidade e género, as mulheres indigenas e seus interlocutores no “Encontro
Nacional de Mulheres Indigenas™ (2006) propuseram como acdes gerais a participacao
das mulheres indigenas nas politicas publicas, garantias de recursos financeiros as
organizagOes de mulheres indigenas, criacdo de um Ministério Indigena e ampliacdo das
vagas para a mulher indigena no CNDM. Mais uma vez, as teméticas orientativas da
politica do Inesc para as mulheres indigenas, fizeram-se presentes e ordenadoras do
debate.

As propostas a politica de saude da mulher/saide da familia versaram em grande
medida sobre salde diferenciada da mulher indigena; a garantia de recursos financeiros,
de capacitacdo, de acdes de promocao da saude das mulheres indigenas e dos povos
indigenas, da participacdo das mulheres indigenas em todas as instancias de discussao e
da deliberacao, e da efetiva participacdo da medicina indigena nos programas da saude
da mulher. Abordaram a satde da mulher indigena como saude diferenciada quanto a
coletividade étnica e de género (VERDUM, 2008).

As propostas para atender ao problema da violéncia contra a mulher e a
prostituicdo/exploracdo sexual das mulheres indigenas, consideraram a realizacdo de
diagndstico nas comunidades, a promocéo de oficinas de conscientizacdo, a criacdo de
programas e iniciativas, como palestras de formacao e informacdo e de capacitacdo em
direitos humanos e legislacdo indigena para mulheres indigenas e também para os/as
jovens indigenas, as denuncias da violéncia em ambito local. Nestas proposicdes foi
considerado central as deliberacdes de organizacdo de cada grupo étnico e sua relacdo
interétnica com 6rgaos do Estado (VERDUM, 2008). As propostas de “sustentabilidade
na visdo de género” foram construidas em torno da proposta de “Garantir demarcagao,
homologagé&o, revisdo de limites com ampliagdo das terras indigenas com a participacdo
das comunidades” (VERDUM, 2008, p. 81).

Assim, propuseram preservacdo e conservacdo da biodiversidade, capacidade
produtiva e gestao de projetos econdmicos, projetos de autossustentagdo, “destinacao de

um percentual de 40% nos programas destinados a politica indigenista para apoiar 0s
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projetos”. Foram propostos “Programas de reciclagem do lixo doméstico nas aldeias
indigenas”, “garantidos pelo governo federal os recursos financeiros para o GEF
Indigena, destinando 40% dos recursos desse programa para as organizaces de
mulheres indigenas”. No Programa de Seguranca Alimentar, foram demandados
recursos financeiros, revitalizar a cultura e conhecimentos tradicionais, cursos de
formagdo em gestdo e gerenciamento de renda e cooperativismo (capacitacdo),
desenvolvimento de programas sustentaveis, respeitando as especificidades regionais,
étnicas e de género (VERDUM, 2008, p. 81).

Mais um evento, a “Oficina de Mulheres Indigenas, Violéncia e Politicas
Publicas”, foi realizada no periodo de 28 a 29 de junho de 2007, em Brasilia. A
atividade reuniu mulheres, a DMIAB/COIAB, APOINME, a ArpinSul e o Inesc, com o
objetivo de “Fortalecer as capacidades de liderancas e organiza¢des de mulheres
indigenas para intervir de forma propositiva em processos de elaboracao,
acompanhamento e avaliagdo de politicas publicas relevantes” (VERDUM, 2008, p. 84).
Nesta oficina, um dos encaminhamentos ao movimento de mulheres indigenas foi
“estabelecer calendarios regionais € em ambito nacional (Agenda das Mulheres
Indigenas)” (VERDUM, 2008, p. 84).

Do governo federal e de suas politicas publicas, em especial a FUNAI,
solicitaram esclarecimento sobre a situacdo da reivindicacdo de criacdo do
Departamento de Mulheres Indigenas da FUNAI. Também reivindicaram lei especifica
quanto a violéncia contra mulheres indigenas, garantia de “acesso diferenciado aos
recursos financeiros disponiveis nos ministérios”, apoio a formagdo e capacitagdo em
elaboragdo e gestdo de projetos, “acdes afirmativas de reconhecimento das formas
proprias de direitos e justica dos povos indigenas”, constru¢do de propostas comuns
para a CNPM e solicitacdo de recursos (VERDUM, 2008, p. 84-86).

Ensejando os trabalhos de construcdo da rede de mulheres indigenas e de sua
agenda politica, no mesmo ano realizou-se o “Encontro Nacional de Mulheres e Jovens
Indigenas”, no periodo de 17 a 20 de dezembro de 2007, em Cuiabd, Estado de Mato
Grosso, visando eleger “as prioridades para a Agenda de Governo 2008/2011”. Na
ocasido, foram referendados os nomes das conselheiras indigenas para o CNDM,
Jacimara Kambeba (titular) e Isabel Taukane Bakairi (suplente), ficando o0 CONAMI
responsavel pela realizacdo de assembleia em 2008, prestacdo de contas financeiras e de

atividades desde a criagdo, bem como uma auditoria (VERDUM, 2008, p. 88).
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Verdum (2008) informou que o evento foi realizado pelo Ministério da Justica,
Comissdo Nacional de Politica Indigenista (CNPI) e Subcomisséo de Género, Infancia e
Juventude com o intermédio da FUNAI. A Secretaria Especial de Politicas para as
Mulheres (SPM) e a Secretaria Nacional da Juventude (SNJ) prestaram apoio ao evento,
que contou com “a participagdo de cerca de 70 mulheres e jovens dos diversos povos
indigenas do Pais” (VERDUM, 2008, p. 88).

No ambito global, as propostas incidiam sobre as politicas de desenvolvimento
sustentavel e seguranca alimentar. Neste contexto, o Global Environment Facility
(GEF) — Fundo para 0 Meio Ambiente Mundial, criado em 1990 pelo Banco Mundial,
atuava nos paises em desenvolvimento na implementacdo de projetos voltados a
protecdo dos ecossistemas e biodiversidade. Especificamente o GEF Indigena no Brasil
tinha o foco no fortalecimento das praticas indigenas de manejo, uso sustentavel e
conservacao dos recursos naturais, especialmente nas regides de cerrado, de semiéarido,
mangues e areas agroflorestais e extrativistas, estas no Mato Grosso (VERDUM, 2008,
p. 88).

O Fundo de Desenvolvimento das Nacfes Unidas para a Mulher (Unifem),
orgdo da ONU, criado em 1976, cuja missdo era assistir técnica e financeiramente a
programas que contribuissem para os direitos da mulher, sua atuagdo na politica, bem
como a prépria seguranga econdmica, foi apresentada como parceiro das atividades do
Inesc junto as mulheres indigenas. Este 6rgao ja atuava no Brasil junto a organizacdo de
mulheres indigena na década de 1990, quando apoiou o “I Seminario ...”.

Por sua vez, a organizacdo ndao governamental (Oxford Committee for Famine
Relief (Oxfam Novib — Comité de Oxford para o Alivio da Fome) apoiou a publicagdo
do livro do Inesc. Especificamente sobre a Oxfam, criada em 1942 na Inglaterra, o

antropologo Renato Athias (2002) afirma que:

a entidade atua sob a bandeira genérica do combate a pobreza e as injusticas
sociais, organizando atividades no campo dos direitos humanos basicos,
como direito a terra e a voz, e privilegiando o empowerment das minorias e
as preocupacdes de género, meio ambiente, sustentabilidade e principalmente
advocacia internacional, sempre sob a perspectiva de estabelecer parcerias
com as organizagdes autbnomas locais nos paises em que atua. Iniciou suas
atividades no Brasil no fim da década de 1960, em projetos de
desenvolvimento urbano e rural no Nordeste, passando a atuar diretamente na
questdo indigena a partir de 1972 (ATHIAS, 2002, p. 50).
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Ja propostas de politicas publicas das indigenas reunidas em 2006 e 2007 se
direcionavam ao Estado e convergiam as politicas de governo do Presidente Luiz Inacio
Lula da Silva, do PT. As propostas de politicas publicas das indigenas foram
operacionalizadas em torno da categoria “mulheres”, contudo, ¢ possivel dizer que se
tratam de agenda de género, explicitadas especialmente nas demandas de
sustentabilidade em abordagem de género.

Na década de 2000, as propostas de politicas publicas dos encontros nacionais de
mulheres e jovens indigenas articuladas pelas organizaces de mulheres indigenas, o
Inesc e as agéncias de cooperacdo internacional em torno da sujeita “mulheres
indigenas” visavam as politicas estatais de orientagdo feminista ocidental por meio do
aceno a politica globalizadora na perspectiva de género e desenvolvimento, embora o
Inesc pouco mencione na obra em tela conceituacGes de géneros. Visavam também

incidir sobre politica indigenista oficial e sua agenda de género.

5.5 A FUNAI e a agenda de género e geracao

A Fundacdo Nacional do Indio (FUNALI), vérias vezes mencionada neste
capitulo e nos anteriores, ¢ 6rgdo indigenista oficial do Estado brasileiro. Apds o
fechamento do Servico de Protecdo aos Indios (SPI), em meio as denincias de
corrupcao e de violéncias relatadas no Relatorio Figueiredo, a FUNAI foi criada pela
Lei n° 5.371, de 5 de dezembro de 1967, vinculada ao Ministério da Justica. E a
principal responsavel pela politica indigenista do Estado.

Quarenta anos depois de criacdo, a FUNAI criou a Coordenacdo das Mulheres
Indigenas vinculada a presidéncia da mesma, pela Portaria n°® 26/PRES, de 17 de janeiro

de 2007, que expressa as atribuicdes da coordenacdo:

O PRESIDENTE DA FUNDACAO NACIONAL DO INDIO — FUNAI, com
base no que dispbes o Estatuto, aprovado pelo decreto n® 4.645, de 25 de
margo de 2003, e no uso das atribui¢Bes que lhe sdo conferidas pelo art. 6° do
Regimento Interno, aprovado pela Portaria n°® 542, de 21 de dezembro de
2003, do Ministro de Estado da Justica, RESOLVE: Art. 1° Criar a
Coordenagdo das Mulheres Indigenas, vinculada a Presidéncia da Fundacao
Nacional do indio, Funai, com as seguintes competéncias: a) Coordenar,
articular e acompanhar a implementacéo das acOes relacionadas a questdo de
género, no ambito desta Fundacdo; b) Estimular e acompanhar a participacdo
das mulheres indigenas nos féruns de discussdo de assuntos concernentes aos
direitos e interesses das comunidades indigenas, bem como junto as
instancias de proposicéo e de formulagdo de politicas publicas com foco na
perspectiva de género; c) Articular, estabelecer e consolidar parcerias para
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garantir o acesso das mulheres indigenas, bem como de suas organizaces, a
6rgdos das esferas federal, estadual e municipal, cujas acBes estejam
relacionadas a economia sustentavel, aos programas sociais, a educacgdo e a
cultura, a salde, a defesa e a garantia dos seus direitos. Art. 2° Remanejar um
cargo comissionado de Coordenador — DAS 101.3, da Coordenacdo-Geral de
Planejamento da Diretoria de Administracdo para a Presidéncia da Funai. Art.
3° Esta Portaria entra em vigor na data de sua publicagdo MERCIO
PEREIRA GOMES Presidente (BRASIL, 2007, p. 18).

Em 2008, com a reestruturacdo da FUNAI, recebeu o nome de Coordenacao de
Género e Assuntos Geracionais (COGER). No ano de 2012, segundo o Estatuto da
FUNAI, instituido pelo Decreto n°® 7.778, de 27 de julho de 2012, passou a
nomenclatura de Coordenacdo de Género, Assuntos Geracionais e Mobilizacdo Social
(COGEM). Desde 2017, de acordo com a Portaria n® 666/PRES, de 17 de julho de 2017,
chama-se Coordenacdo de Geénero, Assuntos Geracionais e Participacdo Social
(COGEN), uma divisao da Coordenacao-Geral de Promocao a Cidadania (CGPC).

Ao apresentar o trabalho voltado as mulheres indigenas, a FUNAI defende o
objetivo de atuar junto as indigenas pela abordagem de género, especificamente quanto

a

N&o discriminacdo; Fortalecimento do papel das mulheres indigenas na
promocdo do bem viver, considerando a diversidade e a especificidade dos
povos; Estabelecimento de processo de escuta das mulheres indigenas pelos
6rgdos de governo para a qualificacdo de acdes especificas para 0s povos
indigenas e com participacdo (FUNAI, p. 3. Homepage).

Oficialmente a FUNAI, em consonancia com Convencdo n® 169 da Organizacéo
Internacional do Trabalho — OIT, defende a autonomia dos povos indigenas no ambito
do Estado Democratico de Direito. Neste sentido, defende que “Questdes de género e de
relacBes entre geracOes sdo importantes para todas as sociedades humanas e fazem parte
da nocdo de dinamica sociocultural, que esta em constante processo de reflexdo e
reelaboragdo no tempo e entre diferentes grupos sociais” (FUNALIL p. 2. Homepage).

Articulando as categorias de género e geracdo, este no sentido de organizacao de
grupo por categorias de idade, de filiagdo e de posicionamento no grupo, a FUNAI

compreende que

As relacbes de género e as diferencas entre homens e mulheres variam
consideravelmente, dependendo da cultura a que se referem. Além disto,
género esta articulado as véarias dimensBes da vida social e aos diferentes
ciclos de vida. Assim, a participacdo na vida social é definida pelas
categorias de género e idade as quais se pertence e de acordo com as
sociedades em que se inserem os individuos (FUNAL, p. 4. Homepage).
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O orgdo indigenista, ao relacionar esta compreensdo aos povos indigenas,
enfatizando as “situagdes de vulnerabilidade social”, ressalta que o Estado tem
obrigacgdo de respeitar o direito a diversidade étnica e as formas de organizacdo social
dos povos indigenas, e quanto as politicas publicas “para sua eficacia devem levar em
conta as particularidades dos diferentes povos sobre assuntos de género e geracionais”
(FUNAL, p. 2. Homepage).

Na defini¢do do 6rgdo indigenista do Brasil, “Género se refere, portanto, ao
carater social e relacional das distingdes baseadas no sexo”. Neste sentido, “o corpo
masculino ou feminino é reinterpretado dentro de uma cultura e sociedade, a qual da um
significado e diz o que uma mulher ou um homem pode e deve fazer na sociedade a
qual pertence” (FUNAIL, p. 4. Homepage). Nesta compreensdo, o0 sexo (natural
bioldgico) precede o género (social e relacional). O género aparece como uma
atribuicdo social das diferencas biologicas dos corpos. Assim, sdo as sociedades quem
atribuem significados (géneros) aos sexos (dado natural). Apesar dos modelos
heteronormativos de género colonial, o entendimento de género expresso por este
discurso da FUNAI reconhece as configuracBes étnicas como importantes no
significado de mulher e homem nos povos indigenas. Concepcdo de género ampliada
por considerar as relagdes sociais entre grupos de idades.

Quanto ao trabalho do 6rgdo indigenista, na area de politicas publicas em
atendimento as mulheres indigenas, esclarece que: “A Funai apoia e valoriza a
participacdo de mulheres e jovens nas instancias de controle social, na formulacdo,
implementa¢do e monitoramento das politicas publicas no Pais”. Seu trabalho visa
“atender de forma qualificada a mobilizacdo social dos povos indigenas e acbes de
educacdo comunitaria em torno de discussdes afetas as questdes de género e assuntos
geracionais” (FUNALI p. 4. Homepage).

A perspectiva de género adotada pela FUNAI nas fontes consultadas guarda
aproximacgdo com a perspectiva do feminismo ocidental de género como categoria
transversal na politica publica e de analise. Apesar de delinear as questdes de género e
assuntos geracionais em termos de relagdes sociais “entre homens e mulheres indigenas
e vice e versa, entre mulheres e mulheres e entre homens e homens e entre as diferentes
geracoes” (FUNAI p. 4. Homepage), incorpora a categoria género como um recorte,

um fragmento da realidade social dos povos indigenas.
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Distintamente da perspectiva feminista ocidental de anélises, priorizando a
categoria género, o Orgdo indigenista articula duas categorias, género e geracdo. No
entanto, o procedimento ndo avanca no sentido de uma visdo complexa sobre a situagéo
dos povos indigenas, pois entendo que a operacdo com estas duas categorias
estabelecem mais uma fragmentacao dentro do recorte indigena.

Indagando sobre politicas publicas para mulheres indigenas, até o ano de 2006,
Sacchi (2006, p. 195) mostrou que algumas demandas relativas as mulheres indigenas
foram incorporadas no “Plano Nacional de Politicas para as Mulheres” (PNPM) de 2004
e pela FUNAI, sobretudo com o Projeto de Lei Orcamentaria Anual (PLOA) de 2006.

13

Entretanto, “a invisibilidade das mulheres indigenas nos programas e acdes
governamentais se faz sentir ndo somente na politica indigenista oficial, como também
no Viés étnico a que sdo incorporadas nos programas e a¢oes destinados as mulheres de
modo geral” (SACCHI, 2006, p. 195).

Compulsando os Relatérios de Gestdo da Fundagio Nacional do indio”,
referentes aos exercicios financeiros do periodo de 2008 a 2018, é possivel apontar uma
alteracdo da invisibilidade, até ano de 2006, para a visibilidade em relacdo as mulheres
indigenas nos planos de atuacdo do 6rgdo a partir de 2008.

O relatério de 2008 destacou “a importancia da subagdo transversal de apoio as
atividades das mulheres indigenas” (FUNAI — Relatério de Gestdo — Exercicio - 2008,
p. 75) como um dos mais relevantes resultados obtidos no exercicio do ano, quanto as
metas fisicas dos projetos apresentados pelas Unidades regionais sobre capacitacdo
indigena. Os nimeros destas acGes em 2007 e 2008 revelam a abrangéncia regional e

étnica;

No Exercicio 2008 foram realizadas 7 (sete) Oficinas regionais — Sdo Gabriel
da Cachoeira/AM, Manaus/AM, Porto Velho/RO, Passo Fundo/RS,
Governador ValadaressMG, Dourados/ MS e Cuiabd/MT - com a
participagdo de 213 mulheres indigenas de 13 (treze) Estados. Em
continuacdo ao trabalho de Divulgacdo e de Discussdo da Acdo, em 2007
foram realizadas outras 5 (cinco) Oficinas — Jodo Pessoa/PB, Maraba/PA,
Palmas/TO, Macapa/AP e Xingu/MT — com a participagdo de mais 133
mulheres indigenas de 10 (dez) Estados. No total, 151 Povos das 218

7 Os Relatérios de Gestdo da Fundacdo Nacional do indio (FUNAI) compde a prestacdo de contas
obrigatdria do 6rgdo, nos termos do art. 70 da Constitui¢do Federal de 1988, ao Tribunal de Contas da
Unido (TCU), de acordo com as instru¢Bes normativas, decisdes normativas e portarias do TCU e
orientacOes da prépria FUNAI vigentes. O objetivo da peca é demonstrar as atividades desenvolvidas e a
execucdo dos recursos do 6rgao.
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existentes em todo o Pais tiveram representantes mulheres participando
desses eventos regionais (FUNAI — Relatério de Gestdo — Exercicio — 2008,
p. 183).

O relatorio de gestdo da FUNAI referente ano de 2009, quanto as acdes voltadas

as categorias género e juventude, afirmou que:

Consiste no apoio a eventos e/ou pesquisas destinados a temas relacionados a
mulher, crianca e juventude, bem como apoio a projetos de
etnodesenvolvimento para organizacdo de mulheres indigenas, e apoio a
estudantes em situacdo de vulnerabilidade social. Em cumprimento ao
Planejamento do exercicio de 2009, foram realizados 8 Seminarios sobre a
Lei Maria da Penha, com a participacdo de 261 mulheres indigenas de
diferentes etnias. (FUNAI — Relatério de Gestdo — Exercicio — 2009, p. 64).

O relatdrio “Conversando sobre a Lei Maria da Penha” (FUNAI/COGER, 2010),
consolidado durante o “Encontro Nacional de Mulheres Indigenas para a protec¢ao e
Promocgao dos seus Direitos”, realizado em Cuiaba entre os dias 17 ¢ 19 de novembro
de 2010, apresenta os resultados dos treze “Seminarios Participativos sobre a Lei Maria
da Penha”, realizados com mulheres indigenas das diferentes regides do pais ao longo
de 2008 e 2010. As atividades foram coordenadas pela Coordenacdo de Género e
Assuntos Geracionais — COGER/CGDS/FUNAI, apoiada pela SPM, INESC,
Coordenagdo Regional de Cuiaba-MT, OrganizacBes Indigenas e profissionais da
Antropologia, Direito, Psicologia, Economia e Sociologia.

A COGER/FUNAI (2010) relatou que estes seminarios atendiam aos
compromissos assumidos com o movimento de mulheres indigenas, em especial as
demandas apresentadas por mulheres indigenas durante “Oficinas para Promocao das
Atividades Tradicionais das Mulheres Indigenas e do Encontro Nacional de Mulheres e

Jovens Indigenas” no ano de 2007. Neste diapasdo, afirmou que:

Promovemos a Oficina “Lei Maria da Penha e as Mulheres Indigenas”, no dia
22 de julho de 2008, no Phenicia Bittar Hotel, Brasilia/DF, em conjunto com
0 Departamento de Mulheres, Infancia e Juventude da Coordenacdo das
OrganizacGes Indigenas da Amazonia Brasileira — COIAB, Departamento de
Mulheres Indigenas da Articulagdo dos Povos Indigenas do Nordeste, Minas
Gerais e Espirito Santo ~APOINME, Articulagdo dos Povos Indigena da
Regido Sul — ARPIN-SUL, e Instituto de Estudos Socioecondmicos —
INESC, com a participacdo de Valeria Paye Pereira — Representacdo da
COIAB, Maria Miquelina Tukano — COIAB, Rosimeire Arapasso —
DEMIJ/COIAB, Pierlandia Wapichana — CNPI, Angela Sacchi —
Antropdloga, Olga Macuxi — OMIRR, Joana Mequem — OMIRAM-RO, Teta
Potiguara — CE, Glicéria Tupinamba — CNPI, Francisca Kambiwd —
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DMI/APOINME - PE, Conceicdo Feitosa (APOINME), Cida Arand —
DMI/APOINME/MG, Agripina Kaiowa — MS, Silvana — Arpin Sul, Dina
Paté Xoklenge — SC, Léia Bezerra do Vale — CMI/FUNAI, Vilmar Guarani,
Paulo Pankararu — CGDDI/FUNAI, Rosane Kaingang — Arpin Sul, Sumara
Guajajara — COAPIMA — MA, Ricardo Verdum — Inesc, Myllena Calazans —
CFEMEA, Edmila — estudante antropologia, Ela Castilho — 6 Camara/MPF,
Ane Cruz — SPM, Rita Segato — Antropéloga — Unb. (FUNAI/COGER, 2010,
p. 7-8)

Esta construcdo de politica publica voltada a Lei Maria da Penha para as
mulheres indigenas revela a rede de diversas organiza¢Ges formada para realizacdo dos
seminarios no periodo entre 2008 e 2010. E possivel identificar também a atuacéo de
“457 mulheres indigenas de diferentes povos em todo o Brasil”, tanto por meio de
organizagBes de mulheres indigenas quanto das demais organizacbes indigenas
(FUNAI/COGER, 2010, p. 9)

Segundo o relatorio de gestdo exercicio ano 2011, as acBes foram realizadas em
parceria com a Secretaria de Politica para as Mulheres (SPM), visando o Il Plano
Nacional de Politicas para as Mulheres e com CoordenacBes Gerais de
Etnodesenvolvimento — CGETNO/FUNAL. E, para o ano de 2012, o relatério declarou:

Viabilizou-se e acompanhou-se as iniciativas dos povos indigenas através das
Coordenagdes Regionais que visam o fortalecimento organizacional e
politico com recorte de género e geracional, ou seja, 0s eventos pontuais a
nivel local, regional e nacional das organizagdes e/ou departamentos de
mulheres e jovens indigenas, tais como assembléias gerais e extraordinarias
ocorridas anualmente. O recurso gasto com essas a¢des foi da ordem de R$
106.373,24. Essa agdo também encontrou dificuldades em razdo da
insuficiéncia de recursos necessarios para atender as demandas.(FUNAI,
2012, p. 55).

O relatério de 2012 apontou a falta de recursos humanos e orcamentario® para as
atividades de capacitacdo das indigenas e falta de aprofundamento da problematica de
género e geracional no oOrgdo. Para Rita Laura Segato, umas das antropdlogas
participantes dos seminarios promovidos pela COGER/FUNALI:

E por isso que digo as minhas interlocutoras indigenas nas oficinas da
Coordenagéo de Género e Geracao da Fundagio Nacional do indio (FUNAL),
ao expor-lhes os avangos da Lei Maria da Penha contra a violéncia
doméstica: o Estado lhes oferece com uma méao o que ja lhes tirou com a
outra. (SEGATO, 2012, p. 126).

8 No Plano Interno Mulheres Indigenas (PI MI), no ano de 2010 o aporte de recurso de custeio fora
250.000,00 do total de 11.024.900, 16 e 50.000,00 de investimento no total de 2.975.099, 84.
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Foi este quadro que Léia Bezerra do Vale (em outras fontes consultadas — Léia
do Vale Rodrigues), povo Wapichana, em entrevista as antroplogas Angela Sacchi e
Marcia Maria Gramkow, avaliou a abordagem sobre mulheres, género e povos
indigenas na FUNAI. Léia Bezerra do Vale, a época coordenava a Coordenacdo de
Género e Assuntos Geracionais (COGER/FUNAI), tendo ingressado no 6érgéo

indigenista em 2004, e com trabalhos na CIR e na COIAB, avaliou:

Primeiro, acho que esta inclusdo das mulheres, até mesmo elas serem ouvidas
dentro do 6rgdo indigenista, exigiu muita luta para chegar onde esta. Desde
quando entrei aqui [na FUNAI], senti muita resisténcia. A Rosane
[Kaingang] teve um importante papel nesse processo, na época em que era
coordenadora [da CGDC] [Coordenacdo Geral de Desenvolvimento
Comunitério], pela participacdo dela, por ser uma pessoa que briga e diz:
“vamos fazer desta forma”, ou “as mulheres estdo pedindo isto”, e
“precisamos ter um espaco, ter um olhar para as mulheres, pois o tratamento
para as mulheres ¢ diferente do tratamento dado aos homens”. Entdo, nesse
primeiro momento, foi fundamental a participacdo dela na FUNAI, pelo
menos do que conhego. Conhecia também a histéria de outras mulheres
servidoras da FUNAI, mas era um trabalho mais particularizado, ndo era um
trabalho que envolvia diretamente 0 movimento de mulheres das regides na
discussdo ou de ouvir a opinido das mulheres. Entdo, nesse primeiro
momento, foi bem dificil essa inclusdo aqui dentro [da FUNAI]. Entender o
género, como se da o papel do homem e da mulher no contexto dos povos
indigenas, ainda € um desafio dentro e fora da instituicdo (VALE in:
SACCHI; GRAMKOW, 2012, p. 260).

Partindo de suas experiéncias de participacdo nas estruturas e sistemas politicos
institucionais, de demais indigenas no 06rgdo indigenista, e da sociedade civil
organizada, especialmente na FUNAI, com o trabalho sobre a Lei Maria da Penha, Léia
Bezerra do Vale ponderou sobre a fragilidade do percurso da “questdo das mulheres
indigenas” no orgdo indigenista. Para a coordenadora do COGER, “a Funai tem que ter
um entendimento claro da especificidade das mulheres e de género, para a atuacdo mais
clara em prol das mulheres indigenas” (VALE in: SACCHI; GRAMKOW, 2012, p.
268).

Em sua dissertagdo de mestrado, Rodrigues (2019), ao analisar a politica da
FUNAI voltada as questdes de género, bem como seu proprio trabalho ao longo de 15

anos nesta politica e no movimento indigena, afirmou:

Transitando em dois mundos, pensava comigo, as mulheres estdo sendo
aprisionada no seu proprio espaco de dominio tradicional, porém dominado
pelo mal do outro. O que eu poderia fazer para além do que eu estava
fazendo, abrindo meus ouvidos para escutar e 0 meu coragéo para acolher tdo
fortes relatos? A minha missdo pessoal estava posta, superar os desafios e
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usar 0s papeis a mim destinados de forma a complementarem-se para os fins
distintos.

Como agente publica, apesar das lutas didrias para levar adiante esse
trabalho, dentro e fora da Funai, ndo bastava escuta-las, mas transformar os
resultados dessa escuta em acOes/projetos especificos e diferenciados,
refletidos na vida diaria dessas mulheres, apoiando-as no enfrentamento das
situacOes de violéncias. (RODRIGUES, 2019, p. 90).

Por sua vez, Valéria Paye Pereira, chefe de Servico na COGER, e atuante no
movimento indigena, ao ser perguntada sobre o seu pensamento quanto a abordagem

sobre as mulheres e povos indigenas, disse:

Sempre falamos sobre essa questdo, da palavra género, que foi uma coisa que
veio de fora. A questdo de entender o conceito e dizer: as mulheres trabalham
assim, isso tudo que fazem meio separado, isso é género. As mulheres
comecam a trazer essa discussdo, porque a conjuntura vem mudando, a
relacdo vem sendo construida. Nés ndo podemos pensar que essa conjuntura
é a mesma de vinte anos atras, ndo é mais essa conjuntura! Isso é importante
(PEREIRA in: SACCHI; GRAMKOW, 2012, p. 260-261).

Estas entrevistas com Valéria Paye Pereira e Leia do Vale Rodrigues, atuantes
nas politica da FUNAI, compdem o livro “Género e Povos Indigenas” (SACCHI,
GRAMKOW, 2012), uma importante obra a abordar a discussdo de género em relacdo
aos povos indigenas no Brasil. A época, Sacchi ocupava o cargo de Profissional de
Nivel 1V - Politicas Sociais na Coordenacdo Geral de Promogdo ao
Etnodesenvolvimento na FUNAI, e Gramkow assessorava na Coopera¢do Técnica
Alema para o Desenvolvimento Sustentavel (GIZ), no Programa de Protecdo e Gestdo
Sustentavel das Florestas Tropicais.

Vale destacar que a obra em tela visava divulgar e “incentivar a discussdo do
tema de género em povos indigenas e contribuir para a inclusdo da transversalidade de
género na formulacdo e implementacdo de politicas publicas voltadas a este universo
especifico” (SACCHI; GRAMKOW, 2012). Ela foi apoiada pelo Museu do indio —
FUNALI e pela G1Z, dentro do Programa de Protecdo e Gestdo Sustentavel das Florestas
Tropicais, Demarcacao e Protecdo de Terras Indigenas.

Ao abordar a crescente atuacdo das mulheres indigenas através de suas
organizagoes, as estratégias usadas para alcangar as “demandas de género”, a ocupagao
de cargos politicos em varias instancias, e a participagdo em projetos de
etnodesenvolvimento transversado em género e povo, Sacchi e Gramkow (2012)

destacam que as construcdes de parcerias e didlogos com distintas agéncias e agentes
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apresentaram percalcos, sinalizando as dificuldades na interlocucéo e a complexificacdo
do campo do indigenismo e da politica indigena.

E possivel dizer que na FUNAI, além da coordenacgio voltada as questdes de
género e geracdo, havia a atuacdo de profissionais indigenas e ndo indigenas da
instituicdo e da cooperacdo internacional focalizando a abordagem de género na questao
indigena, especificamente da categoria “mulheres”, como explicitam as entrevistas de
Vale e Pereira.

No plano operacional é possivel pronunciar que a COGEM se tratava de uma
coordenacao de mulheres, conforme a primeira nomenclatura, que uma coordenacéo de
género. Ao longo da construcdo da COGEM observo a apropriacdo do conceito de
género pelo Estado e a criacdo da agenda de género indigenista oficial.

Em 2012 percebo uma ampliacdo nas competéncias da COGEM, dentro da
Coordenacdo-Geral de Promocdo da Cidadania (CGPC). De acordo com a Portaria
1.733/PRES de 27 de dezembro de 2012, Regimento Interno da Fundacdo Nacional do
Indio, no art. 128, a COGEM, art. 1: “coordenar, apoiar, formular, planejar e articular
com as instituicdes governamentais e organiza¢Bes ndo governamentais, nacionais e
internacionais, o desenvolvimento e a execucdo de politicas, programas e acOes
relacionados as dimensdes de género e geragdo dos povos indigenas” (BRASIL, 2012,
p. 90).

No mesmo decreto, chamo atencdo também para o art. VII “— apoiar, estimular e
orientar as instituicdes governamentais a promoverem a participacdo social indigena,
bem como a realizacdo da consulta livre, prévia e informada” (BRASIL, 2012, p. 91),
por explicitar a atuacdo da COGEM quanto aos direitos dos povos indigenas, o que
implicitamente estava contido na portaria que criou a coordenacao. Neste ato, art. 129,
estabeleceu-se as competéncias do Servico de Acompanhamento das Ac¢des de Género,
Assuntos Geracionais e Mobilizagdo Social (SEGEM).

Em 2012 foi assinado o Decreto n® 7. 747, de 5 de junho de 2012, pela
presidenta da Republica Dilma Rousseff, filiada ao PT, instituindo a “Politica Nacional
de Gestao Territorial e Ambiental de Terras Indigenas” (PNGATI). Neste projeto, a
terceira diretri