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RESUMO EM XOKLENG?

KATXIN KU JE NU TAN: E txd g6 t& Lakland Xokleng mé 6g vabel mé mag kanateg
te ki nG mé vég m, zug 6g td agonhka te 6g kulégveg geé ke té, Plog td6 2023 ki nd, ki
tavi kii vabel te m mag kanateg ha ki ta 2025 mu. A ta ki ni vanhkle t& kidg ge m, .
Agonhka te 6g blé nii mé kanaté mdi, ki &txd ve va, marco temporal t& mdi jaglé nii mé
0g bé kanate mi. Gonh nézel te to zug te 6g t6, 6g to vé té etxd mé ma va. Gégdnh
0g t6 Univesidade ki nddég ki zug té 6g td 6g nevi j6gden etxd mé ve va, én kuty mée,
pa’i én mé lanhlanh nddéte liken ki té.

Og t6 6g blé klo jé mi, klagzal txe 1&nh jé mi jo te ta 6g li 6g t6 ke gé ke mii. Agénhka
te 6g & go te zug te 6g blé t6 vajé pag gé ke mi. zug te 6g to é kulég ve ha tu ka.

2 Tradugdo de Maria Kula Patté.



RESUMO

O estudo objetivou compreender como opera o racismo anti indigena no sul do Brasil,
a partir da luta do povo Lakland Xokleng. Entre 2023 e 2025 foram construidas as
informacdes de pesquisa a partir da relagdo com o campo-tema, dentro e fora da Terra
Indigena Lakland, em um processo de pesquisa colaborativa. Confluindo
conhecimentos organicos a conhecimentos sintéticos, a pesquisa se deu na
convivéncia no cotidiano de processos comunitarios e agdes coletivas tais como a luta
contra a tese do marco temporal, a organizagdo em torno dos impactos da Barragem
Norte, o racismo no cotidiano das relagdes étnico raciais, o protagonismo da
juventude, a disputa pelo espaco da politica, a universidade, o esporte e o audiovisual.
A analise se deu por meio de um movimento progressivo-regressivo, articulando a
relagdo entre singular-particular-universal. Uma caixa de ferramentas tedrico-
metodologicas heterogénea emergiu da relagdo com o campo-tema, tais como os
conceitos de tempo do mato (Débora Laa Pripra, 2023), dispositivo de racialidade
(Sueli Carneiro, 2022), luta contracolonial (Nego Bispo, 2015), ancestralidade e corpo-
territorio (Jozileia Kaingang e Braulina Baniwa, 2019), letalidade branca (Felipe Tuxa,
2021), poder tutelar (Antonio Carlos de Souza Lima, 1995), cena de dissenso e
subjetivagdo politica (Jacques Ranciére, 2019), Sofrimento ético-politico (Sawaia,
2002); Trauma Psicossocial (Martin Bard, 1994), entre outros. O estudo identificou a
existéncia de elementos que constituem e modulam raga no contexto Lakland
Xokleng, especialmente a partir dos pressupostos do racismo cientifico e do racismo
cultural, envoltos pelo dispositivo do poder tutelar, podendo indicar a existéncia de um
“racismo tutelar” no caso dos povos indigenas. O povo, em suas diferentes taticas de
luta contracolonial, constréi caminhos de nomeacao e enfrentamento ao racismo e a
ferida colonial elaborando o trauma psicossocial e enfrentando o sofrimento ético-
politico, descolonizando também a prépria ideia ocidental de “luta”. Emergiram como
taticas contracoloniais a forca da ancestralidade (‘o tempo do mato vive”), a
organizagao coletiva (juventude xokleng) e sua denuncia do racismo; a ocupagéao de
novos espacgos (universidade, cultura, esporte, politica), as retomadas territoriais, a
subjetivacdo politica e a identidade politica (“Ag t6 txukleg va”) e os processos
comunitarios e agdes coletivas diante da barragem norte e da tese do marco temporal.
O estudo contribui para estudos criticos de raga, nomeagao do racismo anti indigena
e construcdo de politicas anti racistas que se articulem as etnicidades dos povos
indigenas.

Palavras-chave: racismo anti indigena; Lakland Xokleng; branquitude; poder tutelar.



ABSTRACT

This study aimed to understand how anti-Indigenous racism operates in southern
Brazil, based on the struggle of the Lakland Xokleng people. Between 2023 and 2025,
research information was gathered from the relationship with the thematic field, both
within and outside the Lakland Indigenous Territory, in a collaborative research
process. Combining organic and synthetic knowledge, the research took place within
the daily experience of community processes and collective actions such as the fight
against the temporal framework thesis, the organization around the impacts of the
North Dam, racism in the daily lives of ethnic-racial relations, youth protagonism, the
struggle for space in politics, the university, sports, and audiovisual media. The
analysis was conducted through a progressive-regressive movement, articulating the
relationship between singular-particular-universal. A heterogeneous theoretical-
methodological toolbox emerged from the relationship with the field-theme, such as
the concepts of bush time (Débora Laa Pripra, 2023), raciality device (Sueli Carneiro,
2022), counter-colonial struggle (Nego Bispo, 2015), ancestry and body-territory
(Jozileia Kaingang and Braulina Baniwa, 2019), white lethality (Felipe Tuxa, 2021),
tutelary power (Antonio Carlos de Souza Lima, 1995), scene of dissent and political
subjectivation (Jacques Ranciere, 2019), ethical-political suffering (Sawaia, 2002);
Psychosocial Trauma (Martin Bard, 1994), among others. The study identified the
existence of elements that constitute and modulate race in the Lakland Xokleng
context, especially based on the assumptions of scientific racism and cultural racism,
enveloped by the apparatus of tutelary power, possibly indicating the existence of a
“tutelary racism” in the case of indigenous peoples. The people, in their different tactics
of counter-colonial struggle, construct paths of naming and confronting racism and the
colonial wound, elaborating on psychosocial trauma and confronting ethical-political
suffering, also decolonizing the Western idea of “struggle.” Emerging as counter-
colonial tactics were the strength of ancestry (“the time of the forest lives”), collective
organization (Xokleng youth) and its denunciation of racism; the occupation of new
spaces (university, culture, sport, politics), territorial reclamations, political
subjectivation and political identity (“Ag t6 txukleg va”), and community processes and
collective actions in response to the northern dam and the temporal framework thesis.
This study contributes to critical studies of race, naming anti-Indigenous racism, and
building anti-racist policies that are articulated with the ethnicities of Indigenous
peoples.

Keywords: anti-Indigenous racism; Lakland Xokleng; whiteness; guardianship power.



RESUMEN

Este estudio tuvo como objetivo comprender cémo opera el racismo antiindigena en
el sur de Brasil, a partir de la lucha del pueblo Lakland Xokleng. Entre 2023 y 2025,
se recopilo informacion de investigacion a partir de la relacién con el campo tematico,
tanto dentro como fuera del territorio indigena Lakland, mediante un proceso de
investigaciéon colaborativa. Combinando conocimiento organico y sintético, la
investigacion se desarroll6 en el marco de la experiencia cotidiana de procesos
comunitarios y acciones colectivas, tales como la lucha contra la tesis del marco
temporal, la organizacion en torno a los impactos de la Represa del Norte, el racismo
en la vida cotidiana de las relaciones étnico-raciales, el protagonismo juvenil, la lucha
por el espacio en la politica, la universidad, el deporte y los medios audiovisuales. El
analisis se realizdé a través de un movimiento progresivo-regresivo, articulando la
relacion entre lo singular, lo particular y lo universal. De la relacién con el tema de
campo surgié un conjunto heterogéneo de herramientas teérico-metodoldgicas, tales
como los conceptos de tiempo de la selva (Débora Laa Pripra, 2023), dispositivo de
racialidad (Sueli Carneiro, 2022), lucha anticolonial (Nego Bispo, 2015), ascendencia
y cuerpo-territorio (Jozileia Kaingang y Braulina Baniwa, 2019), letalidad blanca
(Felipe Tuxa, 2021), poder tutelar (Antonio Carlos de Souza Lima, 1995), escenario
de disidencia y subjetivacién politica (Jacques Ranciére, 2019), sufrimiento ético-
politico (Sawaia, 2002); Trauma psicosocial (Martin Baro, 1994), entre otros. El estudio
identifico la existencia de elementos que constituyen y modulan la raza en el contexto
de Lakland Xokleng, especialmente a partir de los supuestos del racismo cientifico y
cultural, envueltos en el aparato del poder tutelar, lo que posiblemente indica la
existencia de un “racismo tutelar” en el caso de los pueblos indigenas. A través de sus
diversas tacticas de lucha anticolonial, el pueblo construye caminos para nombrar y
confrontar el racismo y la herida colonial, elaborando sobre el trauma psicosocial y
afrontando el sufrimiento ético-politico, a la vez que descoloniza la idea occidental de
“lucha”. Entre las tacticas anticoloniales que emergieron se encuentran la fuerza de la
ancestralidad (“el tiempo de la vida en el bosque”), la organizacion colectiva (la
juventud Xokleng) y su denuncia del racismo; la ocupacion de nuevos espacios
(universidad, cultura, deporte, politica), las reivindicaciones territoriales, la
subjetivacion politica y la identidad politica (“Ag td txukleg v&”), y los procesos
comunitarios y las acciones colectivas en respuesta a la represa del norte y la tesis
del marco temporal. Este estudio contribuye a los estudios criticos sobre la raza, al
denunciar el racismo antiindigena y al desarrollo de politicas antirracistas que se
articulen con las etnias de los pueblos indigenas.

Palabras clave: racismo antiindigena; Lakland Xokleng; blancura; poder de tutela.
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1 APRESENTAGAO: COMO CHEGUEI A ESTE CAMPO-TEMA DE PESQUISA?

O tema desta pesquisa é resultado de uma trajetoria de vida, de inquietagdes
éticas e politicas sobre a relagdo entre psicologia, povos indigenas e politicas
publicas. Afinal, o histérico da ciéncia moderna com estas populagbes, é -
majoritariamente - de reprodugdo colonial, epistemicidio e desigualdades étnico-
raciais. Por outro lado, as politicas publicas que resultam da mobilizacdo indigena,
sao campos potenciais para a atuagao critica em Psicologia.

Esta compreensao passou a se delinear quando tive a oportunidade de fazer
o curso de extensao “Psicologia e Povos Indigenas” na Universidade de Sao Paulo,
durante a graduacao (2013), onde comecei a ler materiais importantes sobre esta
relacdo (CRP SP, 2008; 2016). Mas ganhou forga com a experiéncia como monitora
na Licenciatura Intercultural Indigena do Sul da Mata Atlantica, em 2015. A partir desta
relagcdo, me aproximei de educadores e liderangas Kaingang, Xokleng e Guarani,
conheci aldeias em Santa Catarina e passei a fazer parte de uma equipe de nao
indigenas® da universidade que buscavam acolher e trabalhar da melhor forma pela
interculturalidade. Aos poucos, o0 acompanhamento das problematicas educacionais
neste contexto, me levaram a perguntas centrais sobre como a instituicdo estava de
fato se alterando a partir das cosmovisdes, epistemologias e modos de vidas
indigenas que recebia no curso.

Certa vez, na aldeia Yynn Moroti Whera, localizada no municipio de Biguagu
- SC, acompanhei a banca de defesa de um trabalho final de curso, junto de liderangas
Guarani Mbya e professores jurua*. Neste encontro, focado no debate sobre
cosmologia e modo de vida Guarani, o professor José Bessa e eu conversavamos no
momento do café sobre a necessidade de mudangas na universidade frente a luta e
conhecimentos dos povos indigenas. Ele me presenteou com o livro Maino’i rapé - o
caminho da sabedoria e, junto disso, compartilhou sua preocupacao sobre jovens
indigenas na universidade que estavam sofrendo com o que chamou de “crise

identitaria”, pois eram o todo tempo questionados sobre suas “identidades” e

8 Utilizo o termo “ndo indigenas” para designar as pessoas que nao se autodeclararam como
indigenas.
4 Juruég é como o povo Guarani nomeia os brancos (ndo indigenas).
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“autenticidades”. Ele me perguntou: como a Psicologia tem refletido e contribuido
neste tema?

De la para ca, cenas semelhantes a estas foram se somando a um incémodo
ético e politico diante das demandas de estudantes indigenas de diferentes povos na
universidade. Passei a conhecer o que diziam eles e elas sobre tal “crise identitaria”
e, especialmente, aprofundei a relagdo com o Povo Lakland Xokleng e seu projeto
historico de relaggo com o campo educacional. Em 2017 pude realizar uma
investigacao de mestrado em Psicologia onde identifiquei como este povo atualizava
na universidade o “tempo do mato”, sua ancestralidade, as vozes de ancidos e
liderangas, e a forga coletiva Lakland Xokleng em protagonizar a luta por direitos
coletivos dentro da instituicdo naquele momento. O “Tempo do Mato” € um conceito
Lakland Xokleng que a comunidade usa para se referir a um tempo anterior a
colonizagédo e que aparece em muitas pesquisas sobre este povo e tem sido objeto
de trabalho de diferentes pesquisadores, como da antropéloga Xokleng Débora Laa
Pripra (2023).

Mas foi o racismo foi o resultado que mais me afetou: tdo presente, mas pouco
nomeado e invisibilizado institucionalmente nas experiéncias cotidianas (Viana, 2017).
As supostas “crises identitarias” das pessoas indigenas no meio universitario se
mostraram na verdade como um sofrimento ético politico (Sawaia, 2002), efeito
psicossocial do racismo e do epistemicidio (Carneiro, 2022), ja que a branquitude
garante aos brancos a liberdade de questionar as pessoas indigenas sobre certa
“autenticidade” colonial e estereotipada. Os jovens sofriam por “ter cara de indio",
sofriam por ndo “parecer indio”, por terem seus conhecimentos e modos de vida
inferiorizados, desumanizados e por nao serem beneficiados com politicas de
igualdade racial ou de permanéncia (como o direito a moradia digna). Identifiquei um
limbo: nem eram reconhecidos em sua especificidade étnica, nem eram atendidos
como populacédo em desigualdade racial. Identidade étnica, coletiva e politica se
entrelagcaram frente ao racismo.

Aliado a isso, passei a colaborar em espacos de organizagao coletiva, como
a do Il Encontro Nacional de Estudantes Indigenas em Floriandpolis, bem como
outras mobilizagdes politicas na cidade, e comecei a participar do Acampamento Terra
Livre (ATL) organizado pelo movimento indigena nacional. Ao realizar disciplinas na
Psicologia e Antropologia durante o mestrado (2016), o limbo se reapresentava: em

“psicologia e relagdes raciais” havia uma tentativa de inclusdo das questbes
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indigenas, ainda como um “anexo” dos estudos criticos de raga, com pouca
profundidade nos aspectos étnicos. Ao mesmo tempo, em “antropologia e relagdes
inter-étnicas”, pouco se falava sobre a construg¢ao social do racismo e da ideia de raga.

Isso ficou ainda mais evidente quando, entre 2017 e 2023, atuei como
trabalhadora em psicologia educacional no ensino superior e, entre os estudantes que
acompanhei, passei a atender individual e coletivamente universitarios indigenas.
Além disso, tive a oportunidade de coordenar um setor de gestdo em validagcéo das
agdes afirmativas e de acompanhamento das questdes étnico-raciais. Entre tantas
questdes, comecei a me deparar com discriminagdes institucionais explicitas que
geravam barreiras para indigenas no acesso a politicas internas de permanéncia que
tinham foco restrito a “baixa renda”, por meio de analise econdmica e sob um modelo
ocidental de familia e moradia. Naquele momento, estudantes indigenas ndao eram
incluidos sob argumento institucional de que “ja eram publico do governo federal”,
como se nao fossem também estudantes daquela instituigdo ou como se fosse grupo
social tutelado.

Em contato com pesquisadores indigenas de diferentes povos, percebi que
meu aprendizado na universidade n&o era isolado, pois de fato o contexto universitario
tornou-se um espacgo de aprofundamento na denuncia e debate sobre racismo anti
indigena, como demonstram Felipe Tuxa® (Cruz, 2019), Rita Potiguara (Nascimento,
2021), Edson Kayapé (2021). Afinal, é a partir da luta dos estudantes indigenas na
universidade, que trabalhadores nao indigenas sao afetados a colaborar na
construcéo de resolugdes internas que gerem mudangas em politicas de permanéncia
e combate ao racismo institucional, como foi 0 caso da Universidade Federal de Santa
Catarina que teve alteragbes concretas nos Ultimos dez anos (Viana et al, 2025)°.

Paralelamente, fiz parte da construgdo de um projeto entre pds graduandos
da Antropologia Social da UFSC, nomeado como “CINE DEMARQUE: Mostra
Permanente de Cinema de Povos Indigenas e Tradicionais™. Tal projeto teve por
objetivo a realizacdo de Mostras Audiovisuais, em Florianopolis e regido, que
contemplassem assuntos ligados ao protagonismo e as problematicas vivenciadas

5 Durante o texto, utilizo o negrito como estratégia para visibilizar autoras e autores indigenas.

6 O foco da tese ndo é aprofundar nas questdes universitarias. Esta discussdo aprofundei no
mestrado (Viana, 2017) e atualizei na producao recente: “Praticas Antirracistas e Povos Indigenas:
uma analise de politicas da Universidade Federal de Santa Catarina”, publicada na revista da Escola
Nacional de Administragao Publica em 2025 pela Revista do Servigo Publico. < DOI:
https://doi.org/10.21874/rsp.v76ib.10823>.

7 Disponivel em: <https://www.facebook.com/share/g/1M347rD1dz/>.



https://doi.org/10.21874/rsp.v76ib.10823

19

pelos Povos Indigenas e Tradicionais na América Latina, em especial no Brasil. A
cada sessdo, promovemos espagos de debates e dialogos entre os presentes e
convidados sobre as questdes e perspectivas evidenciadas nos filmes/documentarios
exibidos. Entre 2018 e 2021 estive também na organizacédo da “Rede de Articulagao
Psicologia e Povos da Terra”, que agregou psicologos(as) de diferentes regides do
pais em torno do debate sobre a descolonizagao da praxis junto a povos indigenas, e
outros povos. A partir do deslocamento para territérios indigenas, quilombolas, de
terreiros e outros, em diferentes estados, nos deparamos com as demandas
comunitarias e o protagonismo do movimento social na constru¢ao de respostas para
problematicas coletivas. Esta experiéncia gerou também aproximagdes com o sistema
conselhos e contribuiu para a aproximagédo com profissionais indigenas. Colhemos
até hoje frutos desta experiéncia, alguns nem sempre conhecemos.

Identifico que a partir destas experiéncias e, principalmente junto ao
movimento indigena, experienciei deslocamentos subjetivos frente ao lugar de
privilégio da branquitude e me percebi convocada a repensar determinagdes coloniais
que se presentificam no cotidiano de trabalho, estudo e da vida. Durante um
Acampamento Terra Livre, no didlogo com amigas, elas afirmaram: “vocé € uma
indigenista, pois luta pelos direitos dos povos indigenas”. Me vi desafiada a pensar
sobre este lugar pouco habitado pela psicologia brasileira: o indigenismo?®. Qual sua
relevancia para a Psicologia e Povos Indigenas?

Um outro aprendizado fundamental nestes dez anos de praxis junto de povos
indigenas, foi o “giro decolonial” que afetou minha forma de pensar o saber
académico. Desde um lugar na Psicologia Social Critica, comprometida com a
superagcdo da desigualdade no contexto latinoamericano, minha formagcdo de
graduacéao apostou em epistemologias anti cartesianas, marcada pelas discussoes de
autores como Silvia Lane, Martin Bard, Maritza Montero, Bader Sawaia, Katia Maheirie
e outros, que compartilham do materialismo e da dialética, articulando na Psicologia
pensadores como Lev Vygotsky, Baruch Spinoza, Karl Marx, Jean Paul Sartre,
Jacques Ranciere, dentre outros. Nestas perspectivas, recusa-se compreensoes

essencialistas e dicotdmicas, compreendendo o “psicoldgico” como o entrelagamento

8 Indigenismo é o conjunto de agdes e estudos estatais e ndo estatais que visam a protegao dos

direitos dos povos indigenas. Historicamente, esta protecéo ocorre de forma perversa pelo poder
tutelar, ao mesmo tempo, € um campo de disputa do movimento indigena, iniciativas religiosas e
académicas que atuam pela autonomia indigena.
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entre objetividade e subjetividade, fruto das relagbes concretas localizadas nos
contextos sociais, histéricos, culturais e econdmicos. Os estudos dédo énfase a
processos comunitarios e agbes coletivas, e desviam da nogao de sofrimento
psicossocial como experiéncia individual, apostando nas redes coletivas de
enfrentamento, criacdo e de poténcia de vida.

Essa area do conhecimento tem sido afetada pelos estudos decoloniais e
teorias raciais criticas, que produzem um “giro antirracista” apontando a desigualdade
social como efeito do capitalismo moderno/colonial, onde “raga” e “género” séo
categorias centrais e interseccionais na experiéncia de opresséo, desigualdades e
violéncias comuns em territorios do sul global. No mestrado estive mais perto das
teorias decoloniais como de Enrique Dussel, Anibal Quijano, Walter Mignolo,
Catherine Walsh, Grosfoguel, Gléria Anazaldua; e pds coloniais como de Spivak,
Edward Said, e outros. No doutorado aprofundei em autores trabalhados na area da
Psicologia e Estudos Etnico-Raciais como Franz Fanon, Aimé Cesaire, Achille
Mbembe, Sueli Carneiro, Ynaé Lopes dos Santos, Grada Kilomba, Cida Bento, Lia
Schucman, Clovis Moura, Lélia Gonzalez, Nego Bispo e Geni Nufez. Alguns deles
apontam para um movimento anticolonial e contracolonial. Alguns articulam o
anticapitalismo.

O cotidiano de relagdo com povos indigenas foi potencializando novos
caminhos pela convivéncia com o conhecimento organico de povos diferentes,
passados em geral pela oralidade. A presenca indigena na universidade, tanto como
estudantes, professores e pesquisadores, traz a cena epistemologias ndo ocidentais
que desafiam o racismo epistémico que invisibiliza tais povos como produtores de
conhecimento. Foram fundamentais estudos de pesquisadores indigenas como
Gersem Baniwa, Rita Potiguara, Ailton Krenak, Davi Kopenawa, Edson Kayapo,
Nambla Gakran, Casé Angatu, Silvia Cusicanqui, Linda Smith, Felipe Tuxa,
Rosani Kamury Kaingang, dentre outros. O trabalho de pesquisadores né&o
indigenas (e de indigenistas) abriram caminhos interdisciplinares, tais como Silvio
Coelho dos Santos, Antonella Tassinari, Clévis Brighenti, Luisa Tombini Wittmann,
Antonio Carlos de Souza Lima, Jodo Pacheco de Oliveira, José Jorge de Carvalho,
Jonh Monteiro e outros.

No entrelagamento da praxis, foi a partir da nogao de “episteme de fronteira”
que me reconheci: uma forma de conhecimento produzida a partir das margens do

sistema-mundo moderno/colonial. Trata-se de pensar desde as experiéncias de povos
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historicamente subalternizados, revelando o carater eurocéntrico do saber dito
universal e abrindo caminho para dialogos horizontais, de coexisténcia de
racionalidades plurais, contribuindo para processos de descolonizagao
epistemoldgica e pensamentos de fronteira (Mignolo, 2015). Nego Bispo (Santos,
2015) chama atengdo também para a poténcia do encontro entre as teoriais
decoloniais e a luta contracolonial dos povos indigenas, negros e quilombolas: a
confluéncia entre saberes organicos e saberes sintéticos, confluindo de forma que
‘nem tudo que se ajunta, se mistura” (p. 89). Uma das questdes desta juncédo, é que
nem sempre as teorias decoloniais ou raciais criticas dialogam efetivamente com
perspectivas cosmoldgicas de ancestralidade e espiritualidade.

Esta trajetoria de vida, estudo, trabalho e militancia, permeada pelos bons
encontros que nos potencializam na vida, compdem um campo de relagdes dialogicas,
interlocugdes, politicas da amizade (Foucault, 2004) e vinculos que abriram caminhos
para o campo-tema da tese. Neste caminho, vivo também um bom encontro no amor:
hoje sou casada com um homem Xokleng e gestante de uma crianga Xokleng, que
logo chegara a este mundo. Neste entremeio de lugares étnico-raciais e sociais, sou
atravessada pelos privilégios da branquitude que abrem caminhos que tento ocupar
de forma antirracista. Ao mesmo tempo, acompanho, nesses anos de experiéncia, 0s
efeitos da violéncia e desigualdade anti-indigena: como pesquisadora, por vezes vejo
a romantizacdo de um “indio hiper ideal” (Ramos, 1988) presente nas ciéncias
humanas, e que acaba por reproduzir a romantizacdo e/ou exotificacdo préprias do
racismo anti-indigena. Como trabalhadora em politicas de agéo afirmativa, percebi
que a defesa pela participacao indigena na construgéo das politicas especificas para
este publico, em certos momentos, foi vista institucionalmente como algo “fora do
lugar”, mesmo que haja previsao legal para isso. ldentifiquei os efeitos de um racismo
tutelar, que busca definir agdes institucionais para eles(as) sem eles(elas), ou que
tenta limitar este publico como “beneficiario do governo federal” como se nédo fossem
usudrios da universidade, com direitos cidadaos e autbnomos. Como mulher nédo
indigena, em uma relacao afetiva com um homem Xokleng, e logo mée de uma crianga
indigena, vivencio uma relagao inter-racial afetada pelos ideais de branquitude e do
branqueamento, esteredtipos coloniais e micro agressdées do racismo cotidiano. Esta

pesquisa, portanto, relaciona-se com a vida.
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2INTRODUGAO: O PROBLEMA E OS OBJETIVOS DE PESQUISA

A partir da coletivizagdo protagonizada por estudantes e professores
indigenas, a invisibilizagdo do racismo na univer(cidade) tem sido nomeada
cotidianamente indicando haver uma invisiblizagdo do racismo anti indigena dentro
das ciéncias humanas, sociais e da militancia antirracista no Brasil. Em suas ac¢oes
coletivas dentro e fora das salas de aulas, indicam a necessidade de que o tema do
racismo anti-indigena seja compreendido em suas especificidades, levando em conta
a luta pela terra (Milanez et al, 2019; Angatu, 2021; Longhini, 2022). A partir deste
movimento fora das aldeias, temos visto efeitos de debate sobre o tema em diferentes
contextos das politicas publicas indigenistas ou nao.

Mesmo diante da invisibilizacdo do tema de modo aprofundado, dados
concretos apontam para a existéncia de desigualdades e violéncias sistémicas que
atingem diferentes povos (etnias), racialmente (como indigenas). Sdo agbes do
Estado e fora dele que mantém o modus operandi colonial de produgao de morte fisica
e cultural, tentativa de silenciamento, (des)assisténcias e negligéncias, violagao de
direitos, barreiras cotidianas, e micro agressdes a pessoas e grupos objetificados pelo
racismo como “indios”. N&do nomear tais situagbes sistematicas como racismo, gera
auséncia de seu reconhecimento e efeitos nas politicas publicas e direitos sociais,
afinal é impossivel combater o racismo sem nomea-lo (Guimaraes, 1999).

Na recente pesquisa “Retratos da desigualdade racial e de género no Brasil”,
do Instituto de Pesquisa Econ6mica Aplicada (IPEA), ndo se analisou dados sobre
indigenas, pois, segundo eles®, sua fonte de dados eram as pesquisas de domicilios
do Instituto Brasileiro de Geografia Estatistica (IBGE), onde indigenas eram numero
infimo. Segundo o IBGE (2022), no entanto, mais de 60% dos indigenas vivem fora
de territorios oficialmente demarcados, populacbes que ficam desassistidas de
politicas publicas especificas, como saude diferenciada, educagao bilingue e outras
politicas interculturais. A presenca indigena no contexto urbano é tanto um processo

histérico marcado pelo entrave ao direito territorial, quanto um direito social garantido

9 Esta informacéo foi disponibilizada pelo sistema Fala Br, em setembro de 2024. Este é um portal de
acesso a informagéo do governo brasileiro, disponivel pelo site: <falabr.gov.br>.



23

pela Constituicdo Federal de 1988, que rompeu com o discurso de “aculturagao” e da
tutela, que previa a perda de identidade indigena quando fora de contexto aldeado™®.

Quando olhamos para o contexto da pandemia da pandemia de COVID-19,
entre agosto de 2020 e abril de 2021, mais de 52 mil indigenas foram infectados, com
centenas de mortes, expondo extrema vulnerabilidade a infec¢do e mortalidade, e
indigenas fora do contexto aldeado tiveram maior dificuldade para acessar a
vacinagao prioritaria. A politica de saude indigena, especifica que compde o SUS
atende somente contextos aldeados (em nivel primario) sendo que cabe aos demais
dispositivos de saude atender demandas fora das terras indigenas. No entanto, ha
barreiras institucionais cotidianas: uma “descoordenagdao a servigo do racismo
institucional”, como mostrou o estudo de Thomazinho (2024).

Em numeros gerais, o IBGE (2025)"" informa que em 2022 foram identificados
em todo o pais, 391 etnias diferentes e 285 linguas. Em relagao a 2010, este numero
cresceu, ja que eram 275 linguas e 305 povos. O censo aponta para a existéncia de
25 Terras Indigenas em Santa Catarina, sendo que o numero de etnias declaradas
em terras indigenas prevalece os Kaingang (68,1%), com 7.425 pessoas indigenas,
seguidos pelos Xokleng (16,9%), com 1.835 pessoas, e pelos Guarani Mbya (10,4%),
com 1.134.

Em Santa Catarina, 22% dos indigenas declararam falar a lingua materna de
seu povo, sendo que no Brasil este numero chega a 29%. Linguas Kaingang (38,2%)
e Guarani Mbya (25,3%) sédo as mais faladas ou utilizadas pelos indigenas
catarinenses. Ao mesmo tempo, o Censo revela que dentro de Terras Indigenas do
estado, o percentual de falantes de lingua indigena sobe para 37,1%, e de nao
falantes, recua para 62,9%. Ao mesmo tempo, o uso das linguas em domicilio
diminuiu. Ainda assim, mesmo havendo tanta diversidade linguistica, a lingua
portuguesa segue sendo a lingua oficial do Brasil.

Este Censo possibilitou a autodeclaragao de até 02 etnias por pessoa, e

encontrou um numero de 70% de pessoas que autodeclaram pertencer a uma etnia,

10 Ao falar “Fora de contexto aldeado” me refiro a todas as possibilidades de vida fora das
delimitagées das terras indigenas (Tls). As Tls podem ou n&o ser homologadas e reunem diferentes
aldeias. Apesar do histérico colonial em relagéo a palavra “aldeia”, € assim que tem sido nomeado no
contexto Lakland Xokleng e na maioria dos povos indigenas no Brasil. Ha terras indigenas em
contexto urbano e contexto rural. Fora do contexto aldeado, ha indigenas em processo de retomada,
vivendo em cidades, em periferias, em comunidades universitarias, e outros.

" Dados extraidos do Boletim Informativo do IBGE, em 24 de outubro de 2025, bem como por site de
noticias do 6rgdo.agenciadenoticias.ibge.gov.br/agencia-noticias/2012-agencia-de-
noticias/noticias/44848-censo-2022-brasil-tem-391-etnias-e-295-linguas-indigenas
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ao mesmo tempo. Chama atengdo como este 6rgdo do Estado faz uso dos dados
afirmando que “14,88% néao declarou etnia, 7,24% nao sabe; 4,79% declaragao mal
definida (quando o nome informado n&o é de origem indigena); 1,53% declarou duas
etnias e 1,51 teve declaragdo nao determinada (indigena, mas nao houve precisao
para informar o nome)” (IBGE, 2025, p. 02).

Como a definigdo do nome “sem origem indigena” pode ser relacionada a uma
“declaragao mal definida®? O que justifica a inclusao da possibilidade de duas etnias
nas respostas? Estes itens apontam para um processo semelhante a problematicas
da categoria “pardo” que silenciou as identidades indigenas até a década de 19907 A
escritora e psicologa Guarani Geni Nunez (2022) aprofundou a discussao sobre as
categorias do IBGE e a pratica etnogenocida do racismo anti indigena por meio dos
dados. Ela afirma que indigenas podem ser heterodeclarados como pardos “observei
que embora haja o campo para afirmagao étnica, ha em muitos também o campo cor
em que o preenchimento pardo continua presente. A associacdo de pessoas
indigenas a identidade parda €, muitas vezes, documentada em seu proprio registro
de identidade” (p. 77), e denuncia que se por um lado ha avangos ao incluir a categoria
‘indigena” e as “etnias” e “linguas”, “a populagdo parda € a maioria no Brasil, mas
agregada no termo negro, acaba por apagar que os dados de violéncia” que envolvem
indigenas (p. 79).

O debate em torno dos dados oficiais do IBGE - e seu processo histérico de
apagamento étnico-racial indigena - ja diz de uma das facetas do racismo anti
indigena. Afinal, a auséncia de dados mais préximos da realidade das comunidades
historicamente tuteladas por politicas indigenistas e excluidas das politicas publicas
nacionais tém efeitos sobre os direitos territoriais e de acesso a politicas publicas de
qualidade. Concordo com a postulacao de Geni Nufez (2022) quando aponta para a
necessidade de uma reformulagdo na maneira como os censos vém sendo feitos no
Brasil pois a tardia entrada da categoria indigena no IBGE n&o tem sido suficiente
para lutar contra a invisibilizacdo estatistica das desigualdades e violéncias étnico-
raciais bem como a construcao de politicas publicas especificas, atentas a diversidade
de contextos, povos, culturas.

Os dados sao alarmantes: na politica de saude, por exemplo, o estudo
“Desigualdades em Saude de Criangas Indigenas” do Nucleo de Ciéncia pela Infancia
(NCPI), entre 2018 e 2022, revelou que a taxa de mortalidade de criancas indigenas

de até 4 anos é mais que o dobro da de criangas nao indigenas. Mortes neonatais (até
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27 dias) também sdo mais altas: em 2022, 12,4 mortes por mil nascidos vivos entre
indigenas, 55% acima da taxa entre n&o indigenas (NCPI, 2024). A pesquisa revela
ainda que grande parte das mortes de criangas indigenas decorre de enfermidades
que poderiam ser prevenidas. Entre criangas ndo indigenas, cerca de 70% dos ébitos
estdo associados a problemas relacionados a gestacgéo, ao parto ou a malformagdes
congénitas; ja entre criangas indigenas, essa proporgao é de aproximadamente 40%.
Por outro lado, quando se trata de mortes causadas por doengas respiratorias,
infecciosas, parasitarias ou por condi¢gdes enddcrinas, nutricionais € metabdlicas, o
cenario se inverte: enquanto estas causas representam apenas 14% dos ébitos entre
nao indigenas, entre criangas indigenas elas chegam a 38%. No que se refere a
suicidio, um estudo analisou o periodo de 2000 a 2020 mostrou que a taxa de suicidio
entre indigenas brasileiros em 2020 era de 17,57 por 100 mil habitantes, em
comparagao com 6,35 por 100 mil na populacdo n&o indigena (Paiva et al, 2023).

No ensino superior, o professor e historiador Edson Kayapé (2021) destaca
que os povos indigenas foram inicialmente excluidos do Programa Nacional de Agdes
Afirmativas (2002). Em 2005 surgiu uma politica especifica com Programa de Apoio a
Formagédo Superior e Licenciaturas Interculturais Indigenas (PROLIND), voltado a
formacao de professores indigenas. A inclusdo mais ampla veio com a Lei de Cotas
(Lei n® 12.711/2012), que garantiu vagas para estudantes indigenas e negros da rede
publica em diversas areas do ensino superior federal. Ja no servigo publico federal,
havia apenas 2.335 servidores autodeclarados indigenas em 2024, dos quais 28%
atuavam na Fundagao Nacional dos Povos Indigenas (Funai) (Ministério da Gestéo e
Inovagao, 2024). Esse quadro deve aumentar ja que (somente) em 2025 foi aprovada
a Lei n°® 15.142 que institui cotas para indigenas nas vagas do servigo publico federal
- um avango fruto da mobilizacao do movimento indigena e da atuacdo do Ministério
dos Povos Indigenas (MPI) de forma articulada ao Ministério da Igualdade Racial
(MIR).

No quesito violéncia, o relatério do Conselho Indigenista Missionario de 2024
(CIMI, 2024) marca o primeiro ano de vigéncia da Lei 14.701/2023 (Marco Temporal)'?
, que restringiu os direitos territoriais indigenas, influenciando diretamente no aumento
dos conflitos por terras indigenas. Em 2023 foram registrados 208 assassinatos,

aumento de aproximadamente 15% em relagdo a 2022, sendo 159 homens e 52 de

2 Para conhecer mais este debate, sugiro a leitura do material da Articulagdo dos Povos Indigenas
do Brasil (APIB). Disponivel em: <apiboficial.org/marco-temporal/>.
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mulheres, pelo uso de armas de fogo (31%), arma branca (29), e espancamento
(12%). Este relatorio trata o racismo no plano da “violéncia contra a pessoa”, sendo
que em 2023 foram identificadas 39 denuncias de “racismo e discriminagao étnico-
culturais”. Ja em 2024 foram registrados 1.241 casos de violéncia contra o patriménio
indigena, categoria que inclui invasdes territoriais, exploracéo ilegal de recursos
naturais, danos ambientais e omissao na regularizagdo de terras. Entre esses, 857
referem-se a morosidade ou auséncia de agdes nos processos de demarcagao, 154
a conflitos fundiarios em 114 Terras Indigenas distribuidas por 19 estados e 230 a
invasdes e extragao ilegal de recursos em 159 terras localizadas em 21 estados
brasileiros (CIMI, 2025). No campo da violéncia contra a pessoa indigena, o relatério
registrou 424 ocorréncias, incluindo 211 assassinatos, além de casos de ameagas,
discriminagao étnico-racial, violéncias sexuais e tentativas de homicidio. Os estados
com maior numero de assassinatos foram Roraima (57), Amazonas (45) e Mato
Grosso do Sul (33), refletindo a concentragcédo histérica de conflitos territoriais e
pressdes sobre povos indigenas dessas regides (CIMI, 2025). O levantamento
também enfatiza as violéncias por omissdo do poder publico, especialmente em
relagdo a saude e a protegcdo da vida. Foram registrados 208 suicidios, sendo a
maioria entre jovens de até 29 anos, e 922 mortes de criangas indigenas de 0 a 4
anos, muitas por causas evitaveis como pneumonia, diarreia e desnutrigao.

O que explica os povos indigenas estarem em situagao de tanta violéncia e
precariedade? Como explicar um Estado que produz e gerencia as mortes indigenas?
Ha nestes dados a evidéncia de um poder de Estado que expode diferentes povos
indigenas como grupos mais vulneraveis a morte, seja pela violéncia direta
(exterminio, genocidio, guerras) ou indireta (abandono, precarizagao, negligéncia
estatal, condicbes de vida insustentaveis). Ocorre, portanto, uma necropolitica
(Mbembe, 2003) onde o racismo € um mecanismo central: ele permite ao Estado
decidir que certos grupos sao menos humanos ou “mataveis”, justificando praticas de
exterminio ou abandono. Os dados acima apresentados revelam como o racismo anti
indigena é integral e estrutural, mais que um efeito da colonizagéo, o racismo esta na
base da violéncia.

Ao mesmo tempo, temos visto algumas nomeacgdes sobre esta problematica
no plano do poder executivo e legislativo no Brasil, gracas a mobilizagdo do
movimento indigena e a ampliagdo da pauta da igualdade racial no governo federal.

As articulacdes entre os recentes ministérios dos Povos Indigenas e da Igualdade
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Racial, apontam para algumas destas alteracbes e nomeagdes. Em consulta ao
Ministério dos Povos Indigenas e Ministério da Igualdade Racial em 2024, obtive
respostas’?® sobre o tema racial dentro das politicas institucionais.

Segundo o Ministério dos Povos Indigenas (MPI), atualmente, ainda né&o
existe uma iniciativa consolidada de mapeamento das desigualdades raciais que
afetam os povos indigenas. Contudo, vém sendo desenvolvidos esfor¢os no ambito
da formulagdo do Objetivo de Desenvolvimento Sustentavel (ODS) 18 - Igualdade
Etnico-Racial, voltado & promogao da igualdade étnico-racial para negros e indigenas
no Brasil'#, que prevé dez metas e a elaboragdo de indicadores em um processo
interministerial coordenado pela Presidéncia da Republica. Nesse contexto, o
Ministério dos Povos Indigenas tem pautado a importancia de criar indicadores
especificos para os povos indigenas, em articulagdo com quilombolas e demais povos
e comunidades tradicionais, denominados de “indicadores para o bem viver”. Explicam
também que ha um projeto de mapeamento para subsidiar um plano nacional de
combate ao racismo contra povos indigenas.

Segundo o MPI, o racismo se apresenta pelo conjunto de violéncias e
campanhas permanentes contra a presenga indigena, afinal suas presencas
demarcam territérios e riquezas naturais. Esta violéncia gera a morte das linguas e
dos conhecimentos ancestrais, “inclusive promovendo a morte de muitos povos
indigenas no Brasil fisicamente, além de deixar os povos ainda vivos com
desmatamento cultural” (MPI, 2024). No caso do Ministério da Igualdade Racial, a
resposta indica que este ministério “ndo esta vinculado a pesquisa ou acgao
institucional de mapeamento da desigualdade racial indigena”. No entanto, ha acdes
em conjunto com o Ministério dos Povos Indigenas, tais como: “(i) o Objetivo de
Desenvolvimento Sustentavel (ODS) 18 - Igualdade Etnico-Racial; e (ii) o Plano de
Acdo Conjunta Brasil-Estados Unidos para Eliminar a Discriminacéo Racial e Etnica e
Promover a Igualdade (JAPER)".

Nos termos do Decreto n® 11.355, de 1° de janeiro de 2023, é de competéncia
do Ministério dos Povos Indigenas: (i) o reconhecimento, a garantia e a
promocéao dos direitos dos povos indigenas; (ii) a politica indigenista; (iii) o
bem viver dos povos indigenas; entre outros. Nesse sentido, o Ministério da

13 Estas respostas foram emitidas pelo canal FalaBR do governo federal (falabr.cgu.gov.br), por meio
de dois pedidos de acesso a informacao que fiz em agosto de 2024.

4 Em setembro de 2023, durante a 782 Assembleia Geral da ONU, o presidente do Brasil anunciou
que o pais adotaria voluntariamente um 18° ODS voltado & promogéo da igualdade étnico-racial. Mais
informacdes em: <gov.br/secretariageral/pt-br/cnods/camara-tematica/ods-18-igualdade-etnico-
racial?utm_source=chatgpt.com>.
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Igualdade Racial ndo desenvolve ag¢des/estudos no ambito da tematica em
comento. (...) assevera-se que o Ministério dos Povos Indigenas ¢é o principal
orgao para tratar da concepgéao institucional a respeito da desigualdade
étnico-racial contra indigenas no Brasil. (...) Importa ressaltar que o Ministério
da Igualdade Racial, em sua atuagido, preza pelo enfrentamento a
desigualdade étnico-racial da populagdo negra, das comunidades
quilombolas, dos povos e comunidades tradicionais e dos povos indigenas,
consoante principios, direitos e garantias fundamentais elencados no art. 3°,
IV; do art. 4°, VIII; e do art. 5°, XLI e XLII, da Constituicdo Federal (MIR, 2024
- grifos da autora).

Diante dos avancgos institucionais de Ministérios dialogando sobre o tema,
chama atengéo a tendéncia de que o “racial’” ndo inclua diretamente indigenas como
parte de seu publico alvo, delegando a um ministério “especifico dos povos indigenas”
como o “principal 6rgao” para definir a concepgao sobre desigualdade étnico racial e
povos indigenas. Esta configuracdo organizacional se vincula com a necessidade e
aprofundamento no campo do racismo anti-indigena, afinal, para além de questdes
contra pessoas indigenas, 0 que vemos € um sistema capilarizado de descaso,
negligéncia, barreiras, precarizagdes e auséncias estruturais no Brasil que inclusive
podem gerar divisdes entre pautas negras e indigenas frente ao racismo. O problema
nao esta nestas diferengcas, mas em como o Estado usa delas para minimizar os
efeitos violentos e desiguais da racializagao e da colonialidade que se mantém na
auséncia de politicas publicas e acbes de reparagdao da violéncia sistematica
produzida pelo préprio Estado.

Como aponta Sueli Carneiro (2023), “descortina-se um cenario de disputas
em torno do problema da racialidade no plano tedrico e no da acao politica que
encontra o seu grau mais elevado (...) na implementacao de politicas publicas” (p. 15).
O racismo estd para além do preconceito “psicoldgico” que gera discriminagdes
interpessoais. Ele se organiza como um sistema politico integral (Mills, 1997),
estrutural (Almeida, 2019) que gera e mantém desigualdades e violéncias dadas como
“naturais”. Essa naturalizacdo é necessaria a dindmica racista, que desqualifica e
esvazia o debate buscando deslegitimar suas vitimas (Santos, 2022), pois “a
sustentacao do ideario racista depende de sua capacidade de naturalizar a sua
concepgao sobre o Outro” (Carneiro, 2023, p. 21).

Problematizar o racismo anti indigena, envolve, diretamente, olhar para como
sua estrutura € mantida no sistema capitalista moderno/colonial, por meio da
colonialidade (Quijano, 2005) e da branquitude (Bento, 2022). Enquanto sistema
ideolégico, relaciona-se diretamente com o sistema econdmico capitalista, de forma

interseccional e estrutural nas relagdes interpessoais, institucionais e econdmicas, ao
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mesmo tempo (Almeida, 2019). Falar em “raca” € reconhecer que no Brasil ha racismo
que gera desigualdade e violéncia racial contra diferentes povos indigenas; nao
porque existam “racas humanas”, mas porque a violéncia e a injustica operam
desigualmente quando observadas desde o plano étnico-racial.

Para além de uma racializagao, ou generalizagao de diferengas culturais de
forma etnocéntrica, identificamos a relagdo de desigualdade de poder, afinal a
colonizagado nao foi um processo de “encontro” intercultural, igualitario. A imposigcéao
de valores eurocéntricos sobre os povos indigenas gerou a emergéncia da “diferenca
colonial” que gera desigualdades e violéncia e que n&o se confunde com as
“diferengas humanas” ou “culturais” entre etnias (Kilomba, 2019). Uma das
caracteristicas do discurso do colonialismo é a nhomeagao e homogeneizagdo das
diversidades encontradas no contato colonial. A nomeagao zooldgica visa coisificar os
povos nativos, para dominar (Fanon, 1968; Césaire, 2000), os define como sem
capacidade intelectual, moral, cultural. Isso fica evidenciado nas diferentes formas
com que povos foram homogeneizados sob nomeagdes como: “indios”; “negros da
terra”; “bugres”; “selvagens”; “tupis”; “tapuais”.

Quem inventa esses nomes e categorias genéricas € o grupo racial branco
que herda privilégios materiais e imateriais (Schucman, 2012), que sdo mantidos por
meio de um pacto tacito, narcisico (Bento, 2022). Esse pacto € institucional e se
propaga pela manutencdo da ordem, do modus operandi da relacdo de agentes e
organizagdes governamentais e ndo governamentais. Além disso, a branquitude pode
ser pensada como este lugar de suposta superioridade e privilégios na relagdo com
0s ndo humanos, justificando a exploragdo e objetificagdo de animais, natureza e
espiritualidade (Longhini, 2022).

Mas vale ressaltar que a ideia de “raca indigena” ainda fica camuflada pelos
estudos sobre etnia e etnicidade. O antropdélogo Kabengele Munanga (2002) chama
atencao para isso, explicando que mesmo que raga como categoria bioldgica tenha
sido superada pela ciéncia, ela sobrevive como uma construgdo social e ideologica
que sustenta o racismo. O debate em torno de etnias, muitas vezes pode estar
evitando falar em racismo pois o foco na etnia pode esconder as hierarquias que a
raca evidencia. O autor critica a forma como a antropologia brasileira, especialmente
até os anos 1970, ignorou ou tratou de forma distorcida as questbes raciais e o
racismo. Segundo ele, houve uma tendéncia a naturalizar desigualdades e a

reproduzir a ideia de que no Brasil ndo existiria racismo, apenas "preconceito de
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classe" ou "falta de integracdo". Ele se opde, por exemplo, ao legado da “escola do
relativismo cultural” que, ao evitar termos como raga, contribuiu para o silenciamento
do racismo estrutural.

O direito originario a terra foi reconhecido na Constituicdo de 1988, momento
no qual o Brasil também reconheceu a autonomia indigena em contexto urbano e deu
fim ao regime juridico da “tutela”. Isso significa dizer que, pela primeira vez, 1)
indigenas poderiam entrar na justica de forma autbnoma, sem serem representados
por érgaos indigenistas ou nao indigenas; 2) caberia ao Estado, em seus diferente
niveis, garantir o acesso a politicas publicas de saude, educagao, assisténcia, etc, e
que de fossem interculturais, respeitando os direitos a cultura, tradugdes, lingua e
territério - de forma n&o tutelar; 3) indigenas s&o reconhecidos como tal
independentemente da relagdo que tenham com aspectos da cultura e modo de vida
nao indigena, e do lugar em que vivem; 4) quem define os critérios para ser
reconhecido como indigena, é a comunidade de cada povo, ndo sendo mais um papel
de antropdlogos ou do Estado; 5) terras indigenas sao reconhecidas como
propriedades da Unido, de usufruto inalienavel dos povos que tradicionalmente a
ocupam (tese do indigenato). Este ultimo, é um direito que segue em disputa cotidiana
frente aos interesses do capital e da colonialidade, atualmente na forma de “tese do
marco temporal”, por exemplo, o qual visa criar uma data especifica para comecar a
valer o direito a ocupacgao territorial indigena no Brasil: 02 de outubro de 1988.

Portanto, o elemento territorial e sua mercantilizacdo no sistema capitalista
torna o racismo anti indigena intrinsecamente articulado ao projeto da propriedade
privada, que invade terras em processo explicito de expropriacdo da natureza
(Kopenawa e Albert, 2015; Krenak, 2020, 2022; Angatu, 2021). Assim, o racismo
contra indigenas apresenta-se de forma etnocida/genocida, e se destaca no que se
refere ao envolvimento amplo e profundo com a terra/territério. Ao mesmo tempo, as
cobrancas em torno do fendtipo ou esteredtipos coloniais, sdo apontadas como
praticas etnogenocidas (Longhini, 2021) ao passo que negam a diversidade
fenotipica de mais de trezentos povos diferentes, atingidos de diferentes formas pelos
projetos racistas de branqueamento e mesticagem (Milanez et al, 2019), como é o
caso dos indigenas no sul do Brasil, mas também do apagamento vivido por indigenas
da regiao nordeste. Segundo a pesquisadora Guarani e psicéloga Geni Nufiez e do
professor e historiador Casé Angatu Tupinamba, os povos indigenas sao da cor da

terra: e a terra tem muitas cores.
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Neste contexto violento, as re-existéncias indigenas sao profundas,
permanentes e coletivas, e tem demarcado também espacgos de poder dentro do
Estado Brasileiro. Os “indios em movimento” (Baniwa, 2012) tém se utilizado da
categoria racial, ocupando-a: nao como “indios”, mas como mais de trezentos e
noventa diferentes “povos indigenas” que fazem uso desta identidade racial/politica
re-existindo coletivamente nos diferentes espacos (Viana e Lahorgue, 2021;
Kanayko, Patte, Viana e Maheirie, 2017). Ainda assim, a disputa entre dois projetos
de mundo antagénicos é propria do mundo colonial cindido (Fanon, 1968): de um lado
ruralistas e o agronegdécio que compreendem a terra como propriedade privada a ser
explorada, de outro lado os povos indigenas do Brasil que experienciam a terra como
constitutiva da existéncia coletiva, da espiritualidade, da saude e das quais néo se
reconhecem como “donos da terra” pois sao proépria terra (Angatu, 2021).

O povo Lakland Xokleng é um dos 391 povos indigenas no Brasil e sua
principal terra demarcada'’® esta localizada na regido do Vale do Itajai, em Santa
Catarina, no sul do Brasil. Esta € uma regidao marcada intensamente pela ideologia do
branqueamento que influenciou a politica de incentivo a migragcdo teuto-alema,
oficializada com a Lei de Terras de 1850 (Seyferth, 2002), um tipo de politica afirmativa
étnico-racial que privilegia brancos em detrimento do direito territorial indigena. Esta
regido, hoje comercializada como uma “Europa fora da Europa”, foi historicamente
anunciada pelo Estado de Santa Catarina como sendo um “vazio demografico”, terra
para o bom (des)envolvimento dos colonos imigrantes (Santos, 1973; Wittmann,
2007).

Considerando este contexto, este estudo psicossocial buscou compreender
como opera o racismo anti indigena a partir da Luta Lakland Xokleng, considerando
que produzem agenciamentos coletivos e diversos de nomeacédo e acgao contra
colonial. Nao se trata de uma descrigao etnografica ou de um estudo sociolégico sobre
raca, mas de um estudo psicossocial que trabalha a partir da unificagdo entre o

singular, particular e universal (Sartre, 1960; Vygotsky, 2001; Pasqualini e Martins,

5 “Terra Indigena” é uma definigao juridica, e sua demarcagao deve atender a alguns critérios do
Estado, conforme artigo 231 da CF 1988. Atualmente, o processo é feito pela FUNAI com o trabalho
de antropdlogos e outros profissionais, e segue o Decreto n® 1.775/1996. O processo inicia com
estudos de identificagdo, passando por declaragao dos limites e demarcacgao fisica e finaliza com a
homologacao e registro da Terra Indigena. A expressdo “Terra Indigena” substitui a nomeacgao
anterior “Reserva Indigena”, que foi usada no periodo tutelar.
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2015) articulando a experiéncia singular Lakland Xokleng frente a particularidade
indigena no contexto estrutural brasileiro.

Sem a pretensdo de homogeneizar experiéncias de povos diferentes, ou de
fazer uma descrigao etnografica de uma cultura diferente da minha, busquei apenas
compreender o racismo anti indigena a partir de uma experiéncia singular, articulando
particularmente este singular ao universal do processo colonial e racista no Brasil, no
sentido de que aspectos macroestruturais estdo presentes em situagdes
microssociais, e vice-versa. Nortearam este estudo questdées como: como opera o
racismo anti indigena no Brasil? Quais suas especificidades? Como o povo Lakland
Xokleng experimenta, nomeia e enfrenta esta opressao? Racismo e tutela tém alguma
relacdo? Como o indigenismo tem se posicionado sobre este tema? Qual o lugar da
branquitude frente ao racismo anti indigena, considerando as disputas territoriais e a
exploracao da natureza?

Desde um estudo psicossocial, importa compreender o campo dos possiveis
para a emergéncia do racismo anti-indigena bem como o0s processos de
enfrentamento por meio da identidade coletiva e politica presentes nas agdes coletivas
€ Nos processos comunitarios. Assim, nao se trata de somente descrever um contexto
cultural, mas de buscar articula-lo, a partir de uma caixa de ferramentas tedrico-
metodoldgicas interdisciplinares. Sob a lente que aqui usamos, isso exige um
movimento dialético progressivo-regressivo diante do fenébmeno de estudo, um
trabalho dialético de um universal singular sobre universais singulares, feito primeiro
no concreto, depois no abstrato, procurando afastar interpretacbes idealistas e
recolocar o ser humano em seu contexto historico. Cabe aqui compreender os
instrumentos disponiveis e o campo de possibilidades de cada época e de cada
situagao existencial (Sartre, 1960).

Ao considerarmos o movimento duplo que parte da singularidade em dire¢ao
a universalidade e retorna a essa singularidade, sempre situado numa perspectiva
histérica (passado e futuro), torna-se possivel construir uma sintese horizontal,
vinculada a temporalidade, e uma sintese vertical, relacionada a singularidade no
interior da multiplicidade (Sartre, 1960; Maheirie, 1994). Assim, os sujeitos transitam
“a partir de um campo de possiveis sociais e histéricos, por meio dos quais visam
superar sua objetivagdo, por meio da subjetivacdo, em direcdo a uma nova
objetivacao” (Maheirie e Pretto, 2007, p. 458), alterando-se diante das opressdes

histéricas que os limitam em suas condi¢des de existéncia.
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Meu objetivo central foi compreender como opera o racismo anti indigena, a
partir da luta do povo Lakland Xokleng. Especificamente, a pesquisa buscou: 1)
identificar condi¢cées de possibilidade para a produgdo do racismo anti indigena; 2)
analisar como “raga” é construida e modulada no contexto Laklandé Xokleng; 3)
visibilizar perspectivas da luta contracolonial Lakland Xokleng frente ao racismo; e 4)
apontar efeitos psicossociais do racismo anti indigena. Espero com isso poder
contribuir tedrica e politicamente para os estudos e politicas antirracistas.

Por meio da convivéncia em processos comunitarios e ag¢des coletivas do
povo Lakland Xokleng entre 2023 e 2025, pude realizar conversas informais,
entrevistas, acessar documentos e midias sociais, conhecer conflitos e formas de
organizagdo social deste povo em torno do racismo de Estado, das relagdes
interpessoais e do racismo institucional, tanto dentro como fora da Terra Indigena
Lakland. Isso so foi possivel pois esta pesquisa foi colaborativa.

O quilombola Nego Bispo (2015) foi fundamental para esta nogéo, pois ele
aponta como os povos afropindoramicos (negros, indigenas e quilombolas) agem de
um lugar contra colonizador, ou seja, mesmo com toda a tentativa historica de agdes
de apagamento e silenciamento dos modos de vida destes povos, eles continuam
existindo a seu modo, revelando que a colonizagdo ndo atingiu seu objetivo de
exterminio destes corpos-territérios e de sua agéncia integral contra os novos modos
de colonialismo que se reinventam. Isso significa dizer que, para além de um debate
“decolonial”, apostamos na praxis contracolonial Lakland Xokleng ontem e hoje: se a
colonizag&o n&o cessou (e com ela o racismo), também ndo cessou os modos de vida
originarios e seu protagonismo de luta. A partir desta pesquisa, compreendi também
que a “luta” vai muito além de uma nogdo comum entre académicos progressistas
dentro dos moldes ocidentais, que buscam o enfrentamento macroestrutural e focado
nas opressdes socio-econdmicas. O conceito de luta Lakland Xokleng se revelou

descolonizador para um olhar branco-ocidental, e apontou para sutilezas do cotidiano.
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3 METODO: COMO FORAM CONSTRUIDOS E ANALISADOS OS CAMINHOS E
INFORMAGOES DA PESQUISA?

O método € o caminho feito para alcancar os objetivos da pesquisa. Este
caminho nao é construido aleatoriamente, mas desenhado a partir de concepgdes
eéticas, politicas, estéticas, epistemoldgicas e antropologicas, construidas ao longo da
vida, da formacdo académica e dos aprendizados territorializados. Na relacdo no
cotidiano do tema do racismo anti indigena, a partir do contexto Lakland Xokleng, este
caminho foi sendo aprimorado, alterado, desenhado.

Desde o lugar de uma Psicologia Social Critica, compartilho concepg¢des socio
histéricas, dialéticas e dialégicas (Maheirie e Sawaia, 2014) que buscam captar a
realidade em sua processualidade e em seu movimento de totalizagao (Sartre, 1960,
Maheirie, 1992). E, tendo em vista o historico colonial da ciéncia moderna frente aos
povos indigenas, atentei aos caminhos de descolonizagdo da praxis da psicologia,
pois me interessa contribuir com a nomeacao da ferida colonial e sua reparacao
(Smith, 2009; Cruz, 2019). Metodologicamente, essa descolonizagao passou por um
processo de pesquisa que se desenhou de forma colaborativa, onde as(os)
colaboradoras(es) foram ativos no processo, alterando e ampliando as nog¢des iniciais
de pesquisa, sendo elas e eles também produtores de conhecimento.

Modos de pesquisa colaborativa vém sendo estudados por diferentes autores,
em diferentes lugares do mundo. Na Psicologia Social Comunitaria ha um extenso
debate sobre a importancia de os pesquisadores nao se entenderem como portadores
de verdades cientificas a serem ensinadas a comunidades e povos, mas de ser
colocar em um papel social de colaboragéo de construgcao de informagdes dialdgicas
e conjuntas, onde ambos sao sujeitos produtores de conhecimento (Freire, 1987;
Baro, 1998; Lane, 1996).

As pesquisas junto a povos indigenas, nesta perspectiva, sdo mais recentes
para a Psicologia, e exigem um processo profundo de reposicionamentos frente as
epistemologias tradicionais da area, abrindo-se para o encontro com cosmovisdes
outras, ancestralidade, espiritualidade, corpo-territério e outros. Esta postura tem sido
nomeada pelos estudos decoloniais como “pensamento de fronteira” ou “episteme de
fronteira”. Na pratica, ndo é simples esta proposta, pois exige a coragem de
reconhecer-se transformado como pesquisadora pelo encontro com o campo-tema

estudado, algo nem sempre considerado como “cientifico” por alguns segmentos que
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participam do debate académico. Mais que isso, busco construir “reflexdes
resolutivas” como aponta Nego Bispo (2015), conhecimento que se relaciona
efetivamente com o cotidiano e as demandas sociais do contexto no qual estou
inserida.

Interessou a este estudo, reconhecer que pesquisas colaborativas criticas sao
participativas, pois os sujeitos também fazem parte das definicbes de etapas do
trabalho; sao reflexivas pois questionam permanentemente papéis, métodos e efeitos
da pesquisas; sado transformadoras pois apostam na poténcia de emancipacéao social,
politica e cultural; e sdo contextuais, ligadas a realidade concreta, territorial e histérica
das comunidades (Magalhaes; Fidalgo; 2011). Na relagdo com povos indigenas, estas
perspectivas exigem ainda mais o olhar critico sobre a “colaboragdo” de modo a
romper com hierarquias étnico-raciais e coloniais que anunciam uma igualdade
relacional, mas impde hierarquias epistémicas. Nesse sentido, a pesquisa
colaborativa permite ndo apenas observar, mas construir caminhos de resisténcia,
reconhecimento e transformacao a partir de conhecimentos dialogados.

Este estudo se deu por meio de uma postura que se construiu na relagdo com
o “‘campo-tema” (Spink, 2008), de modo a evitar a cisdo entre o tema que escolhemos
estudar e o campo que vamos adentrar para responder a pergunta de pesquisa. Nesta
perspectiva, toda minha trajetdria de vida, estudo, trabalho e vinculos é parte do
campo de pesquisa, e delimita o tema estudado. O “campo” ndo é mais um lugar onde
vou observar e participar, com objetivo de “obter informagdes”, mas é uma rede de
micro relagoes éticas, estéticas e politicas da qual emergem informagdes construidas
coletivamente.

Esta postura é possivel por meio da convivéncia no cotidiano onde se nega
qualquer posig¢ao de neutralidade e a pesquisadora passa a “fazer parte” (Brigagao,
2006), por meio da observacdo, da colaboragdo, de didlogos espontédneos ou de
entrevistas planejadas. Podem ser “cotidiano” as pesquisas em bases de dados ou
biblioteca, a leitura e a escrita, o0 acompanhamento de midias sociais, o cafézinho
despretensioso, o encontro da militancia, os insights pés encontros, os imprevistos e
as experiéncias espontaneas. Foi preciso estar atenta ao tema, a todo tempo, e aos
poucos ir delimitando um tempo-espaco especifico, de modo a criar limites para a
analise da experiéncia de pesquisa. No meu caso, o caminho de pesquisa foi se

delineando principalmente em torno de processos comunitarios e ag¢des coletivas
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protagonizadas pelo povo Lakland Xokleng, entre 2023 e 2025, a partir do qual a
pesquisa foi se desenhando.

Processos comunitarios sdo dinédmicas coletivas pelas quais um grupo de
pessoas — normalmente ligadas por territorio, identidade cultural, interesses comuns
ou condi¢cbes de vida semelhantes — se organiza para lidar com necessidades,
desafios e projetos que dizem respeito a todos (Montero,1996). Ja a agao coletiva é o
ato organizado e intencional de sujeitos que se reconhecem como parte de um coletivo
e que, mobilizados por demandas ou valores comuns, agem para intervir na realidade
social — frequentemente através de redes de movimentos sociais (Scherer, 1998).
Assim, os processos comunitarios protagonizados pela comunidade indigena Lakland
Xokleng, como por exemplo a organizacao para se proteger frente as enchentes de
2023, esteve sempre aliado a agdes coletivas, como a denuncia feita por jovens da
comunidade, por meio do uso de ferramentas digitais de comunicag¢ao e da ocupagao
da barragem, em protesto.

O inicio da pesquisa foi formalizado pelo dialogo e um termo de compromisso
de pesquisa que apresentei e firmei junto a caciques da Terra Indigena Lakland (Ver
Apéndices A e B). Em seguida, busquei: aprofundar o estudo teérico sobre o processo
de colonizagao da regiao do Vale do Itajai e demais eventos historicos que compdem
a histdria local; intensificar a convivéncia no cotidiano da Terra Indigena e das cidades
fronteiricas; ampliar o acompanhamento de midias sociais; visitar museus e
monumentos locais; acompanhar agdes coletivas tanto dentro quanto fora da Terra
Indigena. Em todos estes momentos, fiz uso do diario de campo, e em alguns
momentos fiz fotografias, gravag¢des de audio e video com autorizagdo das pessoas
envolvidas. O acesso a documentos foi também um procedimento utilizado, a partir
das necessidades que apareciam no cotidiano. Abaixo, elenco os principais processos

comunitarios e agdes coletivas que acompanhei durante este estudo:

Quadro 1 — A construgao das informacdes da pesquisa

Acao coletiva e/ou processo Procedimentos de pesquisa
comunitario
Mobilizagao contra a Tese do Marco Viagem a Brasilia em julho e setembro
Temporal de 2023
Acompanhamento da votacgéo da tese
no STF
Organizagao frente aos impactos da Acampamento nas enchentes de

Barragem Norte outubro de 2023



Articulacdo politica-partidaria

Coletivo Juventude Xokleng

Produc¢des académicas, artisticas,
culturais e esportivas

Eventos publicos

Fonte: Elaborado pela autora.
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Conflito com governo estadual e policia
militar

Reunides em torno dos impactos da
Barragem Norte 2023 e 2024

Leitura de documentos do MPF,
Comisséo Nacional da Verdade sobre o
Relatério Figueiredo.

Tentativa de cerceamento da lingua
indigena pela prefeitura de José Boiteux
2023

Acompanhamento da campanha
eleitoral municipal de 2024
Acompanhamento da posse e mandato
de vereador indigena em 2025
Acompanhamento de redes sociais
2023-2025

Leitura de carta aberta aos jornalistas
Participacdo em encontro de debate
sobre racismo ambiental e crise
climatica em 2024

Portal Saberes Lakland 2023
Producdo Vanh g t6 Lakland 2023
Documentario Do outro lado da
Enchente 2023

Reportagem Revista Piaui com Willi
Trabalhos Académicos feitos por
pesquisadores Lakland Xokleng da
Licenciatura Indigena (UFSC)

Time Meninos da Aldeia (masculino,
infantil).

Time Atlético Xokleng (feminino)

Abril Indigena 2024 e 2025 em José
Boiteux (dentro e fora da terra Indigena)
Aula aberta sobre lingua Xokleng na
aldeia Bugio 2023

Ocupacao da floresta nacional das
araucarias, em Trés Barras, em 2024
Festa do municipio em José Boiteux
2024

Oficina sobre acdes afirmativas e
universidade na aldeia Bugio, escola
Vanhecu Patté 2024

Oficina sobre racismo e saude mental
na aldeia Plipatdl, escola Lakland 2024
Campeonato de futebol em Vitor
Meireles 2024

Reuniao ARPINSUL em Florianépolis,
em 2025

Festa do colono em José Boiteux 2024


https://www.bing.com/ck/a?!&&p=397558c6ce94c4dc9184c26d08af42623e03247fe47f96c89d87557c868412e3JmltdHM9MTc1NTEyOTYwMA&ptn=3&ver=2&hsh=4&fclid=045d2c87-0751-6ffd-1fdd-384606a66ebc&psq=filme+wladeres+pripr%c3%a1&u=a1aHR0cHM6Ly93d3cuY2luZW1hZW1tb3ZpbWVudG8uY29tLmJyL3ZhbmgtZ28tdG8tbGFrbGFubw&ntb=1
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As experiéncias nos diferentes acontecimentos expandiram as condi¢cbes de
analise, mas nem todos os processos comunitarios e agdes coletivas tornaram-se
objetos da andlise e resultados da tese. O acompanhamento destes acontecimentos
geraram momentos de dialogo informal com anciaos, liderangas, mulheres e criangas
da comunidade.

Além disso, fiz entrevistas com 18 pessoas, entre jovens e adultos (de 18 a 41
anos), que foram gravadas e transcritas. Algumas foram entrevistas coletivas, mas a
maioria foi individual. Algumas foram presenciais e outras foram em formato online.
Todas as pessoas entrevistadas assinaram o termo de consentimento livre e
esclarecido (Apéndice C). Alguns nomes foram abreviados, garantindo o sigilo de
aspectos de risco para a comunidade, outros foram utilizados como escolhidos pelos
participantes, de modo a visibilizar as agdes coletivas contracoloniais.

As perguntas giraram em torno de algumas questdes disparadoras: o que é ser
indigena? O que é ser Lakland e/ou Xokleng pra vocé? Quais as caracteristicas que
definem uma pessoa “branca”? Ha alguma relagédo entre aparéncia fisica e racismo
contra indigenas? Vocé vé relacdo entre a tutela e o racismo contra indigenas?
Quando o racismo contra o povo Lakland Xokleng ficou evidente? Qual o papel dos
brancos no tema do racismo?

Também estabeleci conversas informais e entrevistas com pessoas brancas,
nao indigenas, no contexto das fronteiras da Terra Indigena, entre elas gestores
publicos, professores escolares, moradores, agricultores, comerciantes, etc. Neste
caso, as perguntas envolveram questdes como: como se da a relagao entre indigenas
e nao indigenas aqui? Como vocé vé o poder dos nao indigenas na cidade? Vocé
acha que ha algum privilégio para pessoas brancas em relacédo a indigenas? O que
significa ser “colono”? Vocé ja viu situagbes de racismo contra indigenas no seu
cotidiano? Foi muito mais dificil acessar pessoas brancas nas cidades de José Boiteux
e Vitor Meirelles, algo que merece um trabalho especifico sobre as nuances da
branquitude neste contexto catarinense.

O compilado de retalhos presentes em diarios de campo, fotos,
documentos, gravagdes de audio e video, noticias e midias sociais, foram reunidos e
costurados por uma linha argumentativa, uma sintese inacabada em torno do objetivo
central da tese, desde um compromisso com o enfrentamento a colonialidade
presente no fazer académico. Esta € uma aposta na autonomia criativa, ética e

estética de um processo dialdgico de escrita (Bakhtin, 2003), que assume diferentes
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vozes em igualdade na “poética do conhecimento” (Ranciére, 1996). Assim reunimos
tanto os saberes sintéticos produzidos na academia, quanto os saberes orgénicos que
advém da luta em defesa pelo modo de vida e ancestralidade (Bispo, 2015).

A caixa de ferramentas (Foucault, 2006) construida para esta pesquisa é
multipla e pluriversal, e busca uma analise que aponte condi¢gdes de possibilidade
para o racismo anti indigena no contexto Lakland Xokleng. A analise das informagdes
ocorre, portanto, por meio de um olhar dialético entre um movimento progressivo e
regressivo frente ao tema, buscando sua totalizagao e singularidade, ao mesmo tempo
(Sartre, 1974; Maheirie, 1994), sem dividir o dano do racismo do seu enfrentamento.
Neste movimento, a analise € composta por diferentes ferramentas tedricas e
politicas, que se mostraram uteis para compreender o tema.

Compdem esta caixa de ferramentas, tanto narrativas e producgdes Lakland
Xokleng bem como do movimento indigena e indigenista, além conhecimentos de
pesquisadores e professores indigenas de diferentes povos, quilombolas e negros.
Foram basilares as teorias decoloniais e anticoloniais, bem como as teorias raciais
criticas sobre raga e branquitude. Estes conhecimentos se entrecruzam por meio de
uma Psicologia Social Critica antirrracista, considerando as concepgdes socio-
histéricas de sujeito e coletivo (Sawaia e Maheirie, 2014; Sartre, 1964) frente aos
processos comunitarios (Montero, 1994), acdes coletivas (Scherer, 1998), luta
contracolonial (Bispo, 2019), racismo e antirracismo (Longhini, 2022; Carneiro, 2002;
Schucman, 2012). A analise das informagdes se deu por meio de um método
progressivo-regressivo (Sartre, 1994), que busca articular sem dividir o dano do
racismo do seu enfrentamento, utilizando de diferentes ferramentas teéricas. Mesmo
sendo um estudo psicossocial, acredito que esta tese pode contribuir para a
interlocucéo interdisciplinar ou transdisciplinar.

A perspectiva sociolégica de raga como significante flutuante € um operador
conceitual frente as violéncias e desigualdades raciais, e indicam que pensamos o
racismo a partir de seu contexto discursivo e ndao de forma genérica (Hall, 2003;
Guimaraes, 2003). Afinal “raga” pode ser pensada tanto como conceito analitico que
€ extraido de um corpus teorico, quanto um conceito “nativo” presente no universo
discursivo dos sujeitos, um conceito que emerge do territério vivo e de suas relagdes
dindmicas - uma analise “territorializada” (Santos, 2007).

“Dispositivo de racialidade”, conforme proposto pela pesquisadora brasileira

Sueli Carneiro (2002/2023), € um operador conceitual que potencializa a analise, pois



40

toma os discursos como um conjunto de enunciados que constroem objetos de saber
e estabelecem regras sobre o que pode ser dito, quem pode falar, e com qual
autoridade. Ele ndo é apenas linguagem, mas uma pratica que produz sentidos,
verdades e subjetividades. O discurso produz realidade, ou seja, cria categorias,
normaliza comportamentos, institui verdades, pois ha sempre uma relagcdo entre
discurso e poder, quem detém o poder determina quais discursos sao validos. Assim,
nao se trata de saber se algo é verdadeiro ou falso, mas de demonstrar como certas
verdades se tornam possiveis em certos contextos historicos (Foucault, 1971).
Portanto, a ideia de inferioridade racial indigena é fruto de um conjunto de discursos
que compdem as relacdes de poder e de resisténcia dentro e fora do Estado, e que
se reinventa.

Nao somente discursos, mas também as praticas (modos de agir, técnicas,
rituais, normas e procedimentos) que, pelo dispositivo de poder moldam
comportamentos, corpos e subjetividades. A partir de Michel Foucault e Charles Mills,
a pesquisadora e filésofa Sueli Carneiro (2023) propde o conceito de “dispositivo de
racialidade” para visibilizar a rede heterogénea de elementos que sédo acionados pelo
racismo nas relagdes cotidianas. Segundo ela, a racialidade assujeita diferentes
povos, produzindo sujeitos politicos em resisténcia a este modo de subjetivacdo. Mais
que assujeitamento, produz o epistemicidio: o apagamento fisico e a anulagéo da
subjetividade, intelectualidade dos povos nao brancos. Importante compreender que
o dispositivo de racialidade, como dispositivo de poder, ndo esta concentrado em um
unico lugar (como o Estado), mas disperso, portanto, funciona de forma capilar: esta
presente em todos os niveis da sociedade. E produz “realidade” pois ndo s6 regulam
a vida e a morte, mas constroem formas de vida, identidades e verdades - cristalizando
o] “outro” racializado.

Este “outro”, fundado pelo dispositivo de racialidade, € apresentado de modo
estatico se opondo a variagdo ontolégica da humanidade (Carneiro, 2023). Neste
sentido, ao estudar o racismo anti indigena nesta perspectiva, encontramos caminhos
para tensionar a cristalizacao temporal historica, observando como opera o poder, por
meio de discursos e praticas, dentro e fora do Estado. Quais as condicbes de
possibilidade que criam a racialidade indigena no Brasil? Que elementos compdem
esta rede? Longe de dar conta de um universo tdo amplo, este estudo apresenta
apenas alguns dos elementos que compdem o dispositivo de racialidade indigena, a

partir do contexto singular da luta Lakland Xokleng.
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Objetivando dar visibilidade a formas de enfrentamento ao dano sofrido pela
populagdo pesquisada, escolhemos também produzir as “cenas de dissenso”. Estas
sdo parte da proposta metodoldgica desenvolvida por Ranciére (2016) e trabalhada
por alguns de seus interlocutores brasileiros (Voit, 2019; Marques, 2022; Souza, 2023;
Tonial; Maheirie; Costa, 2020). A construgdo de cenas pode ser uma tatica
metodoldgica que abre possibilidades para denunciar a ordem desigual da partilha do
sensivel e que rompe com a divisdo da ciéncia social moderna entre racionalidade
ficcional e empiria dos fatos. Frente ao contexto brasileiro e dos povos indigenas, a
compreensao acerca da partilha do sensivel localiza também o processo historico
colonial: uma partilha colonial do sensivel (Souza, 2023).

A partilha colonial do sensivel, concordamos com Felipe Tonial (2018) e Victor
de Souza (2023), se forma na base de como a sociedade esta organizada (arkhé) e
determina a regulagéo da visibilidade e invisibilidade de cada grupo na partilha. Nao
ha como construir e analisar cenas que emergem deste contexto sem levar em conta
as hierarquizacgdes e os danos produzidos pela colonialidade/modernidade que regula
relagdbes sociais, econdmicas, culturais, etc. Trata-se de uma partilha
moderno/colonial do sensivel. Mais que denunciar o dano colonial, as cenas
construidas podem apontar para a subjetivagdo politica: uma experiéncia coletiva e
relacional que ocorre quando, por exemplo, o povo Lakland Xokleng, nomeados pelo
racismo como incapazes ou inferiores, “atribuem a si mesmos um nome e aparecem
diante da comunidade configurando o que esta dado nas situacbes cotidianas,
modificando os nomes que lhes sdo dados” (Marques, 2023, p. 2016). Pessoas
subalternizadas pelo colonialismo, criam uma cena polémica onde colocam em
discussao o que esta dado.

Ai estd a base da acao politica, que se organiza por meio de uma
argumentagao dramaturgica que examina sua humanidade frente a desumanizagao e
amplia o campo de possibilidades rompendo com os lugares pré definidos pelo
racismo e pela colonialidade nas disputas em torno da barragem. Deste modo, as
vozes e performances das pessoas Lakland Xokleng ndo sdo apenas relatos
unissonos de dor, mas sao atos éticos e politicos que reatualizam conhecimentos e
tecnologias ancestrais. Com isso, buscamos enfrentar a colonialidade e o racismo
presentes nas pesquisas académicas, que tendem a homogeneizar a diversidade

indigena, buscando representacdes genéricas.
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O conceito de “Luta contracolonial” de Antonio Bispo (2015), foi fundamental
para demonstrar como as agdes coletivas sdo produzidas pelo povo Lakland Xokleng
frente a colonizagcédo ontem e hoje, e se unificam pela defesa dos direitos territoriais
pois estes estdo atrelados aos modos e significados ancestrais da vida deste povo.
Foram também articulados os conceitos de “Letalidade Branca” e “Genocidio”
trabalhados pelo professor Felipe Tuxa (Cruz, 2021) e de Etnogenocidio da
pesquisadora Guarani Geni Nunez (Longhini, 2022), além dos privilégios simbdlicos
e materiais da Branquitude apresentados pela professora de Psicologia Lia Vainer
Schucman (2018) e “poder tutelar” do antropologo Antonio Carlos Souza Lima (1994).
Ja os efeitos psicossociais do racismo anti indigena foram analisados por meio da
interlocucao entre os conceitos de “sofrimento ético politico” (Sawaia, 2001); “trauma
psicossocial” (Bard, 1996); “corpo-territério” (Baniwa e Kaingang, 2019) e “identidade
coletiva e identidade politica” (Maheirie, 1994; Montero, 1996).

3.1 A DEVOLUTIVA

Uma das preocupagdes que tenho tido nesta trajetéria de trabalho e estudo, é
como garantir a construgcdo dialogada em todas as fases dos processos, de modo
que as/os participantes sejam presentes como sujeitos epistémicos e politicos que
avaliam, fazem criticas e produzem mudancgas no modo de fazer pesquisa académica
e, principalmente, quando feito por pessoas de fora das comunidades ou de pessoas
nao indigenas. Nem sempre € possivel esta interlocugdo, pois nos exige tempo para
construcao de vinculos e uma efetiva escuta que se deixa afetar.

Durante a pesquisa de mestrado tive uma experiéncia fundamental com os
jovens universitarios Lakland Xokleng. Antes da banca examinadora, realizei uma “pré
banca” onde apresentei os resultados da pesquisa e dialogicamente fui convocada a
repensar alguns pontos Lembro como houve debate em relagéo ao titulo da pesquisa
e a ideia de que os indigenas “pacificam os brancos”. Sai afetada daquele encontro,
como se tivesse sentido a dor deles, vi meus limites como branca e n&o indigena: vivi
uma cena de subjetivacdo politica, um nao lugar entre identidades pré determinadas

pela arquitetura das relagdes coloniais e étnico-raciais.

Fui questionada sobre diferentes aspectos que levaram a revisdo do texto,
onde sugestbes foram acatadas e outras foram negociadas. Tanto elas/es
quanto eu pudemos argumentar o porqué de cada ponto em debate. (...)
Outro ponto importante foi em relagdo a um possivel titulo da pesquisa, uma
ideia que que surgiu e que foi questionada no encontro da devolutiva: com
base na experiéncia da pesquisa, compreendi que os Xokleng, no evento do
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contato (ou da pacificagdo) em 1914, haviam agenciado taticas de resisténcia
e enfrentamento ao poder do branco. De modo que nao foram os tais
“selvagens amansados” como foi propagado pelo imaginario social. Eu ouvia
isso sobre a pacificacdo: de que foram eles indigenas que pacificaram os
brancos. A compreensdo de como indigenas pacificam brancos é um debate
tedrico no campo da antropologia social e algumas leituras teéricas apontam
isso, como o livro “Pacificando o branco” organizado por Bruce Albert e Alcida
Ramos (2002), no qual levam em conta a domesticacao simbdlica e ritual da
alteridade dos brancos e neutralizagdo de seus poderes, “uma pacificacado as
avessas” (p. 10). Também no trabalho de Darcy Ribeiro (1996), encontramos
a ideia de que indios Xokleng “amansam brancos”. (...) No entanto, ao
mostrar a proposta de titulo aos estudantes durante o encontro de devolutiva,
pairou um siléncio entre elas/es. Observei suas expressdes e pareciam
descontentes. Pedi que me explicassem o que viam, o que achavam. Uma
das falas sintetizou o feedback: “Pode até ser interessante pra vocés usar
esta expressdo, mas, para nos, a pacificagéo é algo muito forte e pejorativo,
lembra uma violéncia muito grande que vivemos. Ndo queremos pacificar
ninguém, nao estamos na universidade pra fazer o que fizeram conosco”.
Mesmo sendo um debate relevante teoricamente (a pacificagao as avessas),
vi ali que o que importa é como elas/es compreendem ou como se sentem
diante da ideia de e que eu estaria propondo um titulo que, na verdade,
retoma uma memoria de dor para este povo. Ou seja, pra quem a ideia de
estar pacificando a universidade € uma perspectiva interessante? Vi ali um
dissenso e uma fissura decolonial: a experiéncia de estar entre identidades,
pois se por um lado assumem que foram ativos no processo do contato de
1914, ao mesmo tempo ndo desejam a posicao de “pacificador”: a pacificagao
ndo foi um poder interessante, ndo querem repetir essa histéria (VIANA,
2017, p. 57-59).

Considerando o novo momento do processo de pesquisa no doutorado, esta
devolutiva foi compreendida de forma mais ampliada e fluida, ndo somente como um
encontro de apresentacao e feedback, mas como um processo continuo de avaliagéao
e criticas que foram ocorrendo durante todo o processo colaborativo. Fui alterando
objetivos, métodos e técnicas ao longo dos dois anos de trabalho com a comunidade
indigena, ouvindo e reposicionando aspectos da relevancia do estudo, bem como
sobre pontos a serem destacados ou suprimidos, por questdes éticas e politicas com
efeitos para o coletivo da comunidade. Busquei garantir a autoria das pessoas
indigenas nao somente do ponto de vista das “vozes” que sao interlocutoras, mas de
seu reconhecimento dentro do campo académico por meio da publicacdo de artigos
conjuntos construidos de forma colaborativa, resultados cientificos e politicos desta
construcgao.

Como forma de oficializar o final do processo de investigagao, realizei um
espaco de compartilhamento dos resultados da pesquisa no dia 20 de outubro de
2025, na Escola Vanhecu Pate, na Aldeia Bugio, e na escola Lakland, na aldeia
Plipatdl. Relato algumas das impressdées e comentarios que surgiram destes
encontros. Na escola Vanhecu Paté, nos reunimos no ginasio, espago organizado pela
diregdo da escola junto do orientador da lingua Tshucambang Ndilli, As 14h iniciamos
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com uma apresentacgéo geral da proposta do encontro, onde apresentei o porqué eu
estudo este tema, os objetivos da pesquisa e o caminho pelo qual cheguei aos
resultados. Esteve na atividade também a professora Walderes Cocta Pripra, Maria
Kula Patté, Vougcé Camlem, Osias Tucun Pate e Jair Crendo. Estadvamos em
aproximadamente 30 pessoas, com estudantes do 6° ano ao ensino meédio, tanto
pessoas Lakland Xokleng como jovens Guarani Myba. Apos minha apresentagao
sentamos em roda e o grupo de estudantes foi orientado pelo psicélogo
Tschucambang Ndilli a construirem perguntas coletivamente, subdivide-se em grupos
menores. Entre o0s questionamentos e apontamentos, surgiram questdes
fundamentais.

Considerando que as escolas indigenas recebem também criangas Guarani
que vivem na Terra Indigena. A aldeia Bugio, especialmente, coexiste com a aldeia
Guarani Takuaty. Uma estudante guarani desta aldeia, me perguntou: “por acaso vocé
teria interesse em ouvir também os Guarani? Nos vivemos muito isso que vocé falou
aqui”. Sua pergunta gerou aplausos dos demais estudantes Guarani e Xokleng.
Agradeci sua colocacgao e expliquei que me interessa muito conhecer a visao guarani,
€ que na tese precisei ter alguns limites: ndo foi possivel neste momento envolver a
aldeia guarani nem a comunidade quilombola. Minha resposta buscou envolver
educadores Lakland Xokleng neste trabalho junto aos Guarani pois acredito que eu,
ou demais pessoas, poderdao atender a esta convocacgao, para olharmos para os
tensionamentos étnico-raciais com cuidado, critica e perspectivas de enfrentamento
ao racismo criado e produzido pela colonizagdo. Seu questionamento me levou a
pensar na palavra “Vanhlel’ que muito ouvi no contexto Xokleng quando estes se
referiram a indigenas que sao de outra etnia. Ha camadas de relagées de poder, de
linguas, cosmologias e processos historicos entre estes povos que tendem a ser
homogeneizados pelo racismo anti indigena, fazendo com que n&o tenhamos nogao
da complexidade desses tensionamentos. Acredito que seja fundamental a
continuidade de estudos comprometidos com um antirracismo que leve em conta as
etnicidades e as sutilezas de cada contexto, como é o caso da relagdao Guarani e

Xokleng na aldeia Bugio.
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Figura 1 - Encontro na Escola Vanhecu Pate, em 20 de outubro de 2025.

Fonte: Fotografia de Tschucambang Ndilli.

Outros questionamentos levantaram perguntas em torno do processo
metodoldgico: “como vocé conseguiu que as pessoas indigenas se abrissem,
contassem suas experiéncias com o racismo?”; “por ser mulher de um homem
Xokleng, vocé sentiu na pele o preconceito?”, “Como vocé fez para conversar com os
brancos?”; “Vocé ficou na aldeia ou na cidade?”. Busquei explicar que as conversas e
entrevistas s6 foram possiveis pois eu havia construido uma relagéo que antecede a
tese do doutorado. Eu ja era conhecida de algumas pessoas e havia colaborado em
demandas do povo Lakland Xokleng. Assim, convidei muitas pessoas, mas apenas
18 aceitaram ceder entrevista em formato gravado.

Mas com pessoas brancas das cidades fronteiricas a Terra Indigena, foi mais
dificil. Eu era uma “desconhecida”, mas ao mesmo tempo uma pessoa que convivia
com os indigenas da Terra Indigena. Eu senti barreiras de acesso quando se tratava
de falar sobre as relagdes étnico raciais na regido. Precisei ter mais conversas
informais do que entrevistas, considerando o contexto de cidade pequena, interiorana,
e que busca silenciar o tema do racismo. Indigenas dependem das vagas de trabalho,
por exemplo, que brancos donos do comércio, das plantagdes, madeiras e malharias
abrem. Além disso, como mulher de um homem Xokleng, expliquei que nao sou alvo
de racismo em mim, mas experimento os efeitos do racismo contra meu companheiro
e futura filha.

Ja na escola Lakland, na aldeia Plipatdl, surgiram outros questionamentos e

algumas afirmacgdes. A que mais me chamou atencgéao foi quando apresentei os slides
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sobre o conceito de raga como construgao social, mas que tem origem em discursos
biologicistas: ouvi de estudantes expressdes como “raca € coisa de bicho”; “esse
negocio de mestico ndo existe!”; “ou € indigena ou ndo é, ndo tem meio termo”. Os
apontamentos foram no sentido reafirmar o pertencimento étnico-racial como uma
construcdo coletiva, comunitaria e ancestral. Alguns professores indigenas que tém
experiéncia com a educagao da rede municipal, complementam as informacdes que
eu trouxe sobre as desigualdades étnico-raciais na regido: especialmente no que
tange ao acesso a verba especifica de prefeitura para a promogao da visibilidade e
presenga indigena nas agbes do municipio. A desigualdade de investimento para
brancos e indigenas em politicas municipais foi denunciada mais uma vez. Um
professor ainda demonstrou surpresa com o monumento do centenario da imigracgéao,
que apresentei relacionado as bases ideolégicas do racismo: “passamos por esse

monumento, mas nao sei se ja tinhamos observado isso”.
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4RESULTADOS

CAPIiTULO 01: REFLEXOES SOBRE O RACISMO ANTI INDIGENA

Compreendo o racismo como um sistema integral, politico e estrutural que
marca a experiéncia social de territérios colonizados no mundo (Fanon, 1968; Mills,
1994; Quijano, 1999; Munanga, 2003; Almeida, 2019). Este sistema colonial, tem
como base ideoldgica a crenga na superioridade branca, europeia, heteronormativa e
crista, posi¢cado que se anuncia como universal gragas a inferiorizagdo dos povos nao
brancos, “o outro” (Carneiro, 2002).

Esta inferiorizacdo esta muito além de um debate “identitario”, mas é
historicamente imposta pelos sistemas de exploragao econdémica, vinculados ao modo
de produgdo capitalista (Moura, 1994; Quijano, 1999), e que geram morte e
apagamento de uma diversidade de povos, de territérios e riquezas naturais. Um
verdadeiro processo etnogenocida (Longhini, 2021), de modo que o racismo contra
povos indigenas, precisa ser sempre pensado a partir da relagao intrinseca com direito
territorial, exploragao da natureza e emergéncia climatica.

Observamos diferentes modos de exploracdo, produgcdo de morte e
apagamento dos povos indigenas no contexto brasileiro: o genocidio de ontem e hoje,
e que como aponta a professora Rosani Kamury Kaingang (2023), parece ter sido
relativizado pela sociedade brasileira que seguem apaticos diante de tamanha
brutalidade. Além disso, foram alvos da escravizagao e servidao; invasao e roubo de
terras; deslocamentos forgados; a catequizacao; o aldeamento; o assimilacionismo e
integracionismo; a tutela juridica e seus efeitos cotidianos; o paternalismo; a violéncia
sexual contra mulheres indigenas, entre outros. Sao processos que geram
desigualdades e violéncias cotidianas a partir da ideia racial generalizante e
inferiorizante de “indio”

Por meio de um levantamento bibliografico na base de dados da Scielo, Geni
Nunez, identifica em sua tese de doutorado (Longhini, 2021), que quando os artigos
se aproximam da “questdo indigena” se distanciam do termo ragca e racismo,
localizando o debate sobre desigualdades e violéncias no campo das questdes
“étnicas” Segundo ela, histéricamente povos indigenas foram objetificados nas
ciéncias etnoldgicas, e apagados de estudos e pautas antirracistas que tém, no Brasil,
centralidade no debate negro-branco (Longhini, 2022). Também o professor e
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antropologo Felipe Tuxa discorre sobre a racializagdo e explica: “A dimens&o dos
povos indigenas, como povos racializados, tem sido invisibilizada ndo apenas nas
produgdes académicas, mas também nas politicas indigenistas e no proprio
imaginario nacional” (Cruz, 2019, p. 147). Ha urgéncia no aprofundamento deste
debate.

4.1 DISPOSITIVO DE RACIALIDADE INDIGENA NO BRASIL

As sociedades ocidentais calcadas na modernidade colonial sdo marcadas
pela violéncia e desigualdade racial como ordem social naturalizada (Fanon, 1968;
Quijano, 1999, Carneiro, 2022). Para compreender quais discursos e praticas compde
a formagao do racismo contra povos indigenas no Brasil, utilizo o conceito de
“dispositivo de racialidade” desenvolvido por Sueli Carneiro (2002/2022) e que
potencializa a problematizagdo das condi¢des de possibilidade para a emergéncia e
atualizacao da ideia de inferioridade e/ou desumanizagao dos nao brancos.

Sueli explica que o dispositivo € como uma rede difusa de discursos e praticas
produzidos historicamente e que sdo acionados pelo poder tanto dentro como fora do
Estado, sendo presente difusamente nas relagdes sociais cotidianas. Ao mesmo
tempo, os modos de subjetivagao ocorrem em relagéo a este dispositivo, resistindo ao
poder e produzindo enfrentamentos micropoliticos cotidianamente, que subvertem a
cristalizacdo desumanizante do racismo.

A partir deste estudo, e do didlogo com pesquisadores indigenas, levanto
alguns dos discursos e praticas que compdem este dispositivo de racialidade indigena
no Brasil: a racializagao cristd; o racismo cientifico e as teorias eugenistas; o
culturalismo e o mito da democracia racial; o discurso tutelar e seu fantasma no

cotidiano dos povos indigenas do Brasil.
4.1.1 Racializagao crista como Projeto Racista

A racializacdo € o processo historico e politico de atribuicdo de significados
raciais a grupos sociais, ja o racismo, € um sistema ideoldgico, historico e estrutural
que hierarquiza grupos humanos com base na ideia de raga — uma construgao social
sem base biolégica (Munanga, 2002). Assim, ao pensar as descricbes coloniais
missionarias durante a primeira fase da colonizagdo, vemos a coexisténcia de
processos de racializacdo como base/fundamentos de verdade para o racismo como

sistema organizado do colonialismo.
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Em sua obra “incapacidade indigena” a professora e pesquisadora Thais
Colago (2018) aprofunda o estudo sobre o discurso da incapacidade indigena muito
anteriormente ao regime tutelar, retomando inclusive a relagdo entre as colbnias
espanholas e portuguesas. Dentro os diversos elementos que levanta, deixa evidente
que as bases do pensamento ocidental foram produzidas no periodo medieval, pré
colonizacdo da América, momento histérico que ndo separava ciéncia e catolicismo:
o direito “humano” era definido pelo poder papal que regia os reis europeus. Neste
sentido, os textos cristdos eram ciéncia e lei, definiam verdades e praticas pré
coloniais que formaram o “caldo” ético e moral que era basilar aos ideais dos
colonizadores da América Latina.

A ideia de submissdo dos indios ao saber-poder cristdo estava, portanto,
preconcebido na nogao hierarquica e dicotbmica de uma filosofia medieval que
influenciou o periodo da suposta “modernidade” racionalista. Pensadores como Sao
Tomas de Aquino e Aristételes, que tinham por base as discussées em torno do direito
natural, poder temporal e espiritual, tornaram-se base do pensamento ocidental
(Colaco, 2018). Entre os direitos naturais, estava o direito ao dominio, um direito divino
destinado aos cristdos: os nao cristdos chamados de infiéis, ndo detinham, portanto,
direito a dominar, mas tinham a “natureza” de dominados e dados a escravidao. A
filosofia aristotélica, por exemplo, explicava a escravidao indigena e as guerras justas,
que poderiam se efetivar diante de povos inféis que ndo se submetessem ao poder
cristdo. Estas ideias, aparentemente absurdas, estdo impregnadas na produgéo de
discursos e praticas frente aos povos indigenas no contexto brasileiro, muito antes do
regime tutelar. A ideia de “incapacidade indigena” institucionalizada a partir de 1910 é
somente efeito de um processo histérico pré-colonial de racializagao e racismo que
inferiorizou e homogeneizou diversidades de povos e nagdes nativas. Deste modo, é
preciso compreender a racializagdo cristd como produtora do dispositivo de
racialidade (Carneiro, 2023) e ndo como seu resultado.

Uma primeira forma de pensar a construgdo do dispositivo de racialidade é
voltar ao periodo colonial e o primeiro registro histérico sobre a colonizagc&do europeia
no Brasil, em 1501, Pero Vaz de Caminha relata ao rei portugués impressoes iniciais
sobre os povos. Contatados na regido litoranea do Nordeste, sdo descritos como
“pardos, um tanto avermelhados, de bons rostos e bons narizes, bem feitos". Andam
nus, sem cobertura alguma. Nem fazem mais caso de encobrir ou deixar de encobrir

suas vergonhas do que de mostrar a cara. Acerca disso sdo de grande inocéncia”. A
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afirmacgao enquadra os corpos do povo contado como “pardos” em contraposicao a
brancura de sua cor de pele e apesar de identifica-los como saudaveis, entende que
sdo inocentes sobre suas “vergonhas”, revelando a concepg¢ao europeia sobre a
sexualidade - de repressado ao corpo. Ele segue afirmando que este povo é de tal

inocéncia que

Se nds entendéssemos a sua fala e a nossa, seriam logo cristaos, visto que
nao tém nem entendem crenga alguma, segundo as aparéncias. (...) ndo
duvido que eles, segundo a santa tengcéo de Vossa Alteza, se fardo cristdos
e hao de crer na nossa santa fé, a qual praza a Nosso Senhor que os traga,
porque certamente esta gente é boa e de bela simplicidade. (...) E que
portanto ndo cuidassemos de aqui por forgca tomar ninguém, nem fazer
escandalo; mas sim, para os de todo amansar e apaziguar (Caminha,
1500/1961, s.p.)

Assim, o escrivao revela o projeto de dominacéao crista, por meio da lingua,
aspecto fundamental que posteriormente foi colocada em pratica pelos colonizadores,
por exemplo por meio do “tupi geral’, lingua que homogeneizou as diversidades
étnico-linguisticas do territorio (Monteiro, 1994). Em seguida, ele relaciona as formas
de ser daquele povo a figuras animais e suposta auséncia de organizagao social e

subjetividades, ideias presumidas a partir de sua forma de ver o mundo.

Mas apesar de tudo isso andam bem curados, e muito limpos. E naquilo ainda
mais me convengo que sao como aves, ou alimarias montezinhas, as quais o
ar faz melhores penas e melhor cabelo que as mansas, porque 0s seus
corpos séo tao limpos e tdo gordos e tdo formosos que ndo pode ser mais! E
isto me faz presumir que nao tem casas nem moradias em que se recolham;
e 0 ar em que se criam os faz tais. N6s pelo menos ndo vimos até agora
nenhumas casas, nem coisa que se parega com elas (Caminha, 1500/1961,

s.p.)

Ele também parece se impressionar com o fato de os indigenas entrarem em
contato com os colonizadores, em pé de igualdade humana, e presume que estado
mesmo interessados no ferro. “E lutavam com os nossos, e tomavam com prazer (...).
Eles ndo tem coisa que de ferro seja, e cortam sua madeira e paus com pedras feitas
como cunhas, metidas em um pau entre duas talas” (Caminha, 1500/1961, s.p). Tudo
que esta sendo dito pelo escrivdo pode ser interpretado por muitos como um mero
contato entre culturas, um processo intercultural que aciona um possivel
etnocentrismo, onde o descritor entende-se como culturalmente superior ao outro
(Rocha, 1993), ao mesmo tempo, as descrigdes do escrivdo parecem ir além de um
simples diario etnocéntrico sobre diferencas culturais. O discurso da carta informa
sobre a cultura alheia a partir de uma ontologia eurocentrada, e portanto, para além

da cultura diferente coloca o povo originario como sendo inferior por sua suposta
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animalidade, infantilidade, selvageria, auséncia de fé e leis. Opera para além das
diferengcas humanas, mas pela “diferenga colonial” que € desigual (Kilomba, 2019).
Além disso, seu discurso estabelece caracteristicas homogeneizadoras,
universalizantes, fazendo presungdées amplas que tomam sua breve e etnocéntrica
percepgao sobre um povo especifico, num tempo-espaco especifico, relacionando
esta percepgdo a comportamentos sociais amplos de uma suposta inferioridade
destes povos: estes pardos sao inocentes, nao tem cultura, ndo tem rei, sdo doceis.
Quando este exemplo pontual & colocado em relagdo com os discursos e praticas que
vao sendo autorizados pela coroa portuguesa sobre a colbnia Brasil nos anos
seguintes, vemos que os limites entre etnocentrismo e racismo sao ténues.

Rosani Kamury Kaingang (2022) relembra que o violento processo colonial
que sucedeu posteriormente a invasao europeia nas chamadas Ameéricas, foi
orientado pelo racismo, e a partir desta concepc¢ao classificou de forma inferiorizante
todos os povos que n&o pareciam com o ideal eurocentrado de pessoa e sociedade.
De modo que, ainda hoje, as representagdes dos povos indigenas no Brasil
continuam, em grande parte, baseadas nas imagens negativas elaboradas pelos
colonizadores — percepgdes essas carregadas de preconceito e esteredtipos.

O etnocentrismo € um conceito da Antropologia Cultural, e principalmente do
relativismo cultural, que define a forma como um grupo interpreta a cultura de outro
grupo hierarquizando o outro a partir de seus valores morais, culturais e de civilizagao,
colocando-se como centro. Segundo Everardo Rocha (1994), para o etnocentrismo a
diferenca € ameacadora pois fere a identidade cultural do grupo considerado central.
O antropdlogo entende que toda sociedade humana pode ser etnocéntrica com outra
sociedade, mas que no Brasil o etnocentrismo teve um carater ativista e colonizador,
e que, portanto, pode haver uma atitude violenta paralela a interpretacéo da cultura
alheia. Ele entende que coube a ciéncia antropoldgica construir respostas de
superagao ao etnocentrismo - o relativismo cultural de uma antropologia inglesa do
século XIX postulou que era preciso descrever a cultura do outro a partir dos valores
proprios daquele contexto, sem hierarquizar as diferencas. Para o autor do livro, o
etnocentrismo foi superado pela Antropologia, por meio da produgao de diferentes
teorias do que é cultura.

Pensando amplamente nas experiéncias na América, a racializag&o indigena
passa por diferentes discursos e praticas que precisam ser pensados
contextualmente. No Brasil, chama também atencdo o hedonismo, ideia extraida da
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obra de Sérgio Buarque de Holanda (2020) que elucida como a colonizagado
cristocentrada alinha-se a um salvacionismo com esperanca de que o Eden, antes
perdido, tivesse sido reencontrado nesta terra bonita do novo mundo. A partir destas
compreensdes medievais e renascentistas da Europa, o projeto de colonizagao olha
para os nativos como sujeitos que precisam de salvagao, pois séo “virgens de alma”.
A carta de Pero Va de Caminha, neste bojo, € um primeiro sinal concreto do edenismo
que vai contribuir para a continuidade e aprofundamento de uma ecologia da salvagao
no Brasil Colonial (Abumanssur, Noli, 2023). Ao mesmo tempo, a agéncia indigena é
evidente também neste periodo e também por meio da escrita de cartas, como
podemos ver junto ao Projeto Cartas Indigenas'® para o Brasil, desenvolvido por
pesquisadores indigenas e nao indigenas na Universidade Federal da Bahia (UFBA).

Vale lembrar que o periodo colonial € marcado pela escravizagao de indigenas
- processo apagado da historiografia oficial e que (de forma racista) criou a alegoria
de que indigenas ndo eram “dados ao trabalho” e, portanto, precisavam ser
substituidos por mao de obra africana. Nos estudos do historiador e antropélogo Jonh
Monteiro (1994) identificamos a importancia de aprofundar neste empreendido
colonial e em suas nuances: os colonizadores homogeinizam diferengas profundas
entre os povos nativos, reduzindo-os a dicotomia tupi ou tapuia (“indios mansos” ou
“indios arredios”). Aos “mansos” operam a catequizagdo e servidao, ratificando as
estratégias anunciadas na Carta de Pero Vaz de Caminha. Aos “arredios” submetem-
0S a escravizagao ou as “guerras justas” (genocidio), como por exemplo a Carta Régia
de 1808 que autoriza guerra aos “botocudos do sul”. A racializagdo indigena vai se
complexificando, criando categorias nas quais estes povos devem se enquadrar, se
adaptar, se integrar. A logica do periodo colonial ndo é interrompida, mas aprofunda-
se de forma cientificizada - de discurso religioso, a suposta inferioridade indigena

agora ganha a camada do discurso cientifico do século XIX.
4.1.2 O Racismo “Cientifico” e as Teorias Eugenistas

Em resposta ao racismo colonial cristdo, surge no século XIX a perspectiva
biologicista, reunindo concepgdes filosoficas do iluminismo e do darwinismo (Rocha,
1993). Neste bojo, “cultura” foi inicialmente definida no mundo chamado cientifico pela

disciplina da “Antropologia Biologica”, entendida como sinbnimo de civilizagéo, “o

16 Para saber mais, acessar: cartasindigenasaobrasil.com.br
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complexo que inclui conhecimento, crenca, arte, leis, moral, costumes e quaisquer
outras capacidades e habitos adquiridos pelo homem enquanto membro da
sociedade” (Edward Tylor, 1871). Agora a diferenga colonial do outro (racializado)
passa a ser justificada pela compreensdo da evolugdo das ragcas humanas,
biologicamente: o racismo cientifico.

Nessa perspectiva, compreende-se que todas as sociedades humanas tém
origens remotas milenares e que caminham no mesmo sentido, em direcdo ao
“progresso” e “civilizagado”. E o que é progresso e civilizagao? O que 0s europeus
brancos homens cristdo iluministas definiram como tal. Na obra “O Leviatd”, David
Maybury Lewis (1984) retoma este fato indicando que a partir das definicbes de
Estado-nagao, os grupos étnicos (diferentes povos) que eram indesejaveis foram
suprimidos sumariamente. Explica que o conceito de estado-nagao, fruto da revolugéo
iluminista, estava ligado ao mundo francés, mas encarna a racionalidade eurocentrada
que ignora as diferencas étnicas. Por outro lado, do ponto de vista alemé&o, esta
racionalidade de estado-nacéo vem unificada a valorizagao étnica volk, sua linguagem
e cultura tornam-se fundamentos do Estado nagao alem&o. Segundo Lewis, enquanto
a maioria dos Estado Nacgao se desenvolve no mundo a partir dos ideais iluministas
franceses (de liberdade, igualdade e fraternidade), por outro lado, os ideais étnicos
alemaes foram sementes que germinaram no nazismo do século.

Ao pensar as Américas e o projeto etnocida dos diferentes Estados-Nacao,
Lewis (1984) questiona: “por que os governos das Américas se mostram tao ansiosos
por negar ou abolir a indianidade dos indios. Sera que, realmente, sentem na
etnicidade indigena uma ameacga ao Estado?” (p. 107), e ressalta que no Brasil o
apagamento das diversidades indigenas e sua homogeneizacao, estao atreladas a
necessidade de uma auto-imagem “brasileira” e ndo por representarem riscos fisicos
a unidade nacional. Felipe Tuxa (Cruz, 2021), ao pensar o genocidio e a violéncia
anti-indigena como estruturante do Estado-nagao brasileiro, lembra que milhdes de
nacgdes indigenas tém perecido desde o primeiro contato da colonizagao - epidemias,
politicas de gestao populacional, projetos nacionais que ndo incluem os povos em sua
diversidade. Portanto, a resisténcia das nagdes indigenas € uma constante recusa a
homogeneizagdo — e isso representa um problema ideoldgico a identidade nacional
que nao é plurinacional, € um brado pelo direito de viver a seu modo.

E fundamental lembrar que do ponto de vista econdmico, neste momento esta

em pleno desenvolvimento o capitalismo mundial, por meio da mais valia produzida
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nas colénias com mao de obra da exploragdo e escravidao indigena e negra - esta
condicdo concreta, material e histérica, esta vinculada a necessidade de cientificizar
a desiguldade (Moura, 1999). Neste sentido, é central o fato de que em 1808 o Brasil
decretou guerra aos “indios botocudos” do Sul (considerados arredios aos valores
coloniais), um genocidio, e em 1850 criou a Lei de Terras, onde institucionalizou a
expropriacao territorial indigena e estimulou a destinacdo de terras a migragao
europeia. Assim, a partir do darwinismo social, o discurso da superioridade branca
europeia ganhou evidéncia cientifica, tornou-se verdade agora pela via da ciéncia. O
mais alto grau de civilidade é caracteristica racial destinada aos brancos, estes podem
falar sobre os nao civilizados, aqueles que (ainda) sdo selvagens, mas deixardo de
ser se forem educados para 0 mesmo, processualmente. “E como se fosse possivel
saber a reacao das criangas porque um dia todos fomos criangas” (Rocha, 1993, p.
14). Quais os efeitos destas compreensdes para a construgdo social da ideia de
racialidade indigena?

E central, pois o darwinismo social gerou a ideia de verdade cientifica a
compreensao de que o “ser indigena” € um ser “primitivo” como uma crianga em
processo de desenvolvimento e transigdo uma identidade que (para seu bem) deve
se diluir ao passo que entrar em contato com os elementos culturais dos “civilizados”.
S&o acionados aqui identidades genéricas de nacionalidade brasileira, a lingua
portuguesa, a fé crista, o trabalho sedentario, a ideia de propriedade, o acumulo de
riqueza, a exploracdo da natureza, as dicotomias entre mente e corpo, natureza e
cultura, e outros. Afinal, o racismo cientifico opera por meio de uma “régua” onde se
mede a distancia de desenvolvimento entre os povos. Note-se que esta perspectiva
nao pretendia calcular distancias entre povos/etnias (0 que também seria violento),
mas entre homogeneidades raciais: “a racga indigena”, visto como biologicamente
inferior ao branco.

Vinculado ao racismo cientifico, as teorias eugenistas se desenvolveram na
europa gerando o holocausto nazista. Esse acontecimento afetou a producao
cientifica no mundo e provocou mudancas na postura de pesquisadores que
passaram a rechacar a ideia de uma hierarquia bioldgica das diferengas fenotipicas.
Em 1950, a UNESCO reuniu cientistas sociais e naturais (incluindo antropélogos como
Claude Lévi-Strauss) para afirmar que raga € uma construgéo social e néo cientifica,
e emitiu o documento “The race question” onde rejeita a ideia de superioridade racial

e estimula o uso de “etnia” em vez de “raga”.
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O Antropologo Kabenguele Munanga (2004), ao explicar as diferengas entre os
conceitos de raca e etnia, faz uma critica aos aparentes avancos cientificos da
Antropologia. Se ap6s o holocausto judeu a disciplina passou a combater a ideia de
ragca que havia criado, pouco se combateu o racismo que mantém os privilégios da
branquitude, e Munanga, neste sentido, lembra que o fato de ndo se estudar mais “a
raga”, ndo garantiu o fim do racismo. Para ele, raga e etnia sdo conceitos entrelagados
pela ideologia do racismo que garante que as ragas de ontem sejam as etnias de hoje.
Assim, enquanto o etnocentrismo esta operando por meio da hierarquizagao entre
culturas (o étnico), o racismo esta operando por meio da ideia de que grupos sociais
humanos, diversos etnicamente, mas homogeneizados e animalizados pelo discurso
do colonialismo, s&o inferiores aos brancos. Portanto entendo que para os contextos
geopoliticamente racializados, n&o é possivel compreendermos as relagdes de poder
e dominagao somente pelo etnocentrismo — € preciso que o racismo anti indigena seja

objeto de estudos comprometidos com seu enfrentamento.
4.1.3 Culturalismo e o Mito da Democracia Racial

No Brasil, a superagdao das ideias eugenistas foram tensionadas pelo
“culturalismo” advindo dos Estados Unidos, tendo como seu principal representante
no Brasil Gilberto Freyre (1933/2006). Em sua perspectiva, Freyre exalta a
miscigenacgao entre portugueses, indigenas e africanos como um elemento essencial
e positivo da identidade brasileira. Para ele, a cultura brasileira nasceu do contato
intimo e cotidiano entre esses povos, especialmente no ambiente doméstico da casa-
grande (senhores) e da senzala (escravizados). Sua obra dialoga diretamente com o
momento histérico brasileiro e a busca por uma “identidade nacional” com origens
culturais tao diversas, onde diferentes culturas e linguas convivem harmoniosamente.
“A histéria que ele conta era a histéria que a elite queria ouvir’ (Cardoso, 2006 apud
Freyre, 1933/2006).

Mesmo sendo um critico as teorias eugenistas, Freyre e outros intelectuais
alinhados, deslocam a ideia de raca do aspecto fenotipico e bioldgico, para a ideia de
raca como “fato social’, determinado pelos estagios de desenvolvimento cultural. E
ainda assim, reproduz uma perspectiva essencialista quando se opde a antropologia
fisica: “nao era a ‘raca inferior’ a fonte de corrup¢do, mas o abuso de uma raga por
outra” (Freyre, 1933, p. 402), indicando portanto acreditar na existéncia das trés racas

que supostamente compde a identidade nacional.



56

Em relagdo aos povos indigenas, a perspectiva de Freyre (1933/2006) lhes da
lugar de “primitivos”, “raga atrasada” que foi contatada pela “raga adiantada” (a
europeia). Sao identificados como de cultura “infantil” e capacidades inferiores a
brancos e negros, reforcando esteredtipos colocando-os como elementos do passado
da "formacdo do Brasil', uma complexidade reduzida a elementos genéricos e
positivos para a pretensa identidade nacional: “a contribuigdo indigena foi menos
profunda, menos extensa que a negra; mas € inegavel, sobretudo no tocante a
alimentacgao, ao vocabulario e a certas atitudes para com a vida ao ar livre” (p. 364);
“Da cunha é que nos veio o melhor da cultura indigena. O asseio pessoal. A higiene
do corpo. (...) O brasileiro de hoje, amante do banho e sempre de pente e espelhinho
no bolso (...) reflete a influéncia de tdo remotas avés” (p. 163). Esta reducdo a
esteredtipos, uma violéncia epistémica, tém efeitos sobre a construgdo da racialidade
indigena até hoje.

Sobre a suposta incapacidade indigena para o trabalho sedentario, o sociélogo
afirma que “a enxada é que nao se firmou nunca na mao do indio; nem o seu pé de
ndmade se fixou nunca em pé de boi paciente e solido” (Freyre, 2006, p. 163) com
contribui¢cdo infima a agricultura. Na sua visdo, as mulheres “indias” ndo deram “tdo
boas escravas domésticas quanto as africanas” j& que eram “diminuidas na sua
domesticidade pelo servigo de campo tanto quanto os homens nos habitos de trabalho
regular e continuo pelo da vida nédmade” (p. 164). E insiste em dizer que “o indigena
brasileiro € mais contemplativo, mais passivo, mais dado a fusdo do que a rebeldia”
(p.192). Sua visédo patriarcal ndo compreende as diversidades das organizagdes
sociais indigenas, e muito menos o lugar central das mulheres para a organizagéo da
vida comunitaria. Seu olhar sexista se evidencia quando aponta para a miscigenacao
brasileira como fruto da “indole das mulheres indigenas” que se “atiravam” aos
homens brancos portugueses. Sua visdo gravemente silencia o processo violento de
estupro e assédio sexual que funda as relacdes inter-raciais no Brasil, romantizando
a violéncia contra mulher como consentida por elas.

Em tom imaginativo e romancista, a obra de Freyre ganha repercussao
nacional e alimenta-se de um conjunto de discursos e praticas vigentes, fortalecendo
a fantasia de harmonia entre as trés ragas em um pais mesti¢co “por natureza”. Assim
ganha visibilidade a ideia de democracia racial, um mito, que se encontra com as
teorias assimilacionistas desenvolvidas pela etnologia a partir dos estudos

etnograficos. Se o culturalismo no contexto brasileiro assume o indigena como ser
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passivo por “natureza cultural”, o assimilacionismo prevé que os povos indigenas
seriam absorvidos pela cultura luso-brasileira, desaparecendo como sujeitos
autébnomos. Para isso, seria preciso criar meios de integra-los a sociedade nacional.

Neste bojo, nos encontramos com o conceito/ideia de “aculturagdo” bastante
utilizado pela etnologia diante dos efeitos que ocorrem quando culturas diferentes
entram em contato direto e permanente, e das consequentes mudangas nos padrdes
culturais desses grupos. Eduardo Galvao (1953) alertava que tal conceito “tem sido
usado de modo relativamente frouxo e em algumas das monografias o acento principal
recai sobre problemas de assimilagdo ou de mudanca cultural” (Galvao, 1953, p. 69).
De base culturalista norte-americana o termo aculturagao passou a ser criticado como
etnocéntrico e de significagdo moral e influenciou a invengcdo dos “estagios de
aculturacao” propostos na obra “Os indios e a Civilizagdo” do importante antropélogo
Darcy Ribeiro (1970).

Esta obra tinha como base uma teoria que considerava a cultura composta por
tracos que poderiam ser perdidos, denunciava e buscava investigar a assimilagdo do
indio e sua transformacgao em trabalhador rural, no “indio destribalizado” (Cohn, 2001).
Os estagios de aculturagéo eram defendidos como forma de entender os impactos do
contato colonial sobre os povos indigenas e descrevem o processo gradual de
desestruturacao cultural provocado pela colonizagao, pela imposicdo do modo de vida
ocidental e pela integragdo forcada a sociedade nacional, indo desde os povos
“‘isolados”, “em contato intermitente”, “em contato permanente”, “integrados” e por fim,
“extintos” (p. 222). Esta concepcéo influenciou e ainda influencia o trabalho indigenista
no Brasil e, na pratica, a ideia de perda de tracos culturais como sindbnimo de perda
da identidade étnico-racial marca a construcao da racialidade indigena tanto no campo
discursivo como nas agdes do Estado e dos conflitos territoriais. Segundo Gallois
(2004),

O enfoque da midia nos conflitos entre indios e ocupantes nao-indigenas
procura quase sempre caracterizar como provas de sua “aculturagdo” o
engajamento dos indios em atividades antes monopolizadas pelos ndo-indios
ou sua articulagdo a economia regional. Por exemplo, atividades de criagdo
de gado, de garimpagem etc. sdo apresentadas como aspectos
incongruentes com seus direitos territoriais. Temos aqui um problema na
compreensdo da dimenséo cultural envolvida na territorialidade indigena: a
imagem roméantica de indios normatizando por amplos territérios intocados
domina ainda a visao da populagao brasileira acerca dos “usos, costumes e
tradicbes” indigenas. Dos indios que ndo estiverem correspondendo a essa
imagem, diz-se que perderam sua tradi¢do. indios estes que acabam por ser
responsabilizados pelos conflitos que a midia documenta, como se as causas
das tensdes brotassem do interior da condi¢ao do indio” (p. 37).
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Durante o processo constituinte da década de 1980, o conceito de “indio
aculturado” foi alvo de intensos debates. A mobilizagdo nacional indigena teve papel
decisivo na revisao do texto que estava prestes a ser aprovado. Na ocasiao, o entéao
presidente da Funai, Romero Jucda, articulou no Congresso um discurso que
influenciava a redacdo da emenda referente aos direitos indigenas. Havia dois
aspectos especialmente problematicos: um deles classificava os indigenas como
juridicamente “incapazes”, o que legitimava a manutengao do regime tutelar; o outro
excluia dos direitos constitucionais os indigenas considerados em “alto grau de
aculturagao”.

Diante disso, uma ampla mobilizagdo — composta por movimentos indigenas,
antropologos/as, docentes, estudantes, ONGs e entidades religiosas — organizou-se
e entregou a Assembleia Constituinte, em 1987, uma carta com diversas
reivindicagoes, entre elas, a supressao das nocdes de “aculturacédo” e “incapacidade”
do texto constitucional. Como resultado dessa articulacéo, foi aprovado um novo texto
que rompe com a ideia de aculturagao e reconhece, pela primeira vez, os indigenas
como cidadaos plenamente capazes, o que representa o encerramento legal do
sistema de tutela. Durante os debates, o deputado indigena Mario Juruna durante a
constituinte destacou: “a pessoa que saiu, nao € aculturado coisa nenhuma, porque a
gente é obrigado a aprender o portugués. Entdo quem preparou isso, esta querendo
discriminar o indio aculturado, para poder diminuir também a terra indigena” (apud
Viana, 2017, p. 132).

A importante pesquisa da professora Yanaé dos Santos (2022) aprofunda nos
elementos histdricos da construcéo do racismo no Brasil, incluindo as especificidades
indigenas. Ela explica que Portugal ja tinha um sistema étnico-racial delineado e
hierarquizado, no qual a religido professada e a cor de pele eram critérios
fundamentais e que foram bussolas morais na expansao territorial. Neste sentido,
“negros da terra” foi uma das primeiras expressdes utilizadas para se referir aos
indigenas no litoral no século XVI, os diferenciando dos “negros da guiné” (africanos)
mas repetindo a ideia de que seria possivel objetifica-los, escraviza-los: “nesse
periodo os indigenas foram mais negros da terra do que nunca” (p. 40) pois neste
contexto colonial ser branco era sinbnimo de ser cristdo e ndo escravizado.

Em dialogo com o historiador Jonh Monteiro (1994), a pesquisadora analisa
como a implementacao dos engenhos de acgucar so foi possivel gragas a escravidao

indigenas. Enquanto a escravidao negra esteve atrelada a géneros de exportagao que
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gerou inclusive o desenvolvimento do capitalismo'’, a escravidao indigena teve papel
fundamental para a organizacdo do mercado interno da colénia: foram, portanto,
processos em paralelo mas que se hierarquizam racialmente a partir da visao
culturalista e do racismo a brasileira. Indigenas passariam a ser discursivamente
anunciados como menos propensos ao trabalho por uma preguica cultural, e negros
como mais fortes e dados ao trabalho, como definiu Gilberto Freyre (1930).

Se por um lado a escravidao indigena é fundamental para a compreensao do
racismo brasileiro, por outro lado vale a pena compreender as divergéncias sobre
poder escravizar indigenas, uma disputa ético-politica entre europeus, especialmente
do clero. Yané (2022) explica que a condi¢cado de pagaos colocava os indigenas “num
grau abaixo dos europeus catodlicos, o que era suficiente para sua escravizagao ou
para outras formas de exploragao do trabalho préximas a escravizagao ou para formas
de exploragao do trabalho préximas ao cativeiro” (p. 47). Sem unanimidade sobre isso,
havia sempre um movimento “humanistico” que tomava para si a necessidade de
evangelizar os nativos. A racialidade indigena vai se compondo nessa contradi¢c&o:
tanto objetos da escravidao e de outras formas de exploragéo, quanto alvos de leis e
inciativas tutelares de protecgéo cristd que queriam “fazer o bem” seguindo as bulas
papais. Em 1537 o papa Paulo Il ja indicava como lei ser proibido aos cristdos privar
indigenas de sua liberdade, propriedades ou posses “ainda que sejam alheios a fé de
Jesus Cristo”, “ndo devem de modo algum ser escravizados”.

Com o fim das missdes religiosas ha a entrada dos Diretérios dos indios que
tendem a continuar a loégica tutelar sob os moldes brancocentrados. Os diretorios
proibiram que se usasse a expressao “negros da terra” para os povos indigenas,
afirmando ser esta uma nomeacgao injusta e escandalosa ja que “negros” eram
aqueles destinados a serem escravos dos brancos. Ha neste momento colonial as
expressodes perversas das hierarquias das ragas a brasileira: entre negros, brancos e
indios, sendo estes ultimos aludidos de forma romantizada como mais propensos a
cristianizagao e, portanto, mais humanos, mas préximos dos colonizadores. Quais 0s
efeitos disso para as relagdes inter-raciais hoje e para o poder tutelar?

Além disso, é fundamental entendermos a correlacdo entre 0 processo

escravocrata de africanos e a questdo fenotipica no Brasil, que se difere na

7 Este debate ja estava presente nas obras de Karl Marx, mas foi aprofundado por autores como Cedric
Robinson que cunhou o termo “capitalismo racial” .Ver: ROBINSON, Cedric J. Black Marxism: The
making of the Black radical tradition. London: Zed Press, 1983.
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experiéncia dos povos indigenas. Com a insergdo dos diretdrios dos indios houve
portanto uma racializagdo positivada, sendo “a honra e a estima indigena
reconhecidas pelas autoridades metropolitanas” (Santos, 2022, p. 72) e foram estas
palavras “honra” e “estima” produg¢des discursivas que se contrapunham a ideia de
negros: negros como escravos de brancos, mas também como cor de pele. Yané
(Santos, 2022) defende que ai esta a origem de um n6 da questado racial na América

portuguesa:

A correlagdo entre cor negra e escraviddo fez com que ambas fossem
tomadas como sinénimos em diversas ocasides. Muitos documentos da
época utilizavam os termos negro ou preto para se referir a individuos
escravizados. Embora a populagdo escravizada fosse majoritariamente
negra, nem todos negros eram escravizados. Logo os individuos de cor negra
carregavam na pele a marca da escravidao - uma marca que o estatuto da
liberdade nao tinha como apagar (Santos, 2022, p. 73).

As pessoas nhao brancas que deixaram ser escravizadas passaram a ser
nomeadas como “pessoas livres de cor”, enquanto as brancas n&o tinham seu lugar
racial anunciado. De modo que pretos e pardos, mesmo tendo oficialmente uma
liberdade reconhecida, eram delimitados racialmente, uma liberdade fora do lugar. No
caso dos povos indigenas, no entanto, as legislacbes que operaram sobre eles nao
estavam atrelados ao lugar de “escravo dos brancos”, mas ao um lugar mais sutil de
pessoas a serem “protegidas”, “tuteladas”. A tutela, portanto, opera como elemento
estruturante do racismo anti indigena, deslocando a racialidade do aspecto cor da pele
e ampliando para elementos vinculados a uma transitoriedade étnico-racial frente a
“civilizagao”. Se para os negros as leis ndo apagam a marca da cor associada ao lugar
de escravizado, para indigenas os pressupostos tutelares € que marcam a dinamica
racista. Nos dois casos, brancos ficam isentos da racializagdo: de modo que temos
aprendido a problematizar os privilégios da branquitude gragas a escravidao negra, e
precisamos da mesma forma problematizar os privilégios da branquitude gracas ao
poder tutelar sobre os povos indigenas.

No caso brasileiro é fundamental que nos debrugemos sobre o processo da
mesticagem, fator de complexificagdo de como as hierarquias raciais € o racismo
foram constituidos. O processo de racializagao e racismo anti indigena desde 1500,
foi institucionalizado e formalizado legalmente por meio da ideia de “incapacidade civil
indigena” gerida pelo poder tutelar que visa, novamente, proteger os indigenas sob
“‘um grande cerco de paz’ (Souza Lima, 1995). Afinal, se povos indigenas foram

definidos biologicamente e culturalmente como inferiores, em estagio primitivo, e que



61

precisam ser integrados a sociedade nacional, como poderao eles se protegerem a si
mesmos da expansao capitalista do século XX?

Este pensamento com aparéncia de protecdo aos mais fracos, esta
efetivamente vinculado a um projeto de poder com ideologia colonial, que manteve a
inferiorizag&o racial, agora regulada por meio das leis. Jonh Monteiro (1994) ressalta
que a ideia de fazer frente a expansado econOmica capitalista influenciava a
antropologia brasileira e consequentemente o trabalho indigenista que inicialmente
buscava minimizar os efeitos do processo “civilizatério” que violentava os povos
indigenas. Portanto, € fundamental compreender que, agregado aos discursos
religiosos e pseudocientificos biologicistas ou culturalistas, o racismo anti indigena
opera por meio de decisdes legais, regulagdes tutelares.

A “incapacidade civil” esta na lei - cddigo penal de 1916 - e define a tutela do
Estado sobre povos indigenas. Esta lei previa em seu segundo artigo que “Todo
homem é capaz de direitos e obrigagées na ordem civil’, mas restringia este direito a
alguns grupos, indicando estes como incapazes de alguns atos juridicos. O texto
prevé legalmente que indigenas (chamados de silvicolas) eram incapazes de
responder a alguns atos juridicos. Afirmava a lei: “Os silvicolas ficardo sujeitos ao
regime tutelar, estabelecido em leis e regulamentos especiais, 0 qual cessara a
medida que se forem adaptando a civilizagéo do Pais” (Brasil, 1916).

Em 1910 foi criado o Servico de Protecdo aos indios, vinculado ao “Ministério
dos Negocios da Agricultura, Industria e Commercio”, e que tinha por objetivo inicial
prestar assisténcia “aos indios do Brazil, quer vivam aldeiados, reunidos em tribus, em
estado nomade ou promiscuamente com civilizados” (sic) e “estabelecer em zonas
ferteis, dotadas de condi¢cdes de saiubridade, de mananciaes ou cursos de agua e
meios faceis e regulares de communicagao, centros agricolas, constituidos por
trabalhadores nacionaes que satisfagam as exigencias do presente regulamento”
(sic). Este se tornou o 6rgéo responsavel por operacionalizar os interesses capitalistas
de desenvolvimento, a partir da ideia de incapacidade juridica/civil indigena.

A existéncia deste dispositivo do Estado se deu em um contexto de denuncias
sobre a produgao de morte contra povos nativos no Brasil, por meio de ag¢des do
préprio governo. Este 6rgdo passou a empregar entusiastas e militares como “chefes
de posto” e estabelecem relagdes hierarquicas com indigenas de diferentes regides,
fazendo o processo chamado de atragdo e aldeamento. Em 1956, o 6rgao passou a

ser Fundacdo Nacional do indio (FUNAI), existente até hoje. Em 1973, em plena
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ditadura militar no Brasil, é promulgado o Estatuto do indio, que afunila aspectos da
relagcéo tuteladora do Estado.

Antonio Carlos de Souza Lima (1995) analisa como o Estado brasileiro, ao
longo de sua formagao, estabeleceu uma relagao de tutela com os povos indigenas,
criando um sistema juridico e institucional que, sob o argumento da protegao,
consolidava formas de dominacgao e controle. A chamada “paz” oferecida pelo Estado
era, na verdade, uma forma de cerco politico e social, que limitava a autonomia
indigena e impunha padrdes de comportamento e integragao. A figura do indigena
tutelado, considerado incapaz de exercer plenamente sua cidadania, foi central para
a manutencao desse sistema.

O autor mostra que a tutela nao foi apenas um dispositivo legal, mas também
uma estratégia simbdlica e politica que naturalizava a inferiorizacdo dos povos
indigenas, justificando a intervencdo estatal em nome da “civilizagdo” e do
“progresso”. Com isso, o poder tutelar ndo apenas regulava a vida dos indigenas, mas
também produzia sentidos sobre o que era ser indigena no Brasil, especialmente por
meio de instituigdes como o SPI (Servico de Protecio aos indios) e, posteriormente,
a Fundagao Nacional do indio (FUNAI) O “grande cerco de paz’ é, portanto, uma
metafora para esse processo de domesticagcdo e controle, em que a violéncia do
colonialismo se transforma em formas de governamentalidade mais sutis, mas ainda
profundamente excludentes. Apds intensa mobilizagao nacional dos povos indigenas,
e de aliados indigenistas criticos, a tutela deixou de existir juridicamente somente em
1988, quando afirma que: “Art. 232. Os indios, suas comunidades e organizagdes sao
partes legitimas para ingressar em juizo em defesa de seus direitos e interesses,
intervindo o Ministério Publico em todos os atos do processo” (Brasil, 1988).

No entanto, Gersem Baniwa (2012) demonstra preocupagao com o “fantasma
da tutela” que segue operando no cotidiano brasilleiro. Como indigena e antropélogo,
ele entende que, apesar dos avangos na Constituicdo Federal de 1988 (CF), ha no
cotidiano das/os indigenas um fantasma da tutela que desconsidera sua autonomia
frente ao urbano, e que os vé sempre como pessoas a serem tuteladas. Além disso,
diante de uma historia de cerceamentos das possibilidades de viver suas culturas,
linguas e cosmologias, diferentes discursos foram sendo construidos desde os
tempos coloniais, subalternizado estes povos que, quando reconhecidos pela lei
brasileira, ainda precisaram lutar para que aqueles que viviam no contexto urbano, ou

os chamados “aculturados”, fossem reconhecidos enquanto indigenas.
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Por meio do protagonismo do movimento indigena e sua desobediéncia a
l6gica colonial de invisibilizagdo étnica e social (Brighenti; Heck, 2021), o texto da
Constituicao Federal de 1988 tornou-se um novo paradigma. A mobilizagao nacional
- que além do movimento indigena reunia antropodlogas/os, professores, estudantes,
ONGs e organizagdes religiosas -, se organizou e levou a assembleia nacional da
constituinte em 1987, uma carta com reinvindicagdes sobre o texto em aprovacao.
Entre elas, pediam a revisao e alteracao do texto sobre “aculturagdo” e “incapacidade”.
Apos muita luta, conquistaram um texto que, pela primeira vez, reconheceu o indigena
como cidaddo capaz, marcando assim o fim juridico do sistema de tutela. Entre
brancos pessimistas e otimistas, foram as préprias vozes indigenas que discordaram
da tese do desaparecimento (Monteiro, 1994) e bradaram sua identidade contra a
|6gica tutelar.

Joado Pacheco de Oliveira (2016) indica preocupagdo com os riscos de uma
“‘emancipacao tutelar” sem a criagao de condi¢des estruturais para sua transicao.
Indica a necessidade de solugdes institucionais permanentes que assumam as
funcdes das agéncias indigenistas, sem cair em uma despolitizacdo do indigenismo
ou ainda, numa desassisténcia geral. E o movimento indigena, e sua articulagéo
dentro e fora do Estado, que tem criado a¢des concretas contra o poder tutelar, e em
defesa ampla dos direitos indigenas.

O advogado indigena Eloy Terena (Amado, 2014) diferencia o “direito
indigena” do “direito indigenista”. Se o primeiro implica no reconhecimento do direito
préprio, tradicional, baseado nos costumes, normas, sistemas de justica e formas de
organizagao dos povos indigenas antes da colonizagao, o direito indigenista, por outro

lado, é

o conjunto de normas elaboradas pelos n&o indios para os indios, tal como o
Estatuto do indio de 1973; a Convenc&o 169 da OIT (...). Esta distingéo faz-
se necessaria pois o ordenamento juridico brasileiro prevé a possibilidade de
aplicacdo ao coso concreto tanto o direito indigenista quanto do direito

indigena (Amado, 2014, p. 66).

Recentemente o movimento indigena foi testado novamente. Trinta anos apds
a aprovagao da constituicdo federal, o governo tenta criar um espago dentro do
Estado, usando do aparato legal, para deslegitimar o protagonismo dos povos no
Brasil. Na perigosa “camara de conciliagao” instaurada para “pacificar” os interesses
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entre indigenas e “bancada ruralista”'®, o Supremo Tribunal Federal (STF) impede a
participagdo do movimento indigena em sua autonomia. O STF - na figura do
contraditério Ministro Gilmar Mendes, tenta limitar a participagdo da Articulagao
Nacional dos Povos Indigenas (APIB) - aceitam sua participagao se ela for nos termos
da regra dos brancos. Apontando racismo institucional e logica tutelar, a Articulagao
dos Povos Indigenas do Brasil (APIB) decide retirar-se do que chamaram de “arapuca”
e “conciliagao forgada”. Novamente anunciam: “direitos indigenas nao se negociam”.
Maria Baré, uma das representantes indigenas, retoma o processo histérico: “Nés,
povos indigenas, ja fomos submetidos a tentativas de aculturagéao forgada, integragéo
forcada, desterritorializagao forcada. Nao iremos nos submeter a mais uma violéncia
do Estado Brasileiro, com a possibilidade de uma conciliagdo forgada”'®. Novamente
€ denunciado racismo anti indigena operando pelo discurso e pratica tutelar, um
“racismo tutelar”.

Assim, observamos que o racismo anti-indigena recai sobre formas de
existéncia, territorialidade e cosmovisao que desafiam a légica capitalista e ocidental
de progresso. Opera como um dispositivo de racialidade, ou seja, uma articulagao
histérica de discursos e praticas religiosas, cientificas, estatais, filantropicas, juridicas
que produzem o “indio” como um “outro” a ser assimilado, tutelado ou eliminado pelo
epistemicidio. Mas o movimento indigena brasileiro, a partir de seu protagonismo e
organizacao coletiva, se unificou em torno desta nomeacao, tomando-a para si e
tranformando-a antropafagicamente.

A agéncia dos povos indigenas estd para além da “resisténcia”, pois o
movimento contracolonial persiste pela teimosia de existir de um modo outro que fica
fora das dicotomias do mundo colonial cindido e nem sempre é compreensivel para o
mundo ocidental. E um movimento que nem sempre se enquadra nas caixas do

racismo e nem mesmo dos saberes académicos que tentam se descolonizar.

Quando nos falamos tagarelando, e escrevemos mal ortografado. Quando
nés cantamos desafinando, e dangamos descompassado. Quando nds

8 A chamada “bancada ruralista”, também chamada de Frente Parlamentar da Agropecuaria (FPA) —
€ um dos grupos mais influentes do Congresso Nacional. Ela retne deputadas e deputados federais e
senadores ligados aos interesses do agronegdcio, incluindo grandes proprietarios de terra,
empresarios rurais, representantes de setores como mineragdo, madeira, pecuaria, sementes
transgénicas e insumos agricolas, além de parlamentares financiados por esses setores. Ver: Sauer,
S. (2018). A politica do agronegdcio: concentragéo fundiaria, hegemonia e mudanga no campo
brasileiro. Caderno CRH, 31(82), 59—73. https://doi.org/10.9771/ccrh.v31i82.24638

19 Disponivel em: apublica.org/wp-content/uploads/2024/08/nota-abip-Movimento-indigena-se-retira-
de-conciliacao-forcada-criada-por-ministro-do-STF.pdf
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pintamos borrando, e desenhamos enviesado. Nao & por que estamos
errando, é porque nao fomos colonizados (Bispo, 2015. s.p).

4.2 GENOCIDIO, ETNOGENOCIDIO E VIOLENCIA ANTI INDIGENA

Diferentes estudos criticos de raga demonstram a necessidade de
compreender o racismo como ideologia que se desenvolve a partir da racializagdo que
o colonialismo euro-branco-cristdo produziu (Quijano, 1999; Cesarie, 2006; Fanon,
1968). Enquanto operador do poder colonial, o racismo inicia na América Latina como
discurso religioso (cristdo) e ja, de comego, diferencia negros de indigenas apontando
que estes ultimos carecem de protecéo a fim de que se tornem trabalhadores, cristaos
e adeptos dos valores nacionais, ocidentais, brancos.

Em 1537, o Papa Paulo Il promulgou a bula Sublimis Deus, reconhecendo os
povos indigenas das Américas como plenamente humanos, dotados de razdo e
dignidade. O documento afirmava que eles ndo poderiam ser privados de sua
liberdade ou de seus bens, devendo ser acolhidos na fé por meio da pregagao e nao
pela violéncia. Embora ndo tenha impedido a continuidade da escravizagao e da
exploragéo colonial, a bula representa um marco histérico por afirmar oficialmente, no
ambito da Igreja - saber/poder que comandava a colonizagdo. Esse reconhecimento
nao se estendeu aos africanos, cuja escravizagao foi legitimada pela l6gica da “guerra
justa” e consolidada nas estruturas coloniais. Assim, a distingdo estabelecida entre
indigenas e negros serviu para justificar diferentes regimes de exploragao no contexto
colonial.

No entanto, a escraviddao indigena constituiu um elemento central da
colonizacdo nos séculos XVI, XVII, XVII (e segue) sendo sistematicamente
invisibilizada pela historiografia tradicional. Enquanto o trafico atlantico ganhou
destaque como motor econémico, a exploragdo dos povos originarios foi encoberta
por discursos de tutela, catequese e integracédo, que mascararam praticas de cativeiro.
Pesquisas como as de John Manuel Monteiro (1994) evidenciam que milhares de
indigenas foram escravizados, revelando o papel estrutural dessa forma de
dominagdo no Brasil colonial. A realidade da escraviddo indigena nado findou: em
diferentes regides do Brasil, povos indigenas continuam sendo explorados em
condi¢cbes analogas a escravidao, em fazendas, carvoarias e garimpos ilegais, bem
como em atividades agropecuarias como a colheita de uvas, cana-de-agucar e
mandioca. Entre 2024 e 2025, centenas de trabalhadores foram resgatados de

condigdes analogas a escravidao, incluindo indigenas das etnias Kaingang e Mbya-
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Guarani, com maior incidéncia nos estados de Mato Grosso do Sul, Santa Catarina e
Rio Grande do Sul (Brasil, 2024; 2025).

Ao contrario do que se pensa, ndo sao coisas do passado, foram atualizadas
e muitas dessas tecnologias, letais para os povos indigenas, operam hoje de
forma bastante elusiva. O desafio que temos pela frente, ao tratar do
genocidio indigena, é justamente o de tragar linhas de continuidades entre as
violéncias do passado e as suas manifestagdes no presente, que nem sempre
nos parecem evidentes (Cruz, 2021, p. 27).

Diante deste cenario, pesquisadores e ativistas indigenas de diferentes povos
tém apontado o carater genocida e etnogenocida do Estado brasileiro. Casé Angatu
Xukuru Tupinamba (Angatu, 2021) entende o genocidio e o etnocidio contra os
povos indigenas como processos histéricos e continuos, manifestos tanto na violéncia
fisica quanto na destruicdo cultural. Ele destaca que a negacdo de direitos, a
expropriacao territorial e a invisibilidade de comunidades constituem formas de
etnocidio estruturais. Para ele, a resisténcia indigena deve articular a preservagéo das
identidades culturais, espirituais e territoriais, defendendo a autonomia como condigao
para a reexisténcia frente ao colonialismo, ao racismo e a exploragao.

A tese de doutorado de Geni Nuiez Longhini, defendida em 2022 e intitulada
"Nhande ayvu é da cor da terra: perspectivas indigenas guarani sobre etnogenocidio,
raca, etnia e branquitude", analisa os efeitos do etnogenocidio nas relagdes étnico-
raciais no Brasil, a partir das perspectivas de académicos indigenas guarani. Este
trabalho tem sido fundamental para a Psicologia Social no Brasil que tém avancado
no estudo sobre racismo anti indigena e seus efeitos psicossociais para diferentes
contextos de resisténcia (Viana, Nunez e Angatu, 2023).

Geni Nuiez evidenciou que a branquitude, nas perspectivas guarani, esta
estruturada em eixos como a nocéo de propriedade privada, a imposi¢cao dos marcos
temporais coloniais, a tentativa de dominacéo e exploracédo de seres humanos e nao
humanos, e a ndo concomitancia caracteristica das monoculturas de pensamento. Por
outro lado, a autodefinicdo guarani nao esta pautada em um fenétipo especifico, mas
pelo pertencimento coletivo ao povo Guarani, a cultura, lingua, costumes,
espiritualidade e ao modo de vida que o caracteriza, marcado pela relacdo de
parentesco e afeto com os demais seres, sem que se estabeleca com eles uma
relacdo de propriedade e hierarquia (Longhini, 2022). A pesquisa destaca a
importancia de que perspectivas guarani e indigenas sejam cada vez mais escutadas
e reconhecidas como epistemologias validas para se pensar e combater racismo e

etnogenocidio, pois, além do diagndstico das violéncias coloniais, também apontam



67

pistas para o reflorestamento dessas feridas causadas pelo desmatamento colonial
em dimensodes psicossociais aos humanos e a terra (Longhini, 2022). Mais que isso,
a autora propde a diluicdo de binarismos coloniais que separam a morte fisica da
morte cultural e espiritual.

Um dos binarismos que prejudicam o reconhecimento do racismo anti indigena,
€ a divisdo atual entre os conceitos de genocidio e etnocidio. A partir de pesquisas
anteriores (Palmiquist 2018; Ascenso e Araujo, 2020 apud Longhini, 2022), a tese da
énfase a como o conceito original de genocidio elaborado em 1943 pelo intelectual
judeu Raphael Lemki incluia a dimenséao cultural e cosmogonica, mas a Convengao
da ONU de 1948 focou apenas na violéncia fisica direta sobre os corpos. Quando o
Brasil adotou essa Convengao em 1951, manteve a exclusdo da dimensao cultural
(que mais tarde seria chamada de etnocidio) e limitou a responsabilizagao a pessoas
fisicas, deixando os Estados isentos. Lemkin criticava essa isen¢ao, apontando que o
Estado, frequentemente autor do genocidio, nunca processaria crimes cometidos por
si mesmo. Por conta disso, muitas medidas legais relacionadas ao racismo contra
povos indigenas nao conseguem se enquadrar na definicao oficial de genocidio, nem
na de etnocidio, ja que este ultimo n&o € considerado um crime sujeito a sangao tanto

pela legislagao brasileira quanto pelo direito internacional. A pesquisadora define:

Diante dessas ponderagdes, compreendo que as justificativas que sustentam
a suposta distingdo entre genocidio e etnocidio sédo inspiradas pelo proprio
binarismo, que como lembra Fanon (1968), é a bussola do mundo colonial
que divide tudo em compartimentos: mente e corpo, natureza e cultura,
material e imaterial, fisico e simbdlico e assim por diante. Se é justamente
sobre essa ferida que a colonizagdo se atualiza, ndo me parece oportuno
adotar essa perspectiva binaria para falar justamente da violéncia que essas
cisdées nos trazem como povos indigenas. Como forma de reduzir os danos
desses binarismos, proponho o termo “etnogenocidio indigena’(...).
Etnogenocidio ¢ um tipo de violéncia colonial assente no esfor¢co de
homogeneizacdo. Ele incide precisamente sobre a multiplicidade e
singularidade de cada povo, cada etnia, cada nacéo nativa de determinado
territério. Perpetrado sobretudo pelo préprio Estado, vem acompanhado de
violéncia policial, obstétrica, de produgdo de fome (como consequéncia da
retirada das terras indigenas) e de epistemicidio, ja que os saberes se
produzem também a partir do modo de vida e assim por diante. Etnogenocidio
visa impedir que pessoas indigenas sejamos 0 que sSOmMoOsS, em nossas
diferengas internas, em nossos modos de vida e pensamento para sermos
apenas “brasileiros” (Longhini, 2022, p. 55-57).

Por outro lado, o Pesquisador Felipe Tuxa (Cruz, 2021) critica a forma seletiva
com que as instituicdes juridicas lidam com o genocidio indigena, apontando sinais
de que o negacionismo desse genocidio esta institucionalizado e extrapola os limites
da narrativa histérica oficial. Ressalta a importancia de uma abordagem culturalmente

sensivel sobre a vida e a morte ao discutir genocidio e afirma que nao se pode separar
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o genocidio indigena das disputas territoriais. Segundo ele, o movimento indigena
brasileiro tem historicamente atuado compreendendo que o genocidio indigena é
caracteristica naturalizada no modus operandi da relagdo do Estado brasileiro contra
diferentes povos, em diferentes contextos. Ao negar juridicamente tais genocidios
como crimes de Estado, nega-se “0 reconhecimento da brutalidade e do sangue
indigena derramado para que o Brasil que conhecemos viesse a ser constituido.
Nega-se também o continuismo desse processo no presente, invisibilizando os seus
efeitos” (p. 25). O antropologo questiona: “E possivel falar da histéria indigena no
Brasil em outros termos que n&o os de um longo e grande genocidio? A intensa
reducdo demografica, epidemias, saques e esbulhos territoriais, transferéncias
forgadas, criminalizagao de liderangas” (Cruz, 2021, p. 27).

Felipe Tuxa chama atencao para as estratégias de producao de morte fisica e
cultural dos povos indigenas, utilizadas tanto nos periodos coloniais como hoje: é
preciso cercear os fundamentos dos modos de vida de cada povo, e para isso, 0s
colonizadores de ontem e de hoje precisam conhecer os valores centrais cada povo,
assim como ja havia proposto o conceito original proposto pelo judeu Raphael Lemkin
em 1937. E reafirma: o que os povos indigenas denunciam como destruicdo dos
fundamentos da vida em grupo, € normalmente desconsiderado por um entendimento

bastante especifico em torno das ideias de viver e morrer.

Por vezes, afirmam que n&o é genocidio, langam mao de
outras categorias como a de etnocidio, genocidio cultural,
colonialismo, ecocidio e tantos outros termos que vao
surgindo na literatura. Sobre essa tendéncia, estudos nos
mostram que quando vocé adjetiva o termo genocidio, por
exemplo, genocidio cultural, ou faz uso de outra categoria,
isso tende a suavizar a percepgao da gravidade em torno dos
fatos descritos (Cruz, 2021, p. 30).

Este entendimento seletivo é localizado: ocorre apds o holocausto judeu pos
Segunda Guerra Mundial. O autor questiona: “Antes da Segunda Guerra Mundial ndo
havia surgido na Europa a necessidade de nomear o exterminio de grupos inteiros.
Por qué?” (p. 30). Como era pensando o exterminio dos povos indigenas e seus
modos de organizagédo social desde a colonizagéo iniciada no século XIV? Aimé
Césaire ainda em 1955 (2010) ja denunciava o carater branco-centrado das punigdes
a crimes de Estado, afinal, a Europa vinha matando povos e seus modos de vida muito
antes da segunda guerra mundial. Mas agora, tornou-se condenavel tais acoes pois

eram aplicadas a homens europeus e brancos.
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Na mesma linha, Jean Paul Sartre prefaciando a obra “Os Condenados da
Terra” de Frantz Fanon (1968) reconhece e anuncia os privilégios que os europeus (e
os humanistas) desfrutam gragas as “velhas malicias” colonizadoras que afligem os
territorio do sul global, muito antes da guerra contra os judeus na Europa: “Vocés, tao
liberais, tdo humanos, que levam ao preciosismo o amor pela cultura, parecem
esquecer que tém coldnias e que nelas se mata em vosso nome”. E, como filésofo
branco europeu, aposta que esses privilégios sao concretos, pois geraram condigdes
de vida em cima da produgdo de morte nas colbnias: “sdo0 0s vOSs0S pioneiros,
enviados para as regides do ultramar, que vos fizeram enriquecer” (p. 13). Suas
palavras, afetada pela luta anticolonial que Fanon anunciava, revelam como o
genocidio praticado contra povos brancos europeus tem um peso de “humanidade”
desigual quando comparada ao genocidio das humanidades indigenas.

No caso do Brasil, a racializagao produziu a ideia hierarquica de que indigenas
tinham alma (diferente dos africanos), mas que n&o tinham o deus cristdo, a civilidade
dos brancos-euro-cristdos. Caberia a colonizagéo e ao Estado, proteger estas “almas”
incivilizadas, integrando-as aos moldes de um Brasil que se pretendia unissono.
Aliado a esta moral crista, estava o interesse econdmico de explorar as terras desses

povos, bem como as riquezas naturais.

4.3 LETALIDADE BRANCA E PODER TUTELAR

Considerando o contexto de violéncia anti indigena no Brasil, o conceito de
“Letalidade Branca” desenvolvido por Felipe Tuxa (Cruz, 2021) sintetiza e cria uma
nova forma de analise tedrica sobre o racismo anti indigena. A violéncia opera
“naturalmente” desde os tempos coloniais direta e indiretamente, mas € por meio do
discurso protecionista, que a violagao age de forma lenta, silenciosa e perversa - em
nome do “bem”.

Ele indica que o poder de fazer morrer o modo de vida indigena marca o modus
operandi “natural” do Estado e seus agentes frente aos povos indigenas - em nome
da “protecao”, agem como uma “arma branca” que aparentemente nao sao feitas para
matar: “como um peixe que vocé tenta segurar com as maos e quando o pega, as
escamas nao o deixam prendé-lo, é dificil, sempre escapa, € ele é escorregadio como

a violéncia anti-indigena” (Cruz et al 2022, p. 393).

A “letalidade branca” é uma politica presente, por exemplo, nas disputas em
torno das praticas missionarias, que tinham o objetivo de civilizar aquelas
pessoas € nao eram parte de um pressuposto de aniquilamento, alias, nao
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seria razoavel que alguém defendesse dessa forma, como efetivamente
aconteceu. Se dizia que essas praticas eram para cuidar daquelas pessoas,
protegé-las e transforma-las em civilizadas, porque se acreditava que havia
um unico futuro para elas. De fato, tornaram-se pessoas civilizadas e se
adentraram nesse mundo sob a promessa de que seriam parte da sociedade.
Percebi que havia uma nogdo muito préxima daquela ideia que, no
ordenamento legal brasileiro, € chamada de “arma branca”, a qual se opde a
arma de fogo. Nessa oposigéo, a fungdo de um revolver é, de fato, matar, ele
nao tem outra finalidade, mas armas, como a faca, ndo sao criadas para
matar, sdo criadas para usar, por exemplo, na cozinha e a questao é que,
dependendo do modo como se use, vocé pode transformar esse artefato
numa arma letal. Um machado pode ser feito para cortar madeira, mas
também pode ser usado como uma arma para se defender, essa é a nogao
de arma branca, a de que alguns artefatos, que inicialmente ndo tinham a
fungdo de matar, podem ser usados também para esse fim. Com essa
analogia, de arma branca e “letalidade branca”, tinha a intengdo de pensar
nas coisas que aparentemente nao sao letais, pensar nas violéncias lentas,
nas violéncias sutis, nas violéncias cuja temporalidade n&do s&o imediatas,
nem percebidas, como é o envenenamento por mercurio causado pelo
garimpo, o qual, ao se conviver com aquela agua contaminada,s6 causara
efeitos daqui a 5 ou 6 geragbes (Cruz et al, 2022, p. 393).

Mas, como o conceito de letalidade branca se relaciona a branquitude? Para
isso, precisamos compreender o dispositivo de “poder tutelar’” que opera no Brasil:
um tipo particular de poder exercido pelo Estado brasileiro sobre os povos indigenas.

Diferente da experiéncia afro diasporica dos povos africanos em territério
brasileiro com a escravizagado transatlantica de séculos (Santos, 2022), os povos
indigenas foram alvo de politicas aparentemente protecionistas, iniciadas pela defesa
jesuitica contra a escravizagao, pelos diretérios dos indios e pelas diferentes politicas
indigenistas. Tais politicas operaram de forma a institucionalizar a nogado de que
indigenas “tem alma”, “tem uma sub humanidade” que depende de ser aculturada,
controlada, cristianizada, adestrada e “civilizada”. Esta nog&o colonial cristd ndo €
totalmente superada com a separac¢ao do Estado da Igreja, mas é reinventada dentro
dos diferentes governos centrais: ha um processo institucional de estabelecimento
concreto de desigualdade entre indigenas, negros e brancos.

Antonio Carlos de Souza Lima (1994) analisa como o Estado brasileiro, ao
longo de sua formagao, estabeleceu uma relagao de tutela com os povos indigenas,
criando um sistema juridico e institucional que, sob o argumento da protegao,
consolidava formas de dominagao e controle - baseado em uma concepgéao positivista
e militar. A chamada “paz” oferecida pelo Estado era, na verdade, uma forma de cerco
politico e social, que limitava a autonomia indigena e impunha padrbées de
comportamento e integragao. A figura do indigena tutelado, considerado incapaz de

exercer plenamente sua cidadania, foi central para a manutengao desse sistema. O
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autor mostra que a tutela ndo foi apenas um dispositivo legal, mas também uma
estratégia simbdlica e politica que naturalizava a inferiorizagdo dos povos indigenas,
justificando a intervencgéao estatal em nome da “civilizagéo” e do “progresso”. Com isso,
o poder tutelar ndo apenas regulava a vida dos indigenas, mas também produzia
sentidos sobre o que era ser indigena no Brasil, especialmente por meio de
instituicdes como o SPI (Servigo de Protecdo aos indios) e FUNAI (Fundacg&o Nacional
do indio). O SPI & definido como uma “instituicdo total”, pois o 6rgdo exercia controle
sobre todos os aspectos da vida indigena — tanto os de ambito pessoal quanto os
coletivos —, impondo regras e normas por meio de leis, decretos e regulamentos,
aplicados com o uso da forca e de diferentes formas de coergéo (Souza Lima, 1995).

O “grande cerco de paz” é, portanto, uma metafora para esse processo de
domesticacao e controle, em que a violéncia do colonialismo se transforma em formas
de governamentalidade mais sutis, profundamente excludentes e que produzem
efeitos psicossociais. Neste sentido, Antonio Carlos de Souza Lima (1994), expande
a nocao de “regime tutelar” demonstrando a tutela como dispositivo de poder que atua
como uma rede de discursos e praticas transtemporais e que justificam acbes de
controle, vigilancia, puni¢ao e produgéo de violéncias em diferentes contextos étnicos.
Segundo ele, este dispositivo se funda na desigualdade: os indigenas sao tratados
como ‘“relativamente incapazes”, o que autoriza o Estado a administrar suas vidas,
terras e destinos; opera como forma de dominagao politica: em vez de ser apenas
protecdo, funciona como mecanismo de controle, disciplinamento e assimilacao;
produz um regime de exceg¢ao permanente: os direitos indigenas sdo constantemente
relativizados, porque a tutela permite que decisdes sejam tomadas em nome de um
suposto “bem dos indios”; articula violéncia e paternalismo: combina coercéo,
militarizagcdo e intervencéo direta na vida dos povos com o discurso de protegcao e
civilizagao.

Aliado a ideia de incapacidade, esta a perspectiva de “transitoriedade” da
identidade “indigena” para a “trabalhador agricola”: ou seja, as classificacbes
construidas pelo Servico de Protecdo aos indios constituiam, simultaneamente, ponto
de partida e resultado do exercicio do poder tutelar pois a partir dessa légica, eram
concebidos como sujeitos em processo de transicdo, de modo que as agdes
institucionais se orientavam para integra-los a condigado de trabalhadores agricolas
(Souza Lima, 1995; Bezerra, 1997).
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Joao Pacheco de Oliveira (2016), também antropdlogo e indigenista, afirma que
mesmo reconhecidas como terras de usufruto indigena, sdo de dominio da Unido, de
modo que os povos nao tém sobre elas direito de propriedade. A Constituicao Federal,
texto considerado progressista e resultado da luta indigena, avanga no que se refere
ao regime tutelar, afirmando reconhecer a livre associagéo e auto representacédo dos
povos indigenas frente ao Estado, como direitos civis individuais. Ao mesmo tempo, o
direito territorial segue de alguma forma sob guarda e segundo o autor, “o horizonte
institucional promovido pelo Estado aos povos indigenas, € um campesinato cuja
existéncia se da pelo regime tutelar” (p. 19).

A ideia de uma suposta incapacidade indigena frente ao urbano ao Estado é
contemporanea, mas € efeito deste processo histérico que definiu indigenas como
grupos sociais que dependem da tutela n&do indigena, até que se tornem totalmente
integrados a “sociedade nacional”, deixando assim de serem indigenas. Gersem
Baniwa (2012) aponta que esta contemporaneidade opera mesmo apds a superagao
juridica da tutela, resultado da luta do movimento indigena na Constituinte de 1988:
ha, segundo ele, um “fantasma da tutela” no cotidiano das/os indigenas que
desconsidera sua autonomia e capacidades frente ao urbano, e que os vé sempre
como pessoas a serem tuteladas.

Quando Manuela Carneiro da Cunha (1994) escreveu sobre o “futuro da
questao indigena”, ela mesma nao vislumbrou o fim efetivo da tutela sobre os povos
e seu protagonismo como movimento social. Felipe Tuxa (Cruz, 2024), trinta anos
depois, retoma o texto da historiadora para refletir criticamente apontando para como
o movimento indigena mudou o curso da histéria brasileira. Sua reflexdo nos leva a
pensar o lugar da branquitude (Bento, 2022) de muitos de nds, pesquisadores nao
indigenas, e que precisa ser encarado: precisamos racializar nossos discursos e
praticas, reconhecendo o lugar histérico que pessoas brancas ocuparam na “questao
indigena”. Afinal, o poder tutelar, ao objetificar e inferiorizar povos indigenas (“o
outro”), constitui dialeticamente a relagédo de identidades: se os indigenas eram
incapazes de falar e agir por si mesmos, quem era capaz de protegé-los? Portanto, é
necessario racializar essa relagéao a fim de reconhecer o racismo anti indigena: falta-
nos nomear este processo histérico da tutela como processo de construgao de um
dispositivo de racialidade (Carneiro, 2023), produzido por uma branquitude (Bento,
2022) que opera por meio da letalidade (Cruz, 2021) necessaria ao poder tutelar
(Souza Lima, 1995).
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4.4 RACISMO E BRANQUITUDE

So6 podemos estudar “raga” como um “conceito flutuante” (Hall, 2015) pois n&o
se trata de algo fixo nem natural, mas sim uma construg¢ao social e histérica que muda
de sentido conforme os contextos politicos, econdmicos e culturais. Antdnio Sérgio
Guimaraes (1999) aponta que embora seja um conceito ficticio do ponto de vista
cientifico, “ragca” desempenha papel central nas praticas sociais, pois orienta
classificagdes, legitima hierarquias e estrutura o racismo na sociedade brasileira,
sendo necessario pensa-la como construto socioldgico e nativo.

Também Kabengele Munanga (2003) chama ateng¢ao para como o conceito de
raca foi banido dos estudos antropolégicos tornando-se etnia um conceito que pode
abafar as desigualdades e violéncias raciais, fala em “raca social’. Neste viés,
ressaltamos novamente que Geni Nunez Longhini (2022) identificou em seus
estudos a invisibilizagdo da ideia de raga em detrimento da superobjetificacdo das
questdes étnicas que acabam por reduzir o debate antirracista no Brasil a questao
brancos-negros, negligenciando as especificidades das diversidades indigenas. O
antropologo e professor Felipe Tuxa (Cruz, 2019) denuncia: a racializagao dos povos
indigenas ainda ndo se tornou objeto de aprofundamento critico nas ciéncias humanas
e sociais, nem mesmo nos debates indigenistas.

Compreendo a racializagao como explica Edward Said (2007) e Michael Banton
(1977), como um processo discursivo presente no colonialismo e que inventa o outro
colonizado como ser estereotipado com caracteristicas essencializadas e genéricas.
A racializagdo enquanto processo, ndo é fixa e universal, mas se desenha
dialeticamente a partir de cada contexto social, econdmico, histérico e cultural,
inclusive podendo ser positivada como no caso do mito da democracia racial no Brasil.
Ja o racismo, pode ser aqui definido como uma ideologia presente nos projetos
coloniais, que se articulam as definicbes de género e classe e servem ao sistema
econdmico capitalista moderno/colonial (Quijano 1999). Trata-se de um sistema
politico integral (Mills, 1997), ideoldgico e estrutural (Almeida, 2019) que aciona e
reinventa a ideia de raca para justificar a dominagao colonial que segue operando por
meio da colonialidade e da manutencédo do pacto da branquitude brasileira (Bento,
2022) nos diferentes ambitos da sociedade: relagdes interpessoais, linguagem,

instituicoes, politicas de Estado, etc.



74

Portanto, considerando as especificidades dos povos indigenas frente ao
racismo, identifico alguns pontos fundamentais: o racismo anti-indigena e a
branquitude operam de forma etnogenocida e letal contra territérios e modos de vidas
humanos e ndo humanos; a racializacédo de povos etnicamente diferentes sob a
homogeneizagao “indio” foi positivada como categoria politica “povos indigenas” que
agrega diferentes culturas e cosmologias (Brighenti; Heck, 2021); no caso do Brasil, a
racializagao indigena foi produzida também pela ideia de povos a serem “protegidos”
pelo saber/poder colonial, cristd e do Estado, gerando a criagdo do dispositivo de
poder tutelar que age produzindo a necropolitica (Mbembe, 2003) em nome da
protecdo (Souza Lima, 1995).

Neste contexto amplo, forja-se a branquitude como posi¢cao histérica de
privilégios herdados gracas a exploragao, subalternizagao e violéncia anti-indigena.
Branquitude € um conceito que vem sendo trabalhado pelas teorias raciais criticas e
que tem no Brasil nomes fundamentais como a psicéloga e pesquisadora Maria
Aparecida Bento (2002) e Lia Vainer Schucman (2012). Segundo Bento (2022),
branquitude € um lugar de poder sustentado pela negacdo do racismo e pela
preservagao das vantagens sociais, econdmicas e politicas atribuidas aos brancos.
Esse lugar se mantém porque, ainda que de modo implicito, ha uma solidariedade
entre pessoas brancas para a manuten¢do das hierarquias raciais. Ou seja, a
branquitude opera como um sistema de privilégios que garante aos brancos
vantagens materiais e simbodlicas em sociedades racistas, uma posicdo que, ao
mesmo tempo, se apresenta como universal e neutra, ocultando sua dimenséo racial,
0 que ajuda a naturalizar desigualdades. Se mantém pelo “pacto narcisico” entre
pessoas brancas, em que elas silenciam ou negam a existéncia do racismo,
preservando assim seus beneficios.

Se pensarmos na invisibilizagdo do racismo anti indigena, poderemos
identificar um pacto académico que contribui para o “epistemicidio” dos povos
indigenas, como mostra a fildsofa Sueli Carneiro (2023), ou seja, a produgéo da morte
dos conhecimentos pela negagao da legitimidade de seus saberes e pela eliminagao
fisica de seus sujeitos produtores. Se indigenas séo vistos apenas como “etnias” e
nao como grupo social racializado e vitima do racismo, pactuamos o silenciamento
frente ao que eles mesmos tém denunciado ha séculos: as especificidades desta
opressao para além do “preconceito de marca” (Nogueira, 2007).
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Importante salientar que a branquitude é também essa posicdo social que
herda privilégios materiais e imateriais (Schucman, 2012) e que, portanto, se beneficia
de condi¢bes concretas, econdmicas e sociais frente aos povos racializados. Geni
Nunez (Longhini, 2022), neste sentido, amplia este conceito incluindo a suposta
superioridade e privilégios brancos para além das relagbes institucionais e
interpessoais, mas também frente a natureza, animais e a terra; ou seja, a relagao
com aqueles ditos “ndo humanos” (Longhini, 2022). Afinal, ndo ha como pensar o
racismo anti-indigena somente no plano das relagbes sociais humanas, pois este
atinge inexoravelmente os direitos territoriais e os fundamentos dos modos de vida de
cada etnia.

Ao mesmo tempo, Lourengo Cardoso (2010), propde uma distingdo entre dois
tipos de branquitude: a critica e a acritica. “A branquitude acritica € aquela que
sustenta argumentos em prol da superioridade racial branca e permanece alheia as
criticas ao racismo, diferenciando-se da branquitude critica, que reconhece e
desaprova publicamente as praticas racistas” (Cardoso, 2010, p. 621). Neste sentido,
como a branquitude brasileira se relaciona com o poder tutelar e integracionista que
marca a histéria da relacdo do Estado com povos indigenas? Ha reconhecimento
critico dos privilégios historicos herdados pelos ndo indigenas (materiais e imateriais)?
Como o indigenismo pode ser racializado a fim de nomear e enfrentar o racismo e
seus efeitos cotidianos nos dias atuais?

A partir destes embates encontro caminhos para articular possibilidades
novas para a compreensao da racialidade indigena, ndo como “anexo” dos estudos
raciais criticos que tém centralidade na relagdo negro-branco e que no Brasil ganham
delimitacbes no “preconceito de marca” (Nogueira, 2007), mas reconhecendo a
construcao desta racialidade como um dispositivo de poder que agrega discursos e
praticas especificas e diversas étnica e territorialmente. Esta rede de elementos que
compdem o dispositivo de racialidade, ndo & estatica no tempo-espaco, mas se
reinventa a partir de cada contexto discursivo em que é analisada, mantendo noc¢des
de inferioridade e incapacidade como centrais para justificar desigualdades e
violéncias.

Neste sentido, o conceito de Branquitude, quando operado a partir de
perspectivas indigenas, tém sido tensionado para um lugar social e ideoldgico de
privilégios herdados em detrimento da violagdo a direitos de povos indigenas, seus

territérios, seus modos de vida e relacdo com os ndo humanos: natureza, territério,



76

animais, espiritualidade, etc. Da mesma forma, a partir de perspectivas indigenas,
reconhecemos que a branquitude é forjada pelo lugar salvacionista, protecionista que
construiram o poder tutelar. Neste sentido, ao acreditar-se em uma suposta
incapacidade civil e transitoriedade étnico-racial, o poder tutelar deu e da condi¢des
para que a branquitude critica ou acritica, bem como seu pacto narcisico, se
mantenham como benfeitores que servem aos povos.

O movimento indigena, neste sentido, tem sido o motor da construgdo de
questionamentos e tensionamentos protagonizando um indigenismo critico, onde
brancos possam ser aliados da luta anticolonial e antirracista, ndo mais como “tutores
capazes” de falar em nome dos povos indigenas, mas como brancos que reconhecem
seus lugares sociais de privilégios materiais e imateriais junto a povos indigenas
agindo de forma antirracista frente ao poder tutelar. Neste sentido, este trabalho
contribui para abrir questionamentos no campo dos estudos raciais criticos, propondo
o didlogo com pesquisadores indigenas que estdo em diferentes areas do

conhecimento.

45 AIDEIA DE UM MARCO TEMPORAL: DISCURSOS E PRATICAS RACISTAS

Sao inumeros projetos de retirada de direitos indigenas que avangam no campo
do legislativo e judiciario brasileiro. A “tese” do Marco Temporal, principal delas no
momento, comegou com um pedido de reintegracdo de posse do Estado de Santa
Catarina contra o povo Laklandé Xokleng em 2003. O Marco Temporal € uma tese
juridica que diz que os povos indigenas s6 teriam direito as terras que estivessem
ocupando fisicamente e permanentemente na data da promulgacdo da Constituicao
Federal (5 de outubro de 1988), negligenciando todo o processo de expulsao que os
povos indigenas sofreram, além do regime tutelar que impedia indigenas de entrarem
em juizo autonomamente até 1988. Em 2024 esta lei foi contestada pelo movimento
indigena no STF, que abriu uma “camara de conciliagao” com objetivo de mediar um
“acordo” entre as partes envolvidas na controvérsia sobre a demarcacao de terras
indigenas.

O Supremo Tribunal Federal (STF) considerou como “repercussao geral”, ou
seja, essa decisao valeria para todas as terras indigena do Brasil. Em 21 de setembro
de 2023, a corte negou a constitucionalidade desta tese, defendendo o direito
originario dos povos indigenas sobre as terras que tradicionalmente ocupam.

Infelizmente, no dia seguinte, o congresso nacional aprovou a PEC 48 que segue em
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disputa no senado até o momento. Ao mesmo tempo, o PL n°® 490/2023 foi aprovado
no senado, com o mesmo teor, e junto com o PL 2903/2023, institucionalizou a tese
do marco temporal desconsiderando a deciséo do Supremo Tribunal Federal, por meio
da Lei n.° 14.701/2023.

Esta tese pode ser compreendida como racista, etnocida e genocida uma vez
que institucionaliza as violéncias contra a vida fisico-espiritual bem como inferioriza e
nega o modo Xokleng de ocupar e habitar a terra, sua lingua, sua cultura, sua
organizacgao social. Além disso, institucionaliza as violéncias a que todos os povos
foram submetidos até esta data, ignorando toda a histéria de morte produzida pelo
Estado bem como a tutela juridica que os limita na agdo contra o Estado até 1988.
Segundo o material desenvolvido pela Articulagdo dos Povos Indigenas no Brasil
(APIB), a Tese do Marco Temporal reposiciona colocando o colonizador como dono
da terra e o indigena como invasor; nega a presenga e contribuicdo e praticas de
sobrevivéncia indigena na terra pindorama; cria uma légica temporal que néo leva em

conta o tempo colonial de mais de 520 anos.

Tinhamos voltado de Brasilia, apds avangos e retrocessos no debate sobre a
Tese do Marco Temporal, questdo que mobiliza a comunidade desde 2003.
De um lado, a intensa mobilizagao resultou no reconhecimento, pelo Supremo
Tribunal Federal, de que essa tese fere a Constituigao Federal. Contudo, no
dia seguinte, o Projeto de Lei 2903, que ja deveria ser considerado
inconstitucional, foi aprovado na integra pelo Congresso Nacional, com
deputados e senadores derrubando os vetos presidenciais e as recentes
decisbes do STF. Foi sancionada a Lei 14.701/2023, conhecida como “Lei do
Marco Temporal”. Surreal. O sentimento na comunidade era amargo, de
tristeza e desesperancga (Diario de Campo, 22 de setembro de 2023).

O texto constitucional de 1988 demarcou um avanco juridico inédito: foi
reconhecido aos povos indigenas o direito a sua organizagdo social, costumes,
linguas, crencas e tradigbes, e os direitos originarios sobre as terras que
tradicionalmente ocupam, competindo a Unido demarca-las, proteger e fazer respeitar
todos os seus bens. O texto constitucional apontou, pela primeira vez, o fim da “tutela
juridica” quando indicou que “os indios, suas comunidades e organizagdes sao partes
legitimas para ingressar em juizo em defesa de seus direitos e interesses, intervindo
0 Ministério Publico em todos os atos do processo” (Brasil, 1988).

Durante a disputa na constituinte, o movimento indigena conseguiu vencer,
também, a ideia de “indio aculturado” que restringia direitos a indigenas em contexto
aldeado (Viana, 2017). Para além disso, a Carta Magna de 1988 definiu o direito

originario as terras tradicionalmente ocupadas, cabendo a Unido demarca-las em
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didlogo com as comunidades indigenas. De la para ca, o cotidiano de luta pela
efetivagao da lei € permanente e se intensifica diante de governos e discursos politicos
anti-indigenas.

E diaria a disputa em torno da defesa do direito a vida dos povos indigenas, em
sua especificidade étnica e vinculo ancestral com a mae-terra. E vem do sul do Brasil
o pedido de reintegracdo de posse, aberto pelo préprio governo de Santa Catarina
contra a Fundacéo Nacional do indio (FUNAI) e o povo Lakland Xokleng, e que tramita
em 2023 no Supremo Tribunal Federal, com teor de repercussao geral para demais
processos juridicos no Brasil. A chamada “Tese do Marco Temporal” se apresenta
como uma suposta efetivagdo operacional dos artigos 231 e 232 da Constituigdo
Federal, mas, em seu bojo, prevé a retirada de direitos a partir de concepgdes racistas,
etnocidas e genocidas. Alguns trechos e relatos em torno das leis que remontam a
tese do marco temporal, revelam o racismo anti-indigena naturalizado e
institucionalizado nas praticas do Estado brasileiro hoje.

Observamos no relato do Cacique Presidente da Terra Indigena lbirama-
Lakland neste periodo (2022-2023), o Sr. Tucum Gakran, como o estado de Santa
Catarina esta aliado as empresas do ramo madeireiro contra o direito territorial dos

povos indigenas.

O Estado de Santa Catarina entrou com o pedido de reintegragéo de posse a
partir do momento em que comegou a ser feita a linha da demarcagéo do
territério, que foi paralisada em 2013. Em 2019, tivemos uma audiéncia de
conciliagdo no STF, mediada pelo ministro Edson Fachin. Mas o estado de
Santa Catarina e as empresas do ramo madeireiro ndo aceitaram. E hoje
estamos lutando ainda para que a gente seja ouvido pelos ministros para que
seja julgado logo o Marco Temporal. (...) Se o Marco Temporal for aprovado
pelos ndo-indigenas contra o povo indigena, tememos perder nossas terras.
As terras ja foram diminuidas, e as empresas madeireiras da regido vém
tomando de um tempo para ca. Se a gente ndo tiver direito ao que esta na
Constituicdo, tememos perder o que é nosso. (...) Lutamos ndo sé por nds,
mas também pelos Guarani e Kaingang que moram em nosso territério.
Lutamos por todos os povos do Brasil. E pedimos para todos e todas, que
estdo ouvindo e vendo: nos deem apoio! (Entrevista ao CIMI, 12/05/2023).

O projeto de lei proposto pelo agricultor e deputado federal Homero Pereira
(PSD-MT), iniciado em 2007, tem sido objeto usado na disputa e manutengao de
dominio da bancada ruralista frente as questdes territoriais. No contexto da
repercussao geral da Tese do Marco Temporal no STF, a Camara dos Deputados
tomou para si a urgéncia de definir os rumos da demarcagao de terras. No entanto,
como o projeto proposto altera clausulas pétreas da Constituicdo Federal, deveria ser

uma PEC: Projeto de Emenda Constitucional via lei ordinaria ndo se pode alterar a
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Constituicdo; a bancada de esquerda no congresso, incluindo a unica deputada
indigena neste contexto, trabalharam pedindo a retirada do ponto de pauta,
argumentando sua inconstitucionalidade, auséncia de consulta aos povos indigenas,
conteudo racista, entre outros. Ainda assim, o ponto de pauta foi mantido por votagao
de ampla maioria, e, sob relatoria do Deputado Arthur Oliveira Maia, foi aprovada2®
em meio a diferentes discursos racistas e etnogenocidas que se apresentaram e foram
denunciados pelas/os deputadas/os indigenas e nao indigenas contrarios.

Segundo o relator do PL 490, o objeto deste projeto é “o que significa o indio e
sua presenca na nossa sociedade” e rapidamente - de forma acritica - coloca-se como
sujeito de referéncia civilizacional indicando que a “a sociedade dele” esta discutindo
e definindo o significado da presenga “do indio”. Observamos ai 0 homem, branco,
proprietario, heteronormativo e cristdo encarnado, acritico ao seu privilégio historico:
comporta-se como o préprio colono em seu regime de opressao, mas agora operando
por meio do Estado; o racismo anti-indigena esta institucionalizado, e vemos que
opera por meio da ideia de supremacia racial, a branquitude acritica (Cardoso, 2010),
que de fato acredita na superioridade racial frente ao indigena pois “evoca sua
identidade racial, justamente para ndo deixar duvidas de seu lugar hierarquico
superior a todos os outros grupos e individuos” (p. 625). Ele segue discursando em
defesa da aprovacao do PL 490, do direito a propriedade e do “cidadao de bem”. E,

parcialmente, apresenta

aqueles que defendem a tese do indigenato, aqueles que absurdamente
acreditam que todo territério brasileiro pertence aos povos originais, que
acreditam que toda a histéria de quem construiu essa maravilhosa nagao, nao
vale de absolutamente nada. Para essa gente, os indios sdo os unicos
representantes do povo brasileiro. As outras ragas que constituem esse pais
ndo valem nada. De outro lado, existe a tese do “fato indigena” que
estabelece que aquele pedago de chao e que foi devidamente ocupado pelo
povo indigena, merece e deve ser entregue de fato ao povo indigena. (...)
N&o é razoavel que prevalega uma acgao criminosa da FUNAI contra os
direitos estabelecidos pelas leis brasileiras. Nao é razoavel que um cidadao
de bem e de boa fé, depois de trabalhar, juntar seu recurso, comprar uma
propriedade imobiliaria perca isso para um laudo antropoldgico muitas vezes
construido por meio de concepcdes ideoldgicas e que acaba com direito de
propriedade. Que pais é esse que nega o direito de propriedade? Que lei é
essa que quer transformar nosso pais em uma area indigena nacional?
Nenhum pais no mundo se desenvolveu sem respeitar o direito de
propriedade. (...) Ndo posso deixar de mandar meu fraterno abraco a estes
guerreiros e guerreiras da frente parlamentar da agricultura (...) hoje nessa

20 O projeto foi aprovado por maioria, com 283 votos favoraveis, 155 contrarios e 1 abstengao.
Encontra-se agora no Senado Federal em forma de novo numero: PL 2903. Sua tramitagdo pode ser

acompanhada pelo site: www.congressonacional.leg.br/
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data marcante para o parlamento brasileiro, estamos cumprindo nosso papel,
mandando ao supremo a nossa mensagem, a mensagem de poder
harmdnico mas ao mesmo tempo pode altivo, um poder que respeita suas
prerrogativas. (...) Viva o Brasil! Viva a seguranca juridica! (Maia, em 30 de
maio de 2023 na Camara dos Deputados).

Outros discursos da bancada ruralista na Camara apontam para a relagcéo da
defesa de restrigdo na demarcagao de terras indigenas em busca da capacidade de
exploragéo da riqueza natural para o acumulo. Segundo o Dep. Cap. Alberto Neto, o
que se quer € “colaborar com povos indigenas, pois estes vivem na miséria. (...) Nao
€ uma briga entre povos indigenas e agricultores, mas € pela seguranca de todos:
indigenas, agro e Brasil”; defendem que a proposta do PL trara “seguranca juridica” e
“paz no campo”. Em seguida, outro deputado favoravel ao Marco Temporal afirma que

seu mandato € “amigo dos indio” e vota SIM ao PL.

[...] tanto para indigenas como para produtores rurais, pois € um dia que
estamos tratando de seguranca juridica. Isso aqui € um avango para todo
mundo. A esquerda que escraviza povos indigenas para suas finalidades
ideoldgicas, esta aqui ainda defendendo o retrocesso. Os pequenos
produtores, os mais pobres do campo, precisam de segurancga juridica. Ao
mesmo tempo, o paranaense Dep. Sérgio Souza indica que: somos a favor
do indio. Nés queremos que o indio tenha direito a terra, a saude, dignidade,
seguranga publica, tenha direito de explorar seu territério. Os Yanomami tém
20 mil indios em uma terra maior que Santa Catarina, que é um estado com
mais de 8 milhdes de brasileiros la vivendo e tem um dos maiores IDH desse
planeta, ndo tem dependéncia social como uma reserva indigena. Votar esse
projeto aqui é dar dignidade ao indio e aquele que tem a propriedade (Marcel
Van Hattemm, 30 de maio de 2023 na cAmara dos deputados).

Novamente, observamos o racismo operando no discurso de uma pessoa
branca e sua pretensa ideia de supremacia racial que envolve estratégias da
branquitude acritica frente aos povos indigenas: homogeneizagdo, apagamento
étnico; animalizagao; primitivagdo; inversdo colonial, apresentando-se como
referéncia de civilidade, desenvolvimento e poder. Os discursos favoraveis ao Marco
Temporal - em sua maioria de deputados ligados as regides do sul do Brasil - seguem
durante a sessao vinculados a ideia de progresso, nacionalidade, desenvolvimento
econdmico e contra uma suposta ideologia esquerdista. O discurso racista e acritico
afirma que: “indio ndo quer mais terra, indio quer asfalto, luz, 4gua, celular e internet”,
demonstrando uma faceta do racismo antiindigena por meio da estratégia discursiva
da primitivizagao: nogao racista de uma marcagao hierarquica de tempo colonial como
superior, melhor, mais evoluido, mais civilizado. Segundo a psicologa e pesquisadora
Guarani Geni Nunez, essa compreensao da primitivizacao, tao presente na cultura
brasileira, “traz a autorreferéncia como guia e a branquitude passa a narrar seus

modos de vida, suas mitologias como marcos de um tempo universal, de modo que
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aquilo que destoa disso passe a compor ndo uma diferenca reciproca, mas uma
inferiorizac&o” (Longhini, 2022, p. 35).
Outros discursos chamaram a atencao nesta cena: “O pano de fundo aqui, ndo

€ o indio, mas os projetos que envolvem dinheiro e ideologia”; “nés queremos acabar
com a divisao dos povos! Quem escraviza é a esquerda’; “indigenas hoje dependem
de cestas basicas e vivem na drogadicéo, alcoolismo, prostituicdo infantil”; “Sabe
porqué? Porque eles ndo podem explorar suas terras. Hoje temos cosplay, e
passando por indigenas e muito branco se dando bem em nome dos indigenas”.

A ideia de que os povos originarios estdo vinculados a uma ideologia politica
eurocentrada é propria da colonialidade/modernidade que n&o (re)conhece outros
modos de luta e objetifica os povos originarios, como se precisassem que alguém os
conduza na luta pelos seus direitos. Essa concepgao revela a ideia de incapacidade
das pessoas indigenas, presente no fantasma da tutela juridica (Baniwa, 2010) e na
construcdo histérica de suposta aculturagdo como projeto de assimilagao e perda da
identidade indigena (Viana, 2017). O tema “indio aculturado” foi objeto de extenso
debate ja na Constituinte da década de 1980. Diante da mobilizagdo nacional
indigena, o texto que seria aprovado foi revisto e vencido.

Naquela época, Mario Juruna, primeiro e unico deputado indigena no
congresso na época, afirmou durante sesséo da assembleia: “a pessoa que saiu, ndo
€ aculturado coisa nenhuma, porque a gente € obrigado a aprender o portugués. Entao
quem preparou isso esta querendo discriminar o indio aculturado, para poder diminuir
o numero de indios na aldeia, ou diminuir também a terra indigena”?!. Observamos
que apesar da producao textual possibilitar o reconhecimento da autonomia e
cidadania indigena em sua diversidade étnica no texto constitucional que rege as leis
no Brasil, os legisladores - em sua maioria composta por homens, brancos e
proprietarios de terras - reinventa meios de colocar em questido a identidade étnico-
racial na relagao com o direito a terra.

Observamos nos discursos proferidos pela bancada ruralista como a
concepcao de raca produzida no projeto colonial foi e é reinventada como um
significante flutuante (Hall, 2005). Vemos que ‘“raca” é categoria socioldgica e
ideoldgica que se relaciona ao sistema econémico capitalista e se expressa de forma

interseccional e estrutural nas relagdes, e por meio das instituigdes do Estado

21 Discurso de Mario Juruna, disponivel no “Filme indio Cidad&o?”.
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(Almeida, 2019). A formac&o da modernidade/colonialidade se atualiza a partir da
manutengao da ideia de ragas superiores e inferiores (Quijano, 1992; 1999), também
“‘democraticamente”. Assim como demonstrou Munanga (2004), ocorre um
entrelagamento entre as concepgdes de raga e etnia, onde a ideologia do racismo
garante que as ragas de ontem sejam as etnias de hoje.

Ou seja, apesar dos mais de trezentos povos indigenas/etnias diferentes no
Brasil (IBGE, 2010), o racismo homogeniza estas diferengas dentro de uma
concepcgao desigual onde a categoria racial “indios” € sustentada pelo mito da
democracia racial (Milanez et al, 2019). E, assim, a “diferenca colonial” gera
desigualdades (Kilomba, 2019) nos diferentes tempos histéricos e ressurge por meio
de novas maneiras de dominagdo empreendidas por colonizadores, escravistas,
jesuitas, bugreiros, bandeirantes, imigrantes, colonos, agentes do Estado e da Igreja,
politicos anti-indigenas, pelo agronegocio e a bancada ruralista. Assim, a racializagao
nao passa somente pelo corpo individual, mas o racismo brasileiro contra os povos
indigenas opera contra os corpos-territorios, por meio de concepgdes etnocidas e
genocidas, sendo impossivel compreender o racismo anti-indigena sem compreender
o projeto colonial e capitalista de dominagao e expropriagao da natureza.

Conforme apontam as mulheres indigenas Braulina Baniwa, Joziléia
Kaingang (2023), na obra “Corpos-territérios indigenas em resisténcia!”, ao falarem
de corpo-territorio, embora possam estar em qualquer lugar para além do territério
tradicional, carregam no corpo a marca da coletividade de seus povos, a sabedoria
das ancias, a ancestralidade e espiritualidade; pois, quando nascem, ja sdo um
coletivo, nascem em uma comunidade e por ela sdo formadas. Por meio do
ensinamento das mais velhas e mais velhos, e na troca de aprendizagem com as
criangcas que também ensinam, revelam que o corpo indigena é politico e n&o esta
separado do territério. De modo que quando lutam pela demarcacgao de terras, lutam
pela continuidade da existéncia como corpo indigena daquele territério. “Trazer o
protagonismo de voz das mulheres indigenas n&o é sé algo individual daquela que
esta falando, é também didlogo com varios corpos politicos e varios territorios de
varios biomas. Estes corpos que sao territorios e estes territérios que sao corpos nao

podem ser dissociados” (Braulina, 2023, p. 08). E foi por meio de seu corpo-territorio
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que a deputada indigena Célia Xakriaba??, denunciou o dano e abriu dissenso

indicando que este PL 490 pretende matar a mulher mais velha da humanidade: a

mae terra.

Quando ataca a terra, todas nds mulheres indigenas - e mulheres nesse
plenario - nos alevantamos (...) Todas as terras indigenas que conhego s6
foram demarcadas depois da morte de uma lideranga indigena. Vocés sabem
o que é isso? (...) Eu sou fruto dessa luta! N6s queremos, com urgéncia, votar
pela nossa liberdade. E cada vez que um projeto assim entra em votacéo,
acelera o genocidio nos territérios. Ndo somos contra a economia, mas o que
estamos falando aqui é que em 2019 foram 135 liderangas assassinadas, em
2021 foram 185 liderangas assassinadas e faremos um ano da morte de Dom
e Bruno. (...) Vocés conhecem a histéria de Marcal no sul do Brasil?
Conhecem a histéria de Chicao Xucuru? No inicio do ano vi muitos
parlamentares vindo aqui dizer que se sensibilizaram com meninas
yanomami sendo estupradas, mas agora vao estuprar o nosso territério!
Vocés nao estido sensibilizados pois nao estao sujeitos a morrer como nos.
Se sao favoraveis ao Marco Temporal, que tal estabelecermos o Marco
Temporal de 1500, de quando se invadiu o Brasil? (Célia Xakriaba, 2023,
Discurso na Camara dos deputados).

No contexto da defesa contra o Marco Temporal, ndo indigenas denunciam

racismo e o genocidio que estava sendo materializado naquela sessdo da Camara

dos Deputados revelando que o tema nao se trata somente de alguns conflitos contra

a “paz no campo’,

mas de efetivos assassinatos e genocidio contra os povos

indigenas. Revelam ainda que muitos dos autores dos projetos contra demarcacgao de

terras sofrem acusacgao por envolvimento com grilagem e assassinatos. O carioca,

homem branco, Deputado Tarcisio Motta (PSOL-RJ) soma-se a arena de vozes que

resistem a aprovagéo do projeto, denunciando que o discurso recorrente de busca

s

pela “paz social” €,

genocidio indigena”.

na verdade, a paz do colonizador, que sempre foi “a paz do

E assim ha mais de 500 anos: é assim que aqueles que trazem ‘o
desenvolvimento’ querem: querem matar os indigenas! (...) Esse projeto sera
uma macula na nossa histéria, lembro de Ailton Krenak pintando o rosto aqui
mesmo nesta tribuna em luta pelos direitos indigenas. Como diz minha colega
Célia Xakriaba, a méae terra - a primeira das mulheres - deve ser protegida. A
ideia do bem comum é que nos deveria guiar diante do caos climatico. Mas
aqueles que querem ir direto ao precipicio, ao abismo deste fim do mundo
que caira sobre nés sdo os mesmos que sdo contra os direitos indigenas
(Motta, 2023, Discurso na Camara).

22 Doutora em antropologia pela Universidade Federal de Minas Gerais (UFMG) e lider indigena,

Célia Xakriaba foi a primeira indigena eleita deputada federal por Minas Gerais, com mais de 100 mil

votos.
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A denuncia sobre o caos climatico, precipicio e abismo deste fim de mundo vao
ao encontro do que xamas e autores indigenas tém apontado sobre os efeitos da
l6gica colonizadora e exploradora dos brancos. Para Davi Kopenawa (2015), ha uma
queda do céu anunciada, e sao os espiritos dos xamas antigos (que tem amizade pela
floresta) que “ndo permitem deixar seus inimigos se instalarem nela — garimpeiros,
fazendeiros e madeireiros. Essa gente s6 sabe desmata-la e suja-la. Querem nos
eliminar, para construir cidades no lugar de nossas casas abandonadas” (p. 332).
Também Ailton Krenak afirma que ndo ha como adiar o fim do mundo sem subverter
a perspectiva da humanidade colonizadora para a qual a natureza € objeto de
consumo e os indigenas sub-humanos. Ao contrario, “tem quinhentos anos que os
indios estao resistindo; eu estou preocupado € com os brancos, como que vao fazer
para escapar dessa. A gente resistiu expandindo a nossa subjetividade, ndo aceitando
essa ideia de que nos somos todos iguais” (Krenak, 2019, p. 11).

Na sessdo da Camara dos Deputados, o Deputado Chico Alencar (PSOL)
desafia os ruralistas a demonstrar no texto constitucional onde esta prevista a
limitacdo temporal a demarcagao de terras, e declara que quem inventa o Marco
Temporal é esta lei ordinaria por meio de um viés racista, claramente inconstitucional.
Ao ler o artigo 231, o deputado enfatiza os detalhes do texto e questiona: "Desde
quando uma lei ordinaria pode alterar a constituicdo?”. E afirma que para qualquer
intervencdo do Estado em terras indigenas s6 podem ser efetivadas, ouvidas, as
comunidades afetadas: “Ta na constituicao! Para mudar deveria ser no minimo uma
PEC, mas n&o... como ha um &édio ao povo indigena e a sua maneira de viver, a sua
cultura, a sua concepc¢ao de produtividade, se quer passar o trator sobre 305 povos

indigenas” (Alencar - Sessdo da Camara dos Deputados em 30/05/2023).
4.5.1 A Aposta no Supremo Tribunal Federal, 07 de Junho de 2023

Ao nos organizarmos para o deslocamento de Floriandpolis para Brasilia, em
junho de 2023, ouvimos de liderangas Xokleng a preocupagao de que os Onibus
fossem escoltados desde Santa Catarina, por conta da violéncia contra os povos
indigenas nesta regido, ja conhecida pelo povo Lakland. Ja em Brasilia, durante a
votagcao no Supremo Tribunal Federal, estivemos mobilizados e acompanhando a fala

dos ministros.

Sentados no chao, apds a caminhada do acampamento até a esplanada,
estavamos entre indigenas de diferentes povos e ndo indigenas. O
sentimento era de um misto de angustia e esperanga diante do possivel
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rechago da Tese do Marco Temporal e definigcdo para a demarcagéo do povo
Xokleng com repercussédo geral para todos os povos do Brasil: criangas,
jovens, adultos e liderangas mantinham-se juntos escutando o voto do relator
Alexandre de Moraes. Muitos vibraram quando ele fez uma analise sobre a
resisténcia dos povos originarios e, especialmente, sobre a luta do povo
Xokleng. O ministro citou referéncias como Silvio Coelho dos Santos,
antropdélogo fundamental para a visibilidade da retomada da histéria deste
povo na década de 1960, e seguiu apresentando argumentos académicos e
politicos em defesa dos direitos indigenas. Havia ali uma esperanga: um voto
de confianga na instancia juridica que faz a defesa da constituigéo, para além
do debate polarizado e racista visto anteriormente na instancia legislativa
(Diario de Campo - 07 de junho de 2023).

Figura 2 - Faixa com a frase “os Lakland Xokleng acreditam e confiam no Supremo

Tribunal Federal”.

_NO SUPREMO TR}BUNA&T%E CoNvi

Fonte: Iclicia Viana
Legenda: fotografia registrada em 07 de junho de 2023, Esplanada dos Ministérios - Brasilia - DF.

No Recurso Extraordinario N° 1017365, que se apresenta como objeto de
definicdo com repercussao geral, o Instituto do Meio Ambiente (IMA) e o governo de
Santa Catarina entraram com processo contra o reconhecimento da terra em processo
de demarcagédo do povo Xokleng. Alegam ser “donos” da terra por sete anos, com
escritura publica, e que esse territério € unidade de conservacao, e foi invadido por
indigenas. Ha aqui, ja de inicio, a inversao colonial que, ao afirmar que indigenas sao
invasores, invisibiliza a acao de roubo e invasio colonial, oculta a branquitude e sua
violéncia, bem como seu movimento de estranhamento diante de seu suposto espaco
ter sido “invadido”. “Essas invencdes se concretizam em beneficios estruturais a
branquitude, que por sua vez se utiliza de diferentes estratégias para tentar dar um
sentido ético as suas violéncias" (Longhini, 2022, p. 30).

Figura 3 - Maria Sofia Kéjej Patté Weitcha no movimento indigena
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Fonte: Iclicia Viana
Legenda: Autorizada pela mae Lana Fabricia Txagdy Patté

Neste tom, o Governo do Estado de Santa Catarina entrou com acao de
reintegracao de posse e foi julgada procedente em primeira instancia. Na apelagao, a
Funai indicou que nao caberia o Marco Temporal, pois isso fere o artigo 231 da
Constituicdo Federal de 88. Segundo o ministro, o tema vem gerando “inseguranca
juridica” e falta de “paz social”. Salienta ainda que nenhum pais do mundo conseguiu
resolver de forma satisfatéria essa questao, pois ndo ha um “modelo” de reparacao
dos direitos fundamentais a terra. Moraes explica o fato do movimento colonialista
desde século XV pela Europa que gerou mais do que um choque de culturas,
dominagao colonial. Assim, defende que é preciso olhar para a condigéao juridica do
indigena e das terras ancestrais e demarca o lugar de privilégio de heranga material
da colonizagdo: “dos povos colonizadores e os descendentes deles: nés todos”
(Moraes, 2023 - fala durante a leitura do voto no STF).

O ministro afirma preocupar-se com a intranquilidade social, violéncia e morte,

e entender que, apesar dos 35 anos da CF, falta uma definicao na interpretacdo do
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texto. Moraes problematiza a aplicagdo nua e crua da Tese do Marco Temporal,
indicando que em muitos casos os povos indigenas foram expulsos ou violentados
sem haver condigao de retomar sua terra. Até 1988 nao tinham capacidade civil para
litigar em juizo e ndo ha como provar a contemporaneidade no uso da terra. Assim,
fica evidente que a opg¢ao nua e crua pelo Marco Temporal ndo concede seguranga
juridica e paz social pois nao reconhece as condigdes de tutela e desumanizagéo nas
quais viviam até 1988. Assim, seu voto aproxima-se da definicdo do relator do
processo, Edson Fachin, quando afirma que o abandono involuntario das terras
tradicionais perpetradas por meios violentos ndo se presta a configurar a
tradicionalidade da ocupacao. De modo que a protecdo constitucional aos direitos
originarios sobre as terras que tradicionalmente ocupam independe da existéncia de
um Marco Temporal em 05 de outubro de 1988 “e da configuragdo do emitente
esbulho como conflito fisico ou controvérsia judicial persistente a data da constituigao”
(Fachin - relatorio lido no STF).

Alexandre Moraes, por sua vez, afirma que da mesma forma que a Tese do
Marco Temporal retira os direitos fundamentais de muitas comunidades indigenas,
pode retirar os direitos fundamentais a propriedade privada, indicando que sujeitos
que adquiriram terras de forma licita e que desconheciam a presenga indigena
naquele territorio, ndo podem ser negligenciados. Assim, questiona o fato de a Tese
do Marco Temporal prever somente a indenizagao por meio de benfeitorias e defende

a indenizacao integral:

N&o é culpa da comunidade indigena que tem seu direito a terra, mas também
nao é culpa do agricultor ou do colono que tem direito a indenizacgéo integral.
A culpa é do poder publico que regulamentou de um jeito e hora de outro (...).
N&o conseguiremos a paz social assim. Dessa forma, eu proponho um
tratamento diferenciado. A ideia do Marco Temporal ndo pode ser usada
como mapa radiografico, algo instantaneo (Moraes, 2023, fala durante o voto
em 07 de junho de 2023 no STF).

O ministro propde uma nova tese, um “caminho do meio”: 1) Marco Temporal
ndo pode ser aplicado de forma nua e crua, como régua. E preciso considerar as
condigbes da ocupacao tradicional das terras indigenas para além da data da
promulgacédo da CF 88; 2) ndo se pode negligenciar o direito a propriedade e a boa-
fé, o ato juridico perfeito, de quem comprou terras e desconhecia que eram
tradicionalmente indigenas. Neste caso, € preciso que o poder publico assuma a
responsabilidade por meio de indenizagao integral aos colonos, da terra devolvida aos

indigenas, e por meio das benfeitorias; 3) em casos de impossibilidade de devolugao
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de terras tradicionais por interesse publico, podera a unido compensar oferecendo as
comunidades indigenas, terras equivalentes, desde que haja expressa concordancia
da comunidade. Em seguida, o Ministro André Mendonga pediu vistas diante da nova
proposta que parece promover maior “equilibrio de justica” e o caso foi retomado em
setembro de 2023.

4.5.2 O Governo de Santa Catarina Contra o Povo Xokleng, 07 de Junho de 2023

Na Acéao Civil Originaria 1100 que envolve a ampliagdo da Terra Indigena
Ibirama Lakland observamos o proprio Governo de Santa Catarina atuando contrario
aos direitos do povo Xokleng e afirmam: “o estado de SC vem a corte para reiterar
que é necessario que se estabeleca um limite temporal para o que a CF 88 define
como ‘terra indigena tradicionalmente ocupada’. Nossa pericia refuta os dados do
laudo antropoldgico, que foi feito de forma unilateral”. Em seguida, o advogado do
Instituto do Meio Ambiente afirma que “os Xokleng eram nédmades". Eles ndo tinham
uma area especifica e claramente desqualifica 0 modo Xokleng de ocupagéo e uso da
terra. Na verdade, o povo Lakland/Xokleng habitava um territério que se estendia do
planalto até o litoral, entre o Porto Alegre no estado de Rio Grande do Sul até os
campos de Curitiba e Guarapuava no Estado do Parana, incluindo quase todo o
centro-leste do estado de Santa Catarinall (Gakran, 2014).

O reconhecimento da existéncia do povo Xokleng foi objeto de debate entre
pesquisadores e oOrgaos oficiais, principalmente até a década de 1960, quando
vigoravam perspectivas assimilacionistas: para as quais haveria o fim progressivo das
identidades indigenas na regido, tendo em vista sua integracdo ao mundo nao
indigena (Jaques, 2015). Neste momento histérico, o antropélogo Silvio Coelho dos
Santos, um dos primeiros etnélogos no Sul do pais, demarcou um novo tempo para a
producao cientifica sobre estes povos, trazendo novos elementos para a visibilizagao
da resisténcia indigena por meio da obra “indios e Brancos no Sul do Brasil: a
dramatica experiéncia dos Xokleng” (1973).

Em divergéncia, a Defensoria Publica da Unido se contrapde ao governo de
Santa Catarina e aprofunda o argumento sobre a necessidade de reconhecer outros
modos de vida, para além do colonial. Demonstra que o conceito de “terra
tradicionalmente ocupada” ndo pode ser confundido com “posse” e isso implica em
compreender uma outra forma de mobilidade. E um conceito que implica pensar a

permanéncia e a mobilidade nas terras de forma circular, ciclica, com respeito ao
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tempo da natureza e bioma local, que difere da perspectiva exploratoria da agricultura
sedentaria.

A agricultura, quando presente nas comunidades, era marcada por uma
dinamica circular. Areas de mata nativa tornam-se aldeias e areas vazias sdo
convertidas em florestas secundarias. Ha um processo circular de ocupagao. Assim,
a ideia de delimitar Marco Temporal passa pelo modo cognitivo do colonizador e
despreza o modo indigena de habitar, € resultado do processo integracionista que
dissolve as coletividades e da tentativa de assimilagdo dessas pessoas como
trabalhadores nacionais. Inicialmente o constituinte previa a ideia de “posse
imemorial” mas este conceito foi substituido por “tradicionalidade da ocupacgao” e essa
mudancga foi uma conquista que objetivou abarcar o fendmeno histérico de
deslocamento forgada desde a colonizagao e abandonou a exigéncia de permanéncia
fixa para respeitar o modo de habitar indigena que envolve inclusive situagdes de
nomadismo. Assim, a Tese do Marco Temporal ao fixar localidade em data da
constituicao tende a reavivar o conceito de posse que ja foi superado na constituinte
e despreza o deslocamento forcado bem como o modo tipico de habitar a terra.
Também o Marco Temporal acarreta maior desprotecao dos direitos das comunidades
em maior vulnerabilidade, aquelas que passaram por processo de desagregagao
cultural e nao tiveram condicdes de retomar seus territorios. Assim, os mais
vulneraveis terao maior sofrimento se o Marco Temporal for aprovado. Os 6rgaos
internacionais também reconhecem que a ideia do “temporal” ndo pode ser aplicada
aos povos indigenas.

E apontando dissenso diante da hierarquia racial-colonial, a advogada do
Instituto Socioambiental (ISA) corrobora afirmando que os Xokleng eram cagadores e
coletores, mas a partir do contato, “foram obrigados a virar agricultores sedentarios, e
quando ja estavam mais adaptados a agricultura, a unido produziu a Barragem dentro
da Terra Indigena Xokleng, inundando 95% da area plana e agricultavel, e segundo
eles, depois da barragem s6 sobrou pedra e terra seca” (ISA, explanagao no STF em
07 de junho de 2023). Também a ideia de diminuicao populacional e de mesticagem

€ usada pelo governo catarinense para argumentar contra o direito territorial.

A populagédo contactada em 1914 era de aproximadamente 400 pessoas.
Segundo relato do préprio servidor do SPI, até 1956 essa populagao diminuiu
por conta de doengas e pelo contato com a civilizagdo. Depois essa
populagdo voltou a aumentar e hoje ha uma certa miscigenagdo onde
também nao indios ocupam essa reserva. Ha hoje ali também pessoas
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Guarani e Kaingang, certamente com concesséo da FUNAI (Instituto do Meio
Ambiente, STF, 2023).

O discurso do estado de Santa Catarina, visivelmente alinha-se aos discursos
das “colonizadoras”??, as empresas madeireiras da regido e relaciona a capacidade
de produgao desenvolvimentista a uma concepgao de superioridade racial propria da
colonialidade. Ao mesmo tempo, vemos que o racismo opera pela negagao do
privilégio racial branco apelando para a ideia de mesticagem sanguinea, uma
recorrente estratégia da branquitude brasileira. Observamos que para o Sul do Brasil,
nao somente o mito da democracia racial se atualiza na manutencao dos privilégios
da branquitude.

Ainda na década de 1970, Silvio Coelho dos Santos demonstrava com
preocupacgao a relagdo entre brancos e povo o Xokleng que foi dramaticamente
violentado fisica e simbolicamente. De modo que reconhecer o direito a terra Xokleng
€ reconhecer a existéncia e re-existéncia de um povo dramaticamente violentado pelo
Estado e pelos colonizadores amparados pelo Estado. Ja se afirmava a época que o
Sul “aparece ainda estereotipado nos slogans que sempre lembram trabalho,
prosperidade, paz e pressa. O Sul tem a imagem, as vezes, de um Brasil particular:
de um Brasil branco, rico e dominador. E se assim €, como se vai admitir a existéncia
ai de indigenas?” (Santos, 1973, p. 16).

No sul do pais, diferentes povos tém resistido e demarcado territérios numa
regido que até a década de 1960 acreditava-se europeia, com alemaes e italianos
fortalecidos e indigenas extintos. Na verdade, esta compreensao ainda persiste na
regiao, e poucos sabem ou conhecem as realidades indigenas que re-existem e
coexistem com as descendéncias europeias. A partir da tese do branqueamento, o
Estado brasileiro investiu na migragdo europeia bem como nos casamentos inter-
raciais e os efeitos de séculos de negacao da presenca e humanidade indigena sao
cotidianos na regido mais branca do pais. E notavel e assustadora a compreens&o da
supremacia racial que atravessa as relacdes interpessoais e institucionais e que esta
por tras da existéncia contemporanea de nucleos neonazistas em Santa Catarina além
de movimentos separatistas como “O Sul € meu pais”. Nao ha como diminuir o que
vive o povo Xokleng nesta regido que se autodeclara “Vale Europeu”. E por meio da
ideia de supremacia racial que a branquitude acritica articula hierarquias raciais e

28 Termo utilizado pelo povo Xokleng para se referir as empresas madeireiras.
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étnicas sendo que, para os povos indigenas especificamente, o discurso da
mesticagem é usado pelo Estado para invalidar o direito as terras.

Durante a explanacdo dos advogados de defesa no caso, observamos a
importancia do trabalho antiracista de juristas do Estado e dos apoiadores dos povos
indigenas. Diante da acusagdo de laudo antropoldgico “unilateral”’, a Fundagao
Nacional do indio (FUNAI) apresenta-se e indica que ha trés pericias que demonstram
que a terra é indigena: judiciais, administrativas e do Ministério Publico Federal. A
FUNAI defende-se afirmando que esta trabalhando na perspectiva da CF 88 no que
se refere a ocupacao de terras: ndo se trata de provar o uso “permanente da terra”
mas de identificar seu uso tradicional, o “modo tradicional Xokleng de ocupagao”,
assim a demarcagao nao segue uma perspectiva de “tempo linear” para compreender
a posse indigena. Segundo a instituicdo, o modo tradicional de ocupacgao envolve os

aspectos psiquicos e espirituais na relagdo com a terra.

As terras indigenas sao inalienaveis, indisponiveis e imprescritiveis. Por isso
a Tese do Marco Temporal deve ser revista pois a sua adogdo pode
configurar area privada em terras que sempre foram de dominio da unido,
desde a Lei de Terras de 1850 até a CF 1988. Nao foi intencdo da CF 88 dar
origem a violéncias contra povos indigenas. Para a FUNAI o conceito de
Renitente esbulho difere-se para povos indigenas pois sua inexisténcia nao
explica a tradicionalidade do uso da terra, mas o conceito deve ser pensado
a partir de seus modos de ocupagao, usos, costumes e do vinculo animico e
psiquico entre o povo e seu territorio. Esse é também o entendimento da corte
interamericana de direitos humanos. Nao se trata de ampliacdo de terras,
mas uma revisdo do processo demarcatério para conformagédo dos limites
territoriais, atividade puramente técnica para que seja obedecida
minimamente a CF 88 (...) Ainda, a FUNAI entende que ha o dever de tutela
da terra indigena independente do processo de demarcagdo (FUNAI,
explanagéo durante a votagao da ACO 1100 no STF, 07 de junho de 2023).

Ja a fala do Advogado do Povo Xokleng trouxe a tona a dor e a re-existéncia
de um povo inteiro. Lendo trechos da obra “indios e Brancos no Sul do Brasil’, o
advogado indigena materializou as cenas de morte, violéncia, estupro, escravizagao,
tortura pela qual este povo passou durante a primeira metade do século XX.
Demonstrou como a redugao populacional dos Xokleng se deu relacionada a
diminuicdo do territério indigena, limites de terra que se alteraram por vontade do
préprio Estado e do Governo de Santa Catarina. E lembra da impossibilidade do povo
se defender, denunciar: “Uma lideranca Xokleng viajou para o Rio de Janeiro para
denunciar os maus tratos sofridos pelo Servico de Proteco ao indio e quando voltou
ele foi assassinado pelo chefe de posto, Eduardo de Lima e Silva Hoerhann”. Como

poderiam lutar para estar em todo seu territério na data do Marco Temporal se eram
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perseguidos e mortos pelo proprio Estado? Como ja demonstrava Franz Fanon (1968)
vemos no caso da violéncia contra o povo Xokleng o comportamento do mundo
colonizado que € um mundo cindido em dois. “A linha divisoria, a fronteira, € indicada
pelos quartéis e delegacias de policia. Nas colénias o interlocutor legal e institucional
do colonizado, o porta-voz do colono e do regime de opressdo é o gendarme ou o
soldado” (p. 28). Assim se comportava Servigo de Protecdo ao indio (SPI) entre 1914
e 1954 na Reserva indigena Duque de Caxias.

No mesmo sentido, o Instituto Socioambiental (ISA) posiciona-se ao lado do
povo Lakland ao Supremo Tribunal Federal quando demonstra o histérico e atual
contexto de violéncias do proprio Estado. Lembra que o povo Xokleng foi contactado
em 1914 e dizimado por doengas desconhecidas para eles. Também foram vitimas
de cagadas humanas, como demonstram os antropdlogos Silvio Coelho e Darcy
Ribeiro bem como os jornais de SC, na época, e entendem que Seguranga Juridica
mesmo é a garantia das terras demarcadas.

Estes assassinatos eram promovidos pelo Estado, na vigéncia da constituicao
de 1934, 1937 e 1946 que ja indicavam direitos territoriais e direitos a vida. Essas
acdes eram vinculadas a dominacao da terra e a venda delas a colonos trazidos da
Europa. Na década de 1950, Brasilio Pripra foi para o Rio de Janeiro para denunciar
as violéncias que o povo estava vivendo e quando voltou foi assassinado pelo chefe
de posto do SPI.

Por fim e com voto contrario ao pedido do governo de Santa Catarina, o relator
do processo Edson Fachin afirma que aproximadamente 300 proprietarios de terra
abriram esse processo em conjunto com o IMA, buscando anular a portaria de 2003
que altera os limites da Tl Lakland, reconhecendo e devolvendo os espagos que foram
comprovados como de tradicional ocupacdo. Os proprietarios questionam a
tradicionalidade indigena da area, alegando vicios processuais no processo
demarcatério, com descumprimento do artigo 231 da CF. Explica sobre o processo de
“pacificacao” intentado no sul do pais de promover a restricdo da circulagao indigena
em pequenas reservas. E faz uso do Relatério Figueiredo da Comissao Nacional da
Verdade, problematizando as condicbes de ocupacido da terra diante do esbulho
cometido pelo Estado que animalizou os povos nativos, desumanizou e seguiu
dominando colonialmente territorios em prol de um desenvolvimento explorador.

Apos o retrocesso no congresso hacional e depois de trés décadas apds a

promulgagdo da Constituicdo Federal, o Estado brasileiro tenta, por meio de
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mecanismos legais, restringir e enfraquecer o protagonismo dos povos originarios
novamente. A “camara de conciliagdo”, criada com o pretexto de “harmonizar” os
interesses de indigenas e ruralistas, se configura como nova pratica institucional de
racismo e etnogenocidio.

Nesse espaco, o Supremo Tribunal Federal (STF) impbs barreiras a
participagdo autbnoma das organizagdes indigenas. O ministro Gilmar Mendes, em
posicao controversa, condiciona a presencga da Articulagao dos Povos Indigenas
do Brasil (APIB) ao cumprimento das “regras dos brancos”, reduzindo sua voz a
termos previamente definidos. Diante desse cenario, a APIB denuncia o carater tutelar
da iniciativa e opta por retirar-se do processo, chamando-o de “armadilha” e
“conciliacao forgcada”. Reiteram publicamente: “direitos indigenas ndao se negociam”.

Vale a pena a leitura do movimento indigena, quando se retirou desta camara:

Antes de mais nada, é importante dizer que o Supremo Tribunal Federal tem
sido um espago importante de garantia dos direitos indigenas. (...) Por
reconhecer neste tribunal um espago de concretizagdo da Constituicao, a
APIB prop0s, em 28 de dezembro de 2023, a Acdo Direta de
Inconstitucionalidade 7582. A entidade esperava a suspensdo da Lei n°
14.701, principalmente dos artigos da lei contrarios ao que foi decidido pelo
Supremo Tribunal Federal em setembro de 2023. (...) em abril de 2024, a
APIB foi surpreendida com uma proposta de conciliagdo entre as partes das
agbes que questionam a inconstitucionalidade da Lei e outros setores da
sociedade que sequer sdo partes do processo. Nao havia nitidez sobre o que
se estaria a conciliar, quais seriam os pontos em discussdo e o que poderia
ser concretamente alterado no sistema de protegédo dos direitos indigenas
que foram garantidos aos povos indigenas pelo Constituinte originario de
1988. Pela letra da Constituicdo da Republica de 1988, as terras indigenas
foram gravadas como inalienaveis, indisponiveis e os direitos sobre elas
imprescritiveis. Assim, qualquer negociacédo sobre direitos fundamentais ja
seria, a principio, inadmissivel. Ainda assim, a APIB, sentou-se a mesa, com
disposicéo politica e vontade de reabrir os flancos de negociagdo, muito
embora a ndo declaragéo de inconstitucionalidade da Lei 14.701/2023 seja
uma sinalizagdo nociva, a indicar incoeréncia e sujeicdo a pressdes
indevidas. Durante a primeira audiéncia de conciliagéo, a entidade encontrou
um ambiente aflitivo, sendo informada que a lei ndo seria suspensa, nao
obstante toda violéncia que ela tem gerado nos territérios. A APIB foi
informada também que na auséncia de consenso as decisbes seriam
tomadas por maioria. Dessa forma, a instancia da conciliacdo podera ser
transformada em uma assembleia, sem ter a legitimidade necesséria para
decidir sobre direitos fundamentais. Entendemos que a tutela dos direitos
fundamentais das minorias é fungdo do Supremo, da qual ele ndo pode
abdicar. Além disso, a APIB também foi confrontada com visdes
ultrapassadas e inadequadas sobre a garantia dos direitos indigenas. Na
conciliagdo, foi aventada a possibilidade de ter a vontade dos indigenas
colhida pela Funai, 6rgdo de estado que ndo tem essa competéncia. A
Constituigdo de 1988, em seu artigo 232, acabou com a politica de tutela!
Outros apontamentos realizados durante a primeira audiéncia de conciliagao
foram violentos e opressivos. A eventual aprovagdo de uma PEC que
consolidaria o marco temporal no texto constitucional soou como uma
ameaga, viciando o ambiente de liberdade que deve ser criado em uma mesa
de conciliagdo. O juizo condutor da audiéncia de conciliagdo chegou a
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perguntar se os indigenas teriam representagédo parlamentar suficiente para
impedir a votagao de um projeto de emenda constitucional violadora de seus
direitos fundamentais. Os povos indigenas, apos séculos de exterminio, sdo
minorias. E por isso contam com o tribunal! Os povos indigenas estdo sob
guarda de clausulas pétreas da Constituicdo, cuja defesa e guarda é fungao
do Supremo Tribunal Federal! Diante de condigbes inaceitaveis — e até
humilhantes — impostas aos povos indigenas na audiéncia de conciliagao, o
juiz conciliador disse que uma saida dos povos indigenas os tornaria
responsaveis pela “espiral de conflitos”. Isso € uma violéncia atroz. Os
indigenas resistem secularmente e lutam pelo direito de existir em uma
realidade em que sao vitimas da violéncia. Desde a colonizagao, até os dias
atuais, os mortos, feridos e submetidos aos conflitos violentos sdo os
indigenas. Os que ainda precisam lutar pela garantia territorial e por direitos,
desde ha muito validos, mas ineficazes, sdo os indigenas. E inadmissivel que
os povos do Brasil que tem a maior contribuicao para a conservagéo das
florestas, dos biomas, da biodiversidade e que sdo aqueles que mais tem
capacidade de fazer frente a emergéncia climatica e ao desenvolvimento
sustentavel do pais sejam submetidos a um processo de conciliacido fora da
lei, com esse nivel de pressdo, chantagem e preconceito. Nés, povos
indigenas, ja fomos submetidos a tentativas de aculturacdo forgada,
integragéo forgada, desterritorializagao forgada. Ndo iremos nos submeter a
mais uma violéncia do Estado Brasileiro, com a possibilidade de uma
conciliagdo forgada. Infelizmente, a conciliagao esta sendo conduzida com
premissas equivocadas, desinformadas e pouco aberta a um verdadeiro
dialogo intercultural. Neste cenario, a APIB ndo encontra ambiente para
prosseguir na mesa de conciliagdo. Ndo ha garantias de protegéo suficiente,
pressupostos solidos de nao retrocessos e tampouco, garantia de um acordo
que resguarde a autonomia da vontade dos povos indigenas. Nos colocamos
a disposigao para sentar a mesa em um ambiente em que os acordos possam
ser cumpridos com respeito a livre determinagédo dos povos indigenas. Nos
resguardamos o direito de nos manifestar nos autos e tratar sobre os nossos
direitos diretamente com o Juizo competente para decidir sobre os processos
de competéncia do STF: o eminente relator e o Plenario do STF. Temos
confianca que o Supremo Tribunal Federal ndo fugira de sua missao
constitucional. Ainda estamos vivos e ndo desistiremos de nossas terras, do
usufruto exclusivo das riquezas dos rios, lagos e solos, do direito de nao
sermos removidos de nossos territorios e do direito de termos nossos
modelos préprios de desenvolvimento. Ndo permitiremos mais que o projeto
de neocolonizadores nos atravesse e nos arrase. Lutamos pelo direito a
diversidade que inclua radicalmente todos os setores da sociedade brasileira
e contamos com o apoio da sociedade para a protegao de nossas vidas e de
nossas florestas. O Brasil pega fogo e sédo os indigenas que tém as respostas
e a chave para combater a emergéncia climatica. A APIB se retira da
conciliagao.

Neste contexto, vemos operar novamente os pressupostos de uma suposta
“‘incapacidade indigena” frente ao projeto do agronegdécio e seus conchavos dentro e
fora do Estado. A ideia de que a Fundacéo Nacional do indio deve tutelar e representar
os povos indigenas, em pleno 2024, nos aproxima do debate sobre a letalidade
branca, branquitude, etnogenocidio e racismo. Encontro ai a relagdo entre o poder da
branquitude anti indigena dentro do Estado que mantém seu pacto narcisico em prol
da manutengao dos privilégios materiais e simbdlicos frente a povos e territérios, e

exploracao da natureza (Bento, 2002; Schuman, 2012; Longhini, 2021).
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Mas esta branquitude se desenvolve por meio do “bem”, da “protecao”, da
perversa ideia de que esta camara esta protegendo direitos indigenas em algum nivel
- uma evidente face da letalidade branca historicamente produzida pela relagado do
Estado com os povos indigenas no Brasil (Cruz, 2022). Do ponto de vista do racismo
anti indigena, a camara autoriza novamente, a naturalizagdo da violéncia
etnogenocida (Longhini, 2021) por meio de elementos que compde o dispositivo de
racialidade (Carneiro, 2002) indigena que, por exemplo, remontam a infantilizacédo
construida pela tutela. O que vemos é o que Gersem Baniwa (2012) chamou de

“fantasma da tutela”, uma expresséo do racismo anti indigena: o racismo tutelar.
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CAPITULO 02: O POVO LAKLANO XOKLENG E A LUTA CONTRACOLONIAL
NO SUL DO BRASIL

Ao focalizar na experiéncia singular do povo Lakland Xokleng no contexto das
cidades fronteiricas, precisamos atentar ao seu contexto maior: o sul do Brasil,
marcado pela invengao do discurso do “pioneirismo” (Bao, 2023) branco-centrado, que
reproduz diferentes formas de silenciamento e negacdo das presengas negras,
quilombolas e indigenas. Trata-se de uma regidao onde ha o maior numero de pessoas
que se autodeclaram como brancas no censo do IBGE, e com a menor populagao
indigena no Brasil. Este é um territério que convive com a existéncia de mais de 300
células neonazistas ativas, segundo dados da Catedra Antonieta de Barros da
UNESCO.

A supremacia branca marca a constru¢ao da identidade no sul do Brasil. A
partir de estudos criticos de raga, compreendo que o racismo em todo contexto
brasileiro se constitui de forma diferente de outros contextos como norte-americanos
ou africanos. Até o século XIX o debate racial envolvia a ideia de “branquear’
geneticamente a populagéo retirando as raizes negras e indigenas da identidade
nacional, sendo a mesticagem um elemento negativo. Ja a partir do século XIX passa
a se fortalecer a ideia de mesticagem como processo positivado, necessario para um
pais que nao deixaria de ter suas origens nao brancas, mas que deveria “clarear” seu
fendtipo, mente e modos de vida, pois todos séo brasileiros, desde que a referéncia
seja o branco como aparéncia, cultura, modo de viver e de se relacionar com a
natureza e o trabalho. Conforme mostra o estudo da professora Lia Vainer Schucman
(2012), as pessoas brancas vivenciam hierarquizagbes entre si: ha brancos
considerados “mais brancos”, como os alemaes e italianos, e seus ideais
eurocéntricos. Mas em todos os casos, ha um privilégio herdado pelas diferentes
pessoas brancas: a branquitude - posi¢cao social e ideoldgica que herda melhores
condi¢cdes econémicas e poder aquisitivo, conforme mostra Carlos Hasenbalg (2005).

Considerando que o Brasil nao instituiu uma politica de Apartheid
especificamente, mas uma politica de embranquecimento, encontramos a
especificidade de um cenario marcado pela ideologia do embranquecimento, pela
ideia de uma “democracia racial”. Nesta “todos somos iguais”, sendo necessario
esforgco e trabalho nos moldes capitalistas para o desenvolvimento individual e o

“merecimento” das melhores condigdes de vida: a meritocracia € a base de uma
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supremacia racial a brasileira e o racismo opera por meio da intimidade e das
hierarquias raciais nos diferentes ambitos (Schucman, 2012).

Lélia Gonzalez (1983) ja atentava ao fato de que, na verdade, o Brasil
desenvolve um “apartheid sofisticadisimo” que ndo precisa de leis segregacionistas
para segregar. Também, a historiadora Lilia Moritz Schwarcz (1993) mostra que se o
conceito de raga surge com a colonizagao no século XVI, as teorias raciais iniciam no
século XVIII e se reinventam por meio do mito da democracia racial. Neste contexto,
Lourenco Cardoso (2010) explica que “a branquitude se refere ao lugar de poder e
aos privilégios estruturais do branco; ja a branquiedade diz respeito a experiéncia
subjetiva do ser branco, as formas de pensar e sentir que decorrem desse lugar” (p.
56). Neste sentido, ao pensar a singularidade Lakland Xokleng no Vale do Itajai em
Santa Catarina, estamos diante da necessidade de pensar como este territério é
marcado pela branquitude, pela supremacia branca, e pela branquiedade. Sendo a
regido mais “branca” do pais, tem a menor populagao indigena, sendo que sua maioria
se encontra em Terras Indigenas, e a minoria em contextos urbanos (IBGE, 2022).

O Vale do ltajai, conhecido como o “Vale Europeu” ou a “Europa brasileira”, é
um espaco marcado pela supervalorizagao de sua ascendéncia alema - os “brancos
mais brancos”, uma identidade racial marcada pelo topo da hierarquizacao racista.
Nao somente o turismo utiliza-se mercadologicamente da supremacia branca, mas ela
se apresenta nas midias sociais de massa, nos discursos politicos e governamentais,
nas politicas publicas, nas arquiteturas e monumentos, etc. Recentemente, o
Governador de Santa Catarina, referindo-se a Pomerode, afirmou ser um municipio
do Vale do ltajai que se destaca por seu desenvolvimento econémico e pela “cor de
pele das pessoas”™. Sua afirmacao se alia a um conjunto de outras vozes cotidianas
que acreditam na superioridade euro-branca, e alema, e que nao € de hoje.

Observo a supervalorizagcao de uma identidade branca alema e a inferiorizacéo
e apagamentos sobre a memdria, agéncia e direitos dos povos indigenas, negros,
quilombolas e outros. A quem serve esta relacao desigual? Como os conceitos de
raga, etnia, branquitude podem ser problematizados neste contexto? Como o racismo

anti indigena opera neste cenario?

24 Disponivel em: <cartacapital.com.br/politica/governador-de-sc-diz-que-cidade-com-80-da-
populacao-branca-se-destaca-pela-cor-da-pele/>
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Figura 4 - Placa Turistica do territorio nomeado como Vale Europeu.

Rotelros Turisticos Reglonais

BEM-VINDO AO VALE EUROPEU

T il

Turismo Religloso

Fonte: Iclicia Viana.

Ao estudar a imigragao e etnicidade no Vale do ltajai, a professora Giralda
Seyferth (1999), defende uma abordagem multidimensional sobre imigragdo que va
aléem de desenvolvimento econdmico e que incorpore cultura, simbolos, memoaria e
relagdbes de poder presentes neste processo. Problematizando perspectivas
cristalizantes de etnia, a historiadora e antropdloga analisou os discursos identitarios
de senso comum ali elaborados, configurando uma identidade comum compartilhada
através da categoria “colono” (Seyferth, 2005).

Segundo a pesquisadora, a imigragdo e a discussao sobre povoamento e
colonizacdo eram temas associados, tanto no Império como na Republica. Em 1850
surgiu a primeira colénia alema do Vale do ltajai, fundada por iniciativa do quimico
alem&o Hermann Blumenau que, assim como em outras regides colonizadas no sul
do Brasil, afirmavam estar avangando sobre territérios “virgens”, “vazios
demograficos”. O projeto colonizador negava a vida e os direitos dos povos indigenas
que ali habitavam, e privilegiavam o desenvolvimento integral de imigrantes e de seus
descendentes. Apesar do discurso de um “pioneirismo”, a colonizagdo é também
marcada por instabilidades e aumento das empresas colonizadoras em detrimento

dos modelos campesinos de desenvolvimento familiar.

De um modo geral a historiografia dessa colonizagdo — oficial ou ndo — é
bastante laudatéria (mas significativa), falando de homens empreendedores
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e colonos trabalhadores que enfrentaram uma natureza bela e hostil,
vivenciando uma histéria bem sucedida de progresso, cujas narrativas dao
respaldo as representagdes da etnicidade. Mais conhecido como regiao de
imigracdo alema, o Vale do Itajai, na realidade, sé foi etnicamente
homogéneo na primeira década de colonizagédo. Imigrantes europeus de
diferentes nacionalidades ali se estabeleceram a partir de 1860 — havendo
referéncias a localizagao de irlandeses, poloneses, suecos, franceses, russos
e italianos antes mesmo do periodo da “grande imigracéo” para o Brasil.
Colonos “nacionais” (os brasileiros) foram poucos, mascarados nas
estatistica pelos descendentes de imigrantes que constaram como
brasileiros na fase final da ocupacao territorial implementada pela Sociedade
Colonizadora Hanseatica. Isto é, na medida em que o processo colonizador
avangou em dire¢ao ao planalto catarinense, boa parte dos lotes disponiveis
foi ocupada por filhos e netos de colonos localizados nas areas de
povoamento mais antigas (...), apesar das versdes laudatérias sobre a
vocagao pioneira dos colonos e do crescimento econémico da regido, onde
se iniciou a industrializagdo muito antes do crescimento urbano, a
colonizagao também é reveladora da instabilidade do modelo colonizador que
produziu um campesinato de pequenos proprietarios cuja reprodugao social
dependia da “enxamagem”, isto &, novos ciclos pioneiros cada vez mais sob
o controle de empresas colonizadoras (Seyferth, 2005, p. 14045 - 14046).

O incentivo a imigragcéo europeia neste momento historico, esteve estimulado
por dois principais elementos: a regulamentacao da propriedade privada pela “Lei de
Terras” de 1850 (Lei n° 601/1850) e pela ideologia de branqueamento que advinha
das perspectivas evolucionistas. A vinda de alemaes significava a chegada de mao
de obra superior racialmente e etnicamente, afinal era um povo que advinha de uma
racionalidade de estado-nacdo unificada em torno da valorizagdo étnica volk, sua
linguagem e cultura (Lewis, 1948), ideais étnicos de origem alema que se formaram
as bases que mais tarde dariam origem ao nazismo?5.

Neste contexto de aparente colonizagdo de terras dificeis por imigrantes
alemées, estava presente a ideia de “pioneirismo” e forga contra os “ataques de
bugres”, como chamavam o contra-ataque Lakland Xokleng frente a expansao
colonial. Silvio Coelho dos Santos (1973), retoma o fato de que os indigenas foram
caracterizados pelo discurso imigrante como “selvagens desalmados”, que tudo
faziam para matar o branco. Esta narrativa foi comum e “necessaria para se justificar
as acodes que sobre eles deflagraram os bugreiros e os colonos. Histdrias mil sobre a
agressividade dos indigenas; sobre sua falta de piedade circulavam nas colbnias e
fazendas” (p. 97). Ao mesmo tempo, Seyferth (2005) considera que, para os colonos,

a presenca indigena era vista como um problema de pouca relevancia — uma ameacga

25 O termo refere-se a uma origem comum racial — o tronco (ou raiz) do qual emerge um povo. Estava
sendo usado juntamente com Volkstum, expressao denotadora da indole nacional.
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que raramente se concretizava nos temidos “ataques” e que jamais representou o
obstaculo ao progresso que tanto se propagava.

A partir dos materiais que faziam propaganda do Vale do lItajai para a
emigracao alema, a autora identifica que o encontro com indigenas era minimizado
por narrativas poéticas frente aos desafios de um “Brasil selvagem”. Os povos
indigenas eram reduzidos ao lugar racial como “bugres” que fazem parte da natureza
e, ao mesmo tempo, eram objeto de curiosidade. A propaganda para emigragao
tranquilizava seus candidatos indicando que s6 os imprudentes corriam risco de
ataque: “ninguém vivendo numa colénia deve temer um ataque, pois o indigena € um
inimigo covarde e mal armado e uma unica pessoa branca armada era suficiente para
afugentar vinte selvagens” (Seyferth, 2005, p. 14051). Segundo noticias da época,
entendiam-se os alemaes como “desbravadores da selva” que, “no lugar de uma
conhecida barbarie, transplantaram as béncaos da civilizacdo alema” indicando que
viviam no Brasil, mas que pertenciam a Alemanha em sua cultura, lingua e costumes.

Também faziam parte destas narrativas, o uso de referenciais evolucionistas
como de Charles Darwin e Fritz Muller, bem como a alusao ao carater trabalhador que
influem sobre a construcdo da identidade teuto-alema em territério brasileiro. Para
Seyferth, (1999; 2005) as fronteiras étnicas foram construidas a partir do discurso do
“pioneirismo” e do trabalho, uma identidade coletiva que se apresenta pelo contraste
entre a germanidade e identidade brasileira. Assim, o processo de construgéo da
defini¢gao étnico-racial dos “colonos” no Vale do ltajai, € marcado pela identificagao e
homogeneizagdo de diferentes grupos de imigrantes europeus que se constitui
implicada na ideia de superioridade étnico-racial aliada ao papel do trabalho.

No classico O espetaculo das ragas, Lilia Moritz Schwarcz (1993) demonstra
como, entre o final do século XIX e inicio do século XX, o Brasil formulou um projeto
nacional profundamente marcado por teorias raciais europeias, que classificavam e
hierarquizavam populagdées segundo critérios pseudocientificos. Nesse contexto, o
imigrantismo aparece como parte central do projeto de modernizagédo e de
“‘engenharia social” das elites brasileiras, que defendiam a vinda de imigrantes
europeus como forma de promover o “branqueamento” da populagao e consolidar um
ideal civilizatério eurocéntrico. Schwarcz evidencia que intelectuais, médicos, politicos
e instituicdes cientificas usaram argumentos bioldgicos e eugénicos para justificar tais
politicas, reforcando a associagcao entre imigragdo europeia e progresso, a0 mesmo

tempo em que desqualificavam e criminalizavam populagdes negras e indigenas.
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Assim, o imigrantismo, longe de ser apenas um incentivo econémico, funcionou como
mecanismo racializado de poder, alinhado ao regime de hierarquizagdo racial
analisado pela autora.

Esta realidade se repete em outras regides de Santa Catarina, com suas
especificidades, como identificado no recente estudo de Angela Della Flora (2024) que
analisou a branquitude e o ethos de italos e teuto-brasileiros no Oeste Catarinense.
Em seu estudo, identifica que “um dos mitos que estruturam a ideologia da
branquitude em Santa Catarina € a ideia de europeidade — o estado se pretende
branco e se autorreferéncia como a ‘Europa Brasileira’” onde os descendentes dos
colonizadores do territério de ascendéncia europeia se autodenominam positivamente
como sendo “de origem” em detrimento de “bugres”, “brasileiros” e “caboclos”. Mas a
autora explicita que a branquitude que se desenha neste contexto, longe do discurso
da forga e “pioneirismo” das propagandas, se iniciou como debilidade de colonos
pobres em dificuldades que, aos poucos, se delinearam em torno das ideias de triunfo
e orgulho. Ja no contexto de José Boiteux, assim como em outras cidades do interior
no sul do Brasil, ha as festas dos colonos e dos motoristas e que podem ser
relacionadas aos discursos étnico-raciais e do racismo a brasileira. Percebi a
presenca dos discursos exaltando o colono, seu trabalho, seu esforcgo, a fé crista, e a
etnicidade alema. As imagens abaixo foram feitas em 2024, durante a festa do colono

neste municipio.

Fonte: Iclicia Viana.
Legenda: Foto registrada em 2024.

Figura 6 - “Um pouco da cultura alema também presente na festa do colono e do

motorista”.
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Fonte: Iclicia Viana.
Legenda: Foto registrada em 2024.

Figura 7 - “Maos que semeiam e transportam o futuro de nosso pais”.
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Fonte: Iclicia Viana.
Legenda: Fotos registradas em 2024.

A partir da perspectiva de Franz Fanon (1968), compreendo que “os colonos”
como categoria racial, sdo parte necessaria ao projeto colonizador: sdo os agentes
das empresas e do Estado, e que colaboram para a construcdo e manutencio da
desigualdade. Os elementos discursivos presentes na experiéncia de pesquisa me
mostraram haver nas fronteiras da Terra indigena Lakland, a naturalizagdo da

exaltagdo da identidade branca teuto-alema, e do colono, e a invisibilidade indigena
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como identidade positiva. Nao havia, por exemplo, uma iniciativa da prefeitura
municipal de agdes de visibilidade positiva para os povos indigenas na cidade naquele

momento. Quais os efeitos desses discursos para o cotidiano dos Lakland Xokleng?

5.1 NOSSO MARCO E ANCESTRAL: RETOMANDO TERRITORIOS PARA
ALEM DOS LIMITES COLONIAIS

A Terra Indigena (T1) Lakland envolve aproximadamente 37 mil hectares ainda
em disputas no poder judiciario e legislativo, sendo somente 14 mil hectares
demarcados. Este € o principal espago de habitacdo atual do povo Lakland Xokleng
atualmente, situado no alto Vale do Rio Itajai (SC), de onde surgiu a “Tese do Marco
Temporal” com repercussao geral para todos povos indigenas do Brasil. Esta Tl esta
organizada atualmente em dez aldeias diferentes, devido aos impactos da Barragem
Norte, e as enchentes que dividiram a comunidade.

Existe ainda a Terra Indigena Rio dos Pardos, no noroeste do estado e
processos de ocupacao e retomada em outras localidades, como a aldeia Goj Kénéa
na cidade de Blumenau, a retomada Konglui em Sao Francisco de Paula, no Rio
Grande do Sul e a retomada Jug Og Pan Txi/Gag Mur na Floresta Nacional das
Araucarias em Trés Barras, noroeste de Santa Catarina. Além disso, ha a Aldeia J6
T6 Kozikla que fica em um prédio ocupado em Blumenau, ha nove anos. Em todos
estes casos, ha intensas disputas cotidianas, politicas e juridicas sobre o direito
indigena ao territoério para além da Terra Indigena. Ao pensar neste contexto, me
recordo de duas falas que me marcaram sobre os direitos indigenas: Rafael Xucuru
entende que nao se trata nem mesmo de criar novos direitos, mas de reconhecé-los,
o Estado precisa reconhecer os direitos indigenas. Jodo Pacheco de Oliveira®® afirma
que as retomadas sao parte de uma perspectiva indigena filosofica, nascida a partir

do movimento indigena.

Figura 9 - Entrada da ocupacao Jug Og Pan Txi/Gég Mur, Mafra SC.

26 Afirmag0es feitas durante exposigdo oral na mesa redonda sobre direitos indigenas no encontro da
CEPA em Salvador, em 04 de setembro de 2024.
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Fonte: Iclicia Viana
Legenda: Fotos registradas em 2024.

Figura 11 - Rio dentro da Aldeia Goj Ko N&
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Fonte: Iclicia Viana
Legenda: Foto registrada em 2024.

Estes processos demonstram que, na verdade, os limites territoriais impostos
pelo projeto de colonizagado tentaram apagar o territério originario destes povos, que
viviam de forma n&o sedentaria, com coletas e cagas sazonais, em torno do tempo da
natureza, se estendendo pela faixa central de Santa Catarina, indo desde o sul do
Parana até o norte do Rio Grande do Sul (Gakran, 2002; Santos, 1973).

As retomadas e processos de disputa nas terras indigenas demarcadas
revelam a busca deste povo pelo seu territdério originario, um territério aqui
compreendido como fruto da acéo coletiva humana sobre o espaco geografico, como
defende Milton Santos (1996; 2005), com quem aprendemos que o uso do territorio
se da pela dindmica dos lugares. O lugar é o espago do acontecer solidario,
solidariedades que definem usos e geram valores de multiplas naturezas: culturais,
antropoldgicos, econémicos, sociais. “A nogao de espago desconhecido perde a
conotagao negativa e ganha um acento positivo, que vem do seu papel na produgao
da nova histdria” (Santos, 1996, p. 224).

Neste sentido, ao estar em um territério de “retomada” dado como “novo” a
partir dos marcos demarcatérios legislativos, os sujeitos Lakland Xokleng trazem
consigo uma “consciéncia congelada”, provinda de outro lugar e que busca no “novo”
territério uma nova formulagao, assim, constitui-se um espago préprio, um lugar de
vida em que o desconhecido é recriado e passa a ressignificado, como territorio e

producao de histéria. O espaco da retomada é o

teatro dessa novacgéao por ser, ao mesmo tempo, futuro imediato e passado
imediato, um presente ao mesmo tempo concluido e inconcluso, num
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processo sempre renovado. (...) A consciéncia pelo lugar se superpde a
consciéncia no lugar (Santos, 1996, p. 224).

Ao estudar a presenga de jovens Lakland Xokleng no contexto universitario,
esta nocédo de territério também foi acionada, pois identifiquei que a partir desse
espaco “novo”, coletivamente eles retomavam a partir de redes de solidariedade
modos de vida especificos de seu povo, ao mesmo tempo que se subjetiva frente ao
modo de vida ocidental eurocentrado da universidade, antrofagicamente utilizando-se
de identidade racial “indigena” (Viana, 2017). Agora, durante este novo processo de
estudo, identifico que a poténcia ética e politica do povo Lakland Xokleng novamente
desafia as nogdes e limites ocidentais sobre terra, territério, territorialidade, etc. Com
base nestas experiéncias e estudos, concordo que a nogao de territdrio precisa de
fato reconhecer este como um lugar que afeta e é afetado pelas pessoas que nele
vivem, que agenciam sobre suas condi¢cdes de cidadania, saude, oportunidades e
subjetividades (Diniz; Minchoni, 2025).

5.1.1 Territério e Racismo

Joao Pacheco de Oliveira (2016), antropologo e indigenista, afirma que mesmo
reconhecidas como terras de usufruto indigena, s&do de dominio da Unido, de modo
que os povos nao tém sobre elas direito de propriedade. A Constituicao Federal, texto
considerado progressista e resultado da luta indigena, avanga no que se refere ao
regime tutelar, afirmando reconhecer a livre associagéo e auto representagédo dos
povos indigenas frente ao Estado, como direitos civis individuais. Ao mesmo tempo, o
direito territorial segue de alguma forma sob guarda e segundo o autor, “o horizonte
institucional promovido pelo Estado aos povos indigenas, € um campesinato cuja
existéncia se da pelo regime tutelar” (p. 19). Este autor nomeia o racismo anti indigena
a partir da tutela, indicando que “o regime tutelar pode ser entendido como a
institucionalizacdo de um racismo que subordina os povos indigenas, tratando-os
como incapazes e destinando-os a um processo de integragao forgada” (Oliveira,
2016, p. 45). E ocorre por meio da contradicdo e coexisténcia entre “protecdo” e
“‘dominacgao" pois a agao indigenista tutelar evitava o risco de exterminio fisico das
populagdes indigenas, ao mesmo tempo que produzia violagdes de direitos humanos,

cotidianamente.
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Esta pesquisa portanto toma nogdes indigenistas?’ de terra, territério e
territorializagdo. Em dialogo com esta nog¢do contra hegeménica de Milton Santos,
identifico que tais estudos definem pelo menos trés formas de organizacédo para
habitar um territorio: o territério como expressao da pratica territorial;, a
territorializagdo, que sdo as novas formas de tentativa de colonizag&o e novas formas
de resisténcia que emergem em contextos de conflitos inter-societarios; e a
territorialidade, a forma de organizagdo para habitar um territério. Estas nogoes
emergem da relagao dos povos indigenas com o Estado, onde “terra” tem concepgéao
juridica ocidental, devendo ser identificada e demarcada geograficamente, levando-

se em conta quatro dimensdes distintas:

as terras ocupadas em carater permanente, as utilizadas para suas atividades
produtivas, as imprescindiveis a preservagdo dos recursos ambientais
necessarios a seu bem estar e as necessarias a sua reprodugéo fisica e
cultural (Artigo 231, CF 1988).

Enquanto o conceito de “Terra Indigena” se refere ao processo politico e
juridico definido pelo Estado, a ideia de “territério” remete a experiéncia e a constru¢ao
culturalmente determinada da relagao de um grupo especifico com seu espaco. Mas,
‘ndo é da natureza das sociedades indigenas estabelecerem limites territoriais
precisos para o exercicio de sua sociabilidade. Tal necessidade advém
exclusivamente da situacdo colonial a que essas sociedades sao submetidas”
(Pacheco de Oliveira, 1996, p. 09). O autor mostra como este processo de delimitagao
emerge exatamente das politicas de colonizagdo, aldeamento e regularizacao
fundiaria no Brasil, contextos que favorecem o surgimento de identidades étnicas.

Em concordancia, Dominique Gallois (2004) defende que terra indigena nao é
simplesmente uma parcela dentro de um territério historicamente mais amplo: territério
nao é apenas anterior a terra e terra ndo é tdo somente uma parte de um territério, e
nem mesmo ha um essencialismo nesse processo. Toma-se também como premissa
que “‘nenhuma sociedade existe sem imprimir ao espago que ocupa uma logica
territorial” (p. 40). A antropdloga explica que tendo em vista que praticamente todos
os grupos indigenas perderam grandes por¢des de seus territérios, estes estao hoje
“fragmentados em parcelas que sao reivindicadas e demarcadas, num parcelamento

que gera novas reivindicagdes, assentadas no direito constitucional que enfatiza os

27 Aqui cito referéncias do Conselho Indigenista Missionario (CIMI), que acessei por meio do curso de
extensdo “Culturas e Histérias Indigenas” promovidos pelo 6rgao e pela UNILA, em 2024.
Especialmente, utilizo as discussbées que tivemos nas aulas de Luis Ventura Fernandes sobre a
nogéao de territério.
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‘direitos originarios’ dos indios sobre suas terras, independentemente da demarcagao”
(Gallois, 2004, 38). O que podemos entender até aqui € que a previsao constitucional
de demarcacgao territorial € um avango nos direitos indigenas, mas € ainda limitada
diante da poténcia e diversidade de modos de vidas dos mais de trezentos povos que
habitam os limites geograficos e politicos do Brasil invadidos pelo confronto de suas
cosmologias frente aos valores ocidentais e capitalistas. Para Guillois (1994), “as
diversas formas de regulamentar a questéao territorial indigena implementadas pelos
Estados Nacionais ndo podem ser vistas apenas do angulo do reconhecimento do

direito a terra’, mas como tentativa de solugédo desse confronto” (p. 41).

Figura 12 — Mapa com a localizagéo das Terras Indigenas Lakland Xokleng

em Santa Catarina.

Mapa de Localizagio das Terras Indigenas Liklind Xokleng em Santa Catarina

Fonte: Ladik e Nunes (2023)

No caso do povo Lakland Xokleng, antes do contato imposto pelo Estado em
1900, havia mobilidade sazonal em torno da coleta e da caga, entre a regido centro
de Santa Catarina, indo até o sul do Parana e o norte do Rio do Sul, conforme o mapa
de Silvio Coelho dos Santos (1973) (mapa 02). Ja as “terras indigenas” sao espagos

demarcados politica e administrativamente.

Figura 13 - Mapa do territorio histérico do Povo Lakland Xokleng
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Fonte: Silvio Coelho (1973)

Considero que tanto os processos de disputa em torno das terras indigenas
demarcadas como as retomadas territoriais que estdo em processo atualmente, ndo
se separam dos movimentos de desobediéncia Lakland Xokleng frente aos limites
coloniais e raciais. Concordo que o “territorio” de um grupo pode ser pensado como
um substrato de sua cultura (Gallois, 2004) e ndo somente como aspecto imaterial ou
delimitado politicamente por leis. Se o Estado e o racismo limitaram ou limitam o
pertencimento étnico a um espaco fisico “aldeado” ligado a uma “terra indigena”, o
que vemos € a presencga indigena alargando tais limitagées, em um processo de
agéncia subversiva que ocupa diferentes espagos sociais, revelando um senso de
territorialidade implementado, de diversas maneiras, em diferentes contextos. A
defesa do direito a terra Lakland nao se confunde com qualquer conformidade com a
limitagdo de seu modo de vida. Isso ocorre nos dias atuais, mas advém deste o “tempo
do mato”, mostrando-se como uma temporalidade circular, de comego-meio-comecgo
da luta ancestral (Bispo, 2015). Assim, o territério usado, como diz Milton Santos
(1996; 2005), esta para além do territorio originario ou das terras demarcadas pelo

Estado, mas revela um movimento amplo e coletivo em diferentes espagos:
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Figura 14 - Territorios da Luta Lakland Xokleng identificados no estudo
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Fonte: Elaborado pela Autora, com uso do Mymaps Google.

Inclui no mapa acima a demarcag¢ao que vem sendo feita por mobilizagdes
Lakland Xokleng em Santa Catarina também para além das retomadas territoriais
supracitadas, incluindo também espacos historicamente negados a sua agéncia como
universidades, arte, politica, e esporte. Compreendo que suas presencas ativas
nestes diferentes territdrios, produzem territorialidades outras, que se relacionam ao
poder hegemd&nico, mas o subvertem.

No caso das universidades, cito a massiva presencga Lakland Xokleng na
Universidade Federal de Santa Catarina, iniciada em 2008 na graduacgao, e que tem
sido um motor fundamental deste povo no sul do Brasil. O “tempo do mato” é
atualizado no cotidiano da “cidade universitaria” descolonizando modos de pensar e
demarcando diferengas étnicas e raciais na elaboracao de condi¢des de permanéncia,
nomeacado do racismo e disputas epistemoldgicas. Nao somente “ocupam” mas
reinventam o modo de vida Lakland Xokleng usando este territorio - produzindo novas
territorialidades. Torna-se um local de morada, mas também um espago que gera
mudang¢as nas politicas publicas demarcando que espacos de poder como a
universidade publica também € espaco para os povos indigenas, ndo somente como
estudantes, mas também como professores e pesquisadores, alterando o modus

operandi da colonialidade (Viana, 2017). Os Lakland Xokleng se colocam a frente na
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disputa de diferentes agbes institucionais na UFSC28, no campus Florianopolis,
especialmente no campo do racismo (Viana et al, 2025) e reunem-se coletivamente
como movimento indigena.

A partir da relagdo com o contexto universitario e com o ativismo
indigena, vemos também o surgimento de parcerias de trabalhos Lakland Xokleng
como o Portal Saberes Lakland2°, uma plataforma digital desenvolvida pelo estudante
de Jornalismo e produtor Jucelino de Almeida Filho e pela professora e pesquisadora
Walderes Cocta Pripra, e que reune patriménios orais, artisticos, culturais e produgao
cientifica do povo Lakland/Xokleng. Estes produtores ampliaram sua atuagéo, e
desenvolveram documentarios e animagdes premiadas, como o curta-metragem
“Vdnh g6 t6 Laklané™° (2022) que agrega também o estudante de Jornalismo
Fernando Xokleng e que reconstréi poeticamente o tempo do mato, a retomada da
lingua, o impacto de uma barragem, a presenga das igrejas evangélicas e a questao
do Marco Temporal, do qual o povo é protagonista. Este documentario foi premiado
em diferentes lugares ficando em segundo lugar na categoria Conhecimentos
Coletivos, Identidades e Acgao Climatica em um festival em Lima, Peru, em 2023. Além
disso, os estudantes indigenas da UFSC envolvidos em projetos semelhantes, foram
premiados no Prémio Catarinense de Cinema de 2023 com projetos inspirados em
contos indigenas Xokleng, incluindo a primeira animagéao Lakland/Xokleng, "Kagpé jo
(A Origem)"3'. Jucelino e Fernando Xokleng foram indicados para compor o Comité
Gestor do Férum Setorial Permanente do Audiovisual de Santa Catarina (FSPAv) em
2023, espaco que recebeu indigenas pela primeira vez.

Um outro espago que vem sendo ocupado pelos Lakland Xokleng, é o futebol,
tanto com criangas, meninos, como com mulheres. O Time de Futebol Femino “Atlético
Xokleng” reune meninas e mulheres da Terra Indigena Lakland desde 2023. Segundo
uma das coordenadoras do projeto, Jéssica Gamu Pripra, a iniciativa surgiu diante da
auséncia de possibilidades de promogao a saude das mulheres, e das condicoes
precarias de saude mental diante de tantas violéncias cotidianas. O racismo nao foi o
ponto central para este movimento inicial, mas foi se apresentando cada vez mais

visivel ao passo que elas buscam apoios estruturais para transporte, uniforme, e

28 Qutros espacos universitarios também tém sido territério demarcados por suas presencgas, com
destaque para a FURB em Blumenau que tém um curso especifico para este povo.

29 Disponivel em: </portaldesabereslak.wixsite.com/portaldesaberes>.

30 Disponivel em: <cinemateca.org.br/filmes/vanh-go-to-laklano>

31 Disponivel em: <instagram.com/p/C6hN7VSvJNT>.
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outras necessidades para seguir jogando em campeonatos. “Para nds, como
mulheres e como indigenas, as portas estavam fechadas, era muito dificil conseguir
apoio”, explica Jéssica Pripra. Em 2024, ap6s participar de um evento académico na
UNIPLAC em Lages, Jéssica Pripra e Luana Pripra ficaram sabendo do time Leoas
da Serra de Lages, projeto hoje profissional, mas que que havia comegado como um
espaco de acolhimento para mulheres brancas vitimas de violéncia de género. A partir
deste encontro, os times/projetos passaram a estabelecer uma troca desde o lugar de
“‘mulheres”, transpondo barreiras raciais. A partir das condi¢des econémicas que o
Leoas da Serra tinha, contribuiram para melhorias estruturais no time indigena:
compra de materiais esportivos como chuteiras, uniformes, etc; além da construgao
de um espaco adequado para treinamento: um campo de futebol de qualidade dentro

da Aldeia Palmeira.

Figura 15 - Time de Futebol Feminino Atlético Xokleng
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Fonte: Jary André Carneiro Junior

Segundo o relato das coordenadoras do time, o encontro entre mulheres
indigenas e néao indigenas potencializou uma acédo conjunta de fortalecimento de
género e que gerou efeitos frente a desigualdade racial. Acompanhando estes
projetos e campeonatos de futebol durante o processo de pesquisa, observei que o
racismo se apresenta cotidianamente no tratamento desigual que recebem dentro e
fora de campo.

Ja no caso do time de futebol “Meninos da Aldeia”, volta-se para criancas e
adolescentes do sexo masculino, e & gerido pelo professor Atila Mokli Patté desde
2024. Ele conta que decidiu agir pois via 0os meninos indigenas muito presos a

celulares e uso abusivo de alcool, com poucas possibilidades de lazer e de se
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movimentar para além da aldeia: via neles o desejo de acompanhar campeonatos e
entdo decidiu reunir meninos e convidar familias. Atualmente o projeto recebe apoio
dos pais das criangas e adolescentes, além da secretaria de esportes de José Boiteux
que colabora com transporte, inscri¢oes e outros. O grupo ainda carece de um espaco

fisico adequado para treinar.

Figura 16 - Parte da equipe do “Meninos da Aldeia” junto de seu treinador.
R ;:

Fonte: Meninos da Aldeia.

Sobre o racismo, o treinador relata que € cotidiano “a gente percebe, a gente
sente”, especialmente por conta do nome da equipe. Quando entram em campo,
muitas vezes pessoas da arquibancada fazem gestos racistas de esteredtipos de
“indio”. Relata que recentemente sofreram preconceito na cidade de Rodeio, em um
campeonato, e decidiram pintar o rosto com as marcas tradicionais Xokleng, “uns
brancos de nossa cidade nos ajudaram a pintar os meninos”. O treinador relata que
existem regras sobre comportamentos racistas, mas que geralmente ndo sao postas
em pratica, como a voz de prisao, ja que se trata de um crime. No maximo o arbitro

pede para a pessoa que fez retirar-se do ginasio.

A gente ndo da bola pra isso. Eu falo pra eles (os meninos do time) pra gente
mostrar que a gente é indigena, que somos um povo feliz e bola pra frente”,
pois ele explica que o projeto contribui “para mostrar que os indigenas
existem José Boiteux e jogam bola (Atila Mocliking Patté, 2025)

Em Vitor Meireles, em 2024, também acompanhei cenas de tratamento injusto
de arbitros brancos frente a times indigenas durante campeonatos locais, por
exemplo. Situagdes cotidianas que por vezes se revelaram como um “aparthaide
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sofisticadissimo” como diz Lélia Gonzalez (1982), pois enquanto em outros paises o
apartheid era explicito, legalizado e institucionalmente reconhecido, o brasileiro é
“sofisticado” porque se disfarga sob o mito da democracia racial, produzindo exclusao
e hierarquia sem precisar declarar-se abertamente racista. Frente a uma realidade
local de apartheids, os times de futebol tém agenciado movimento, transgressao de
limitagdes e o orgulho de ser Lakland Xokleng.

Mas, a ocupacao de territérios, ou a reinvengao deles, esta em todas as facetas
da vida deste povo, dentro e fora da Terra Indigenas. Neste sentido, duas outras cenas
recentes também chamaram atenc¢ao durante esta pesquisa: em 2023 o prefeito de
José Boiteux decretou como lingua oficial o portugués, restringindo o uso das linguas
indigenas em reparticdes publicas; em 2024 foi aprovado o nome “Vale Europeu”
como oficial para a regido do Vale do Itajai. Nos dois casos, observei a nomeagao do
racismo anti-indigena e o agenciamento coletivo e antirracista Lakland Xokleng.

José Boiteux € um municipio fundado em 1987, emancipado de Ibirama no Vale
do Itajai, Santa Catarina. Ele é a principal cidade a fazer fronteira com os limites da
Terra Indigena Lakland e, dentre seus quase seis mil moradores, quase metade sao
indigenas. No entanto, em 2023, ndo havia nenhum indigena em cargos de gestao
municipal ou no legislativo deste municipio. Exceto no Conselho Tutelar, que havia
recebido duas mulheres indigenas eleitas pela sua comunidade em 2022. Uma das
questdes que envolviam esta representatividade, era a possibilidade que tais
profissionais tinham de acolher e orientar familias Xokleng em situagao de violéncia,
usando a lingua materna. Este avango era comemorado pela comunidade que, apos
décadas de medo de se expressar sua lingua e cultura, tinham agora garantido pelas
legislagdes oficiais seus direitos interculturais. No entanto, localmente esta
possibilidade foi cerceada em 2023 quando, apds reclamacgbes de profissionais
brancas, a prefeitura municipal exigiu que somente o portugués fosse utilizado nas
reparticées publicas. O Decreto n° 106 de agosto de 2023, fundamentou-se no artigo
13 da Constituicdo Federal para validar o portugués como lingua oficial,
negligenciando o artigo 231 da mesma lei que prevé aos indigenas o direito a
praticarem suas culturas e linguas em qualquer espago do territério brasileiro. A
decisdo local se desencontra com as inumeras agodes institucionais no Brasil pelo
reconhecimento as linguas indigenas, com a traducdo de legislacbes e cartilhas
orientativas; a possibilidade do uso da etnia no registro nominal; as ag¢des pela

interculturalidade na educacdo escolar e na formacdo académica, dentre outros.
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Segundo os relatos que acompanhei, o caso gerou a denuncia de uma pratica racista,
causando revolta na comunidade indigena e sofrimento psicoldgico as conselheiras
tutelares que se afastaram. Uma delas me dizia: “depois de tantas violéncias do
Estado para nés nao falar nossa lingua, achei que agora eu poderia viver em paz,
como indigena”. O cacique da época, em entrevista jornalistica, afirmou que o caso
seria denunciado para a Assembleia Legislativa de Santa Catarina e para a
Articulacdo dos Povos Indigenas do Brasil (APIB). Ele fala que o uso da lingua
indigena é importante para a comunicagdo com as familias que, por vezes, nao
conseguem entender a legislagdo do Estado e precisam de tradugédo na sua lingua
materna. Dias apos, o prefeito voltou atras diante da repercussao nacional do caso, e
da orientacdo do Ministério Publico Federal que indicou a necessidade de sua
revogacao.

Nunca houve presidente da camara ou prefeito indigena em José Boiteux,
embora a camara municipal ja havia tido vereadores indigenas, sendo os primeiros
em 199232 Segundo relatos, a comunidade indigena costumava se dividir em
diferentes partidos politicos, mas, em 2024, pela primeira vez os indigenas se
organizaram (quase que majoritariamente) em torno de um so partido politico e, uma
das pautas que reivindicavam envolvia votar em candidatos que nao prejudicasse
mais os indigenas da regido. Com todas as contradigbes de uma eleicdo municipal no
interior do Brasil, observei o processo de escolha de um candidato indigena para a
camara de vereadores em um partido conhecido como sendo “de esquerda”, e sua
chapa com novo prefeito ndo indigena. Ao questiona-lo sobre uma posig¢ao politica,
ele me dizia que este era um partido “dos indios” e que nao se confunde com uma
esquerda branca. Entre suas propostas de mandato estava oficializar a lingua Xokleng
na cidade de José Boiteux. Acompanhei a movimentagao da comunidade em torno da
politica institucionalizada e vi como este povo se articula com os modos ocidentais de
fazer politica, subvertendo-os a seus modos.

Eleito com 256 votos, o candidato indigena foi empossado presidente da
camara municipal. Em seu discurso de posse, falou na lingua materna primeiro, e
depois, em portugués, falou aos presentes que nunca mais haveria qualquer restricao
ao povo indigena sobre seu direito a lingua materna. Na comunidade havia um tom

de alivio, e muitos lembraram do fato ocorrido no ano anterior. A forca da comunidade

32 Disponivel em: <https://amavi.org.br/municipios-associados/politica/jose-boiteux>.



https://amavi.org.br/municipios-associados/politica/jose-boiteux

116

indigena frente a politica municipal colocou um novo prefeito, alinhado aos direitos
indigenas. Em 20 de margo de 2025, o vereador conseguiu aprovagao quase unanime
da Lei Municipal n°® 1299, que co-oficializa o Xokleng (e as linguas italiana e alema)
frente a lingua oficial brasileira, o portugués. Segundo a lei, “As atuacdes
administrativas realizadas nas linguas cooficiais sdo validas e eficazes, desde que
complementares ao idioma oficial, que devera constar dos respectivos documentos” e
o “Poder Publico disponibilizara tradutor, quando necessario, para evitar agées de
carater discriminatério em razao do uso de lingua cooficial”. O caso revelou a forga
coletiva dos Lakland Xokleng frente ao racismo institucional local que privilegia
brancos em detrimentos de indigenas.

Em maio de 2024, a aldeia Goj Ko N& que fica na cidade de Blumenau no Vale
do Itajai em Santa Catarina, se posicionou contraria a aprovagao do Projeto de Lei
que aprova o nome “vale europeu” para a regidao. A comunidade lembrou que esta lei
foi produzida negligenciando ndo somente a presenga dos povos indigenas, mas,
especialmente, silenciando um processo sanguinario de apagamento das vidas

Lakland Xokleng e denunciaram:

Nao faz muito tempo que este mesmo vale, antes de ser chamado de "do
Itajai" era chamado de "Vale dos Bugres". Parece que estamos voltando no
tempo (...) Essa lei foi feita sem que nenhum povo originario tenha sido
consultado sendo que um numero incalculavel de nossos ancestrais foram
assassinados justamente nesta regido e expulsos e perseguidos até a morte,
justamente pelos invasores europeus que lhes usurparam as terras, as
florestas, as aguas e inclusive nossas préprias vidas. (...) Independente das
alegadas herancgas "europeias”, "alemas" ou "italianas" dos atuais residentes
desta regiao, é fundamental que uma eventual mudanga do nome da regido
seja realizada com consulta aos povos originarios e que o0 novo nome seja
respeitoso para os milhares de indigenas que foram mortos, as mulheres que
foram repetidamente violentadas e as criangas que foram sequestradas. A
histéria deste massacre é bastante documentada, e ja ndo estamos mais no
século XIX quando os jornais e os politicos locais enalteciam os genocidas
como herdis da coldnia que foram contratados para servigos mercenarios. A
situagcdo s6 comegou a mudar mesmo no inicio do século XX apés a criagéo
do SPI (que atualmente é a FUNAI), um 6rgéo que foi criado JUSTAMENTE
para tentar interromper o genocidio que era provocado ESPECIFICAMENTE
contra os ancestrais do povo Lakland / Xokleng (...) A consulta aos indigenas
€ obrigatdria, ela nem mesmo foi considerada em qualquer momento da
discussdo da dita lei. A lei em questao, seus tramites, suas votagbes e
encaminhamentos para governador em tempo recorde, durante a dita
"ALESC itinerante", deixam explicitos quais sédo os interessados na questao.
O turismo se embriaga em uma suposta identidade europeia (Terras
Indigenas, 2025, s/p)33.

33 Disponivel em: <terrasindigenas.org.br/pt-br/noticia/223978>.
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Esta mobilizacdo da aldeia Goj Ko Na é mais uma das diferentes denuncias
das praticas etnogenocidas contra o povo Laklané Xokleng no Vale do ltajai. E um
exemplo de como opera o racismo anti indigena nesta regido: como uma ideologia de
supremacia racial, uma branquitude acritica, conforme aponta Lourengco Cardoso
(2015): herdeiros que nao reconhecem sua historia de privilégios e pactuam pela

continuidade da narrativa colonizadora dentro das instituicdes.

5.2 PERSPECTIVAS LAKLANO XOKLENG SOBRE AS RELACOES ETNICO-
RACIAIS

A Terra Indigena Lakland faz fronteira com quatro municipios constituidos a
partir do projeto de colonizagdo alema e italiana, principalmente, sendo eles: José
Boiteux, Vitor Meireles, Dr Pedrinho e ltaidpolis. Atualmente, vivem na Terra indigena
aproximadamente trés mil pessoas (IBGE, 2022), em sua maioria Lakland Xokleng,
mas também pessoas que se autodeclaram Kaingang, Guarani, Cafuzos, e alguns
zug (brancos).

Nas primeiras conversas que fiz sobre esta pesquisa, rapidamente ouvi de
jovens e de mais velhos algo semelhante aos debates anticoloniais: “o racismo
comecgou com a colonizagcdo”. O ancido Ndilli Jeremias Patté (62), por exemplo, me
explicava que ja haviam disputas entre as etnias: os povos Guarani, Kaingang e
Xokleng. Mas, segundo ele, o racismo comegou com as violéncias dos bugreiros que
matavam indigenas para poder “colonizar” a terra - uma necropolitica financiada pelo
Estado e por familias colonas, que alias enriqueceram a partir deste contexto, como é
o caso dos Koerich relatado pelo professor Silvio Coelho dos Santos (2002). Uma
palavra Xokleng apareceu para explicar a experiéncia do racismo: “guzag”. Segundo a
visdo de algumas das pessoas que conversei, esta palavra que nao pode ser traduzida
diretamente para o portugués, mas indica ser tratado como “um nada”, ser

LT3 ”

“‘menosprezado”, “uma pessoa que nao vale nada”, “ndo é dado valor a esta pessoa”,
“sem dignidade”, “sem humanidade”; “menos que um animal”, “desprezado”. Me diziam
que assim se sentem com o preconceito e racismo.

Ao mesmo tempo, nas primeiras conversas que tive com brancos das cidades
de fronteira a Terra Indigena, ouvi algumas afirmagdes sobre o cotidiano: “nds vivemos
em harmonia com os indios aqui”; “os indios aqui gastam bem no comércio, temos uma
boa relagéo”. Logo fui identificando que a vida econdmica dos comerciantes e colonos

de José Boiteux depende da mao de obra indigena e de seu poder de consumo - afinal
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sao quase metade da populagdo do municipio e trabalham, estudam e circulam nos
servigos oferecidos pelos brancos da cidade. Sdo mao de obra para as plantacdes de
fumo, para as malharias, para as madeiras. Mas sao acusados de ndo gostarem de
trabalhar muito, e de que preferem ficar sem “carteira assinada” - o que incomoda os
colonos que querem empregados fixos. Pude acompanhar a rotina de algumas
pessoas indigenas neste deslocamento para o trabalho e o relato envolve uma
desigualdade econdémica que garante aos brancos privilégios que se estruturam com
o projeto de colonizagado deste territorio e usufruto de riquezas indigenas, como as
madeiras nativas que enriqueceram familias em I|birama, como o ‘caso Marchetti’
bastante documentado (Nunes e Ladik, 2023).

Neste estudo (durante 2023 e 2025) aprendi que pessoas nao indigenas (os
brancos) sdo nomeadas pelos Xokleng como “zug” - sdo pessoas que tém modo de
ser e aparéncia de descendentes de europeus colonizadores. Especificamente aos
brancos de José Boiteux e Vitor Meireles que trabalham com a terra, € comum o uso
da expressao “colono” - identidade bastante valorizada pela gestdo municipal com
festas e incentivos financeiros. A palavra “Agonhka” é usada para indigenas se
referirem aos demais indigenas - os “parentes indigenas”, independente do povo que
pertencem. Trata-se de um pertencimento que amplia a nogcao de etnia e se encontra
com a luta do movimento indigena. Ao mesmo tempo, em algumas ocasides, Vi ser
usada a palavra “Vénhlel” para se referir a indigenas que ndo sao Xokleng. Pessoas
de aparéncia e modo de vida vinculados a ancestralidade africana, sdo nomeadas
como “Txa” que significa “preto”. Ja para a comunidade quilombola do Rio do Laiz, o
mais comum & serem nomeados e se autoidentificarem como “cafuzos”, “comunidade
cafuza’.

A palavra Xokleng, por sua vez, aparece inicialmente como identificacdo dada
por pesquisadores ndo indigenas a partir da década de 1960, embasada na palavra
“txukleg” que significa “aranha”. Anteriormente foi usada a expressao “botocudos”para
designar este povo, ja que os brancos viam o botoque que os homens do povo usavam
nos labios inferiores. Ja o termo Laklané (povo que vem do sol) diz respeito a um
processo de auto identificagao a partir de 1990, protagonizado por algumas familias.
Atualmente é comum utilizarem a jungdo do Lakland/Xokleng para a identificagdo
politica (fora da comunidade), mas no cotidiano da comunidade, nem todos se
identificam como Lakland no dia a dia. Para compreender mais este processo, vale a

pena acompanhar os estudos do professor e Dr Nambla Gakran (2005; 2015).
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Ha dentro desta terra, uma aldeia Guarani nomeada “Takuaty” que conta com
aproximadamente 15 familias sob lideranga de um guarani®*, os Guarani s&o
normalmente nomeados pelos Xokleng como “Vénhlel”, e - segundo os relatos dos
mais antigos - antes da colonizagédo e da redugcdo a uma reserva indigena, haviam
conflitos étnicos entre os Xokleng, Guarani e Kaingang, sendo que até hoje € comum
expressdes pejorativas nas relagdes inter-étnicas e que, por vezes, parecem se
entrelacgar a ideia de raca. Sao necessarios mais estudos sobre estes tensionamentos,
assim como me lembrou uma jovem guarani durante meu processo de devolutiva em
outubro de 2025, na escola Vanhecu Pate. Nao tenho condi¢des de, por meio deste
estudo, afirmar compreender estes tensionamentos. Mas € possivel perceber que ha
nuances étnico-raciais que nao podem ser generalizadas.

Ha também uma comunidade reconhecida pelo Estado como quilombola na
regido, mas que se identifica e é identificada localmente como “comunidade cafuza”,
sendo composta por aproximadamente 30 familias. Segundo estudos etnograficos, a
Comunidade Cafuza de José Boiteux/SC advém de dissidentes da Guerra do
Contestado (1912-1916) que passaram a morar na Terra Indigena e que, em 1993,
tiveram o reconhecimento de um espaco proprio, fora da Tl, por meio de um
assentamento legalizado pelo Incra. Pedro Martins (2001) os define como grupo étnico
formado pela miscigenagdo entre negros e indios e que partilha de maneira mais
ampla de uma “cultura cabocla”, sendo uma identidade de resisténcia diante de tantas
violéncias, como a exploragdo de sua for¢ca de trabalho pelo Estado no contexto

indigenista.

Figura 17 - Estrada proxima a entrada do territorio da comunidade quilombola em

José Boiteux

34 A Aldeia Takuaty pertence a Aldeia Bugio e esta sob lideranga Guarani, mas submetida a
organizacéo da Terra Indigena Lakland Xokleng. As especificidades Guarani bem como o contexto
quilombola nao foram foco deste estudo.



120

A

PAVIMENTAGAO DO ACESSO DA
COMUNIDADE QUILOMBOLA

NA LOCALIDADE RIO LAEISZ

Fonte: Iclicia Viana
Legenda: Foto registrada em 2024.

Quando pergunto sobre que caracteristicas definem as pessoas nao indigenas,
sao apresentados elementos como: “pensamento individualista”, “se acham
superiores”, “ndo entendem a coletividade”, “focam em guardar dinheiro”, “ndo
respeitam a natureza e espiritualidade”, entre outros. Nas respostas a palavra “zug”
também aparece relacionada a aparéncia fisica ou cor de pele clara, além de um modo
de pensar, ser e de viver.

“Mestico” e “indio puro” sdo expressdes que também aparecem nas relagdes
cotidianas, e que vem sendo denunciada como uma categoria criada pelo racismo
para falar sobre aqueles indigenas que supostamente haviam deixado de ser
indigenas por serem fruto de relagdes inter-raciais. Se por um lado algumas familias
indigenas defendiam antigamente a existéncia de uma “pureza”, por outro lado, essa
ideia tem sido questionada e combatida principalmente por jovens indigenas Lakland
Xokleng. Ouvi de algumas pessoas mais velhas as expressdes “indio puro” referindo-
se aos Xokleng que tém ascedéncia Kaingang, por exemplo; e “mesticos” quando séo
pessoas Xokleng que tém ascendéncia de relag¢des interraciais, principalmente entre
indigenas e brancos ou indigenas e negros. Ja em outros dialogos, encontrei
questionamentos sobre mesticos serem também Xokleng, independente do fendétipo
ou da origem étnica. Esta foi também a narrativa presente na convivéncia com o
coletivo Juventude Xokleng que vém demarcando que todos eles sdo Xokleng (“Ag T6

Txukleng V&”). Ao mesmo tempo, em experiéncias com criangas e jovens, observei a
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presenca de efeitos das hierarquizagdes étnico-raciais nos contextos familiares e
escolares, quando, por exemplo, reproduzem discursos racistas contra indigenas de
pele escura ou de fendtipo de pessoa branca.

A histéria do aldeamento Xokleng € marcada pela presenga e colaboragao de
Kaingang que vieram da regido da bacia do Tibagi no Parana. O estudo de Osiel Kuita
Pate (2020), teve como objetivo contar um pouco desta relagdo de sua familia de
origem Kaingang em relagdo com Lakland Xokleng e mediagdo no processo de
contato em 1914. Segundo ele, o povo néo reconhece o termo “pacificagdo” criado
pelo Estado, mas nomeia este processo como “contato”, onde teve agéncia e
protagonismo pouco mencionado e pouco reconhecido nas pesquisas dos nao
indigenas: “o outro lado da histéria foi silenciado, ja que este lado heréico Lakland
Xokleng e Kaingang é pouco mencionado” (p. 130). O educador explica que o contato
com o branco ja era um processo previsto pelas liderancas Lakland Xokleng, Kovi e
Vomblé, que buscavam alternativas ao genocidio produzido pelos “bugreiros” e a
vinda da familia Kaingang foi fundamental para este processo. Estes povos tinham
muitas semelhancgas linguisticas e culturais, e vieram a convite do agente do Estado,
Eduardo de Lima e Silva Hoerhann. Veio uma familia: um pai, seus filhos e netos, um
genro e uma nora e apos o contato, seus descendentes seguiram morando na Terra
Indigena. Seus descendentes tiveram maior proximidade histérica com o agente do
Estado e com os dispositivos de poder que foram se configurando no aldeamento. Os
relatos que ouvi até hoje apontam que este “acordo” entre indigenas e nao indigenas
foi, tanto uma estratégia de sobrevivéncia de um povo, como uma forma de “alianga”
com os colonizadores, e que acabou gerando efeitos nas relagbes internas da
comunidade - um povo que foi se refazendo apds o processo genocida dos bugreiros.

A pesquisadora Walderes Cocta Pripra de Almeida (2015) também afirma
que nao se aceita mais o termo “pacificagao”, e parte da comunidade reconhece como
“contato” de 1914, ou processo de “silenciamento”, que geraram inumeros efeitos no
povo e na memoria local. Neste sentido, se por um lado a comunidade busca meios
de fortalecer sua memoria coletiva de enfrentamento aos moldes coloniais, pude
verificar como Eduardo de Lima e Silva Hoerhann, agente do Servigo de Protegao ao
Indio (SPI), € nomeado nas cidades fronteiricas da Terra Indigena como um “pioneiro”
que supostamente “salvou os indigenas” do morticinio e abriu caminhos para a
efetivagao das colbnias de imigrantes na regiao, ja que negociou o espaco da “reserva

indigena” com a colonizadora Hanseatica.
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Trata-se de um homem branco que advinha de familias de militares com
discurso positivista e que, ao longo das décadas de gestdo da reserva indigena,
tornou-se um tirano que acirrou violéncias multiplas. Na cidade de Ibirama ha museus
e monumentos em memoria a este agente do Estado, na comunidade indigena, ha
silenciamentos e memarias dubias: por um lado um aliado que colaborou no fim do
genocidio e que - para isso - estabeleceu amizade e vinculo com liderangas indigenas.
Por outro, aparece como a encarnagao da violéncia etnogenocida, que vai matando
aos poucos os elementos de vida coletiva, a lingua, as relagbes familiares e a
organizacéao social do “tempo do mato” (Pripra, 2023). Sua atuagao envolveu também
praticas de corrupgao, exploragéo ilegal da area indigena, e escravidao, tema ainda
pouco estudado no Lakland Xokleng. Nos momentos que tentei tocar neste tema,
pairou um siléncio: nem jovens nem mais velhos parecem poder dizer algo sobre uma
violéncia semelhante no contexto aldeado. Mas o siléncio também fala: expressa a
dor de nao poder ser nomeada a violéncia, um efeito psicossocial da violéncia de
Estado e do racismo.

Mas os dados sobre a atuagdo do Servigo de Prote¢do ao Indio (SPI) indicam
a existéncia de praticas como estas em demais contextos brasileiros, sob a vigilancia
e punicéo praticadas pelo Servico de Protecdo ao indio sob o regime tutelar (Furtado,
2007; Souza Lima, 1995). Sdo temas que muito dialogam com as discussdes
estabelecidas por Franz Fanon (1968) sobre o papel do colono e do agente do Estado,
como nao sendo apenas executor da autoridade, mas também alguém cuja identidade
€ sustentada pelo poder sobre o colonizado. “O colono ndo é apenas um explorador
econbmico; ele é também o portador da lei, da policia e da forca armada, pronto a
suprimir qualquer resisténcia e a manter a dominagdo do colonizador sobre o
colonizado” (Fanon, 1968, p. 36). Neste sentido, concordo que o colonizador se
mantém em um sistema de dominagao que o legitima e reforga hierarquias raciais e
sociais. Neste sentido, a violéncia é inata ao colonialismo, porque o processo de
colonizagdo depende da submissédo do colonizado. Do ponto de vista de género, a
figura de Eduardo de Lima e Silva Hoerhann foi também uma figura marcada pela
imposi¢ao de logicas patriarcais e de naturalizagdo da exploragéao fisica, sexual e
laboral de mulheres indigenas. Em sua genealogia, as relagdes e filhos indigenas sao
apagados dos registros oficiais.

O agente do colonizador exerce violéncia explicita (prisdes, massacres,

deslocamentos) e violéncia simbdlica (estigmatizacdo, apagamento cultural,
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educacéo que inferioriza o colonizado). Essa dinamica cria um ciclo de opresséo, onde
o colonizado € desumanizado e o agente do colonizador reforga sua prépria identidade
através da dominacgao: “o pacificador dos indios botocudos” € uma identidade exaltada
na regiao. Isso € comum nos contextos colonizados, quando a memoaria oficial exalta
figuras de colonizadores e apaga a agéncia indigena. No caso dos Lakland Xokleng
nao € diferente: o unico monumento local onde aparecem indigenas, reproduz
esteredtipos coloniais e de inferiorizagao racial, enquanto os colonizadores aparecem
como figuras heroicas: seus utensilios pessoais e institucionais, mapas, fotografias e
documentos. Em Ibirama encontramos exatamente esta realidade, como mostram as

imagens abaixo.

Figura 18 - Genealogia oficial de Eduardo de Lima e Silva Hoerhann

Fonte: Iclicia Viana
Legenda: Foto registrada em 2023.

Figura 19 - Cartao de Visita disponivel no Museu dedicado ao colonizador, em
Ibirama SC.
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Fonte: Iclicia Viana

Legenda: Foto registrada em 2024. Documento escrito: “Eduardo de Lima e Silva Hoerhan -
pacificados dos indios botocudos de Santa Catarina e Inspetor do Servigco Federal de Prote¢do aos
Indios. Posto Indigena Duque de Caxias - Hamonia, Santa Catarina”.

Figura 20 - Monumento em homenagem aos “pioneiros da colonizag¢ao” - Ibirama,

Fonte: Iclicia Viana
Legenda: Fotos registradas em 2024.

Ao nos dirigirmos a Terra Indigena Lakland, uma das possiveis entradas
envolve passar pelo municipio de Ibirama e depois de José Boiteux, emancipado em
1989. Ibirama € a principal cidade que, até 1989, fazia fronteira com a maior parte da

TI. Ibirama foi originalmente parte da coldnia alema desenvolvida no século XIX, em
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1913 foi oficialmente criada como Distrito de Haménia, em homenagem a colonos
vindos da regido de Hunsruck, na Alemanha.

Desenvolvida a partir do genocidio dos indigenas Lakland Xokleng e da
exploragd de madeira e frutos nativos da terra indigena. Segundo registros oficiais, as
principais familias brancas e ricas desta cidade herdaram riquezas ilegais, a partir da
negociagado que a propria FUNAI fez em relacdo a exploragéo da terra indigena nas
décadas de 1960-1998 (Ladik e Nunes, 2023). A cidade ainda preserva alguns
elementos desta historia: discursos e memorias de uma histéria oficial que apaga o
protagonismo indigena. Um desses elementos € presente na arquitetura e nos
monumentos oficiais que definem a cidade de Ibirama como resultado do pioneirismo
de seus imigrantes europeus, que “bravamente” desenvolveram a agricultura e a

industria, como o “Monumento do Centenario”.

Figura 21 - Placa do Monumento da Imigracao.
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Fonte: Iclicia Viana

Legenda: Foto registrada em 2024. Transcrigdo da placa: “Os pioneiros de 1897 e as
geragdes seguintes que construiram o progresso e o desenvolvimento do municipio, a
populacao de hoje rende sua homenagem”

Segundo a prefeitura, em 1997, Ibirama completou 100 anos, e para
homenagear as pessoas que ajudaram a construir a cidade foi criado 0 monumento
do centenario. Nele estdo esculpidas as figuras do “indio, do Imigrante Desbravador,
do Agricultor e do Operario”. A obra, localizada na entrada da cidade, foi criada pelo
escultor ibiramense Roland Riklil e fica em dois lugares: na entrada principal da cidade
(uma rétula) no centro de Ibirama, e no acervo do Museu Eduardo de Lima e Silva

Hoerhann, museu que homenageia o chefe de posto do Servico de Protecdo ao indio
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(SPI), com o mesmo nome, responsavel pelo contato de pacificagédo e aldeamento
dos Xokleng em 1914.

Quatro pessoas sdo retratadas em plano paralelo, com diferentes posicoes
fisicas - em tom crescente: um homem nomeado como “indio”, semi ni com flechas e
agachado; um homem vestido e descalgo, com enxada sobre os ombros; um terceiro
homem arando a terra e um quarto homem com com aparatos industriais segurando
uma roda. A escolha do artista ndo é aleatdria: apresenta uma linearidade progressiva
de desenvolvimento com base na légica do trabalho, a mesma que operou a ideia de
que o indigena deveria tornar-se um trabalhador nacional. Trata-se, portanto, de um
discurso de evolucionismo social, sem receios, base do racismo cientifico e que

facilmente aponta para o evolucionismo biolégico, de Darwin.

Figura 22 - Monumento do Centenario na rétula principal da cidade de Ibirama, SC.

Fonte: Aju Gabriela Patté.
Legenda: Registrada em julho de 2025.

Ai identificamos a ideia de raca bioldgica, desenvolvida pelo racismo cientifico
do século XIX, mas materializada em uma obra de arte de 1997, na entrada da
principal cidade que se relaciona com a Terra Indigena Lakland. Nessa perspectiva, a
miscigenagcdo entre brancos e indigenas € considerada algo negativo para a
identidade nacional sendo o indigena uma categoria transitoria, “primitiva” que deixa
de existir ao passo que se relaciona com a “sociedade nacional”’, seus valores,
costumes, lingua, ideais capitalistas, etc. Que condi¢gbes de possibilidade permitem
emergir tdo acontecimento sem criticas? Que efeitos este monumento tem sobre os
discursos de verdade e de memodria social da regido indigena? Onde esta marcada a

memoria do ponto de vista indigena em uma regido que € indigena?
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A mestigagem, é outro processo presente no cotidiano das relagdes étnico-
raciais da Terra Indigena. A partir de um debate sobre “democracia racial”, uma
professora indigena estimulou os alunos a pensarem sobre o contexto Lakland
Xokleng. Logo os jovens lembraram e comentaram sobre um casamento imposto pelo
Servico de Protecdo ao indio (SPI), em 1953, entre um homem Xokleng e uma mulher
branca, de origem italiana. O caso, descrito na obra de Silvio Coelho dos Santos
(1973), é bastante presente na memoria da comunidade. E em algum momento, um
participante da roda perguntou se seria certo os indigenas continuarem se casando
com brancos, hoje em dia: “deveriam preferir casar entre indigenas”, dizia o jovem.

Os relatos e registros sobre este caso remontam o fato de que anteriormente o
Servico de Protegdo ao Indio (SPI) que tutelava a comunidade, inicialmente nao
permitia o casamento de indigenas com brancos e, ao mesmo tempo, promovia a
exploracéo sexual e estupro naturalizados neste contexto de vigilancia e punicao,
especialmente praticados por agentes do Estado, homens brancos. Mas, em dado
momento historico, a politica de Estado passa a estimular as relagdes interraciais,
agora indicando que a mesticagem nao era um problema, mas uma solugao para a
identidade nacional. Esta realidade mudou o cenario discursivo sobre “raga” e esta
extensamente debatida nos estudos criticos de raga no contexto brasileiro.

Assim, se no “racismo cientifico” imperava a ideia de que a “mistura” entre
‘racas” produzia a deteriorizagdo e aumento do elemento indigena e negro - que era
negativo para o pais, o “racismo cultural” e seu “mito da democracia racial” trabalhou
com a ideia de que n&o haviam ragas biolégicas, mas diferengas culturais
(hierarquizadas). Portanto, a suposta “mistura de ragas” era desejada, desde que a
populacao pudesse se identificar como “brasileira”, ja que indigenas eram grupos
culturalmente “inferiores” em seus “habitos”, “valores” ou “tradi¢cdes". Lélia Gonzalez
(1982) e Kabengele Munanga (1999) nos ajudam a compreender como o mito da
democracia racial contribuiu para negar a negagado da existéncia de um problema

estrutural que gerava desigualdades e violéncias: o racismo.

Figuras 23 e 24 - Casamento imposto pelo SPI entre um homem Xokleng e uma

mulher branca.



Fonte: Silvio Coelho dos Santos (1994).

Como pudemos ver nos casos descritos acima, € marcante no contexto Lakland
Xokleng, diferentes elementos discursivos e praticos que giram em torno de um
dispositivo de racialidade modulado por um poder tutelar: desde o contato
aparentemente pacifico entre indigenas e o Estado até os debates em torno da
mesticagem, opera a suposi¢ao de que sdo os brancos e o Estado que detém a tutela
sobre o destino da comunidade indigena. O poder tutelar € entdo novamente
fundamental para compreender a racializagéo e o racismo neste contexto. De forma
continua, mesmo com o fim do regime tutelar em 1988, o Estado seguiu atuando como
tutelador de direitos sociais basicos indigenas, recriando meios de mediar o direito de

ir e vir.
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O documento abaixo, de 2001, aciona o Estatuto do indio (lei 6.001 de 1973)
para justificar que os indigenas ainda s&o tutelados pela FUNAI (conforme seu artigo
7°) diante da necessidade de mobilidade para fora da aldeia. Indica que é proibida a
venda de bebidas alcéolicas a eles, diante de “qualquer problema com os mesmos”
mantenham contato com a FUNAI. Estes documentos se agregam a outros discursos
que experienciei na pesquisa, e reafirmam como a “prote¢ao” da FUNAI (e do Estado)
por meio da continuidade da tutela: mostra um processo racista que nao cria meios
para a emancipag¢ao, mas retroalimenta o que Gersem Baniwa (2012) chamou de
“fantasma da tutela”. Tais praticas ajudam a pensar em como o dispositivo de poder
tutelar modula a ideia de raga pelo pressuposto de uma “incapacidade indigena”.
Quais os efeitos psicossociais coletivos de conviver com um poder tutelar que prevé

a permanente incapacidade juridica indigena?

Figura 25 - Documento da FUNAI autorizando a mobilidade indigena em 2001.
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Afinal, ao longo da historia brasileira, a relagdo do Estado com os povos
indigenas estruturou-se por diferentes ciclos tutelares que, embora variem em forma
e justificativa, compartilham a légica de limitar a autonomia indigena. O primeiro, no
periodo colonial, foi o ciclo missionario, em que ordens religiosas assumiram a tutela
moral e politica sob a justificativa da catequese, controlando territorios, modos de vida
e trabalho. Com a Republica, consolidou-se o ciclo positivista, no qual o Estado, por
meio do recém-criado Servico de Protecéo ao indio (SPI), passou a considerar os
indigenas como “menores incapazes” a serem conduzidos ao progresso, ampliando
politicas de pacificagado e confinamento em beneficio da expansao territorial. A partir
de 1930, intensifica-se o ciclo desenvolvimentista-integracionista, culminando no
Estatuto do indio de 1973, que reforcou a incapacidade relativa dos indigenas e
subordinou seus territorios as prioridades de grandes obras, frentes de colonizagao e
projetos econdmicos (Oliveira, 2016; Cunha, 1992).

Parto da ideia de que estes ciclos podem ser pensados como discursos e
praticas que compdem o dispositivo do poder tutelar, conforme mostra Antonio Carlos
de Souza Lima (1995). Antonio Carlos de Souza Lima (1995) define o poder tutelar
como um arranjo politico-administrativo que estrutura a acdo do Estado sobre os
povos indigenas por meio de praticas de protegéo, vigilancia e condugao compulséria
de suas vidas. Esse poder se exerce nao apenas por leis, mas por uma combinacao
de burocracias, discursos e tecnologias de governo que produzem o indigena como
sujeito “relativamente incapaz” e necessitado de tutela.

Quadro 2 - Resumo dos ciclos histéricos da tutela.

Objetivo _
Ciclo Periodo Tutor principal Ideologia declarado Objetivo real =)
Missionario Séc. XWI-XIX Missiondrios Catequese Salvar almas, Controle de territdrio

pacificar e trabalho
Positivista— 1889-1930s Estado (SPI Positivismo, Proteger e Abrir fronteiras e
Republicano inicial) evolugio civilizar controlar populacfies
Desenvolvimentista— 19301983 SPI/FUNAL Desenvelvimentismo Integrar & nagdo Liberar terras para
Integracionista projetos econdémicos
Pos-1988 1988-hoje — Direitos originarios Autonomia e Persisténcias

reconhecimento tutelares informais

Fonte: Elaborada pela autora.

A partir dessa chave analitica, é possivel compreender os diferentes ciclos

histéricos da tutela como modos especificos de exercicio do poder tutelar: no ciclo
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missionario, esse poder era centrado na catequese e no controle espiritual das
populagdes; no ciclo positivista-republicano, assume forma estatal com o SPI, pautado
pela ideia de pacificagao e incorporagao ao progresso; € no ciclo desenvolvimentista-
integracionista, consolida-se uma administracdo fortemente burocratica, que, sob o
discurso do desenvolvimento nacional, restringiu autonomias e subordinou territorios
a projetos econémicos. Embora a Constituicdo de 1988 tenha rompido juridicamente
com a tutela, Souza Lima demonstra que o poder tutelar persiste de maneira difusa,
nas praticas administrativas, na mediagao estatal obrigatéria e nas politicas publicas
que continuam produzindo formas de dependéncia e subordinagcdo. Assim, o poder
tutelar funciona como um fio condutor que articula continuidades entre os ciclos
historicos da tutela, revelando a permanéncia de mecanismos estatais de controle
sobre os povos indigenas.

Na experiéncia cotidiana com indigenas e néo indigenas dentro e fora da Terra
Indigena Lakland, entre 2023 e 2025, pude conhecer algumas das expressdes do
poder tutelar e relacionar como esta ideia tem a ver com o processo de racializagéo e
do racismo anti-indigena. Ao mesmo tempo que operava explicitavamente, era
nomeado as vezes como “preconceito”, as vezes como “discriminagao”. Se para a
Psicologia estes conceitos se diferenciam teoricamente, para a pesquisa importava
mais compreender como a opressao étnico-racial € nomeada e enfrentada neste
contexto. O reconhecimento coletivo do pertencimento étnico-racial, muito utilizado
para o acesso a politicas publicas, é validado por um termo escrito, assinado por
caciques que reconhecem aquela pessoa como indigena ou como pessoa que mora
com a comunidade Lakland, conforme a previsdao constitucional e internacional de
autonomia dos povos indigenas. Os caciques, durante este periodo de pesquisa,
foram em geral homens Xokleng, de origem reconhecidamente Xokleng. Ha algumas
cacicas mulheres, na fungdo de vice cacique.

Relatos informais e entrevistas indicaram que entre estas diferencas étnicas e
raciais no cotidiano da Terra Indigena, ha um histérico de hierarquias, sendo que a
maioria destas surgiram com o processo colonial. Ao mesmo tempo, ha hoje um
movimento de negar hierarquizagbes entre elas indicando que, independente da
aparéncia ou ascendéncia “miscigenada”, todos sdo Lakland Xokleng: “Ag Té Txukleg
V&” subvertendo defini¢gdes cristalizadas e essencialistas.

Na pesquisa realizada pelo etnélogo Alexandre Namem na década de 1980,

ele categorizou pertencimentos étnicos-raciais naquele momento historico, a partir de
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seus interlocutores. No quadro abaixo, nomeado como “categorias étnicas na TI
Ibirama”, o autor trabalha com “botocudos” para os Lakland Xokleng e afirma que tais
categorias ndo esgotam o universo multiplo de identificagbes, principalmente se for
considerada a complexidade da lingua materna. Comparando com o caso do Xingu,
concorda que "a politica da etnicidade encontra na biologia e na cultura objetos
primordiais na direcdo de sua representacao ideoldgica. Representacdo esta, ao
mesmo tempo - e complementarmente-, contestata ria e reivindicativa" (Menezes

Bastos, 1989, p. 567).

Figura 26 - Quadro desenvolvido por Namem (1994).
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Fonte: Namem (2020).

Em uma perspectiva critica a colonialidade que produz a ideia de raga e
racismo entre povos indigenas, inquieta compreender como as relagdes de etnicidade,
aparentemente marcadas por concepgdes biolégicas, se relacionam ao processo
sécio-histérico de imposicdo colonial e dos projetos de embranquecimento
promovidos pelo Estado brasileiro. O quadro acima apresenta hierarquias raciais, e
nao somente origens “étnicas”. Vemos que, alias, o Estado se beneficia das nogoes
de “mesti¢co” e “improdutivos” para negar direitos territoriais do povo.

Isso significa dizer, a partir da nogéo de dispositivo de racialidade, que tais
modulag¢des do pertencimento étnico-racial se alteraram conforme o contexto de
opressao do racismo anti indigena, sendo um processo de negociacdo a partir das
condigdes impostas. Ao mesmo tempo, tais discursos coexistem e ndo sdo processos
lineares totalmente superados no cotidiano. O protagonismo do povo Lakland Xokleng
buscou sempre denunciar, dentro das possibilidades, as opressdes e violéncias. Em
algum nivel, o racismo gera reprodugdes dentro da comunidade, por meio da
internalizagao psicossocial da ideia de inferioridade, efeito conhecido nos estudos
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criticos de raga (tais como Neusa Sousa Santos, Grada Kilomba, Franz Fanon, e
outros). Assim, a partir do contexto Lakland Xokleng, vislumbro um processo amplo e
complexo de modulagdes da ideia de racga: seja de indigenas, seja de brancos.
Nesse estudo, por outro lado, o pertencimento étnico e racial aparece nas
entrevistas como uma experiéncia coletiva, ndo pelo fendtipo ou “misturas entre racas”
nem por “tracos culturais”, mas por ser reconhecido como pessoa que pertence aquele
povo. De modo que as entrevistas realizadas neste estudo interrompem nogdes
cristalizadas de identidade étnico-racial. IC (21) explica que, na sua visao, existe a
autodeclaragdo Xokleng e a cidadania Xokleng. A pessoa que é indigena se
autodeclara Xokleng e é reconhecida como tal pela comunidade, isso envolve a forma

como a pessoa se identifica:

por exemplo, meu amigo pela aparéncia ele € um branco, se vocé néao
conhecer ele, vai dizer que ele é branco, mas ele é Xokleng, porque ele se
identifica assim e é assim identificado pela comunidade. Xokleng é aquele
que diz ‘eu sou Xokleng’, diferente de outros povos que exigem que fale a
lingua materna, para nés isso ndo importa pra que ele seja reconhecido como
pertencente ao povo. No caso dos mesticos, eles vao decidir se sdo branco
ou Xokleng. Por exemplo, minha prima € uma mulher mestica (Xokleng com
Branco) e é casada com uma pessoa Kaingang, e ela se reconhece como
Kaingang (IC, Entrevista, 2025).

Ja o que ele chama de cidadania Lakland Xokleng envolve a pessoa que mora
dentro da Terra Indigena pois tem um vinculo familiar com indigenas e mora 14 dentro,
essa pessoa vai ter acesso a direitos que indigenas tém como acesso a assisténcia
social, saude indigena, etc. “Igual o Geomar Posanski que foi casado com a Zilda
Pripra, e ela morreu. Mas ele continua tendo os direitos dentro da Terra Indigena, ele
cuida dos netos da Zilda. Ele pode votar em caciques, mas ele ndo pode se candidatar
como caciques, por exemplo. Sdo direitos limitados”. A comunidade, no entanto, ndo
confunde este homem branco como sendo indigena, mas nao barra seus direitos por
ter vinculo e convivéncia com uma familia Xokleng. Seus direitos sao definidos étnico-
racialmente, a partir das relagdes concretas no cotidiano do territorio.

CP (41) relata que nasceu em contexto urbano e foi criada na aldeia Sede.
Atualmente mora na cidade de Vitor Meirelles com seu marido branco, mas mantém
contato com indigenas na cidade e com sua familia que vive na aldeia. Ela afirma que
ser indigena nao envolve falar a lingua, usar artesanatos, brincos e colares, mas sim
a pessoa se identificar como indigena, independente de onde estiverem. Ser indigena

Xokleng envolve uma forma de pensar e de viver na relagdo com os outros:
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Vejo muitas pessoas na Terra Indigena mesmo que a algum tempo n&o
usavam aderegos, mas agora depois do movimento da juventude e das
manifestagbes politicas, comegaram a querer usar. Muita gente que eu
conhego, n&o valorizavam. Pra mim, ser indigena n&o é usar colar, se pintar,
mas vocé ser pessoa indigena em qualquer ambiente. (...) Eu to aqui em Vitor
Meireles, na casa da minha amiga indigena. Aqui a gente fala em “indio”, no
nosso idioma. A gente faz foté/ quando tem farinha. Fazemos peixe quando
da, porque o rio que tem aqui ndo € bom. Quando chego ela diz, tem café se
quiser pode fazer. Entdo é assim, né? A gente se acolhe, independente da
raga. (...) Onde quer que eu esteja, se eu puder servir a um indio, eu faco. Eu
nunca vou brigar com um indio porque sou casada com um branco, por causa
de branco ndo arrumo briga com meus parentes. Eu defendo com unhas e
dentes um indio. Pra mim é isso, ser indigena é isso. (...) a gente ndo esquece
de quem a gente € mesmo. Eu e minha amiga aqui, a gente praticamente
come no mesmo prato, isso um branco nao faz. Nunca o branco da prato de
comida de graga mais de uma vez. Por exemplo, na malharia da minha
cunhada que é branca, as maes pagam salario para os filhos, ja nés os filhos
ajudam sem receber. Os brancos emprestam e ficam esperando receber de
volta. N6s pegamos emprestado sem necessidade de devolver pro parente
(CP, Entrevista, 2025).

KP (28), professora de educacao infantil na rede municipal de escolas de José

Boiteux e moradora da aldeia Plitatol, relata:

Ser indigena é assim: hoje eu t6 aqui. Posso ligar para meus tios e pedir
ajuda. Eles estdo sempre com a gente. Sera que se eu fosse zug eu iria ser
assim? Acho que ndo. Aqui a gente acolhe todo mundo, come junto, recebe
guem chega, nao fica de cara feia pra ninguém. A gente sabe que a gente é
uma familia. Acho que sempre seremos assim, € um costume nosso. Vamos
estar sempre juntos, assando uma carne, assando peixe, assando qualquer
coisa junto pra poder comer. Independente se é festa ou ndo. Estamos juntos,
sempre, se apoiando. Vejo que os brancos sao diferentes, se eles fazem uma
festa é s6 para os seus da sua casa, se alguém chega la eles ndo vao acolher.
Eles preferem ver vocé na rua do que por para dentro. Sdo bem diferentes de
nés indigenas. Serd que tu branca ia acolher aquele um? Acho que néo,
porque vocés nao botam qualquer pessoa dentro de casa (KP, Entrevista,
2025).

RLN (27) compbde lutas do povo Lakland Xokleng fora da Terra Indigena, mas
€ natural da aldeia Toldo. Relata que seus pais sairam da aldeia quando ele era
crianga e ele cresceu no contexto urbano. Quando perguntado sobre o que significa

para ele ser indigena Lakland Xokleng, ele relata:

Para mim tem a ver pela maneira como fui criado. Por exemplo, meu nome
“Lino” ja vem do meu avd que foi uma das primeiras liderangas quando houve
a construcao da Barragem Norte. Junto de Weitcha e outras liderancgas, eles
formaram outras aldeias por conta da Barragem. Ele foi o primeiro professor
indigena da Terra Indigena, trabalhou para a FUNAI. Eu frequentei a Terra
Indigena e acho que vem disso, da forma que somos criados, vocé percebe
como a comunidade te trata, como indigena. E mais uma forma de ser, uma
postura que a gente assume na vida. Como meu pai me passava 0s
ensinamentos da comunidade, coisas que somente ele podia passar, por
exemplo, como fazer um arco. Hoje em dia quando pesquiso os materiais
indigenas que estdo em museus da Europa e que foram roubados, s&o os
mesmos que meu pai desenhou em uma folha de papel e me ensinou a pegar
madeira, um conhecimento que tem mais de séculos. Aquele néo teve acesso
talvez aqueles arcos, mas alguém ensinou ele. Nessas coisas vejo como
somos indigenas, pela criagdo. Minha mae é branca e com 18 anos foi ser
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parteira na Terra indigena e cresci com essa divisdo em casa, da familia
branca e indigena. Como sempre fui visto como indigena, foi bem delimitado
pra mim quem eu era, a gente passa a querer ser indigena em todos os
contextos. Quando nos véem diferente, a gente nao quer se moldar ao branco
(RLN, Entrevista, 2025).

EC (21) da Aldeia Palmeira, explica que ser Xokleng é ser resistente, guerreira
e desde que nasce aprender a lutar por seus direitos e territorio, muito diferente da

experiéncia de ser n&o indigena.

O racismo é muito grande contra os povos indigenas, pois 0s n&o indigenas
ndo entendem que nos lutamos por ter nosso direito e territério demarcado,
onde possamos viver em paz e manter nossa cultura e costumes. Ao mesmo
tempo, a pessoa indigena é igual a pessoa nao indigena e merece respeito.
N&o entendo porque ainda praticam racismo contra nés. Fazem piada com a
gente dizendo que temos casa, carro, sacoldo que governo da. Sim nés
temos, mas porque a gente trabalha e compra, igual eles (EC, Entrevista,
2025).

MEN (41), que vive no contexto da cidade de Blumenau, explica que os brancos
sao pessoas que vivem na logica individual e com uma pressa, do agora. “Eles
pensam assim: pra mim e agora. A gente pensa muito diferente, quando penso no
tempo por exemplo, penso naqueles que se foram e aqueles que virao”. Neste

contexto, diferencia os privilégios de pessoas brancas:

nascer branco ja € um privilégio, indigenas ja nascem carregando uma
histéria pesada nos ombros, que ndo é minha s, mas que é nossa, € trazer
pro presente a memoéria dos que se foram e levar pro futuro os ensinamentos
que eles deixaram, onde eu estiver (MEN, Entrevista, 2025).

Diferentes relatos apontaram para a experiéncia cotidiana com o racismo. As
entrevistas também ajudaram a evidenciar a presenga maci¢a do racismo e, ao
mesmo tempo, sua invisibilidade, sendo experienciada de forma distinta em cidades
como José Boiteux e Vitor Meireles (que fazem fronteira com a Terra Indigena). CP é
filha de pai e mae Xokleng, relata as tensbes étnico-raciais na regidao da cidade que
vive as disputas territoriais. Em uma das situagdes vividas, ela foi ameagada por um
homem branco por uma questido politica. Seu marido, também homem branco, nao

agiu em sua defesa, mas ela enfrentou.

Eu ja vivi racismo em Vitor Meireles (...) Aqui a gente vé que ndo gostam da
gente, quando a gente esta nos locais da cidade. José Boiteux é muito
diferente de Vitor Meireles, porque os brancos séo falsos, mas conversam
com a gente pelo menos. Em Vitor [Meireles] ja tem muita disputa de terra,
eles tém preconceito maior com nés. Acho que o preconceito comegou
quando o povo branco chegou nos indigenas, na colonizagdo mesmo.
Lembro que quando a gente estudava em José Boiteux em 1994, nds
sofriamos no 6nibus escolar quando os alunos brancos preferiam ficar de pé
do que sentar do nosso lado. Os professores ndo ligavam. Na hora de fazer
trabalho também, eram indigenas de um lado e brancos do outro. Até que
nos anos 2000 nés comegamos a mandar. Antes a gente era mais inocente,
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mas depois comegamos a mostrar pra eles. Enxergamos como eles tratavam
a gente. Nos anos 1990 eles ndo queriam se envolver com noés, mas de 2000
pra frente, a gente comecgou a dar palpite na educacéo, participar mais nas
palestras e coisas do colégio. Os estudantes mesmos comecaram a falar
mais. Vejo que na escola hoje as criangas indigenas também fazem racismo
contra indigenas. Acredito que os alunos que ficam na escola indigena sao
menos afetados pelo racismo. Meu filho por exemplo ndo quer vir estudar
aqui na cidade, ele quer ficar na escola indigena. Quando a gente esta na
cidade e falo no meu idioma, os brancos ja comegam a olhar pra gente. Eu
sofri isso na escola também, por falar na lingua (CP, Entrevista, 2025).

Também KP (28), filha de pai e m&e Xokleng, é professora em José Boiteux
e relata que tanto professores como criancas que ali estudavam sofreram muita
discriminagao “por ser indigena”. Coube a eles mesmos demarcar suas vozes e
autonomia neste contexto de trabalho e educacgéao formal, e contou que pensou em
desistir de ser professora ali, pois os demais colegas de trabalho ndo se aproximam,

ignoram a presenca indigena: “eles acham que a gente tem uma vida boa”.

Perguntei ao diretor da escola se eu poderia contar um pouco da minha
histéria. Ele ficou me olhando. Meses depois ele disse: podes contar um
pouco da tua histéria na escola. Foi ai que eu fiquei com alunos do 40 ano de
maioria de brancos, e eu fui contando nossa histéria Xokleng, e eles foram
perguntando: mas professora, como tu anda com roupa? Eu disse, que
somos indigenas independente da roupa. Nao somente mulheres indigenas
sofrem com a questao da roupa, e um aluno disse: ninguém é machista aqui.
E eu expliquei: s6 pela forma que vocés agem, vejo racismo e machismo. E
eles comecaram a contar que n&do gostavam de conversar com algumas
meninas indigenas. E disseram: professora, como vocé faz quando nao
querem falar com vocé? Eu fui falando que busco fazer amizade, e mostrei
como foi dificil lidar com eles nos primeiros dias de aula. Perguntei se eles
lembraram, e me responderam que sim. Alguns falaram que isso aconteceu
porgue sou indigena, e eles ndo queriam falar comigo. Um deles contou que
ndo gostava de mim porque sou indigena e que diziam que “os indios sédo
brabos”, ele também falou das outras professoras indigenas que sao mais
fechadas e séo “brabas”. Com o tempo, fomos brincando e isso foi passando.
Mesma coisa fiz com o nono ano e fui descobrindo que muitos dos pais
brancos viviam no nosso meio, na Terra Indigena. Umas meninas me
contaram que nao gostavam dos “indios”. Expliquei que ha diferentes tipos
de racismo, nés mulheres vivemos isso diferente. Um aluno disse que pensou
muito no que falei e foi buscar sua histéria familiar, e descobriu que também
tem parente Xokleng em sua ascendéncia. O aluno pediu desculpa e disse
que chorou quando a mée contou da histéria de sua familia. Eu olhava para
meus filhos e pensava: meu deus, eles nem sabem o racismo que vao
sofrer... porque hoje em dia eles sdo muito racistas. Antes era um pouco
diferente, pois hoje vejo meus filhos querendo copiar o jeito dos brancos. Em
geral, ndo s6 aqui, vejo que onde tiver alunos indigenas, vejo que deveria ter
professores indigenas para garantir a lingua materna na escola. Quando eu
era aluna a gente lutou por isso, mas pelo racismo nunca conseguimos isso
aqui. O jeito que os alunos indigenas se adaptam na escola municipal € muito
diferente, ndo s6 no jeito de aprender, mas também as vezes até na comida
da merenda, pois nds Xokleng ndo comemos comida muito temperada, por
exemplo. Precisamos de mais espac¢o na rede municipal para melhorar essa
situacdo, as vezes até nés indigenas temos vergonha de falar sobre isso.
Precisamos de mais espaco. No “dia do indio” eles vém e dao parabéns pra
nos, mas nao precisamos de parabéns, precisamos mudar essa realidade
(KP, Entrevista, 2025).
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Indigenas que estdo em cidades “grandes” relatam como a experiéncia do

racismo é latente, como no caso de BN, que compde o coletivo Juventude Xokleng.

Eu entrei no coletivo [da Juventude Xokleng] em 2022 durante a manifestagao
em Floriandpolis quando teve a morte daquele indigenista, o Bruno. Neste dia
vi 0 racismo. As pessoas passavam e diziam “seus macacos, voltem pro
mato”, bem explicito. Eles pararam e atiraram &gua (tava chovendo) na gente.
Essa experiéncia mexeu comigo e me fez querer continuar. Deu alguma coisa
dentro de mim, eu quis participar mais, quando vivi o racismo bem explicito.
Esse dia, a gente cantando e as pessoas nos prédios pedindo para parar de
cantar. Tinha algumas pessoas apoiando, mas muitos ndo. A gente ouve
sempre em manifestacdes, buzinas e tal, mas aqui em Florianépolis foi
diferente (BN, Entrevista, 2025).

RLN (27), natural da aldeia Toldo, afirma que:

Em 2008, quando eu fui fazer alistamento para o Exército, quando entreguei
minha identidade a pessoa responsavel leu minha identidade e perguntou: e
esse sobrenome? Eu expliquei: € nome indigena. Ela parou e pediu pra
esperar, foi l1a conversar com alguém. Ela voltou perguntando se eu tinha
autorizacdo da FUNAI para assinar os documentos? Eu respondi que nao
preciso de nenhuma autorizagdo para me alistar e ela insistiu dizendo que
ainda precisava. Eu insisti que ia assinar e ela reticente aceitou. Cheguei em
casa e contei pros meus pais, e eles me acalmaram, mas eu fiquei muito
irritado naquele dia, porque veio de um érgao publico. Também quando eu
era universitario em Floriandpolis, num bar onde iamos frequentemente, eu
estava com um colega de estagio e outras pessoas que eu nao conhecia. De
repente uma das pessoas comentou “me falaram que tinha indigenas no
Direito, mas nunca vi ninguém pelado passando por aqui’. Eu falei: “como
assim? Tu que me ver pelado? ”. Ele ficou sem graga, ficou um clima ruim,
ele quis se desculpar, mas nao entendi aquela fala nesta altura do
campeonato. Eu lembro que meu colega tentou apaziguar, justificando que o
outro ndo sabia. (....) Eu e outros parentes estamos passando agora por outra
dificuldade, temos formagao académica, mas nao temos acesso a trabalho
remunerado. Ai vemos muitos indigenas continuando a vida académica, por
nao encontrarem opgdes de servigo para dar aula, por exemplo. No caso do
povo Lakland Xokleng, lembrei do fato que o prefeito tentou proibir a lingua
indigena e isso mobilizou todo o povo. Pra mim, também a Barragem ¢é o
eterno caso de racismo contra nosso povo, enquanto ndo acontecer algo com
ela, ela sempre vai ser isso, um racismo que ndo tem como apagar. Na aldeia
Toldo, onde moro, quando a Barragem fecha, nossa aldeia fica totalmente
isolada. S6 da pra sair pela cidade de Dr. Pedrinho. Dai temos que estocar
comida. (...) Penso que a UFSC é um espaco importante para nés, pois ela
aderiu ja em 2007 antes da Lei de Cotas, as cotas para indigenas. Lembro
que um bolsista da Geografia estava indo as escolas de Palhoga para explicar
as politicas de acao afirmativa e eu ouvi a explicagao sobre as vagas
suplementares. A partir dai decidi entrar e continuar meu estudo e luta. O
racismo académico eu comecei a entender, penso que todas as linguas
indigenas deveriam ser aceitas para defesa de trabalho académico, pois as
linguas estrangeiras s&o aceitas mas as indigenas ainda n&o. No Museu
Nacional, onde fago doutorado, é compreendido que a lingua portuguesa ja é
segunda lingua (RLN, Entrevista, 2025).

MEN (41), nascida na cidade de Blumenau, relata que enfrenta muitos embates
no contexto desta cidade que define como racista e xenofdbica. Sua mée mora na

aldeia Toldo na Terra Indigena. Ela foi uma das fundadoras da Associagao Brasil é
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Minha Aldeia (ABRAMA) que reunia diferentes pessoas indigenas moradoras de
Blumenau, que teve trabalho entre 2017-2020. A acdo buscava congregar parentes
indigenas e fortalecer a identidade étnico-racial para além dos limites de aldeia/terra
indigena®.

E muito dificil viver nesta cidade, a gente tem lutado para permanecer. (...) A
ABRAMA tentou reunir nossos parentes (sanguineos ou néo) e que vivem
acomodados na cidade de Blumenau. Durante um tempo isso deu certo, mas
eu percebi que apenas um pequeno grupo estava neste movimento, a maioria
ja estava tdo acostumada com a violéncia que essa cidade traz, que eles nem
se incomodavam mais. “O sistema é assim mesmo, a cidade é ruim para
outros além dos indigenas”. Por outro lado, algumas pessoas deste grupo
tomaram a iniciativa de retornar para Terra Indigena e suas aldeias, como
minha mae, minha tias, pessoas que a partir da associagao tiveram coragem
de retornar. Ai nosso grupo na cidade ficou mais difuso, porque estas
mulheres eram nossas referéncias. Como manter o vinculo coletivo entre
parentes na cidade, considerando que estamos na légica do 6x1, trabalhando
trés turnos? Hoje me agrego a pessoas nao indigenas que juntos temos agido
na cidade, com agdes concretas para mostrar a presenca indigena nesse
territério, como sempre digo, nessa “aldeia” chamada Blumenau. Alias, eu
sempre dizia que nasci ha cidade, nao nasci na aldeia, mas hoje entendo que
Blumenau ¢é, antes de mais nada, terra ancestral do meu povo e acabei
mudando meu discurso: eu nasci nha aldeia Blumenau. Eu posso estar
chegando agora, mas meu povo ja esta aqui ha muito tempo, reafirmo que
estou em nossa terra. Esse sentimento de posse da terra, é coisa do branco
mesmo, de achar que aqui ndo € nosso lugar, ou achar que as mazelas como
as enchentes & culpa nossa ainda. E muito comum eu ouvir questionamentos
sobre porque estou em Blumenau, porque vim pra ca, ou como assim sou
professora. E como se minha capacidade intelectual fosse inferior a dos
outros: como essa “india” vai ser professora? E vejo que ainda pensam que
recebemos tudo do governo, que nédo trabalhamos. Isso vejo como uma
tutela: nos véem como incapazes de fazer qualquer coisa (MEN, Entrevista,
2025).

A tutela juridica sobre os povos indigenas no Brasil veio em nome da protecao
de seus direitos territoriais, mas pregava a integracdo a sociedade nacional
acreditando que estes deixariam ter suas identidades étnicas, tornando-se
trabalhadores rurais com valores e costumes ocidentais, cristdos e capitalistas. Os
relatos de pessoas Lakland Xokleng em diferentes contextos, apontam para efeitos
da tutela juridica (incapacidade civil) sobre a nogcdo de capacidade humana e
intelectual. Ou seja, o racismo cria a ideia de que indigenas precisam de “tutores” para

entender a sociedade, o Estado, o urbano, etc. Gersem Baniwa (2002) chama este

35 A psicologa e professora Flavia Busarello desenvolveu pesquisa de mestrado sobre este processo
coletivo. Ver: Busarello, Flavia Roberta. “Minha cor ndo é branca, minha cor ndo € negra, minha cor é
canela”: analise psicossocial da vivéncia urbana dos Xokleng/Lakland na cidade "loira" de
Blumenau/SC. 2017. 128 f. Dissertagdo (Mestrado em Psicologia: Psicologia Social) - Programa de
Estudos P6s-Graduados em Psicologia: Psicologia Social, Pontificia Universidade Catdlica de Sao
Paulo, Sao Paulo, 2017.
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processo de um “fantasma da tutela”. BN (21), moradora da aldeia Coqueiro, concorda

que ha uma tutela no racismo contra indigenas até hoje.

Ainda tem algumas coisas que ainda me incomodam: quando eu chego as
pessoas ja impde que eu sou “burra”, por exemplo, por eu ser indigena e ser
mulher. E o que mais vejo é isso: ja vi brancos vindo explicar a minha cultura
pra mim, eu ja vi muito isso. E muitos dos brancos que se dizem indigenistas,
que estudam muito. Eu ja vi isso muito, sendo que eu que conhe¢o minha
cultura. D4 raiva. (...) Os brancos, na maioria das vezes, pensam que somos
“burros”. Na universidade os brancos ainda continuam com este raciocinio de
querer nos salvar de alguma coisa. Sendo que a gente pode se salvar.
Percebo isso na universidade, com alguns grupos indigenas que fica explicito
o branco fazendo isso e sair como “boa pessoa”, e é inconveniente. Por que
€ muito conveniente vocé querer sempre ser o super heréi, como se vocé
fosse melhor e nunca deixar as pessoas tomarem as rédeas de sua vida
académica.

Acho que os brancos que querem estar na luta com a gente precisam primeiro
olhar para si, porque muito das coisas que vocés aprenderam foram
ensinadas pra vocés, de que a gente é burro, olhar pra essas questbes e
comegar a mudar. Nao s6 com o povo Xokleng, mas com todos outros povos
no Brasil. Eu acho que precisa deixar as pessoas indigenas falarem, falarem
por si. Em algumas coisas vamos precisar de ajuda, por ndo sabermos. Eu
percebo com o coletivo Juventude Xokleng que a gente precisa de ajuda para
os eventos, por exemplo. Os brancos podem ajudar, se perguntarem o que
precisamos, sem ser inconvenientes. Ainda existe um lugar de alianga (BN,
Entrevista, 2025).

Em relagdo a aparéncia fisica, o racismo anti negro no Brasil tem sido
demarcado como “preconceito de marca” e nao “preconceito de origem” como definido
por Oracy Nogueira (2007), tese que marca a construcao de politicas afirmativas onde
o aspecto racial esta centralizado aos aspecto de cor/aparéncia. No entanto, os povos
indigenas tém alargado essa nogao demonstrado que a relagéo cor/raga ndo pode ser
da mesma maneira aplicada as diversidades de povos homogeneizados pela
categoria racial “indio”, ainda que no Brasil os “brancos leiam primeiro a cor e depois
a origem” (BN, 2025), como indicou uma das entrevistadas. Raga precisa ser pensada
significante flutuante (Hall, 20025) e ndo pode ser reduzida ao que Geni Nufez
(Longhini, 2022) chama de “binarismo” colonial. Neste sentido, identifico que a tese
de Oracy Nogueira (2007) tem sido refutada no estudo que fago no contexto Lakland
Xokleng, bem como em outros contextos indigenas. Estes ampliam e integram as
nogdes de raca, etnia, branquitude, racismo articulando os preconceitos de “marca” e
de“origem” ao que tais povos representam ao sistema econdmico - seus direitos e
modos de vida se contrapdem a logica capitalista em que a terra e seus recursos

naturais sdao meramente propriedade econémica. O conceito de corpo-territério
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(Kaingang e Braulina, 2019) parece ser o elemento articulador destas nocoes, de
modo a enfrentar o binarismo brancos-negros.

Importante lembrar que apesar de no Brasil haver este binarimos entre
brancos-negros, o conceito de raca € historicamente relacional e contextual, bastante
vinculado a nogdes territoriais e de origem, vinculado a projetos politicos que visam
monopolizar recursos — econdmicos, sociais e simbdlicos. Ao longo dos séculos, o
racismo serviu como instrumento politico e econdmico: grupos dominantes o
utilizavam para justificar a exploracdo, o controle territorial, a escravizagdo, o
colonialismo, a excluséo social e o acesso desigual a direitos e recursos. Cada época
e sociedade desenvolve critérios diferentes para hierarquizar populagdes — religido,
“sangue”, cor da pele, cultura, ciéncia, nacionalidade, entre outros (Bethencourt,
2018). E concreto, no entanto, o fato de que no Brasil ha pessoas que perderam
vinculo étnico e/ou tiveram seus corpos afetados pelo processo de mesticagem e

embranquecimento que atingiu também o povo negro no Brasil.

Agora, depois de grande, depois que comecei a participar ativamente dos
movimentos e comecei a falar sobre isso [0 racismo]. Quando somos
criangas, ouvimos sobre isso, mas nao sabemos o que é. Vocé sofre, mas
nao sabe o porqué, ninguém explica. Quando é com pessoa preta, vocé sabe
porque ele esta sofrendo racismo. Quando é indigena, vocé ndo consegue
entender porque alguém que invadiu suas terras te odeia. No caso indigena,
nao é so por aparéncia, mas por vocé ser indigena, de comunidade indigena,
e ainda resistir. Muitos ndo gostam da gente. S&o varias coisas. Mas, pessoas
indigenas de cor clara também sofrem racismo. Os brancos Iéem primeiro a
cor e depois a origem, entdo quando se fala que é indigena ou se descobre,
ai eles te discriminam. Eu ja estudei em “escola de branco”, e os indigenas
de cor clara omitiam que eram indigenas, enquanto eu, mesmo que nao
falasse, ja estava na cara (BN, Entrevista, 2025).

Partindo do contexto Lakland Xokleng no sul do Brasil, diferentes perspectivas
demonstram que, apesar de o Estado buscar embranquecer fisica e culturalmente o
povo indigena por meio da imigracao teuto-alema, silenciamento com a pacificagao,
assimilagao racista por meio de casamentos inter-raciais e as teorias da mesticagem,
ainda assim, pessoas Xokleng de diferentes aparéncias fortalecem seu pertencimento
étnico-racial de forma ancestral, saindo da logica colonial. Sera que se os Xokleng
nao tivessem sido alvo de uma politica ethogenocida até hoje, haveria menor variagao
de fendtipo? Como se pode exigir uma “aparéncia” homogénea diante das diferentes
relagdes étnico raciais impostas pela violéncia colonial e das politicas de

embranquecimento?

A mesticagem nao tinha como n&o acontecer, por conta da violéncia contra
as mulheres indigenas. Minha mae conta que antes de existir escola indigena
na aldeia, a maioria das pessoas se relacionam com brancos (n&o indigenas).
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Eles fizeram a escola indigena Lakland, pensando nisso, pensando em as
criangas poderem conviver mais entre si. Por mais que um seja mais claro
que os outros, sao indigenas. Esta dando certo agora. Povo Xokleng € muito
de fazer brincadeira, mas convivem bem. Com o0s guarani € uma coisa
ancestral, os Xokleng aprendem a nao gostar dos Guarani, isso acontece
muito antes da colonizagao. Isso acontece também com os Kaingang. Brigas
entre povos. Eles querem dizer que éramos todos harmoniosos, isso sim é
racismo, achar que tudo era uma boa convivéncia entre as etnias. Todos
ficavam lutando por terra, por mulher, e isso acontece. Essa convivéncia entre
povos néo tira nosso lugar na Terra Indigena (BN, Entrevista, 2025).

Quando digo que sou indigena, logo sou questionada: mas vocé néo tem
“cara de indio”, porque esperam o indigena com fendétipo da amazédnia, do
Xingu. Lembro quando em um evento na FURB uma amiga branca nédo me
encontrava no meio da comunidade indigena que estava ali no auditério, e
disse: nossa porque nao te vi? E logo percebi, quando estou com os meus
parentes, somos todos iguais; quando estou sozinha, logo sou identificada
como “diferente” dos loiros de Blumenau. Aqui uso muito os adornos, as
pinturas e grafismos, cocar, colar, uso mesmo, no cotidiano, do jeito que
estou eu vou. Logo eu era questionada: porque vocé esta assim hoje? E
somente explico que sao adornos do meu povo e uso quando eu quiser. O
racismo na cidade tem motivos diferentes do racismo na aldeia: 14 na Terra
Indigena enfrentam a Barragem Norte, por exemplo. Além do racismo nas
cidades que fazem fronteira com a Terra Indigena, parece que nado lhes
pertencem, devem ficar na aldeia (MEN, Entrevista, 2025).

Ao mesmo tempo, ha uma critica a uma imagem de indigena que esta sendo

veiculada por parte do movimento indigena:

A gente sempre conversa sobre o estereétipo de indio. Mas, além do
esteredtipo, agora tem uma mudanga interna no movimento indigena que
causou uma figura indigena que todos replicam. E até isso € muito notavel.
Os artesanatos sdo os mesmos, independente do povo. Se vocé for aqui, as
migcangas, tudo isso, replica um monte de caracteristicas de um indigena
padrao que agora o movimento estéa criando. E a gente conversa muito sobre
isso, de a gente ndo reproduzir isso, de que a gente ndo precisa disso, sabe?
Até a gente se olhando... Mesmo sem a gente conversar sobre isso, a gente
nao vai andar trajado, com pouco carro, brinco, tudo. Se for sempre uma coisa
muito discreta, até porque eu acho que.... Reforga o esteredtipo, né? Eu acho
que é uma coisa que a gente acaba fazendo sem perceber. Mas eu acho que
da muita diferenga. Porque eu, particularmente, na minha visdo, a gente nao
precisa disso, sabe? Para ser respeitado enquanto indigena. E eu acho que
a gente também né&o usar esse tipo de aderego também é uma forma de a
gente enfrentar isso. Porque a gente é indigena independente daquilo que a
gente usa. E eu acho que esse movimento, agora que esté sendo criado pelo
movimento indigena, esse ideal, é muito... Ele vai fechar de novo a gente
numa bolha que a gente mesmo esta criando. Que ja esta fechando, né? Eu
acho que o movimento esta criando muito estereétipo. E o Sul ja é muito
invisibilizado. Quando a gente estd no movimento, se a gente ndo esta
trajado, a gente ndo aparece. E ai as pessoas parecem que ndo enxergam a
gente, os proprios indigenas. Mas ndo é porque a gente ndo esta se
movimentando (TG, 2025).

A branquitude é nomeada no contexto Lakland Xokleng como um modo de
ser, um jeito de se comportar achando-se superior. Os brancos sdo chamados de zug,

e podem ser compreendidos por meio de algumas perspectivas:
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Os brancos tem um jeito muito individualista, aquele jeito. D4 de ver de longe.
Jeito de desconfianga, como se todo mundo quisesse tomar alguma coisa
dele. Uma mania de perseguicdo, a gente percebe quando ta fazendo
amizade com os brancos. Vejo que parecem que sempre estdo sobrevivendo,
nunca se doam totalmente para uma coisa. Sempre tentando “ser alguém na
vida”, sendo que a gente ja nasce sendo alguém na vida, por conta do nosso
nome. A gente ja nasce com uma personalidade. Sendo que os brancos tem
que nascer e fazer um montao de coisas pra se tornar alguém (BN, 2025)

Para os brancos s6 quem tem pele clara é gente, os brancos criaram isso e
eles mesmo cometem. E continua acontecendo. Pra mim isso nunca vai
acabar, pode lutar contra, mas nao para. Sobre esse tema, acho que uns 20%
da comunidade se preocupa com isso mesmo, porque a gente convive com
isso, entdo, a gente da risada e segue a vida, Eu vejo que a maior parte da
comunidade nao liga mais. Por exemplo, se eu denunciar racismo, o que vai
acontecer? Nao vai pra frente, ndo adianta denunciar (CP, 2025).

As perspectivas de pessoas Lakland Xokleng vao ao encontro do que outros
pesquisadores identificam sobre processo de etnicidade e pertencimento étnico-racial.
A psicologa Geni Nunez (Longhini, 2022), ao analisar o contexto Guarani, identifica
que o pertencimento comunitario ndo estabelece relagcdes com aparéncia, cor de pele,
ou “habilidades” culturais como falar a lingua ou morar em terra indigena. Estas
exigéncias sao, na verdade, proprias do racismo anti indigena que ela nomeia como

etnogenocida, s&o paradoxais:

O mesmo Estado que exige a habitagdo em terra demarcada, ndo as
demarca; o mesmo Estado que historicamente sempre perseguiu linguas
indigenas e impds a lingua portuguesa, exige de pessoas indigenas fluéncia
em suas linguas originarias; o mesmo projeto violento de mestigagem
forgada, exige “pureza sanguinea”; 0 mesmo recenseamento que so incluiu
povos indigenas em 1991 continua com categorias problematicas e assim por
diante (Longhini, 2022, p. 113).

Também na obra “A queda do céu” (Kopenawa e Albert, 2015), Davi Kopenawa
elabora uma critica radical ao “homem branco”, os “napépé&” (homem branco no idioma
yanomami). Compreende como um modo de existéncia baseado na separacao entre
humanos e natureza. Para o xama yanomami, os brancos sdo aqueles que
esqueceram os espiritos da floresta (xapiri) e vivem cegos pela ganancia, pelo desejo
de acumular mercadorias e pela ilusdo do progresso. Seu pensamento esta “cheio de
fumacga”, expressao que denuncia o adoecimento espiritual e ecoldgico produzido pela
racionalidade moderna e pelo capitalismo. Ao destruir a floresta e romper as relacdes
de reciprocidade com a terra, o homem branco ameaca fazer o céu “cair” sobre todos
— imagem que simboliza o colapso ambiental e espiritual provocado pelo modo de
vida ocidental. A professora Rosani Kamury Kaingang (2022), ao analisar esta obra,

lembra que para os Yanomami o grande espirito Omama criou todos povos da floresta
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e também os “brancos”, como irméos, “lhes ensinando tudo o que precisavam saber
para viver tranquilos e com fartura de alimentos, numa relagdo de equilibrio com os
demais seres da natureza e do cosmo, mas, 0s nao indigenas, esquecendo-se dos
ensinamentos sobre proteger e cuidar da terra” (p. 02). A relagcdo com a terra e
ancestralidade aparece novamente como central para o projeto de fazer morrer os

povos indigenas e seus modos proprios de viver.

5.3 O TEMPO DO MATO VIVE! LUTA CONTRACOLONIAL E
ANCESTRALIDADE?®

Ao conhecer as estratégias de colonizacéo, € preciso também reconhecer a
luta contracolonial dos povos originarios da terra ontem e hoje. Pois a colonizagdo em
curso €, por sua vez, enfrentada pelo movimento de contracolonizagdo que povos
quilombolas, negros e indigenas criaram para lutar pelo direito de existir em seu
territério, mantendo seus modos e significados ancestrais (Bispo, 2015). Assim,
buscamos identificar e visibilizar algumas perspectivas indigenas contra a colonizagao
em Santa Catarina.

A partir do trabalho de Geni Nufez (Longhini, 2022), compreendemos que n&o
€ possivel a separacao entre a pratica de “genocidio” e “etnocidio”. Esta divisdo tem
sido uma armadilha colonial que cria a ilusdo de uma natureza apartada da cultura,
l6gica binaria que nao potencializa o enfrentamento das violéncias que sofrem os
indigenas no mundo. Assim, o0 que ocorre no Brasil € o “etnogenocidio”, projeto de
exterminio material e imaterial de uma diversidade de terras e povos que sao
homogeneizados pelo racismo (Longhini, 2022).

No caso dos Lakland Xokleng este processo € marcado pelo avango do projeto
colonial no territério brasileiro e que buscou interiorizar seu dominio, interrompendo o
modo de vida indigena e sua movimentagado no “tempo do Mato” (Pripra, 2023).
Assim, foram analisadas algumas das narrativas documentadas sobre a violéncia da
colonizacdo e a luta Lakland Xokleng contra o etnogenocidio, entre 1808 e 1914.

O povo indigena foco deste estudo era considerado pelo governo como um dos
povos “tapuias”; “bugres” ou “indios arredios”. Tais nhominag¢des hierarquizam estes

povos frente a seus parentes “tupis”, considerados pelos brancos como “mansos” e

36 Este subcapitulo foi publicado em formato de artigo em 2025, em co-autoria entre pesquisadora,
orientadora e pesquisadores colaboradores Lakland Xokleng, disponivel em
<https://doi.org/10.22562/2025.62.13>,
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obedientes as estratégias de colonizagdo, catequizagdo e escravizagdo (Monteiro,
1994).

Faz parte da pratica colonial a utilizagdo de uma linguagem zooldgica que visa
animalizar os povos (Fanon, 1968), uma “coisificagdo” que visa dominar (Cesaire,
2000). Também Nanbla Gakran (2021) explica que este povo ndo tinha uma
autodenominagao, pois nédo havia essa necessidade. Mas os colonizadores os
identificavam, como botocudos (pois tinham a pratica do botoque nos labios inferiores
dos homens) e como “bugres” - termo pejorativo para indicar os nao cristdos nativos,
ainda nao catequizados. Também os pesquisadores etndlogos tiveram tentativas de
nomeacao diferente: reconhecendo-os como kaingangs, xokrens, xokleng e
outros. Recentemente houve um movimento de busca por autodenominagéo em parte
do povo, onde o termo “Lakland” tem sido usado e significa “os descendentes do sol”
(Gakran, 2021, p, 03). Este processo de autodenominagdes é um exercicio de
descolonizagdo da linguagem homogeneizante, pois retoma parte da cosmologia e
ancestralidade negada pela colonizagao (Bispo, 2015). Ao mesmo tempo, € uma
identidade politica que é acionada em contextos de luta e demarcagao da identidade
étnico-racial, como ocorreu durante o Abril Indigena.

Figura 27 - Placa em frente ao galpao na aldeia Coqueiro, durante o Abril

Indigena.

Fonte: Iclicia Viana.
Legenda: Fotografia registrada em 2025.

Me chama de “indio”, por que ndo me chama de “Lakland”? Se quiserem me
chamar de “cla do sol” (...) Mas se preferir, me chame de povo rapido, que
conhece todos os cantos da terra. E por que n&o “gente do sol” ou “gente
ligeira”? Ou me chame de “o que emergiu da agua ou da montanha” (Gakran,
2021, p. 05)
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O povo indigena Xokleng tinha o habito de se deslocar sazonalmente em busca
de alimentos: viviam da caca e da coleta de frutos silvestres, entre Santa Catarina,
Norte do Rio Grande do Sul e Parana - territérios da hoje chamada regiao sul do Brasil.
Sua vida coletiva era marcada pelo tempo da natureza e pelo que ela oferecia fisica e
espiritualmente. Esse era o “Tempo do Mato”, quando o modo de vida tradicional do
povo Xokleng era possivel de ser vivido - rituais, cerimbnias, praticas culturais e
costumes podiam ser praticados. “Tempo do Mato” também tem se tornado um
conceito indigena para designar o tempo anterior ao contato da “pacificagao” (Pripra,
2023), um tempo de autonomia em sua organizagao social, politica e espiritual com a
terra. Compreendemos que este projeto foi interrompido quando o Estado nomeou
esta regido como sendo vasto “vazio demografico”, este foi um dos primeiros discursos
etnogenocidas (Longhini, 2022) contra o povo Lakland Xokleng.

A partir de 1800 a regido habitada pelo povo Xokleng também passou a ser
palco de violéncias, conflitos e mortes. Resistindo a colonizacdo e escravizagao
indigena, o povo criava taticas de resposta aos ataques coloniais: deslocamento,
esconderijo, assaltos e roubos aos colonos. Trabalhos como o de Silvio Coelho dos
Santos (1973; 1994) demonstram que, inclusive, os indigenas tomavam metais
presentes nos materiais dos brancos, para incorpora-los as suas flechas e assim
estarem mais preparados para enfrentar as armas de fogo. Mortes ocorreram, agdes
de defesa do povo indigena, mas que foram nomeadas como “selvageria” pelos
colonos e Estado. Uma forma de inversao colonial, uma invencao da branquitude que
“utiliza de diferentes estratégias para tentar dar um sentido ético as suas violéncias
(...) Ao dizer que indigenas e negros sao perigosos, a branquitude oculta sua propria
violéncia colonial” (Longhini, 2022, p. 30). Assim, o territério de perambulacéo livre
Xokleng foi diminuindo, assim como a caga e os frutos que necessitavam para

sobreviver.

Antes da chegada dos colonos europeus em Santa Catarina, precisamente
no Vale do ltajai, a base de alimentagdo do povo Lakland/Xokleng era
composta principalmente da caga de animais silvestres, pinh&o, frutas nativas
e mel. Depois, com a chegada dos nao indigenas que passaram a ocupar
grande parte do territério e empreender ataques e perseguigdes, o0s
Lakland/Xokleng deixaram de fazer muitas dessas atividades, consideradas
fundamentais para a sua alimentagao e o seu modo de vida. Mesmo sofrendo
sucessivos ataques e perseguicées armadas pelos n&o indigenas, o povo
Lakland/Xokleng empreendeu forte resisténcia, contra-atacou os nao
indigenas e buscou se manter dentro do seu territério tradicional
(Tschucambang, 2015, p. 10).
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O conflito entre os Lakland/Xokleng e os invasores de seus territorios ganha,
desde entdo, maior repercussdo, seja pelo fato de envolver familias de
imigrantes e respectivos governos estrangeiros, seja pelo fato de haver, no
pais, um numero maior de veiculos de imprensa. Um terceiro fator,
certamente, seria o fato de os Lakland/Xokleng perceberem que se
encontrava em seus Ultimos refugios, sem alternativas a nado ser o
enfrentamento direto com os invasores, como forma de garantir seu espago
e territorio livre para sua sobrevivéncia (Weitcha, 2015, p. 10).

As produgdes de pesquisadores Xokleng costumam citar o contra-ataque fisico
realizado pelos indigenas frente ao ataque violento dos colonos e Estado. Em alguns
casos, tais documentos apresentam os relatos e memorias de anciaos e sabios que,
por meio da oralidade, aprenderam sobre o tempo do mato. No estudo de Osias Patté
(2015) sobre o papel das mulheres no tempo do mato, a ancid Vanhka Dil explicou -
falando na lingua Xokleng - que havia uma divisdo de tarefas e o companheirismo
entre homens e mulheres. Diante do ataque dos bugreiros, eram elas que ajudavam

os homens, avisando quando os brancos estavam se aproximando.

(...) Gna ka zi mag vU zi t6 plal kate m, ti td zi md zug 6g kabén va, 6g td mé
Og tanh jé kajag ti, ki zi ma ku konhgag 6g mé kabén té& mU, ku ma ki kénhgag
0g v jagné ki mé é kala ti vun ki zug ti 6g kéto mi ma, kU 6g zug ti 6g me
kaglan kan mg®”.

(...) chegou uma noite que o cachorro comegou a chorar horas da noite
avisando sua dona que havia brancos rodeando o acampamento para matar
os indios. Ela levantou, foi avisar os homens, eles levantaram, pegaram suas
lancas e flechas, sairam para a guerra e mataram todos os brancos.

O projeto de colonizagao do territério Lakland Xokleng foi iniciado a partir de
1800 - momento em que o restante do pais ja tinha 300 anos de histéria colonial.
Também era um momento historico onde o Estado buscava interiorizar seu poder,
além de desenvolver a propriedade privada, definindo quem teria direito a terras
(Santos, 2022). A partir do decreto oficial de “guerra aos botocudos”, a pratica do
genocidio passou a desenvolver-se contra oficialmente. Em 1808, Dom Joao V,
declarou “guerra aos indios”, informando que estes “indios arredios”, “barbaros” que
nao aceitavam serem colonizados (catequizados), deveriam ser mortos (Monteiro,
1994).

A Carta Régia do Principe-Regente Dom Jodo V declarava que os indios
“atrapalhavam” e se negavam a negociar com o avang¢o do projeto colonizador
portugués que, segundo ele, agora precisaria suspender o trato “humano” e matar,
diretamente, por meio do poder do Estado, em prol do desenvolvimento econémico

que os colonos europeus podiam produzir. O texto decretou guerra contra os

37 Esta citagdo esta escrita na lingua Lakland Xokleng e traduzida pelo pesquisador Osias Patté
(2015).
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“barbaros indios” e determinou que esta deveria ser organizada pelos aliados e com
“os milicianos que voluntariamente quiserem armar-se contra eles, para perseguir 0s
indios infestadores do meu territério” (Brasil, 1808). Segundo ele, os indigenas matam
fazendeiros e proprietarios que tentam desenvolver as “culturas preciosas” de

exploragéo da natureza e desenvolvimento de monoculturas.

Sendo-me presente e quasi total abandono, em que se acham os campos
geraes (...) que se acham infestados pelo Indios denominados Bugres, que
matam cruelmente todos os fazendeiros e proprietarios, que nos mesmos
paizes tém procurado tomar sesmarias e cultival-as em beneficio do Estado,
de maneira tal que (...) a maior parte das fazendas, que estdo em dita estrada,
se vao despovoando, umas por terem os Indios Bugres morto os seus
moradores, (...) e constando-me que os sobreditos campos e terrenos,
regados por infinito rios, sdo susceptiveis ndo s6 da cultura de trigos,
cevadas, milhos e de todas as plantas cereaes e de pastos para gados, mas
de linhos canhamos e de toda a qualidade de linho, assim como de muitas
outras preciosas culturas, além de que se acham no mesmo territorio terras
nitrogeneas e muitas minas de metaes preciosos (...) tendo-se verificado na
minha real presenga a inutilidade de todos os meios humanos, pelos quaes
tenho mandado que se tente a sua civilisagdo e o reduzil-os a aldeiar-se, e
gosarem dos bens permanentes de uma sociedade pacifica e doce, debaixo
das justas e humanas leis que regem os meus povos, e até mostrando a
experiencia quanto inutil € o systema de guerra defensiva: sou servido por
estes e outros justos motivos que ora fazem suspender os effeitos de
humanidade que com eles tinha mandado praticar (Brasil, 1808).

A lei explica ainda que, aqueles nao indigenas (milicianos ou qualquer morador)
que quiserem “segurar” algum destes indigenas atacados, poderao aprisiona-los por
até quinze anos como “prisioneiros de guerra” destinando-os aos servigos que
desejarem. Mas lembra que, ndo deve ser ignorado o “direito” destes indigenas se

submeterem a autoridade colonial.

tendo porém vés todo o cuidado em fazer declarar e conhecer entre os
mesmos indios, que aquelles que se quiserem aldeiar e viver debaixo do
suave jogo das minhas Leis, cultivando as terras que se lhe aproximarem, ja
nao so6 néo ficardo sujeitos a serem feitos prisioneiros de guerra, mas serao
até considerados como cidadaos livres e vassallos especialmente protegidos
por mim, e por minhas Leis: e fazendo praticar isto mesmo religiosamente
com todos aquelles que vierem offerecer-se a reconhecer a minha autoridade
e se sujeitarem a viver em pacifica sociedade debaixo das minhas Leis,
protectoras de sua seguranga individual e de sua propriedade (Brasil, 1808,

s.p.)
Ele ainda justifica ndo haver mais como tentar civilizar tais populagdes nativas
que sao “arredias” ao suposto projeto pacifico de seguranga individual e de
propriedade privada. Segundo ele, ndo ha meios de civilizar povos barbaros, a nao

ser por meio de uma escola severa, que por

alguns anos os force a deixar e esquecer-se de sua natural rudeza e |lhes faca
conhecer os bens da sociedade e avaliar o maior e mais solido bem que
resulta do exercicio das faculdades morais do espirito, muito superiores as
physicas e corporaes (Brasil, 1808, s.p.)
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Em 1836, o Brasil - recém independente politicamente de Portugal, decide criar
um dispositivo de protecdo aos colonos/brancos: a Companhia de Pedestres. Grandes
empresas estavam se instalando nas colbénias, o governo precisou tomar providéncias
quanto a inseguranga. Segundo Santos (1973), a Companhia de Pedestres até certo
ponto seguia o sistema de embrenhar-se na floresta em perseguicdo aos indigenas.
A partir disso, os moradores locais também organizavam grupos para ir mata adentro
cacar indigenas, com apoio do presidente da provincia e conhecimento do governo.
Por meio da Lei n° 28, de 25 de abril de 1836, o governo provincial de Santa Catarina
e tentou garantir a seguranga dos colonos recém-chegados ao Vale do Itajai, apoiando
0s grupos de batedores do mato, conhecidos como “bugreiros”.

O grupo ficava em Blumenau e tinha como objetivo atrair os indigenas para
assassina-los. E quando a Companhia de Pedestres foi extinta, a acdo dos bugreiros
ou dos cagadores de indios ganhou visibilidade nos jornais e nos documentos oficiais
da época. Ser bugreiro tornou-se uma profissdo, “em cada regido havia quem fosse
entendido na tarefa de afugentar indio” (Santos, 1973, p. 81). O mundo colonial vai
se configurando como sendo cindido entre dois mundos: a companhia de pedestres,
0s bugreiros, os policiais da época sédo os porta vozes do colono e garantem que o
colono siga operando a partir da ideia de colonizado, enriquecendo em cima desta
pratica violenta protegida pelo proprio governo da época (Fanon, 1961). Os bugreiros
eram chamados por colonos, pelos administradores das colénias ou pelo governo para
realizarem expedi¢cdes de afugentamento aos indigenas, preparavam-se para uma
expedigao de guerra. O governo sabia da existéncia dos indigenas no sul do pais,
mas mesmo assim incentivava e promoviam o avango das colbnias no territorio
indigena, pois o “progresso” precisava acontecer a qualquer custo, mesmo que isso
significasse o genocidio de um povo. Para resolver o problema com os indigenas, os
bugreiros estavam sendo a solugéo, estavam conseguindo tranquilizar os colonos e
assim eram tidos como herdis, pois estavam garantindo e protegendo os territorios e

plantagdes dos imigrantes europeus.

Os Lakland foram cada vez mais encurralados e perseguidos, sobretudo em
Santa Catarina, por expedigbes de "bugreiros", grupos armados
especializados no exterminio de comunidades indigenas, acobertados e até
estimulados pelas autoridades locais. Entretanto, nao é possivel conhecer-se
0 numero de comunidades e individuos massacrados nesse longo periodo de
invaséo agressiva que se estendeu até a segunda década do século passado.
Os Lakland foram reduzidos, assim, as comunidades semindmades de
cagadores coletores, refugiadas nas florestas e atormentadas pelo medo das
praticas dos "bugreiros" (Gakran, 2005, p.20).
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Os bugreiros preparavam-se para exterminar os Xokleng em suas expedicoes,
atacavam os acampamentos indigenas, em emboscadas que ndo davam nenhuma
alternativa de resisténcia, os bugreiros especializaram certas taticas de guerra.
Ficavam por dias escondidos aos arredores dos acampamentos para aprender os
habitos dos indigenas, conheciam os periodos do ano que eles se deslocavam, os
bugreiros se especializaram em matar os Xokleng. Enfim: ser bugreiro se tornou uma
profissdo criada para a expansao do progresso em Santa Catarina. Em entrevista,

um destes homens deu detalhes dos métodos etnogenocidas contra os Xokleng.

O assalto dava ao amanhecer. Primeiro, disparava-se uns tiros. Depois
passava-se o resto no fio do facdo. O corpo € que nem bananeira, corta
macio. Cortavam-se as orelhas. Cada par tinha preco. As vezes para mostrar
a gente trazia algumas mulheres e criangas. Tinha que matar todos. Se nao,
algum sobrevivente fazia vinganga. Quando foram acabando, o governo
deixou de pagar a gente. A tropa ja nao tinha como manter as despesas. As
companhias de colonizagdo e os colonos pagavam menos. As tropas foram
terminando. Ficaram s6 uns poucos homens, que iam em dois ou trés pro
mato, cagcando e matando esses indios extraviados. Getulio Vargas ja era
governo, quando fiz uma batida. Usei Winchester. Os indios tavam
acampados num grotao. Gastei 24 tiros (Santos, 1973, p. 76).

Jornais de Blumenau registraram detalhes do ataque dos bugreiros aos
Lakland Xokleng, em 1904 - registro recuperado pelo antropologo Silvio Coelho dos
Santos (1973):

Depois de terem iniciado a sua obra com balas, a finalizaram com facas. Nem
se comoveram com os gemidos e gritos das criancas que estavam agarradas
ao corpo prostrado da mae foram tudo massacrado (...). Alguns bugres que
depois chegaram, querendo vingar os seus, mas nao tendo armas, foram
também massacrados, ficando |a prostrados. Depois do massacre houve
saque; carregaram tudo o que valia a pena levar, como: fazendas que os
bugres tinham roubado ultimamente, roupas, flechas, colares e o resto foi um
incéndio geral (Santos, 1973, p.86).

Havia um descaso da sociedade com os povos indigenas atacados pelos
bugreiros. Havia uma ideia/verdade de que os Xokleng eram uma ameacga aos
projetos de “progresso do civilizado” e isso anulava qualquer esbogo de reagao contra
o genocidio. Mas, ao mesmo tempo, entre os brancos, “criavam-se imagens de herois
para os executores do exterminio indigena” (Santos, 1973, p. 86). Novamente, uma

“‘inversao colonial” que apaga a violéncia da branquitude (Longhini, 2022).

Figura 28 - Bugreiros em pé.
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Fonte: Silvio Coelho dos Santos, 1998.

Legenda: Mulheres e criangas raptadas, sentadas em 1900.

A literatura demonstra que foi o Estado quem financiou o genocidio contra o
povo Xokleng. Os indigenas deveriam ser mortos, pois ndo agregavam ao projeto de
expropriagao da terra - o que importava era o crescimento das colbnias. A dor, o
sofrimento, causado aos sobreviventes, foi imensa, ndo consideraram que o0s
indigenas s6 estavam se defendendo, resistindo e lutando pelo que era deles de fato.
A dominagao colonial foi sempre movida pelo interesse em expansao do dominio
territorial e enriquecimento a qualquer custo: em 1850 é criada a Lei de Terras, a qual
versava sobre as terras devolutas no Império.

Segundo ela, terras possuidas por titulo de sesmaria deveriam ser cedidas a
“titulo oneroso” para empresas particulares, e para o estabelecimento de colbnias,
“autorizado o Governo a promover a colonizagao estrangeira na forma que se declara
(Brasil, 1850). O que fica claro de inicio é que terras, palco dos conflitos coloniais
desde 1500, agora precisavam ser documentalmente legalizadas e objetos de
compra: “Ficam proibidas as aquisi¢des de terras devolutas por outro titulo que nao
seja o de compra”. Segundo o texto, o Governo “reservara das terras devolutas as que
julgar necessarias: 1°, para a colonizagao dos indigenas; 2°, para a fundagao de
povoacdes, abertura de estradas, e quaisquer outras servidoes, e assento de
estabelecimentos publicos: 3°, para a construgao naval’. A palavra “colonizacdo” vem
envolvida na ideia de “desenvolvimento”, e € por meio das “colonizadoras” que o
Estado cede terras em regides nomeadas como de “vazio demografico”. As
colonizadoras sao, na verdade, empresas privadas que recebem apoio do governo

para angariar imigrantes europeus para as terras brasileiras.
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Assim, a Lei de Terras institui o sistema de herancas, compra e venda em
detrimento das ocupacgdes. E quem eram aqueles que poderiam herdar terras? Quem
poderia comprar ou vender terras num pais marcado pela escravidao indigena e negra
que, todavia, ndo se findara? A lei, ainda, regulou a forma de acesso a propriedade
da terra (inclusive das terras publicas) e definiu os meios para operar a colonizagao,
principalmente por incentivos a imigragdo de trabalhadores europeus. Por meio do
incentivo a vindas de imigrantes europeus para a regidao do Vale do Itajai, o Sul do
Brasil tornou-se o principal destino de alemaes e italianos. Aliado a isso, no século XX
desenvolvia-se na Europa parédmetros e teorias para justificar cientificamente a
superioridade racial branca: “o racismo cientifico” (Seyferth, 2002).

No Brasil esta teoria desenvolve-se por meio da tese do branqueamento diante
de um pais “miscigenado”. Foi uma proposta “tipicamente brasileira”, aceita pela
intelectualidade local entre 1889 e 1914 e que privilegiou a imigracdo de povos
considerados de raga superior para “desenvolver” o Brasil (Schucman, 2012). E neste
contexto que ocorrem as empreitadas coloniais no sul do pais, e no Vale do Iltajai em
Santa Catarina.

Observa-se que a crenga na superioridade racial foi o maior instrumento de
dominacdo dos ultimos séculos e sobre ela se fundou o eurocentrismo do poder
mundial capitalista (Quijano, 1999; 2005). Enquanto um significante flutuante (Hall,
2005), consideramos “raga” como categoria socioldgica e ideoldgica que se relaciona
ao sistema econdmico capitalista e se expressa de forma interseccional e estrutural
nas relagdes, e por meio das instituicdes do Estado (Almeida, 2019). Portanto, falamos
de raga pois ha racismo e desigualdade racial, e ndo porque acreditamos na existéncia
de racas humanas (Munanga, 2003).

Compreendemos que o projeto colonial iniciado na Europa do século XV
promoveu a formagao da modernidade/colonialidade envolvendo a crengca em racas
superiores e inferiores. Mesmo que saibamos que nao existem racas humanas
superiores ou inferiores do ponto de vista biolégico, ha um projeto racista iniciado com
a colonizagao e que segue até os dias de hoje. Assim, o racismo contra indigenas
configura-se como uma das primeiras praticas sociais necessarias para o projeto
colonial expandir-se sobre os corpos e territérios. O racismo anti indigena é aqui
compreendido como a ideologia que justifica a colonizagdo de corpos-territorios
indigenas no passado e no presente, por meio da qual o Estado produz e reproduz

praticas de etnogenocidio, escravizagao, tutela, catequizagdo, integracionismo e
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expropriacdo da natureza. Esta ideologia envolve a crenga na inferioridade e
objetificagdo total dos diferentes povos indigenas, bem como do territério ao qual
pertencem.

Considerando que o projeto colonial se reinventa cotidianamente, operando
também por meio das leis, entendemos que as ldégicas racistas sustentam a
desigualdade social, econémica e politica de forma estrutural e institucional (Almeida,
2019). No caso dos povos indigenas, observa-se que, se por um lado foram
historicamente objetos de estudos etnoldgicos, por outro lado, foram/sdo pouco
considerados nos debates e estudos antirracistas no Brasil (Longhini, 2022). Afinal,
sdo “indigenas”, pois antes sédo parte de um povo, de um povo Guarani, Xokleng,
Kaingang, Tuxa, Krenak, Baniwa, Yanomami - sofrem o racismo nao somente por
questdes de fendtipo, mas sofrem com o fantasma da tutela (Baniwa, 2006), uma das
formas de o racismo anti indigena operar no Brasil.

O “racismo cientifico”, movimento politico e académico da época da Lei de
Terras, utilizava-se do darwinismo social para propagar ideias eugenistas. Segundo
Clovis Moura (1994), a ideia de raga tornou-se central para compreender a historia,
quando houve a relagéo entre o desenvolvimento do capitalismo junto das doutrinas
biolégicas e eugenistas. O racismo cientifico era eugenista e suas bases estavam
vinculadas a antropometria que hierarquizava a capacidade moral e intelectual a partir
de tracos fisicos de diferentes povos colonizados. Esta organizagao do racismo vai se
desenvolvendo e ganha peso no Brasil durante a ascensao do Nazismo e Fascismo,
quando a tendéncia racista-elitista da intelectualidade brasileira da época aprimora
suas teorias bem como os efeitos das mesmas sobre as politicas de branqueamento
da populacao (Goes, 2015).

Apods a Segunda Guerra Mundial e a preocupagao com o holocausto judeu, o
racismo cientifico e as teorias eugenistas de branqueamento populacional foram
duramente combatidas. Aliado a isso, nos anos de 1930, surge no Brasil o racismo
cultural que operou por meio da positivagao das ragas (Freyre, 2003), a ponto de criar
um “mito da democracia racial” - perversa ideia de que nao ha inferioridade bioldgica,
mas sim a inferioridade cultural dos povos indigenas na sociedade nacional,
denunciada somente no final da década de 1950 pelo Projeto UNESCO (Praxedes,
2022).

Estas mudangas marcaram também as ciéncias sociais e a Antropologia, a qual

passou a banir “raga” de seus estudos (ainda que sem problematizar o sistema racista
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brasileiro). Mesmo diante de aparente avango no uso do termo etnia em detrimento
do termo raga, Kabenguele Munanga (2004) explica que ocorre um entrelagamento
entre ambas as concepg¢des onde a ideologia do racismo garante que as ragas de
ontem sejam as etnias de hoje: ou seja, apesar dos mais de trezentos povos
indigenas/etnias diferentes no Brasil, o racismo homogeneiza essas diferengas numa
concepgao desigual onde “indios” se constitui em um grupo racializado.

Analisamos que, por meio de leis, uma primeira faceta do genocidio indigena
desenvolveu-se contra os Lakland Xokleng. A partir de 1808, com a declaragao de
“guerra aos indios bugres” por meio da Carta Régia do Principe regente Dom Joéo V,
institucionalizou-se o genocidio indigena. Para proteger os colonos/brancos, o Estado
ainda criou em 1836 a “Companhia de Pedestres”, e financiou o trabalho dos Bugreiros
- homens que quase dizimaram o povo Xokleng. Em 1850, o Estado brasileiro aprovou
a Lei de Terras, instrumento legal que institucionalizou a concessédo de terras a
imigrantes europeus e institucionalizou a propriedade privada no Brasil. No mesmo
ano, o alemao Dr. Herman Blumenau recebeu uma concessao para colonizar a regiao
do Vale do lItajai, e a colonizagdo contra os Xokleng ganhou corpo em definitivo. O
Povo Xokleng estava, de fato, fadado as imposigbes e violéncias que se
intensificavam diante da busca pelo progresso capitalista (Santos, 1973). Ao longo da
histéria, no entanto, vemos este povo indigena renascer e se reinventar por meio de
diferentes estratégias: resisténcia, enfrentamentos, e também de aliangas.

Vemos nos discursos analisados praticas coloniais sustentadas pelo racismo e
pela “letalidade branca” (Cruz, 2022; 2023) pois a agéo anti indigena é sempre um
processo marcado pela producao da violéncia em nome da protecao e civilizagdo: uma
violéncia que “s6 faz sentido quando situada culturalmente, porque aos olhos dos
brancos nao é violéncia, € benevoléncia” (Cruz, 2023, p. 399). Os indigenas que
conseguiam sobreviver aos ataques viam seus parentes morrerem sem poder fazer
nada, precisavam fugir deixando os corpos ali sem poder fazer seu ritual de despedida
(Pripra, 2023), correndo desesperados em meio a mata para ndo serem mortos. Os
poucos que conseguiram sobreviver ao massacre, depois de tantas perdas (em sua
maioria criangas e mulheres) e muito sofrimento, temendo por suas vidas,
submeteram-se a “pacificacdo”. Em 1908, o Brasil foi publicamente acusado de
massacre aos indios, no XVI Congresso dos Americanistas, ocorrido em Viena.

Segundo as fontes bibliograficas, o massacre dos bugreiros gerou a morte de

quase todos os indigenas deste povo, sendo eles apenas 400 pessoas
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(aproximadamente) quando foram contatados pelo movimento de pacificagao
realizado pelo Estado a partir de 1900. Eram em sua maioria criangcas € mulheres,
muitas que inclusive foram adotadas por familias brancas na regidao de Blumenau
(Santos, 1973). Em 1910, criou-se o Servico de Protecdo ao indio e Localizaco de
Trabalhadores Nacionais (SPILTN) e por meio dele se investiu no projeto de
“pacificacado” dos indigenas que se efetivou em 1914.

Compreendemos que as liderangas indigenas da época nao tinham mais
escolha: se ficavam na mata morriam, se saiam da mata morria. A decisdo de aceitar
o fim foi necessaria. Vougcé Vaipao Camlém (2015) lembra que este contato é
nomeado na lingua materna como Vanhkala, “palavra usada para contextualizar o
consenso de opinides para simbolizar a paz entre os Laklané/Xokleng e os
colonizadores frente a expansao. Para ndo suceder o exterminio desta populagao” (p.
12). Desde a criagdo da “Reserva Indigena” Duque de Caxias (hoje Terra Indigena
Lakland) em 1920, os Xokleng passaram a ter que se adaptar aos modos de vida

brancos impostos pelo Estado e sofreram com doencas, escravizadao, exploracgao.

Figura 29 - Placa indicando a proximidade da “reserva indigena”.

RESERVA INDIGENA 25 km
~ | BARRAGEM NORTE 23 km

JOSE BOITEPX, 10km |77 e

Fonte: Iclicia Viana.
Legenda: Fotografia registrada em 2023.

Durante décadas, este povo e demais povos no Brasil, tiveram que conviver
com a tutela, regime juridico criado no Brasil em 1912, pelo cddigo penal da época, e
que previa a “incapacidade civil dos silvicolas” (Souza Lima, 1995). Ja durante o
governo militar, foi construido dentro da terra indigena a maior barragem de contengao

de chuvas do Brasil, que desde 14, provocou a perda material e imaterial Lakland
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Xokleng, sem nenhuma consulta ou didlogo com este povo. Esta barragem é
considerada pela Comissdo Nacional da Verdade (CNV) como uma violéncia de

Estado - do Governo Militar - e que deve ser objeto de reparagdo material e imaterial.

Ciéncia eu tenho das histérias vividas, do lancar das flechas, minha flecha
nao emperra. Sei da langa toda a manha, da ponta sei como fere. Posso errar
pelas veredas, mas minhas fdrias ndo erram. Sei as taticas do ataque, sei
estratégias de guerra. Sozinho no meio do “en kuty™® nunca, jamais me
embrenho. Jamais estalo um graveto, sem que os olhos nos pés eu nao
tenha. Serpenteio meu corpo por entre os rios e mangues, por entre aguas e
lamas, por entre chagas e dangas. (...) Enfrento as feras das matas, as
conhecidas e as estranhas (Gakran, 2021, p. 05).

Com esta forga ancestral e coletiva, o povo Lakland Xokleng contra-atacou o
poder colonial que invadiu o tempo do mato. Os documentos analisados neste estudo
indicam que durante os anos iniciais da colonizagdo europeia no territério Lakland
Xokleng, a principal forma de agao contra-colonial foi a propria negagao de submisséao
ao poder da coroa portuguesa. Fugindo e contra-atacando, este povo lutou contra a
dominacao branco colonial. Entre as taticas utilizadas, verificamos o enfrentamento
fisico e o movimento de incorporar materiais brancos/colonos para conhecer e
dominar estes estranhos que tentavam dominar de forma violenta o modo de vida na
mata. Observamos que lutam n&o somente para defender pessoas e territorio, mas
seu modo de vida Lakland Xokleng. A violéncia do colonizado também é linguagem,
e apresenta-se como um conteudo ético em busca de justica que foi negada pelo
colonialismo (Fanon, 1961).

No que se refere ao modo de contra-ataque e enfrentamento dos Lakland
Xokleng durante o periodo inicial do etnogenocidio, Franz Fanon é fundamental para
a compreensao analitica. Ele explica que a violéncia da colonizagdo é camuflada
como “progresso” e como “civilizagao”, funda e mantém o mundo colonial cindido entre
a “zona do ser” e “zona do nao ser”. Esta relacao cria a propria ideia de humanidade,
e “‘ragca” €é o mecanismo de distincdo da humanidade onde o
branco/colono/colonizador representa a humanidade (Fanon, 1961). Identificamos
que assim o racismo opera como um pressuposto ideoldgico que justifica o projeto
colonial.

O etnogenocidio e a letalidade sdo centrais nesta discuss&o: a violéncia é a
sua base. O colonizado é considerado um inimigo dos valores coloniais, que precisa

ser coisificado. Mas a “coisa” torna-se sujeito no préprio processo em que se liberta,

38 Significa “na cidade” [tradugdo de Maria Kula Patté].
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mesmo que para isso dé a vida. Observamos que mesmo a violéncia sendo
explicitamente operadora de todos os métodos coloniais (ontem e hoje), 0 movimento
de contra-ataque dos Lakland Xokleng € desumanizado, animalizado, e aparece nos
documentos como “selvageria”, discurso que justifica hovamente mais violéncia do
Estado, empresas colonizadoras e dos colonos que contratavam os bugreiros para o
exterminio indigena. Assim novamente a violéncia ndo € somente contra os corpos e
a terra, mas imprime suas marcas na alma e espiritualidade de um povo.

Em contraposicéo a isso, 0 modo de vida tradicional do povo Lakland Xokleng
aparece nas producdes académicas de pesquisadores deste povo, documentos
analisados neste estudo, e que revelam a poténcia de uma linguagem
descolonizadora, um projeto contracolonial deste povo indigena no sul do Brasil
durante o periodo de 1800. O chamado “tempo do mato”, mesmo quando nao
nomeado literalmente, aparece nos estudos como memoaria coletiva e afetiva de um
tempo que n&o findou com a colonizacao.

Este modo de vida, aqui definido como “tempo do mato”, € um elemento
linguistico de descolonizagdo (Fanon, 1961) mas também é um movimento
contracolonial de defesa da vida Lakland Xokleng. Isso porque se refere ndo somente
a um conjunto de memoarias de um tempo que existiu, mas sobre o0 modo de vida
Lakland Xokleng, que se atualiza pois € ancestral, ndo ha um fim, mas ha uma
circularidade entre passado, presente e futuro: comego, meio e comego (Bispo, 2015).
Simoniel Patté (2023) explica que “mesmo depois de tudo que fizeram com nds, a
nossa mente ainda esta no tempo do mato” e diz que ha uma insisténcia em viver
mesmo em meio a mais de duzentos anos de racismo dos brancos.

Ter a mente do tempo do mato € encontrar-se com a ancestralidade viva. A
referida afirmacao produz uma reabilitacdo de reconhecimento e gera a comunicagao
entre os Laklandé Xokleng, revelando, portanto, “a forga da linguagem
descolonizadora” conforme aponta Fanon (1961). Vemos que o indizivel vivido e
habitado na zona do n&o ser, o intoleravel produzido pela violéncia colonial contra este
povo indigena é transformado em linguagem, como saida diante dos efeitos
psicossociais da violéncia que é transformada: € o proprio povo falando, dizendo sobre

si de um modo diverso do que a experiéncia colonial os obrigou a viver.

Figura 30 - Ancia e jovem Xokleng em Brasilia, na luta pelo territério de Lakland.
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Fonte: Coletivo Juventude Xokleng.

Como lembra Neusa Sousa Santos (2021) sobre os aspectos psicossociais do
racismo, “uma das formas de exercer autonomia € possuir um discurso sobre si
mesmo” (p. 45). Esta postura identifica e interrompe a descri¢gado colonial feita sobre
os Lakland Xokleng, de que haveriam sucumbido a “pacificacao” e toma para si o
direito e o poder contracolonial de nomear a violéncia da dominag¢do. O tempo do mato
vive, revive, é reinventado a cada dia € um conceito-poténcia para compreender as
relagcbes no mundo colonial de ontem e de hoje (Fanon, 1961). Essa poténcia é visivel
em diferentes frentes da luta Lakland Xokleng. Parte dessa luta ocorreu na primeira
fase da colonizagdo em Santa Catarina. Mas hoje a luta segue, mesmo que ndo mais
por meio de diferentes métodos. Um exemplo & o coletivo “Juventude Xokleng™® que
tem apostado na organizacao coletiva, com a presenga dos anciaos, na participagao
nas mobilizacdes do movimento indigena local e nacional. Sao jovens que coletivizam
sua experiéncia diante dos efeitos psicossociais das violéncias da colonizagdo, juntos
encontram vida ancestral e criam novas formas de luta.

O povo Lakland Xokleng lutou e luta incansavelmente pelo seu territério e pelo
seu modo de vida. Os antepassados deram sua vida para que hoje seus descendentes
estejam vivos. Hoje, mesmo estando em um pequeno pedaco de terra (comparado ao
que seus antepassados possuiam), continuam lutando para n&o o perder para os
descendentes dos mesmos colonos e bugreiros que tiraram a vida dos seus parentes.
Sao inumeras as situacdes cotidianas de novas tentativas de etnogenocidio préprias
de um mundo colonial cindido, fundado e mantido pela colonizacao. Identificamos que

se todo projeto se fundamenta em pressupostos, e usa de métodos para atingir

39 Fundado em 2019, o coletivo utiliza das midias sociais para visibilizar a ancestralidade Xokleng.
Disponivel em <www.instagram.com/juventudexokleng/>.
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objetivos, a colonizagdo operou por meio de seus pressupostos eurocentrados e
racistas.

O objetivo principal foi o de acumulo de riquezas e para isso precisou de
meétodos - invadir e explorar terras; matar e escravizar seus habitantes; invadir e
hierarquizar os modos de ser/saber. Mas a colonizagdo n&do conseguiu e nao
conseguira apagar os povos indigenas, pois formas inventivas de resisténcia e luta se
fazem presentes, rompendo e criando fissuras no tecido social. entre os movimentos
contra coloniais e descolonizadores, o conceito de “tempo do mato” é presente no
cotidiano do povo Lakland Xokleng. E - antes de mais nada - ancestralidade viva de
um coletivo de pessoas, criangas, jovens, adultos e velhos, que ousa resistir a cada
novo projeto colonizador e racista que o Estado articula. Mas, é também um operador
conceitual que potencializa a agéncia singular do povo Xokleng, revelando um
processo psicossocial, de identidade politica como poténcia coletiva (Maheirie, 2001)
que opera e atua por meio de uma unicidade contra a homogeneizagao que o racismo
produz.

Este “modo e significado” (Bispo, 2015) tem sido acionado dentro e fora do
contexto de aldeia, como por exemplo na universidade, quando compreendem que
“‘desde o tempo do mato” sdo orientados pelos mais velhos, anciaos e sabios, que
apontam para a necessidade de dar seguimento na luta também fora da aldeia, e
preservar a memoria, as histoérias do povo (Viana, 2017). O povo Lakland Xokleng, no
tempo do mato, lutou fisicamente contra os colonos, contra-atacando. Realizou
movimentos de fuga e esconderijo, mas também incorporou conhecimentos dos
brancos para tentar reagir aos instrumentos de matanga. E, se depois de tudo que
fizeram contra o povo Lakland Xokleng, seguem lutando e vivendo seu modo de vida,
a colonizagao é um projeto em curso. Seu objetivo nao foi alcangado totalmente - ha
enfrentamentos que precisam ser visibilizados, provocando a violéncia linguistica que
insiste no apagamento e homogeneizagéo das diferencas.

Essa perspectiva conflui com a perspectiva do quilombola Antbénio Bispo
(2019), que relembra em versos: “mesmo que queimem a escrita, ndo queimarao a
oralidade. Mesmo que queimem os simbolos, ndo queimarao os significados. Mesmo
queimando nosso povo, ndo queimarao a ancestralidade”. A luta contracolonial do
povo Lakland ndo somente defendeu pessoas de um povo, mas protegeu a proépria
ancestralidade: o tempo do mato que vive nas mentes e praticas cotidianas.
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5.3.1 Uma Ferida que Sangra a Cada Enchente: A Barragem Norte e seus

Efeitos Psicossociais

Povos indigenas ha séculos denunciam a ordem colonial que opera até os dias
de hoje e que afeta as condi¢des materiais e ambientais de existéncia humana na
terra. A l6gica predatdria e extrativista implantada pela colonizagdo branco-euro-crista,
foi aos poucos sendo problematizada dentro das universidades e na formacdo em
Psicologia no Brasil, muito a partir da luta dos povos negros, indigenas, quilombolas,
de periferia.

Ailton Krenak (2025) contextualiza que apesar de as mudangas climaticas
serem um fendmeno relativamente recente que ganhou destaque publico a partir da
Conferéncia do Rio de Janeiro (a EC092), o racismo ambiental € uma experiéncia que
0s povos indigenas, negros, periféricos e pobres vivem ha muito tempo. Ocorre
quando grupos vitimas do colonialismo e da inferiorizagdo de raga, género e classe
sofrem maior carga dos problemas socioambientais em seus territérios, como € o caso
dos povos indigenas que sofreram com maior descaso estatal nas enchentes no Rio
Grande do Sul em 2024 (Thomazi e Santos, 2024).

A légica neoextrativista € uma das facetas do sistema-mundo moderno-colonial
(Castro Gomez e Grosfoguel, 2007) que, enquanto sistema econémico global que se
desenvolveu a partir da matriz colonial de raga, género e classe, objetifica também
questdes ambientais. Ainda assim, resistem conhecimentos anticoloniais,
contracoloniais, decoloniais que apontam para a necessidade de mudangas na
relagdo da sociedade com a natureza, bem como no enfrentamento a
colonialidade/modernidade que sustenta o capitalismo que explora e mata territérios
e vidas indigenas. Uma das facetas que emergem da colonizagao e sua continuidade,
€ a “ferida colonial”: marca histérica e psicoldgica causada pela violéncia, uma dor que
nao foi curada, porque foi silenciada, negada e reprimida (Kilomba, 2019).

Segundo Achille Mbembe (2018), nos contextos colonizados segue operando
0 poder soberano que define quem deve morrer: quais vidas sdo mataveis e quais
vidas sao protegiveis. Em contextos indigenas como do povo Lakland Xokleng, a
necropolitica (administragao politica da morte por meio do Estado) age paralelamente
a biopolitica (o controle politico do Estado sobre a vida, a natalidade, a saude, a
disciplina dos corpos). Por meio da definicdo de zonas de morte direta ou lenta, o

proprio governo e suas instituicdes atuam através de uma série de dispositivos
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coloniais e racistas que colocam o povo em condi¢gdes de nao-vida como, por exemplo,
a imposi¢céo da Barragem Norte.

Neste item, objetivamos descrever e analisar alguns acontecimentos em torno
do racismo ambiental vivenciado pelo povo Lakland Xokleng acerca da Barragem
Norte e as enchentes que afetam a Terra Indigena ha pelo menos 40 anos. Os
resultados estdo organizados em trés subitens onde buscamos (1) contextualizar a
Barragem Norte a partir de perspectivas Lakland Xokleng (2) descrever o cenario de
privilégios da branquitude e de violéncia de Estado e, por fim, (3) analisar a
subjetivagao politica potencializada coletivamente pelo ato emancipatorio de tomar a
palavra para si, desafiando as verdades pré-definidas pelo racismo anti indigena.

A partir das informacdes produzidas no campo, por meio da convivéncia com o
cotidiano de enchentes, foram organizadas narrativas emergentes de conversas
informais, mobiliza¢des coletivas, discursos presentes em noticiarios e midias sociais,
bem como em documentos e pesquisas académicas. Este compilado de retalhos
presentes em diarios de campo, fotos, documentos, gravagbes de audio e video,
noticias e midias sociais, foram reunidos e costurados por uma linha argumentativa,
uma sintese inacabada em torno do objetivo central do texto.

Como uma colcha de retalhos, construimos de forma ética e politica, uma cena,
inspirados na proposta metodoldgica desenvolvida por Ranciére (2016) e trabalhada
por alguns de seus interlocutores brasileiros (Voit, 2019; Marques, 2022; Souza, 2023,
Maheirie et al, 2019). A construgao de cenas pode ser uma tatica metodoldgica que
abre possibilidades para denunciar a ordem desigual da partilha do sensivel e que
rompe com a divisdo da ciéncia social moderna entre racionalidade ficcional e empiria
dos fatos. Frente ao contexto brasileiro e dos povos indigenas, a compreensao acerca
da partilha do sensivel localiza também o processo histérico colonial: uma “partilha
colonial do sensivel” (Souza, 2023).

A partilha colonial do sensivel, concordamos com Felipe Tonial (2018) e Victor
de Souza (2023), se forma na base de como a sociedade esta organizada (arkhé) e
determina a regulacao da visibilidade e invisibilidade de cada grupo na partilha. Nao
ha como construir e analisar cenas que emergem deste contexto sem levar em conta
as hierarquizagdes e os danos produzidos pela colonialidade/modernidade que regula
relagbes sociais, econdmicas, culturais, etc. Trata-se de uma partilha

moderno/colonial do sensivel.
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Mais que denunciar o dano colonial, as cenas construidas podem apontar para
a subjetivacado politica: uma experiéncia coletiva e relacional que ocorre quando, por
exemplo, o povo Lakland Xokleng, nomeados pelo racismo como incapazes ou
inferiores, “atribuem a si mesmos um nome e aparecem diante da comunidade
configurando o que esta dado nas situag¢des cotidianas, modificando os nomes que
Ihes sdo dados” (Marques, 2023, p. 2016). Pessoas subalternizadas pelo colonialismo,
criam uma cena polémica onde colocam em discussao o que esta dado. Ai esta a
base da acao politica, que se organiza por meio de uma argumentagéo dramaturgica
que examina sua humanidade frente a desumanizagdo e amplia o campo de
possibilidades rompendo com os lugares pré definidos pelo racismo e pela
colonialidade nas disputas em torno da barragem.

A Barragem Norte € um empreendimento de contenc¢ao de cheias para o Vale
do Itajai, em Santa Catarina - a maior barragem do Brasil, até o momento. Foi feita a
partir de 1972, durante o governo militar, autorizada pela propria FUNAI e sem
nenhum consentimento da comunidade ou estudos de impactos socioambientais. Ela
tem sido apontada como uma violéncia de Estado pela Comissdo Nacional da
Verdade (CNV) que apontou em 2014 que a comunidade Xokleng “nunca foi
indenizada e as consequéncias persistem até os dias atuais. Quando o lago enche,
de trés a quatro vezes ao ano, as escolas ficam sem aula, o atendimento médico é
suspenso e as aldeias ficam isoladas” (CVN, 2014, p. 220). Algumas fotografias que
fiz durante o processo de pesquisa, podem contribuir para ampliar o olhar sobre os

efeitos da barragem.

Figura 31 - Estrada que atravessa o Rio Hercilio, dias apés o fim das chuvas.

Fonte: Iclicia Viana
Legenda: Fotografia registrada em Dezembro de 2023.



Figura 32 - Imagens de cima da cabeceira da Barragem, dias apés o fim da

enchente.

Fonte: Iclicia Viana
Legenda: Fotografia registrada em Dezembro de 2023.

Figura 33 - Familia Xokleng pescando na comporta da Barragem Norte.

Fonte: Iclicia Viana
Legenda: Fotografia registrada em Dezembro de 2023.

Figura 34 - Parede da escola indigena que desabou e esta desativada.
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Fonte: Iclicia Viana
Legenda: Fotografia registrada em 2024.

Relatos de pessoas Lakland Xokleng sobre a barragem e seus impactos estéo
descritos em relatorios técnicos, documentarios, trabalhos académicos, artigos
jornalisticos e no cotidiano da Terra Indigena*®. A imagem (Figura 34) acima mostra
um dos efeitos indiretos da Barragem, ja que a escola foi construida em area imprépria
e desabou, esta construc¢ao foi feita em uma regiéo alta da Aldeia Palmeira, buscando
ficar longe das enchentes causadas pela barragem. Curiosamente, em meio a uma
cena tao triste, encontrei um registro de colagem sobre as rachaduras da parede,
indicando “Somos Xokleng”. Fui afetada por esta imagem, me deslocando a pensar
na precarizagao da vida, nos impactos da barragem, no Estado como principal agente
do racismo anti indigena, e na forma como os Lakland Xokleng subvertem, resistem e
seguem lutando pelo seu modo de vida: vidas precarias, como afirma Judith Butler
(2019), pois apesar de precariedade ser uma condigdo compartilhada por todos os
seres humanos, essa condigao € distribuida de forma desigual por estruturas de poder

como o racismo e o colonialismo.

40 Algumas indicagdes de materiais para conhecer melhor este conflito, sdo os documentarios
"Lakland/Xokleng: os 6rfaos do Vale" (2018); “Enchente: o outro lado da Barragem” (2017); as
reportagens® Dos bugreiros a barragem, a saga do povo Laklané-Xokleng por seu territério, de 2023;
“Desalojados no préprio territério: a Barragem Norte e o deslocamento forgado do povo Xokleng” de
2020.
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Em trabalhos académicos produzidos no contexto da Licenciatura Intercultural
Indigena do Sul da Mata Atlantica na UFSC*!, encontramos o conhecimento de
educadores Lakland Xokleng, indicando que a barragem representa a escolha do
Estado em proteger os brancos e deixar morrer os indigenas (Ngamum Patté, 2015),
além de ser uma forma concreta de acabar com o modo de o povo viver, falar, comer,
relacionar-se e criar as criangas (Ndilli, 2019; Nambla, 2020). Aliado a isso, a
Barragem trouxe o aumento da preseng¢a de homens brancos e com eles doencgas,
aumento de relagdes inter-raciais, doencgas sexualmente transmissiveis, uso abusivo
de alcool e outras drogas, violéncias sexuais, embranquecimento e perda dos
costumes tradicionais (Uglo Patté, 2015). A relagdo cotidiana com estes e outros
efeitos da barragem produzem “sofrimento ético politico” (Sawaia, 1999; Viana e
Maheirie, 2025): a experiéncia permanente de ser tratado como inferior, sem
humanidade que se da em um contexto de desigualdade e precarizagéo da vida. O
governo e suas instituicdes do Estado agem criando “zonas de morte” demarcadas
pelo racismo (Mbembe, 2018), diferenciando quem deve viver e quem deve morrer.
Isso se relaciona diretamente a organizacao politica na sociedade colonizada: fundo
arquiteténico que regula a partilha do sensivel (Ranciére, 2009).

Afinal, se a colonialidade tem como base central a ideia de raga (Quijano, 1992;
1999), a partilha do sensivel se da na relagédo entre os que detém o poder colonial e
0s que sao por ele subjugados, diferentes lugares na governanca, diferentes
condicbes de possibilidades de falar e ser ouvido. A producdo do lugar de
superioridade do branco-euro-cristdo depende da inferiorizagcdo do “outro” ndo branco
colonizado (Carneiro, 2023; Fanon, 1968; Kilomba, 2019). Portanto, a configuragcéo
do sensivel precisa ser compreendida considerando a materialidade histérica da
colonialidade/modernidade (Tonial, Maheirie e Costa, 2020).

A proposta de Felipe Tuxa (Cruz, 2021) de uma “letalidade branca” nos ajuda
a compreender a violéncia anti indigena no Brasil, pois as violagbes se organizaram
pelo discurso de “proteger os indios”, mas promoveram o genocidio silencioso e lento:
uma relagao perversa promovida por decisdes governamentais e empresariais, em
diferentes momentos politicos. Neste sentido, a ideia de “Vale Europeu” depende da
violacao de direitos dos povos indigenas dentro e fora da Terra Indigena Lakland, seu

modo de vida coletiva, seus direitos sociais. Ai encontramos uma parte da partilha

41 Disponivel em: /licenciaturaindigena.ufsc.br
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colonial do sensivel, que pode ser compreendida por dois eixos, de um lado o0 comum
compartilhado pelas pessoas de cada sociedade, por outro lado, uma distribuicdo
especifica das condicbes de cada grupo nesta sociedade. Essa configuracdo do
sensivel, “contingéncia o aparecer de cada corpo e segmento humano em sociedade,
delimitando os lugares, as fungbes e as identidades e, com isso, delimitando as
capacidades e as possibilidades de existéncia destes” (Maheirie et al, 2019). No caso
dos Lakland Xokleng, ha uma visibilidade obijetificada e inferiorizada dentro daquilo
que importa a loégica capitalista. Esta visibilidade € necessaria para a manutengao dos
privilégios da branquitude, afinal, sob o jugo e exploragdo desse e outros povos

indigenas, familias brancas enriqueceram e mantém seu poder na regiao.
5.3.2 Privilégios da Branquitude e Violéncia de Estado

Era final de setembro de 2023, o povo Lakland Xokleng recém tinha retornado
de Brasilia e depois das conquistas e retrocessos em torno da ideia de um Marco
Temporal, tema que mobiliza a comunidade desde 2003. Se por um lado a mobilizagéo
gerou a repercussao geral em torno desta tese juridica e a compreensao do Supremo
Tribunal Federal de que a tese viola a Constituicdo Federal. No mesmo dia desta
conquista historica, o Projeto de Lei 2903, que ja deveria ser considerado
inconstitucional, foi aprovado pelos Deputados e Senadores que atropelaram os vetos
do presidente. Assim, a Lei n° 14.701/2023 foi aprovada na integra. Entdo, a Lei do
Marco Temporal entrou em vigor. Sentiamos tristeza e desesperanca.

Chovia muito, e - como todo ano - as pessoas comentavam sobre a
possibilidade de enchente. Ja era outubro, a chuva ndo parava, e seguia forte e
constante. O rio subia exponencialmente. O governo do estado de Santa Catarina -
como todo ano - promovia reunides com caciques Xokleng e aparecia nas midias
locais com discursos ja conhecidos de invalidagdo da comunidade indigena. Em
contraposi¢ao ao descaso, a comunidade indigena se reunia em cima da barragem
(junto a Aldeia Plipatdl), organizava o acampamento, a comida, as doagdes de roupa,
a agua e a recepcgao de novos parentes, os quais deixaram suas casas ilhadas em
busca de abrigo seguro perto da cabeceira da barragem.

Mas “acampar” ndo é para os Lakland Xokleng qualquer coisa, € nem ¢é algo
que se faz somente para fugir da enchente ou para protestar: € uma pratica ancestral,

uma forma de organizagao coletiva, um modo de vida Xokleng, conforme mostrou a
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pesquisa da arqueodloga e historiadora Walderes Cocta Pripra (2021). A organizagao
coletiva sobre a barragem norte também foi chamada de “greve”, em outros contextos.

Neuton Calebe Vaipao Ndili (2015) explica que “a primeira greve aconteceu
no inicio dos anos 1980, logo apds a primeira enchente que afetou a comunidade. A
comunidade ocupou o canteiro de obras e controlou por diversos meses as maquinas”
(p- 53). Em 1990 houve uma nova greve, que durou dois anos. As greves em torno da
barragem, também se expandiram e se agregaram a construgdo de aliangas,
documentos e reinvindicagdes em algumas capitais, como Brasilia e Florianopolis.

Segundo ele,

As diversas greves, os documentos, as negociagdes, as viagens a Brasilia e
a Florianépolis, demonstram o quanto nossa comunidade tem capacidade de
reagir, se unir e se organizar. Mesmo divididos em oito aldeias [por contas
das enchentes], quando se trata de lutar pelos direitos, todos os caciques se
unem em torno desse direito. E foi gracas as mobilizacées que conseguimos
avangar um pouco, se nao tivesse ocorrido as greves nada teria sido
conquistado, porque para o Estado nds nao existimos, ou querem que nao
existimos (Ndili, 2015, p. 41).

Um dos efeitos dessas mobilizagdes foi a criagdo de uma nova aldeia em 2011,
a Aldeia Plipatol. Youo Maurina Ingacla (2020) estudou a criagao desta aldeia a partir
dos relatos dos ancidos e indicou que o espaco onde a aldeia Plipatdl se encontra foi
cedido aos indigenas Xokleng apds inumeros conflitos e mobilizagdes coletivas.
Segundo lagcla (2020) o nome “Plipatdl” foi escolhido pois significa “samambaia” e “a
comunidade se considera resistente como a samambaia, hora recuavam e outrora
retornavam novamente ao local, fortes para lutar e por fim conquistar a area da Aldeia
Plipatol” (Ingacla, 2020, p. 35).

Pessoas brancas sao nomeadas em Xokleng como “zug”. E como sempre
aconteceu na histéria dos povos indigenas no Brasil, zug se aproximam na intengéo
de pesquisar, e colaborar de alguma forma. Ao mesmo tempo, é recorrente uma forma
de se relacionar: ora de forma salvacionista, ora sem empatia ou protagonizando
discursos de odio e violéncia anti-indigena. No caso da enchente em 2023,
observamos que muitos zug vinham como “turistas”, curiosos na expectativa de o rio
transbordar o limite do vertedouro pela primeira vez, desde que ela esta operando
(1993). Tiravam fotos, riam, se divertiam com o “espetaculo” da barragem. Ao lado
deles, estava a comunidade indigena organizada, sofrendo com o descaso do
governo, da midia e da branquitude das cidades vizinhas que n&o sé negligenciava,
mas também proferia discursos de 6dio e racismo. Nao observamos interagao entre

os “turistas” e os moradores indigenas.
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Dentre os zug que tentaram ajudar na problematica, uma delas tinha ficado uns
dias ali acampada e de repente, em uma conversa entre pessoas da comunidade,
falou: “preciso ir pra casa descansar, voltar pra terapia pra dar conta de tudo que vi
aqui”. Logo outra zug, que estava junto, espontaneamente, disse: “privilégio de branco
mesmo, podemos ir descansar e fazer terapia, enquanto os Xokleng seguem aqui”.
Diante da situacdo de um desastre ambiental, as pessoas indigenas presentes
entenderam de uma forma hilaria, riram, e as zug, um pouco constrangidas, ficaram
caladas.

Tempo depois, em outro contexto, ouvimos o relato de pessoas indigenas
afirmando sentir incbmodo na relagdo com pessoas brancas que nao percebem seus
privilégios e tentam “ajudar”’, mas quando estabelecem uma boa relagdo com a
comunidade acabam assumindo uma postura hierarquica que tenta invalidar o
conhecimento das pessoas indigenas. E uma postura de querer falar pela
comunidade, encaminhar as melhores decisdes a seu modo, uma situacado que acaba
por reproduzir l6gicas tutelares de tomar o lugar indigena. Em contraposicéo a isso, a
organizagado comunitaria do povo Lakland Xokleng aponta para a poténcia de um outro
mundo: acampar € um ato ancestral, um modo de viver que perdura e se reinventa no
campo politico colonizado. A solidariedade e a construgao de redes pautadas no afeto
e na alegria sdo modos de viver coletivo que desafiam a inferiorizagcdo e

individualizagao do racismo anti indigena e da colonialidade.

Durante os dias recentes em que estive na Terra Indigena Lakland
acompanhando a situagao da enchente, diferentes encontros e experiéncias
me afetaram, me mobilizaram ética e politicamente. Vi como o sofrimento &
coletivo, as violéncias de Estado sao incontaveis, o racismo opera
cotidianamente. Ao mesmo tempo, vi como a alegria do povo Xokleng
subverte: reinem-se perto da barragem ilegal. Querem estar juntos, comer
juntos, rir juntos, falar na lingua Xokleng. Velhos, criangas, maes, jovens.
Juntos. Em meio a dor, encontrei re-existéncia. Em meio ao descaso,
encontrei cuidado. Ouvi muitos relatos de desesperanga. Mas também vi e
vivi muitos espagos de poténcia (Diario de Campo, outubro de 2023).

Ao mesmo tempo, as greves sobre a Barragem Norte, desde a década de 1990,
sdo agdes que se entrelagam com uma rede de articulagdes transgeracionais que vém
demarcando este territorio e tomando a palavra para si: recontando a histéria do Vale
do ltajai. Essa tomada de palavra se da em uma partilha desigual do sensivel, onde
pessoas ndo indigenas tém mais opg¢des de escolher como se relacionar com as
enchentes provocadas pela Barragem na Terra Indigena. Isso ndo é natural, mas um
privilégio material, imaterial, psicossocial que a branquitude pode ter no Brasil. Vemos

aqui a existéncia de dois mundos, como aponta Franz Fanon (1968), um mundo



168

radicalmente dividido, estruturado pela violéncia e pela desumanizag¢do. Enquanto o
mundo dos colonizadores € um espaco limpo, organizado, cheio de privilégios, onde
vivem os brancos, os “‘homens”; o0 mundo dos colonizados € um espago sujo,
desorganizado, miseravel, onde vivem os considerados “sub-humanos”. Essa divisdo
nao € apenas geografica ou econdmica, mas ontoldgica, isto &, diz respeito a prépria
condigao de ser. No colonialismo, o colonizado é desumanizado, tornado “coisa”, o
que Fanon chama de coisificagdo. Os Lakland Xokleng habitam “o outro lado da
humanidade” e ainda hoje sao tratados como obstaculo ao “desenvolvimento”, como
ndo sujeitos de direito, habitantes de um “mundo outro”, constantemente invadido,

controlado, desrespeitado.

Figura 35 - Imagem aérea da barragem norte

— T — T —

Fonte: Governo de Santa Catarina (2025).
Figura 36 - Assentamento construido as margens da barragem norte na

Terra Indigena Lakland
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Fonte: Anderson Coelho/Instituto Socioambiental (2023).

Figura 37 - Vista da Barragem Norte e o local onde estava instalada a antiga

aldeia Xokleng, vitima do despejo dentro da propria Terra Indigena.

Fonte: Renato Santana/Cimi

Como em outros momentos historicos de enchentes, o governo do Estado, por
meio da Defesa Civil, vai a Terra Indigena anunciando querer fazer um acordo,
aparentando um dialogo harmonioso, com respeito as liderangas e a organizagao da
comunidade indigena, diante da midia, visando um acordo para poderem ter acesso

as comportas da barragem para seu fechamento “pacifico”.
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Depois de intensos debates e ataques midiaticos sobre indigenas como
sendo aqueles que estao “atrapalhando o funcionamento da barragem”, os
caciques aceitaram um acordo no qual antes a comunidade indigena deveria
ser atendida em suas demandas mais basicas: agua potavel, alimentagao,
acesso a atendimento de saude nas dez aldeias, barcos para travessia do rio
cheio. As 17h o acordo foi firmado, papéis foram assinados, fotos foram feitas.
As 19h, no entanto, o governo do estado junto de autorizagdes judiciais,
descumprindo o acordo, enviaram policiamento militar para dentro da terra
indigena para forgar a saida dos manifestantes e fechar as comportas com
urgéncia. Entre caciques desolados por sua autoridade ter sido invalidada, e
jovens indignados manifestando e denunciando a realidade silenciada pela
midia local, foi o ataque violento da policia militar que ganhou visibilidade
social (Diario de campo, outubro de 2023).

O Governador do Estado anunciou em sua rede social no dia 09 de outubro:
“Decisao tomada. Vamos fechar as comportas da barragem de José Boiteux (...)
nosso maior bem é a vida dos catarinenses. E faremos todo o possivel para protegé-
los”. Mas, de quais vidas catarinenses ele esta falando? Também em entrevista
coletiva, quando foi questionado sobre o fechamento da Barragem de José Boiteux e
sobre o ataque policial, ele afirmou “o governo cumpriu todas as exigéncias dos
indigenas”; “ndo fechar as comportas € um perigo pro vale, um risco pra ca”, mandar
a policia militar para dentro da comunidade indigena era uma forma de “apertar o

passo”:

A gente pediu [para a PM]: “n&o arredem o pé, temos que fechar a barragem”.
Nos temos autorizagdo da justica, ndo estamos cometendo ilegalidade
nenhuma. Infelizmente teve alguns indigenas que tomaram uns “trago” a
mais, coisa parecida, e deu confronto la. Paciéncial Mas a missao foi
cumprida, a barragem foi fechada. (...) graca a Deus, para que a gente possa
passar essa tempestade (Informacéo verbal concedida pelo Governador de
SC em coletiva de imprensa em 2023).

Estranhamente, o ataque policial ocorreu exatamente no momento em que o
territorio ficou sem fornecimento de energia elétrica e sem sinal de telefone maével, o
que impossibilitou o acesso a internet e a continuidade das transmissdes online. O
ataque contra a manifestagéo pacifica da comunidade indigena na barragem, deixou
feridos graves, hospitalizados. E, mais que isso, fez sangrar novamente esta ferida
colonial produzida pela barragem desde a década de 1970 pois materializou o fato de
que “quando quem sofre violéncia tenta falar, € imediatamente interrompido,
desacreditado, reeditado” (Kilomba, 2019): ferida habita o corpo e é transmitida entre
geracoes, em gestos, emocdes, siléncios, bloqueios de fala, sintomas.

Além de "sofrimento ético-politico” (Sawaia, 1999) identificamos o “trauma
psicossocial: a cristalizagdo traumatica nas pessoas e nos grupos, das relagdes
desumanizadas” (Martin-Bard, 1984b, p. 123) e que advém especificamente da

violéncia praticada pelo préprio Estado, uma violacdo que poderia ser evitada, mas
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politicamente € produzida intencionalmente, criando feridas que nem sempre sao
nomeadas e reconhecidas. E se essas feridas nao sao tratadas, qual a condi¢cado de
saude das pessoas que ali vivem?

Vemos que no caso Lakland Xokleng, assim como em outros povos vitimas do
racismo, que fortes chuvas sao problematicas climaticas, mas as enchentes resultam
de decisbes politicas cotidianas. A propria construgdo da Barragem ja tinha seu futuro
anunciado em estudos de engenheiros e gedgrafos da época (Goulart e Fraga, 2000).
Os problemas na construgdo, manutengao e uso da barragem s&o inUmeros e tém
mais de 40 anos.

Este sofrimento ético-politico e trauma psicossocial podem gerar a morte fisica
e espiritual, pois o corpo é territorio e o territério € corpo - afetados pelas relagdes de
poder que o invadem e o invalidam. Se o territorio € invadido, os corpos sentem e
sofrem (Kaingang e Baniwa, 2019). Para o povo Lakland xokleng o territorio n&o é
apenas um espaco fisico, pois faz parte da cosmologia, € memoria e existéncia.
Nambla Gakran [in memorian] explica que a colonizagao trouxe a relagdo com outros
modos de concepgao espiritual para o povo Lakland Xokleng. O cristianismo, nesse
contexto, € visto ndo como substituto, mas como um complemento a fé tradicional.
Por meio de relatos orais de ancidos, histérias tradicionais e experiéncias pessoais,
demonstra a espiritualidade ancestral desse povo que € marcada pelo respeito aos
espiritos da natureza, rituais de iniciagdo, crenca na reencarnagao e na vida apos a
morte, algo que sempre existiu de forma autbnoma e profunda. Em sua perspectiva,
se 0 ambiente esta afetado, o espirito também é afetado (Gakran, s.d; 2005).

Apods o ataque policial e a experiéncia de ser desumanizado, um dos anciéaos
da comunidade, lider e ex-cacique na Terra Indigena, Jodo Pate, faleceu de ataque
cardiaco. Acompanhamos o processo em torno desta morte, e a familia relatava que
o atendimento médico n&o estava disponivel naquele horario, pois havia uma
ambulancia disponibilizada pela prefeitura, mas que atendia somente até 20h.
Pessoas préoximas dele, relataram que, ao ver a inundagdo em torno da barragem,
Joao Pate lamentou com tristeza: “vou morrer e ndo vou ver uma solugao para esta
barragem™2. Sua morte nos lembra a voz de outro ancido da Terra Indigena, o senhor

Joao Adao Nunc-Nfodnro de Almeida que expressa em poesias:

42 Este trecho é parte do relato da familia de Jodo Pate, que autorizou o registro e publicagédo sobre
sua morte.
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Todos os beneficiados que nos lados debaixo da barragem estdo, ougam a
voz da consciéncia, estende-nos as maos (...). Se os indigenas se mobilizam,
ninguém deve reclamar, pois eles estdo cansados da justiga procurar, afirmo
estdo enjoados de mentiras ouvir falar. Enquanto existir barragem o tempo
em que perdurar Havera necessitados, o estrago formado esta. Autoridades
do lado de baixo, venham ver e constatar. Que o que falo € real, o indigena
sofrendo esta (Almeida, 2017, p 44).

5.3.3 Juventude Xokleng e o uso das midias sociais como ferramenta de luta

Desde 2019, um grupo de jovens Lakland Xokleng se organizou com objetivo
de promover encontros de fortalecimento do pertencimento coletivo e ao mesmo
tempo, de agdes ativas e protagonistas diante das problematicas que vive a
comunidade como um todo. Uma destas problematicas € a barragem norte e seu
impacto no cotidiano das aldeias. Muito antes do ataque policial, os jovens estavam
promovendo por meio das midias sociais, esclarecimentos diante das informacgdes
equivocadas, racistas que circulavam nas midias locais sobre os conflitos em torno da
barragem em 2023.

Na pagina “Tatico Santa Catarina”, dentro do Instagram, policiais militares
postaram uma foto/selfie com quatro policiais armados, de punhos cerrados e caras
fechadas, com a seguinte legenda: “Misséo Barragem — o retorno, bora que o pau vai
pegar™3. Além dos discursos ja proferidos pelo governador, pela forga militar, por
prefeitos e jornalistas descomprometidos com a justica ambiental, acompanhamos os
discursos racistas e de d6dio, de pessoas comuns, jovens e adultos, homens e
mulheres n&o indigenas, dentro das transmissdes on line da rede social “Juventude
Xokleng”. Algumas das afirmacdes foram: “Esses indios s6 querem sacol&o, é s6 dar

”. ”,

comida que eles param”; “Bando de vagabundos que nao produzem nada”; “Esses ai
s6 vivem de ajuda do governo, nao valem nada”; “Tem que deixar morrer mesmo”.

O uso de midias por jovens indigenas tem sido ferramenta de luta ha muitos
anos no pais, sendo que no Sul € mais recente este processo. Ha um ciberativismo
indigena que potencializa a presencga ativa e criativa de comunidades que n&o tém
suas vozes igualmente ouvidas pelas midias de grande massa (Lima e Junior, 2023).
Mas estar nas redes nao significa estar isento do racismo concreto do cotidiano, pois
ha um “colonialismo digital” que permite a propagacao livre de discursos de 6dio e
objetificagdo da voz/imagem/conhecimento daqueles que sao vitimas da violéncia

racial (Lippold e Faustino, 2022, p. 58).

43 Disponivel em <diarinho.net>. Acesso em outubro de 2023.
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No caso Lakland Xokleng, o racismo deliberado nas redes sociais se agrega
ao descaso de jornalistas catarinenses. Essa omissédo € denunciada desde o inicio
das tens6es em torno da barragem pelos jovens quando o coletivo postou uma carta
aos jornalistas, onde indicavam a auséncia de um trabalho sério em torno do conflito
da Barragem nomeando como racismo a motivagdo central desta falta de
compromisso. No dia seguinte, este post engajou organizagdes indigenas de

diferentes regides do pais e ganhou repercussao geral.

Um acordo entre caciques e defesa civil do governo do Estado foi feito ontem
(07/10) e ele nao foi cumprido. Mais que isso, a policia militar e federal
entraram na terra indigena e abriram confronto armado contra indigenas que
protestavam contra o descumprimento do governo. Foram agredidos fisica e
psicologicamente jovens, criangas e ancides. Enquanto isso, na TV aberta,
midias locais dos municipios e do estado, ndo vemos a devida atengéo a
gravidade do caso. Qual a posi¢cao de vocés frente a violagdo de direitos
humanos dos povos indigenas? Qual a posigdo de vocés frente ao racismo
institucionalizado que justifica o descaso com vidas indigenas em detrimento
do “vale europeu”? Vocés vao se calar diante do genocidio que podera
novamente ocorrer em Santa Catarina? O descaso do Governo Racista de
SC sera referendado nas midias? (Carta Aberta aos Jornalistas Catarinenses
@juventudexokleng, 08 de outubro de 2023)44.

Os jovens Xokleng, de forma protagonista e coletiva, faziam lives e
esclarecimentos em tempo real sobre o que estava realmente acontecendo na Terra
Indigena. Os comentarios “livres” de pessoas aleatorias, fizeram com que em dado
momento o coletivo optou por cancelar o canal de interagcdo aberta em sua rede social.
Os comentarios destilavam todas as palavras que ficam contidas no dia a dia, cara a
cara, e revelavam o desprezo de moradores proximos a eles, em torno do tema da
barragem. O uso de estere6tipos coloniais colocava em questdo inclusive o uso da
internet por pessoas indigenas, como se perdessem sua “autenticidade” por fazer uso
desta ferramenta. Ainda assim, o coletivo Juventude Xokleng continuou operando
como jornalistas livres, denunciando e articulando uma comunicagao em tempo real e

tatica junto de sua comunidade e liderangas.

Estou acompanhando a movimentagdo desde o ultimo acontecimento do
ataque brutal contra nés, os indigenas aqui de Santa Catarina. Além desse
descaso e em um momento de tensdo e preocupacgao, principalmente pelos
alagamentos dentro do territério Xokleng, a gente presenciou uma enxurrada
de pessoas desinformadas, pessoas alienadas, pessoas preconceituosas
com discurso de &dio proferido contra nés. Inclusive por alguns politicos de
alguns municipios aqui do estado de Santa Catarina. Eu quero aqui deixar o
meu total repudio a essas atitudes xenofdbicas, racistas. Temos uma histdria,
temos uma cultura e sempre vamos nos orgulhar disso, sempre. Essas
pessoas devem pagar por isso na justica. Ndo é um celular, ndo é uma roupa,
uma roupa de marca que vai definir quem somos. Nés indigenas sempre

44 Disponivel em:<www.instagram.com/p/CyJdBGtRRE6E>. Acesso em 08 de outubro de 2023.
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vamos lutar pelo que é nosso de direito, seja dentro do territério, seja fora do
territério, nés vamos lutar pelo que é nosso. E vamos usar também o celular,
as redes sociais para se pronunciar, para denunciar essas violéncias
constantes que nés, povos indigenas, passamos diariamente. E vai ter
indigenas também dentro da universidade, vai ter indigena dentro dos
espacgos politicos, dentro dos espagos de decisao, vai ter indigenas onde o
indigena queira estar. Ele nunca vai deixar de ser indigena. Ele sempre vai
saber da sua origem. Todos nés merecemos respeito, merecemos dignidade,
merecemos direitos. E isso ndo pode ser negado pra nos. O povo Xokleng
continua resistindo, como sempre foi, resiliente, desde a chegada da
colonizagao nesses territérios. Nos Ultimos dias, inclusive, derrubamos, a
gente conseguiu derrubar o Marco Temporal, um projeto genocida que
usaram para tentar acabar com os povos indigenas do Brasil. E & nesse
cenario de violéncia e total desrespeito por conta da Barragem Norte, que
inclusive ela foi implantada dentro do nosso territério, sem um estudo
socioambiental, sem consulta prévia a nés, povos Xokleng aqui da regiao, &
um direito que a Constituicdo garante para nés. E nesse cenario de
constantes ataques que eu t6 aqui pra deixar o meu repudio e ressaltar que
o Estado tem uma divida histérica contra nés, povos indigenas. O Vale do
Itajai esta coberto de sangue dos nossos ancestrais € ndo vamos mais
permitir violéncia e retrocesso contra noés, povos indigenas, aqui de Santa
Catarina. O povo Xokleng resiste. Santa Catarina é terra indigena também
(Joao Voia, 11 de outubro de 2023, @juventudexokleng*?).

Segundo a UNICEF (2022), 60% das criangas e adolescentes no Brasil
enfrentam impactos desproporcionais da crise climatica, devido a sobreposicao de
vulnerabilidades sociais e ambientais. Jovens indigenas sdo os mais afetados pelas
enchentes e secas que interrompem as escolas e servicos de saude em suas
comunidades, ameancgando seus direitos fundamentais para o desenvolvimento de
suas identidades nesta fase tao importante da vida. Assim, o racismo ambiental pode
ser compreendido como experiéncia que afeta, especialmente, os jovens.

Neste contexto, a voz de Jodo Voia aponta para uma verificacdo desta
desigualdade. Sua fala € agéo coletiva que se entrelaga a um processo histérico de
mobilizacdo Lakland Xokleng pelos seus direitos territoriais € modo de viver. Mas,
ocorre ai também um dissenso frente ao lugar pré-determinado pelo racismo anti
indigena. A cena traz em si uma performance e uma argumentacao que denuncia a
desigualdade experienciada em uma partilha colonial das relagdes e que demonstram
0 racismo como parte fundante da arquitetura que regula esta partilha. Portanto, a
cena traz mais que uma imagem ou uma voz, mas um tensionamento estético que
recoloca os povos indigenas em sua condi¢cdo e capacidade humana e desafiam os
esteredtipos coloniais sobre o que podem ou nao fazer pessoas indigenas. E ele

afirma: podem estar e ser como quiserem!

45 Disponivel em: < www.instagram.com/p/CyRa7ljgXJB/>. Acesso em 11 de outubro de 2023.
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Encontramos ai a subjetivacdo politica (Marques, 2023) que neste caso, ocorre
a partir da nomeacéao da ferida colonial que a barragem criou para o povo Lakland
Xokleng. Os indigenas tomam a palavra para si, e auto atribuem seu lugar, saindo das
armadilhas branco-centradas sobre limites para sua presengca em uma partilha
desigual. Usam das ferramentas que forem necessarias, aprendem novos modos de
luta e continuam ensinando os zug sobre o cuidado coletivo e a relagdo com a terra-
natureza. Como temos sido afetados por estas mobilizagdes sociais? Como agimos
diante da injustica ambiental? Qual o papel do Estado frente a estas violéncias, ja que
ele mesmo é ator principal nessa reproducgao histérica?

O protagonismo da Juventude Xokleng afeta e produz um movimento
heterolégico que reposiciona os lugares socialmente produzidos na partilha do
sensivel e desloca-nos de nossos lugares. Ao se deslocarem de lugares
subalternizados e se posicionarem em uma verificagdo da igualdade, esse povo se
faz voz e marca seu lugar em um movimento de subjetivagéo politica. Tratado como
um povo que € definido pelo colonialismo como um ruido que embaralha o progresso,
um ruido que, aos olhos da branquitude, n&o pode ser concebido como um igual, pois,
a partir da racializagao “indigena”, ndo pertence a “civilizagao”, ndo pode usufruir de
nenhuma tecnologia produzida nela-

Aos olhos da branquitude, este povo nao pode ocupar 0s mesmos espacos e
usufruir das mesmas tecnologias porque ndao ha uma igualdade como ponto de
partida. E um povo que escuta, mas ndo compreende, que fala, mas ndo emite
argumentos inteligiveis, pois pode pensar, mas nao o suficiente para dialogar e fazer
um acordo de forma efetiva. E visto como um menos um, um quase, que ndo chega a
ser alguém. No entanto, a fala da juventude indigena, demonstrada nas palavras de
um deles, faz a verificagao da igualdade, denunciando o dano do racismo que tenta
retirar o direito humano de falar e ser ouvido. Uma voz que expressa a sua condi¢cao
e a de seu povo, a0 mesmo tempo em que demonstra sua capacidade de
deslocamento de um lugar de subalternidade e opressdo para o lugar de
emancipag¢ao, marcando a condi¢cao de igualdade humana de existéncia. A cena que
aqui buscamos construir visou trazer visibilidade a um campo politico composto pelo
dissenso entre dois mundos, um no qual ele se mostra atravessado pelo racismo onde
o branco compde o topo de uma piramide hierarquica, e outro no qual nado ha nenhuma

piramide e a condi¢gao ontoldgica de partida é a igualdade.
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5.3.4 Sofrimento Etico-politico e Trauma Psicossocial: contribuigées da
Psicologia Social

Entendemos o sofrimento psicolégico como um processo resultante das
condigbes sociais e historicas de contextos macro e microssociais. O psicoldgico, o
social e o politico estéo interligados e sdo dindmicos e, portanto, sdo fenbmenos que
abrangem as multiplas aflicdes do corpo e da alma. A subjetividade humana se produz
na dialética das relagdes sociais, ndo como uma instancia interna e essencial, mas
como uma construgao onde o singular e o coletivo se entrelagam e sdo afetados pela
materialidade daquele contexto: suas relacbes de poder, economia, cultura,
opressoes e poderes (Sawaia e Maheirie, 2014).

Em contextos de desigualdades e violéncia estrutural, € fundamental
compreender que ha sempre uma dimenséao objetiva da desigualdade, uma dimensao
ética da injustica e uma dimensao subjetiva do sofrimento (Sawaia, 2004). E um
sofrimento que se sente por meio da experiéncia de ser tratado como inferior,
subordinado e sem valor. Neste caso, € necessario analisar as formas sutis de
"exploragdo humana por tras da aparéncia de integragdo social e, portanto,
compreender a exclusdo e a inclusdo como as duas faces modernas de antigos e
dramaticos problemas de desigualdade social" (Sawaia, 2004, p. 107). Trabalhamos
a partir de uma perspectiva afetiva: as emocgdes sao importantes para a compreensao
da experiéncia indigena diante da violéncia colonial. Nao podemos agir de forma
limitada as necessidades basicas de sobrevivéncia, pois isso reduziria 0s corpos-
territérios a materialidade, desconsiderando os processos da alma, da espiritualidade
e do bem viver.

A partir de uma perspectiva critica da ideia de "modernidade" (Dussel, 2010),
reconhecemos que o processo colonial deixou feridas nos povos, um processo que
historicamente se prolongou ao longo da colonialidade (Quijano, 1992), uma
colonizagao que nao se encerrou. No caso dos povos indigenas no contexto brasileiro,
desde o inicio da colonizagcdo, sempre houve um processo de “etnogenocidio” que
busca, ao mesmo tempo, tirar vidas e apagar culturas (Longhini, 2022). Psicologos
indigenas no Brasil ttm demonstrado a necessidade de se atentar para a saude
mental de seus povos, tanto dentro quanto fora das aldeias, mas sob uma perspectiva
diferente: a da autonomia, do respeito e da emancipacao desses povos. Demonstram

a urgéncia de compreender suas realidades diversas e especificas, sem individualiza-



177

las, mas sim aprofundando-se nos determinantes que as produzem. Itaynara Tuxa

(2022) explica que, para os povos indigenas

a terra simboliza a vida, o bem-estar e o projeto de vida (...) Os territérios sdo
considerados um mecanismo de promogdo da saude, e sua auséncia
produziria uma série de vulnerabilidades (...) Vemos uma simbiose ou fusédo
dessa relagao: o territério como extenséo do corpo (pp. 16-17)

Em sua pesquisa, a psicologa Itaynara Tuxa também analisou os efeitos
psicossociais da barragem construida no territério Tuxa, na Bahia, Brasil. Ela também
examinou como "o rio foi aprisionado" e sua relagao com o sofrimento ético e politico
de seu povo. Este € um conceito importante que vem ganhando cada vez mais espago
na Psicologia Social Latino-Americana. O sofrimento ético e politico vai além do

sofrimento psicoldgico individual, mas resulta da experiéncia social da injustica.

Ele abrange as multiplas aflicdes do corpo e da alma que mutilam a vida de
diferentes maneiras. Caracteriza-se pela maneira como sou tratado e como
trato os outros na intersubjetividade, seja presencialmente ou anonimamente,
cuja dindmica, conteudo e qualidade sdo determinados pela organizagao
social. Portanto, o sofrimento ético e politico retrata a experiéncia cotidiana
das questdes sociais dominantes em cada periodo histérico, especialmente
a dor que surge da situagao social de ser tratado como inferior, subordinado,
inatil, um apéndice inutil da sociedade. Revela o tom ético da experiéncia
cotidiana da desigualdade social, da negagéo socialmente imposta (Sawaia,
1999 apud 2004, p. 104).

Os povos indigenas, ao falarem sobre a decisdo do governo corporativo-militar
de construir a barragem, dizem que se sentem “esquecidos”, ndo reconhecidos como
pessoas com direitos. Alair Ngamum Patté (2015) afirma que “o governo so6 se
importou com a populagdo ndo indigena [brancos], esquecendo que acima da
barragem havia seres humanos que, apesar de serem minoria, tinham uma vida e uma
cultura a preservar” (p. 37). Blumenau € a principal cidade da regido conhecida como
“Vale Europeu”, a regido mais branca do Brasil. Essa cidade era anteriormente a
“Colénia Blumenau”, que administrava todas as outras colbnias alemas estabelecidas
seguindo a politica de cotas de terras para imigrantes europeus, a Lei de Terras de
1850, em Santa Catarina. A Terra Indigena Lakland, hoje com aproximadamente
2.000 pessoas, esta localizada abaixo, no Vale, e € uma éarea acidentada que
dependia do rio e da floresta nativa para produtividade. Atualmente, apds os efeitos
da barragem, a comunidade que vive ao redor do rio teve que se dividir em dez
aldeias.

A magnitude dessa mega construgado (com capacidade para 350 milhdes de

metros cubicos de agua) foi acompanhada por inumeros fatores que atrasaram sua
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conclusdo. Problemas técnicos com a barragem continuaram a ocorrer, causando
acidentes, mortes e inundacdes que destruiram pomares e plantagdes ao redor do rio
(Ladik e Nunes, 2023). Além disso, a barragem gradualmente tornou improdutivas
95% das terras araveis. Assim, antes e durante esses 16 anos de construgao, a
barragem deixou cicatrizes irreparaveis na vida da populagao.

Willi Ndiili, de 75 anos, explica que o problema central em torno da barragem
€ o fato de ela destruir o modo de vida Lakland Xokleng, além do que a colonizagao
ja havia destruido. Ele diz que n&o € mais possivel recupera-la porque aquele modo
de vida dependia da relagdo com a terra e seus recursos: a barragem n&o s6 inundou
a terra, como também expropriou o senso de relagdo com a terra, ao limitar o usufruto
de seus recursos. Sua historia reflete fortemente a memoaria do passado anterior a
barragem, quando as pessoas viviam em paz e tranquilidade. Essas palavras indicam
um estado de saude psicossocial. Afinal, a vida ao redor do rio e da floresta
proporcionam as condi¢gdes para que estivessem juntos, para se alimentarem das
riquezas, das frutas, dos pinhdes, dos peixes. Como podemos recuperar essa

relacdo? E possivel uma politica de reparacéo?

Viviamos tdo bem e em paz. Eram 8 ou 9 da manha, iamos pescar no rio e ja
almogavamos. Havia muito peixe. Era assim que viviamos, em paz e
relaxados. Nao tinhamos preocupagdes, dormiamos em paz. Nossa familia
estava em paz. (...) Em 1982 [na enchente] perdi um irm&o e um filho de 9
anos. Mas havia mais pessoas, certo? Entéo isso trouxe tristeza para esta
reserva. E continua até hoje. A partir dai, os nativos americanos comecaram
a morrer, um ap6s o outro. E uma preocupagéo, sabe? E preocupante. Muitas
pessoas querem fugir da represa, da enchente, mas ndo sabem para onde
estdo indo. A promessa era grande, que colocariam os nativos americanos
em um lugar alto. Mas em um lugar preparado. (...) Entdo, queremos o lugar
certo para viver em paz. Tranquilo, certo? Porque nossa paz acabou. A partir
de 1914, tinhamos um relacionamento muito bom. Por qué? Porque tinhamos
frutas. Era cheio de frutas. E o dono daquela represa quer fazer isso, mas ele
ndo estd negociando com os nativos americanos. Ele quer tirar todos os
nossos direitos e depois quer que a gente va embora sem dizer nada, nem
mesmo um "obrigado". Entdo é isso que nos preocupa a todos. (...) Antes da
represa, todos nds moravamos juntos, mas a represa nos dividiu. Ela levou
as familias morro acima por medo de enchentes, por medo da represa
romper. (...) Hoje em dia, ninguém mais se conhece (Ndilli, Entrevista a
Revista Piaui, 2023).

Além de atrapalhar o modo de vida da aldeia, a barragem criou um estado de
alerta constante, pois as enchentes ocorrem todos os anos em épocas diferentes.
Segundo o velho, apds as enchentes, jovens e liderangas morreram "um apds o outro".
Morte por afogamento ou desabamento, mas também pelo efeito psicossocial da

preocupacao constante, da falta de alternativas e do medo cada vez que chove
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demais. Durante sua entrevista, ha uma sensacdo de morte iminente em seu relato,

uma leitura critica e realista das possibilidades de luta.

Eu quero descansar, sabe, a gente vé tanta coisa ali. As vezes chega um
cacique e fica muito preocupado, quer consertar as coisas, mas nao tem jeito.
(...) Entdo eu ndo sei o que vamos fazer da nossa vida. A gente se preocupa
muito. A barragem trouxe consigo uma dificuldade. Ela nos deixou tristes.
Muita gente morreu, como eu disse. Liderancga, presidente, cacique, tudo. (...)
Vou parar, ta? Porque quando eu falo da Barragem, eu choro. O homem
branco sente isso muito Certo? Mas eu choro (...). Quero que vocés espalhem
isso pelo Brasil. Quero que todo mundo veja isso aqui, essa barragem. Eu sei
gue a gente fala muito, mas as pessoas ndo sabem do sofrimento dos indios.
(...) Falem por nés também! Vao la e digam: "Eu estava I3, eu vi o sofrimento
deles, eu vi a lamentacdo deles." (...) Estamos sofrendo por causa da
barragem. Ninguém se conhece; sdo nove aldeias, todas espalhadas, por
causa da barragem (Ndilli, Entrevista a Revista Piaui, 2023).

Em termos de reconhecimento, ele da mais énfase ao fato de a sociedade
desconhecer a realidade dos Laklané Xokleng. E convoca os brancos a assumirem
uma posicdo de divulgagao, mobilizagdo e conscientizagdo entre outros no Brasil
sobre esse sofrimento ético-politico: “Vao la e digam, eu estava 13, eu vi o sofrimento
deles, eu vi a lamentagao deles”. E o ancido prossegue, ressaltando que a Barragem
nao € um acontecimento isolado, mas sim parte de um projeto de morte que vem
desde a colonizacao até os dias atuais, e que continua se reinventando. O ancido logo
explica que a produgédo da morte € um projeto em andamento e que devemos lutar

pelo direito a indenizagédo, uma forma de reparagao.

Eles querem matar a todos nés. (...) Eles fazem isso conosco ha muito tempo.
Entao, tudo o que estamos passando, essa vida triste... Eles estao 14, estao
nos ameagando. Ndo sdo s6 os colonos, como dizem, as autoridades de
Brasilia. A maioria é contra; eles querem acabar com isso, querem nos matar.
E isso que esta acontecendo no Brasil. (...) Eles podem reconhecer a terra,
ter mais terra, mas nao teremos paz porque nao € possivel recuperar o que
estava la — tinha muito pinhao, fomos la procurar comida. E eles acabaram
levando toda a riqueza da reserva. Entdo agora eles vao deixar a pedra limpa
para os indios; os indios nunca vao se recuperar. Nunca. Entao eles sofrem
a mesma coisa la. A unica coisa pela qual estamos lutando agora é para que
o impacto ambiental seja pago. O governo paga. Eles vdo construir uma
barragem, entdo o problema indigena tem que ser resolvido primeiro. Muito
obrigado (Ndilli, Entrevista a Revista Piaui, 2023).

A compreensdo dos mais velhos aparece em outros relatos, de pessoas mais
jovens — pesquisadores da educacao escolar indigena — que apontam para o limite
de nao poder mais retornar ao tempo em que os povos eram unidos, sendo necessario
lutar pelo direito a reparacao. Esse medo e essa ansiedade sdo sentimentos comuns
nos relatos registrados pelos pesquisadores Lakland Xokleng. O educador Neuton
Ndilli (2015), na mesma linha, também afirma que o que fica € a memadria emocional,

a lembranga dos bons momentos vividos em torno do rio.
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De Ia, fomos cacar e pescar, até que o homem branco veio construir uma
barragem, e ai as coisas pioraram. Ficamos divididos por causa disso. O rio
transbordava quando chovia, perdemos tudo, menos a nossa terra. Agora,
tudo o que nos resta sdo as lembrangas do que era bom quando éramos
unidos. Tivemos que nos dividir, e até hoje essa divisdo existe entre nos
porque o que a causou foi consequéncia da barragem. E por isso que vivemos
em oito aldeias hoje. Eu ndo queria que isso acontecesse, mas o que nos
resta agora € buscar ajuda dos governos e lutar por essa causa juntos. Temos
que lutar pelos nossos direitos (Ndilli, 2015, p. 26-28).

Se a coabitagcdo era o modo de vida dos Lakland Xokleng, quais os efeitos do
enfraquecimento dessa possibilidade na saude mental das pessoas? Marcondes
Nambla (2020) entende que, uma vez desmantelado o sistema tradicional do “mundo
dos adultos e da comunidade que faz parte da formagcdo da pessoa Lakland”, a
tendéncia é criar uma geragdo com outros principios e moralidade social, diferentes
do que consideramos apropriado para uma pessoa Lakland (p. 209).
Tradicionalmente, o povo Lakland era um coletivo social em que tudo era
compartilhado entre todos; comida, moradia e plantagdes pertenciam ao coletivo, e
nao havia nenhuma forma de opressédo causada pela légica do progresso. Além de
compartilhar comida, as criangas compartilhavam os mesmos espacos e territérios
para suas brincadeiras e, principalmente, compartihavam aprendizados e
experiéncias no mundo tradicional em que estavam inseridas (Nambla, 2020, pp. 203-
209).

Alair Ngamum Patté (2015) também entende, a partir do didlogo com seus
ancides, que a barragem € o principal evento que impede o modo de vida do povo,
pois, "Além de persistirem na preservacao de seus costumes tradicionais, 0 povo
Lakland/Xokleng ainda encontra diversos obstaculos em seu caminho que marcam
profundamente sua trajetéria" (p. 36). A relagcdo com os brancos também afetou a
continuidade de sua lingua nativa. Segundo Alair Patté (2015), "Nos ultimos 30 anos,
o numero de falantes de Lakland/Xokleng diminuiu significativamente devido aos
casamentos com néo indigenas e ao aumento da populagdo ndo indigena durante a
construcéo da Barragem Norte" (p. 29).

A ancia Laura Patté explica que, desde 1990, o povo iniciou um movimento
que chama de "greve", quando passou a acampar no topo da barragem e a criar
estratégias de luta em conjunto. “Olha! O que os brancos fizeram com a gente é triste”
(Patté, 2015, p. 42), diz a mulher. Para o idoso Sr. Alfredo, a greve é essencial mesmo
diante de todas as perdas: “Hoje estamos vivenciando o movimento na barragem

conhecido como Greve. (...) Desde a construcdo da barragem, meu povo vem
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sofrendo os impactos negativos (...), mas estamos aqui lutando pelos nossos direitos”
(p. 45).

A educadora Alair, por sua vez, relata sua experiéncia e demonstra que, ao
pensar na barragem, fica sem palavras, “ao ver que ainda insistimos em fazer greve
neste lugar que nos trouxe tanta tristeza (...), la meu povo sofreu, passamos fome,
choramos muito porque ndo tinhamos a quem recorrer, gritamos, mas ninguém nos
ouviu” (Patté, 2015, p. 50). E nos faz refletir sobre o papel do Estado em relagao as
vidas indigenas: “Nossas queixas s6 foram ouvidas quando os indigenas comegaram
a morrer. Mas por que tem que ser assim? Em toda histéria indigena, as pessoas
precisam morrer para que o governo as ouga?” (Patté, 2015, p. 50).

As perspectivas Lakland, registradas por educadores e pesquisadores da
comunidade, revelam parte do sofrimento ético e politico de jovens e idosos. Para
aqueles que vivenciaram as mudangas antes e depois da barragem em territorio
indigena, ha uma dor latente, uma tristeza por terem visto sua forga vital violada. Este
€ também um efeito psicossocial do racismo anti-indigena; afinal, em contextos
historicamente marcados por processos coloniais, o sofrimento ético e politico é
marcado por condigdes sociais racializadas.

Colonizagdo e colonialidade operam, centralmente, demarcando a
superioridade racial do sistema brancocéntrico que tenta privar as pessoas de sua
complexidade, homogeneizando e inferiorizando seus modos de ser e pensar
(Quijano, 1999; Fanon, 1968). As identidades coletivas de pertencimento indigena
sdo, portanto, marcadas pela inferiorizagao inerente ao racismo anti-indigena, que se
entrelaga com os interesses econdmicos de expropriacdo da terra e da natureza. Mas
a luta dos povos indigenas é ancestral e promove caminhos que subvertem a logica
colonial. Eles destacam o poder da acao diante da perda: a greve sobre a barragem,
desde 1990, tem sido um elemento coletivizador que remonta a época em que viviam
perto do rio. Improvisados em barracos, sob a chuva intensa que inunda e produz o
medo de morrer, eles encontram saude estando juntos, lutando por seus direitos e por
alguma compensacao material.

Estarem juntos, num “acampamento” como sempre fizeram (Pripra, 2021),
parece atualizar a experiéncia ancestral do “tempo do mato”. A experiéncia de estar
junto parece ser uma raiz ancestral, uma expressao da ancestralidade que nao morre,
mesmo com todas as tentativas de silencia-la. O professor e pesquisador Nambla

Gakran afirmou:
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ndo adianta podar minhas folhas e tentar silenciar a minha histéria, pois
somente afogara as minhas crengas e, assim, reanimara minha raiz. N&do se
seca a raiz de quem tem sementes espalhadas pela terra para brotar. Nao se
apaga dos nossos avos as ricas memorias; Nao se apara largas asas, porque
o0 céu é liberdade e a fé é encontrar o Aggléné’ um dia (Gakran, 2002).

Sua voz me levou a uma imagem que fiz semanas depois que a chuva parou
na enchente de 2023, quando o solo ja estava comeg¢ando a secar e as plantas
voltaram a crescer. Em meio ao caos da enchente, do descaso e do sofrimento, fui
tomada pela natureza e sua insisténcia em reviver: assim como os Xokleng, que
renascem em meio ao projeto genocida. Lembrou-me também a voz do quilombola
Nego Bispo, que também por meio da poesia demonstra que tudo pode ser apagado
pela colonizag&o ontem e hoje, mas a ancestralidade, os significados do modo de vida
daquele povo, eles renascem em meio a enchentes, secas, queimadas e outros

projetos de morte:

Fogo!... Queimaram Palmares, Nasceu Canudos. Fogo!... Queimaram
Canudos, Nasceu Caldeirdes. Fogo!... Queimaram Caldeirdes, Nasceu Pau
de Colher. Fogo!... Queimaram Pau de Colher...E nasceram, e nasceram
tantas outras comunidades que os vao cansar se continuarem queimando.
Porque mesmo que queimam a escrita, Ndo queimarao a oralidade. Mesmo
que queimem os simbolos, Ndo queimardo os significados. Mesmo
queimando o nosso povo, Ndo queimardo a ancestralidade. (Nego Bispo,
2015, p.45).

Figura 38 - Chao da Terra indigena proximo ao Rio Hercilio que fica submerso

por conta da Barragem.

Fonte: Iclicia Viana.
Legenda: Fotografia registrada em novembro de 2023.

Compreender o sofrimento ético-politico como aspecto concreto da vida

coletiva Lakland Xokleng nos parece um primeiro passo em dire¢ao a uma psicologia
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comprometida com a reparacgao psicossocial. As historias aqui apresentadas indicam
um caminho de praxis, onde a abordagem psicossocial € mais do que um método; é
uma perspectiva ética e politica que busca posicionar-se "de um lado da historia",
buscando reconhecer a ferida produzida pela violéncia do Estado, que é colonial. A
luta do povo Lakland no Brasil € ancestral e persiste pelo direito de viver como bem
entender. Ela convoca os brancos a adotarem uma nova posicio: de respeito a sua
autonomia, mas também de acgao pratica diante daquilo que é da algada do Estado.
Quando observamos as mudancgas climaticas através da Psicologia Social
Critica, podemos identificar as injusticas causadas ao povo Lakland/Xokleng, o
racismo ambiental visibilizado pela barragem, principalmente nas épocas de chuva,
das erosdes que afetam algumas aldeias e colocam em risco a vida da comunidade.
Observamos o racismo e a injustica social quando se trata de ferir o direito dos povos
indigenas, de desrespeito a uma organizagdo social, autoritarismo contra uma
comunidade. Usam a legislagao para escancarar o racismo contra este povo indigena.
Ao mesmo tempo, a forga e resisténcia do povo Lakland/Xokleng evidencia que lutar
contra a destruicdo do meio ambiente € primeiro uma forma de resistir ao racismo

estrutural e a negacgao dos direitos. Seguem lutando coletivamente.

Figura 39 - Parte da comunidade Lakland Xokleng se reinem sobre a barragem

para debater encaminhamentos frente aos efeitos da Barragem Norte.

Fonte: Iclicia Viana.
Legenda: Fotografia registrada em dezembro de 2023.

A construcdo da Barragem Norte na Terra Indigena Lakland Xokleng
exemplifica o que Frantz Fanon chamou de “mundo cindido”: entre quem habita o

centro da humanidade e quem é relegado a margem de forma desumana. Essa cisao,
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longe de ser apenas geografica, € ontologica e epistémica, operando por meio de
violéncias ambientais e simbdlicas. Ao mesmo tempo, a barragem representa uma
reedi¢cao da violéncia colonial: remogéo, alagamento de territorios, silenciamento das
vozes indigenas. Cada enchente € um gatilho de memodria coletiva, que reatualiza o
trauma histérico da colonizagcdo e do contato forcado. Assim, a luta pela terra, pela
agua, e pelo direito de existir enquanto povo € também uma luta contra essa ferida
aberta.

Diante deste cenario violento, como a Psicologia Social pode implicar-se ainda
mais neste processo de luta contra o racismo ambiental? Ouvimos na comunidade,
lemos nos documentos e livros, aprendemos na experiéncia do campo-tema e da vida:
€ preciso reconhecer a violéncia como violéncia. Este reconhecimento inicial abre
caminhos para a nomeacéao e elaboracdo sobre esta ferida colonial que continua
sangrando e que precisa ser cuidada e tratada. Cabe a Psicologia contribuir para este
reconhecimento, nomeacao, cuidado e construcdo de possibilidades coletivas de
elaboragao da violéncia. Os problemas efeitos da barragem nao sao individualizados,
mas precisam ser vistos na relagdo com a coletividade de um povo traumatizado pela
violéncia de Estado e corroborado pela branquitude local.

Um dos caminhos para este trabalho envolve a construcdo de acdes efetivas
dentro das politicas publicas e sociais, de reconhecimento e reparacéo psicossocial.
A exemplo do caso do povo Krenak em Minas Gerais (Gongalves, 2017), identificamos
ser urgente um parecer psicossocial sobre o impacto da violéncia de Estado no caso
Lakland Xokleng, bem como orienta a Comissdo Nacional da Verdade desde 2014.
Este trabalho, podera contribuir para acbes coletivas efetivas de compensacédo nao
somente materiais, ja que o0s aspectos imateriais e psicossociais seguem sem
nomeacao e reparagdo nos processos judiciais*® que envolvem o caso.

No caso do povo Lakland Xokleng, localizado em Santa Catarina, o conceito
de trauma psicossocial (Bard, 1990) contribui para compreender que o sofrimento
vivenciado por essa populagdo nao pode ser interpretado como um evento isolado,
mas como resultado de um processo histérico continuo de violéncia colonial e do
Estado. Desde o inicio do século XX, os Lakland Xokleng sofreram ataques armados,

remogdes forgcadas e confinamentos territoriais, legitimados por discursos tuteladores

46 Aqui me refiro ao relatério de impacto socioambiental construido recentemente por uma equipe de
antropdélogos contratados. Tive acesso a este relatdrio via Ministério Publico de Santa Catarina
durante as reunides na Terra Indigena.
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e pelo ideal de progresso nacional. Essas praticas de exterminio e assimilagéo forcada
compdem o que autores contemporaneos denominam racismo ambiental — um
conjunto de politicas e agdes que produzem desigualdades raciais e ecoldgicas em
detrimento dos povos originarios e tradicionais (Acselrad, 2010).

A construcdo da Barragem Norte, durante as décadas de 1970 e 1980,
representa um marco recente desse trauma coletivo. O empreendimento provocou o
alagamento de extensas areas da Terra Indigena Lakland, incluindo cemitérios, rogas
e espagos sagrados, acarretando profundas perdas materiais e simbdlicas. A
destruicdo do territorio — compreendido pelos Lakland Xokleng como parte
constitutiva da vida e da memodria coletiva — intensificou o sentimento de injustica e
de vulnerabilidade, configurando um trauma psicossocial que se atualiza a cada
enchente e deslocamento forgado (Viana, 2024).

De acordo com Martin-Baré (1990), o trauma psicossocial ndo pode ser
superado apenas por intervencdes clinicas individuais, mas requer processos de
reconstrugdo da memoria histérica e dos vinculos comunitarios. No caso Lakland
Xokleng, essa reconstrucdo manifesta-se nas lutas por demarcacdo e protecéo
territorial, na revitalizagao da lingua Lakland e na insurgéncia das novas geragdes por
meio das midias sociais. Ao denunciar o racismo ambiental e afirmar suas identidades,
os jovens indigenas transformam o sofrimento em ato politico e reparagéo simbdlica,
reescrevendo a memoria do povo na esfera publica.

Desse modo, o trauma psicossocial ndo deve ser compreendido apenas como
uma condicao de dor, mas como um campo de disputa politica e ética. Reconhecer o
sofrimento coletivo dos Lakland Xokleng como produto da violéncia estrutural e
ambiental desloca a Psicologia de uma perspectiva adaptativa para uma praxis
comprometida com a justica social. Se olharmos para o contexto de colonizagao,
iniciado no século XIX, o evento da Barragem Norte € mais uma cena de violéncia
pelo Estado. Quais as politicas de reparacado que tém sido pensadas neste contexto?
O Estado brasileiro reconhece sua autoria em tais violagdes?

Durante o Encontro Regional da ARPINSUL - Articulagcao dos Povos Indigenas
do Sul do Brasil em agosto de 2025, pude acompanhar algumas discussdes sobre a
participagdo do movimento indigena junto a COP 30 que ocorrera este ano em Belém
do Para. Entre as muitas falas e contradicdbes do debate climatico do racismo
ambiental veio atrelada a violéncia colonial da Europa, especialmente da Alemanha,

com os povos do sul do Brasil. A lideranga Kreta Kaingang afirmou a necessidade de
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que os povos do Sul possam ser reparados pelos paises que enrigueceram em cima
do genocidio Kaigang e Xokleng, especialmente a Alemanha. Sado estes mesmos
paises (chamados de primeiro mundo) que estdo apoiando acdes para a “Floresta
Amazbnica” e que, ha uns trés séculos passados, invadiram terras indigenas do sul
da Mata Atlantica. Em torno de seus apontamentos, a lideranga reivindicava a
visibilidade dos demais biomas frente ao debate climatico que tem se focado na
Amazoénia. Junto disso, relata existir uma exotificagdo dos povos indigenas, sendo que
o Norte é reconhecido como “indigena de verdade”. Ele denuncia o racismo que opera
por meio de eventos como este que negligenciam a integralidade dos diferentes
biomas para a sustentabilidade ambiental e, com isso, criam hierarquias também em
torno dos povos que compdem tais biomas.

Sabendo que o sul do pais € marcado majoritariamente pela colonizagao alema
e italiana, e pela negacdo da presencga indigena, Kretd Kaingang abre uma nova
discussao: “temos que lutar por uma COP da reparagao, uma COP que atue com o
restante dos povos indigenas e que possa gerar politicas de reparagao historica da
Alemanha com os povos Kaingang e Xokleng”. Sua chamada vai ao encontro dos
debates sobre as Violéncias de Estado, indo além dos crimes da ditadura militar ja
apontados pela Comisséo Nacional da Verdade e pelo Relatério Figueiredo. Chama
minha atengao a fala desta lideranga no contexto do movimento indigena do Sul, pois
aponta para um caminho antirracista ja que o racismo estrutura as violéncias anti-
indigenas. E antirracismo vai muito além ag¢des simbolicas, mas séo politicas que
agem na distribuicdo de riquezas e lugares de poder, trata-se de uma agao deliberada
para transformar estruturas, praticas e pensamentos que produzem desigualdades
raciais, uma pratica ativa de justica social, voltada a eliminagdo do racismo em seus
niveis individual, institucional e estrutural.

Em relagao a violéncia de Estado contra os povos indigenas no Brasil durante
a ditadura militar, € um tema que carece de aprofundamento. O “Relatério Figueiredo”
(CNV, 2014) é um documento fundamental neste sentido, pois revela as violagdes de
direitos humanos contra povos indigenas no Brasil, especialmente durante o periodo
do Servico de Protec&o aos indios (SPI), em 1910. Este servico foi criado ap6és o Brasil
ter sido publicamente acusado de massacre aos indios no XVI Congresso dos
Americanistas ocorrido em Viena em 1908 (Ribeiro, 1979; Carneiro da Cunha, 1987),

mas, a partir das muitas formas de violéncias contra diferentes povos indigenas, a
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Comisséo Nacional da Verdade conclui que “O indio, em vez de protegido, tornou-se
vitima do préprio 6érgéo que deveria defendé-lo” (CNV, 2014).

O Relatério Figueiredo levou a extingdo do SPI e a criagcdo da FUNAI
(Fundagdo Nacional do indio) em 1967, com a promessa de reformular a politica
indigenista. Contudo, muitos dos crimes nunca foram punidos. Em 2013, com sua
redescoberta?’, o relatério passou a ser usado como prova histérica de genocidio em
debates da Comissao Nacional da Verdade (CNV). Ele reforga a denuncia de que a
violéncia contra povos indigenas ndo é um fato isolado, mas parte de uma politica de
Estado ligada a colonizagdo e ao desenvolvimentismo. Como essa experiéncia

nacional se relaciona com o racismo anti-indigena?

A partir da “descoberta” do Relatério Figueiredo (RF) e da publicagdo do
Relatério da Comissdo Nacional da Verdade (CNV), as quais produzem
possibilidade de mudangas tedrico-metodoldgicas fundamentais a escrita da
Histdria Indigena durante os periodos ditatoriais no continente. Até pouco
tempo, se acreditava impossivel escrever sobre o tema dada a suposta
“auséncia” de fontes credenciadas. Mesmo os depoimentos dos povos
indigenas sobre os anos de chumbo eram escassos, ditos a surdina, e
cercados de muito cuidado (Beltrdo, Batista, Sampaio e Fernandes, 2018, p.
04).

Vale lembrar que a comissdo que deu origem ao capitulo sobre povos
indigenas na comiss&o nacional da verdade, é resultado de muita pressao social do
movimento indigena e indigenista, ja que havia resisténcias a incluir indigenas como
alvos da ditadura militar. Felipe Tuxa (2021) lembra que a propria psicanalista Maria
Rita Kehl, que atuou na Comissao Nacional da Verdade (CNV) com foco nas
investigacdes sobre os povos indigenas, compreendia que a resisténcia desses povos
durante a ditadura ndo tinha um carater politico “consciente”, pois muitos nao
compreendiam plenamente o que significava o regime ditatorial “eram ingénuos” e
pergunta: “Como lutar por séculos pela manutencéo de suas casas e seus territorios
poderia ser ingenuidade?” (p. 35).

Apds a CNV, a APIB tem pressionado para a criagdo de uma nova Comissao
Nacional da Verdade voltada exclusivamente aos povos indigenas, de modo a
aprofundar a investigacao sobre crimes histéricos, garantir reparagcdes concretas e
assegurar a participacao indigena na preservagao da memoria e na construgao da

47 Encomendado em 1967 pelo entdo Ministério do Interior, o relatorio foi resultado de uma
investigacao de 7 mil paginas conduzida pelo procurador Jader de Figueiredo Correia. A investigagédo
tinha como objetivo apurar denuncias de corrupgao, abusos e violéncia cometidos por funcionarios do
SPI. Logo apés ser concluido, o relatério foi dado como perdido em um incéndio no Ministério da
Agricultura, e s6 reapareceu em 2013 no Museu do indio.
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justica de transigdo. Entre os casos mais destacados estdo o Reformatorio Krenak
(MG), o massacre dos Cinta-Larga (RO) e a remoc¢ao de criangas para internatos, que
evidenciam a necessidade de uma abordagem especifica para os povos indigenas e
com seu protagonismo. Em manifestagdo publica*®, o movimento indigena explica o
por que uma comissao nacional indigena da verdade, historicizando que a violéncia
contra os povos indigenas se organiza de maneira sistematica com a
institucionalizagao das relagdes do Estado com esses povos, inicialmente através do
Servico de Protecdo ao indio (SPI), em 1910, e depois da Funai em 1967, e a
implementagdo de uma politica integracionista, tutelar e autoritaria, materializada.

Para o movimento indigena, € fundamental

A ideia de uma Comisséo Nacional Indigena da Verdade (CNIV) certamente
s6 pode ser resultado de um processo de constru¢do coletiva, contando
principalmente com o protagonismo dos povos indigenas, como foi
demonstrado até aqui. A sua instituicdo, porém, é dever do Estado brasileiro,
que esta obrigado, nos termos do art. 216 da Constituicdo Federal, a
assegurar a cada povo indigena o seu direito a memoria, e, portanto, o direito
a estar habilitado, por si proprio, a contar a sua histéria com pretenséo a
justica. A revelagdo da verdade, nessa perspectiva, &€ fundamental para
superar o passado de violéncia e valorizar o direito dos povos indigenas a se
sentirem diferenciados, autbnomos em suas decisdes e seguros de sua
perpetuagao como povos distintos (APIB, 2025, p. 06).

Como a Psicologia pode contribuir para agcdes de reparacao frente a violéncia
de Estado contra os povos indigenas? Uma das facetas possiveis envolve o trabalho
a realizacao de parecer psicossocial e outros documentos que colaborem com
processos de puni¢ao, por exemplo, para os casos citados pela Comissao Nacional
da Verdade. Um caso importante para a psicologia € o trabalho realizado pelo
psicologo Bruno Simdes Gongalves (2017) e que trata do caso do reformatério Krenak.
O autor afirmar que a violéncia politica do Reformatdrio Krenak e sua sequencialidade

produziram um intenso impacto psicossocial na populagao:

Esse impacto desencadeou um conjunto de efeitos psicossociais, que se
expressam tanto na dimenséo individual como na dimenséo coletiva do modo
de vida Krenak. Na dimensdo individual, quatro casos emblematicos
explicitaram os danos psicolégicos da violéncia sofrida. Sdo casos de grave
desintegragdo psicofisica, que explicitam a singularizacdo dos efeitos da
violéncia. Na dimens&o coletiva, foram encontrados efeitos em duas
dimensdes: vida social recente e cultura tradicional (Gongalves, 2017, p. 190).

48 Esta € uma carta publica que sera entregue O Férum: Meméria, Verdade, Reparagdo Integral, Nao
Repeti¢do e Justica para os Povos Indigenas dia 21 de outubro de 2025. Disponivel em:
/apiboficial.org/2025/09/30/forum-de-justica-de-transicao-indigena-divulga-carta-e-marca-cerimonia-
para-entrega-de-minuta-da-comissao-nacional-indigena-da-verdade-cniv/
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Em articulagdo com o conceito de “trauma psicossocial’, este parecer contribuiu
para a condenagao no caso Krenak. O Caso Reformatorio Krenak € um marco na luta
por justica e reparagao historica para os povos indigenas no Brasil. Em abril de 2025,
o Tribunal Regional Federal da 62 Regido (TRF-6) manteve a condenagao do Estado
brasileiro por graves violagdes contra o povo Krenak durante a ditadura militar,
especificamente entre 1969 e 1972. A decisdo foi comemorada como uma vitoria
significativa para os povos indigenas do pais. A sentenga reconheceu a
responsabilidade da Unido, do Estado de Minas Gerais, da Fundacao Nacional do
indio (FUNAI) e do ex-capitdo da Policia Militar de Minas Gerais, Manoel dos Santos
Pinheiro, por crimes como tortura, trabalho forgado, sequestro e genocidio cultural. A
decisao incluiu a perda de beneficios e cargos publicos por parte de Pinheiro. Entre
as acgdes determinadas pela Justiga, destacam-se: pedido publico de desculpas por
parte da Unido, da Funai e do Estado de Minas Gerais ao povo Krenak; demarcagao
da Terra Indigena Sete Salbes, territério tradicionalmente ocupado pelos Krenak;
preservacao da lingua e cultura Krenak, incluindo a tradugao de documentos oficiais
para a lingua indigena; disponibilizagdo de documentos histéricos relacionados as
violagdes sofridas pelo povo Krenak durante o periodo da ditadura.

No caso Lakland Xokleng, a Barragem Norte também esta reconhecida como
violéncia de Estado pela Comissao Nacional da Verdade, no entanto carece de agbes
reparatérias. O relatério de impacto ambiental sob guarda do MPF, ndo prevé
reparagdes psicossociais frente ao elemento imaterial das perdas. No
acompanhamento que fiz das reunides e documentos sobre isso, o0s técnicos
responsaveis explicaram a comunidade que somente podem atuar nas perdas
“materiais”, prevendo reparacdes financeiras, por exemplo. Esta cisdo colonial mostra
mais uma vez como o saber moderno ocidental ndo se debruga sobre a integralidade

com a qual a violéncia anti-indigena opera nos contextos dos territérios.

54 AG TO TXUKLEG VA: SOMOS TODOS XOKLENG!*®

Ag Té Txukleng V& quer dizer “somos todos Xokleng” na lingua materna e é o
refréo de um canto do povo, utilizado pelo coletivo “Juventude Xokleng”. A presenca

do canto, cantado na lingua materna, € um ato de resisténcia coletiva destes jovens,

49 Este subcapitulo deu origem a exposigéo “V4 to txukleg v&” realizada pelo Coletivo Juventude
Xokleng durante a Assembléia Regional da Juventude Indigena, entre 29 de outubro e 02 de
novembro de 2025.
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afinal, a historia de colonizagdo que atingiu o povo Lakland Xokleng € marcada por
inumeros processos de producdo de morte fisica e cultural, a tentativa constante de
apagar, proibir, coisificar seu modo de vida, sua cosmovisao e espiritualidade.

Os processos violentos da colonizagdo ontem e hoje, diretos ou indiretos, tem
como base a ideia de “rac¢a”, fundamentada na fantasia de superioridade moral e social
dos brancos, europeus, cristdos, e seus projetos de exploragdo da natureza,
acumulagao capitalista e dominacdo dos territérios colonizados (Fanon, 1968;
Quijano, 1999). Esse processo tem sido nomeado por pesquisadores indigenas,
reconhecido como uma expressao da letalidade branca (Cruz, 2021) e do
etnogenocidio (Longhini, 2022) onde o préprio Estado é o agente violento.

Assim, o racismo anti indigena opera de forma especifica, a partir da relagao
de exploragao de cada territorio e suas riquezas naturais, de modo que é sempre um
processo que produz morte fisica e material, sendo o genocidio marcado pelo
etnocidio, e vice-versa (Longhini, 2022). No caso do Brasil, além disso, o regime
tutelar criou a ideia de que o Estado protege os direitos indigenas, ja que estes foram
considerados “incapazes” civiimente pelo poder tutelar institucionalizado em 1900
(Souza Lima, 1995). Em nome da “paz”’ e do “bem”, o Estado e suas instituicoes
produzem violéncias nem sempre diretas, por vezes silenciosas, dificeis de serem
identificadas e responsabilizadas; articulam o poder de grandes empresas, de
politicos influentes, operando com e por meio da fantasia de um Estado “protetor”
(Cruz, 2021).

Um dos métodos etno genocidas proprio de processos coloniais € a
homogeneizagao, coisificagdo e animalizagdo dos povos colonizados, referindo-se a
eles de forma genérica ou "zooldgica”, a partir do critério eurocéntrico, branco e cristao
de dominacgao (Fanon, 1968; Césaire, 1978). No caso do povo Lakland Xokleng,
Nambla Gakran (2021) explica que, antes da colonizagdo, o povo nao tinha a
necessidade de ter um “nome”. Foi a violéncia colonial que buscou modos de
categoriza-los em alguma identidade genérica e inferiorizante. Termos como “tapuias”,
“bugres” ou “indios arredios” eram usados para classificar esse e outros povos de
forma depreciativa, estabelecendo uma hierarquia em relagdo aos brancos e aos
colonos, mas também frente a seus parentes ja colonizados, os grupos “tupis”,
definidos de forma racista como mais “mansos” e supostamente mais doceis a

catequese e a escravizagao (Monteiro, 1994).



191

O povo Lakland Xokleng foi invadido a partir do século XIX pelos colonizadores,
foram chamados também de “bugres” (n&o cristdos) e, mais tarde, de “botocudos”,
devido ao uso de botoques nos labios inferiores pelos homens. Posteriormente,
etndlogos procuraram classifica-los de outras formas, utilizando denominagdées como
kaingang do Sul, xokren e xokleng (Santos, 1973). A partir dos anos 2000 parte desse
povo passou a adotar a autodenominagao “Lakland”, que significa “descendentes do
sol” (Gakran, 2015)°°. Esse movimento de escolha do préprio nome constitui uma
pratica de descolonizagao da linguagem homogeneizante, recuperando aspectos da
cosmologia e da ancestralidade negados pela colonizag&o (Bispo, 2015).

Diante deste e de tantos outros processos violentos e racistas vividos desde
1800 (Ladik e Nunes, 2023), a comunidade sempre se organizou para denunciar e
enfrentar coletivamente, sem perder a ancestralidade do “tempo do mato” (Pripra,
2021) - modo de vida ancestral que resiste ao etnogenocidio. E é claro, um processo
violento como esse, produz efeitos psicossociais. A Psicologia Social Critica, a partir
de estudos no contexto latinoamericano, desenvolveu conceitos como “sofrimento
ético-politico” (Sawaia, 1999), e trauma psicossocial (Bard, 1994): marcas
psicoldgicas resultantes da desumanizagédo, apagamento da cosmovisdo e modo de
vida, e silenciamento das violéncias sofridas. E comum, em contextos colonizados,
gue este sofrimento seja negado ou silenciado, por meio da falta de nomeagao da dor
e falta de responsabilizacdo de quem a produziu, gerando uma ferida no corpo € na
alma, que nao é tratada pois ndo é reconhecida como tal, como propde a psicanalista
Grada Kilomba (2019).

A Juventude Xokleng tem atuado de forma organizada na valorizagdo da
cultura, na defesa do territorio e no fortalecimento da identidade indigena, o que exige
uma abordagem ética, horizontal e comprometida com esses processos. Por meio da
pesquisa colaborativa entre psicologia social critica e o coletivo Juventude Xokleng
buscamos romper com a objetificacédo dos povos indigenas na ciéncia considerando
seus saberes, contextos e protagonismo. Assim, assumo o0 compromisso de colaborar
com as praticas da Juventude Xokleng, que ja transformam sua realidade a partir de

suas proprias referéncias, lutas e ancestralidades.

50Atualmente a comunidade utiliza-se tanto do termo “Xokleng” como do termo “Laklané Xokleng”, a
depender de cada contexto de relagdes familiares (Viana, 2017).
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Figura 40 - Juventude Xokleng reunida em Brasilia, na luta contra a tese do marco

temporal.
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Fonte: Coletivo Juventude Xokleng.

Utilizo neste item tanto registros de entrevistas como de conteudos publicos em
podcasts, fotografias, posts disponiveis na pagina de Instagram @juventudexokleng®’
e no episodio “A Juventude se Levanta” no canal “caminho do sol” no Spotify®2. As
narrativas dos jovens e mais velhos trazem a cosmoviséo Lakland Xokleng frente as
problematicas contemporaneas, e apontam para os efeitos psicossociais do racismo,
sua nomeagao e enfrentamento.

Segundo os jovens do coletivo em entrevista coletiva®®, a identidade de um
povo nasce de sua ancestralidade. O didlogo com os mais velhos representa nao
apenas a preservagao da memoria coletiva, mas também a possibilidade de
ressignificar a forma como os jovens se inserem na comunidade e fora dela. Nesse
processo, ancestralidade e identidade ndo sao conceitos dissociados: ambos se
legitimam permitindo a construgdo de um sentido préprio de pertencimento e atuagéo
politica.

Durante muito tempo, os jovens indigenas foram marcados pela invisibilidade
social, cultural e politica, reflexo direto do processo histérico de colonizagao que impds

rupturas profundas ao modo de vida tradicional. As consequéncias desse processo

51 Disponivel em: <www.instagram.com/juventudexokleng>.

52 Disponivel em:
<https://open.spotify.com/episode/2iX60OKYDV63yPPFhQUCIDh?si=22DcNVNPSgCkzFAU1pM5-w>.
53 Realizada em maio de 2025.
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sdo manifestadas até hoje: o esquecimento da lingua materna e os costumes
tradicionais, sdo influéncias de padrdes externos de comportamento, disseminagao
do uso abusivo de drogas, uso excessivo de tecnologias digitais e outros processos
de violéncia. Tais impactos revelam o enfraquecimento dos vinculos identitarios que
afasta as novas geragdes de suas ancestralidades.

E nesse cenario de tens&o que emerge a poténcia da juventude indigena. Ao
assumir um olhar critico sobre a historia, os jovens reconhecem as marcas deixadas
pela colonizagédo e transformam a resisténcia em motor de fortalecimento cultural.
Caminhar ao lado dos mais velhos, escutar suas narrativas e reconectar praticas
ancestrais a qual tem possibilitado uma reelaboragcdo do papel juvenil dentro da
comunidade. O que antes era visto como fragilidade ou desinteresse passou a ser
compreendido como protagonismo e lideranga. Nesse sentido, a ancestralidade n&o
se limita ao passado. Ela se atualiza na vida cotidiana, orientando agbes politicas,
culturais e educativas. A identidade por sua vez nao € inerte, reinventando-se diante
das adversidades, transformando-se em um espaco de resisténcia. Ao reivindicar sua
cultura, e afirmar suas praticas, a Juventude Xokleng desafia estigmas sociais, rompe
invisibilidade e abre caminhos para novas formas de existir coletivamente sem
esquecer sua raiz.

Assim, a identidade e ancestralidade se apresentam como dimensdes
inseparaveis da realidade indigena nos dias atuais. A ancestralidade garante raizes e
legitimidade; a identidade, em constante movimento, assegura a continuidade da luta.
O coletivo Juventude Xokleng demonstra que o fortalecimento cultural ndo se da
apenas na preservacao de tradicdo, mas sobretudo, na capacidade de interpreta-las

no presente e projeta-las para o futuro como fundamento de resisténcia e autonomia.

A gente se sentia invisibilizado, como uma parte da comunidade e que estava
sendo esquecida. A partir dai a gente comegou a pensar no que a gente
podia fazer pra mudar isso (Txhuluhn Gakran, 2023).

O movimento indigena eu acho que me abriu mais a minha mente de poder
aceitar as minhas raizes, de poder ter orgulho de quem eu realmente sou.
Porque eu, realmente, como pai, ele é alemao. Eu tinha bastante esse
preconceito por conta dos meus avos. Quando eu ia para as festas nas casas
deles, eles sempre falavam mal de nds, povos indigenas, sobre o marco
temporal também (Vitor Moconan, Entrevista coletiva, 2023)

O coletivo Juventude Xokleng se organizou a partir da inquietagdo de jovens
em 2019 que identificaram problematicas de interesse comum, como a invisibilidade

dentro e fora da comunidade, as problematicas territoriais de seu povo, os impactos
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da barragem norte e o racismo que enfrentam nos municipios vizinhos a Terra
indigena. Diante de um sentimento compartilhado, o coletivo passou a organizar agoes
coletivas no campo politico, mas também protagonizou processos comunitarios de
resgate e fortalecimento do pertencimento coletivo e da identidade. A ancestralidade
viva no cotidiano das agdes, valorizam a cultura, cosmovisdo, modo de vida e lingua
Lakland Xokleng, tais como o uso de cantos, a lingua oral e escrita, e a revitalizacdo
da historia, dos nomes tradicionais, estar junto, comer junto, lutar junto. Esta
ancestralidade do “tempo do mato” esta viva. O “tempo do mato” (Pripra, 2023) é
como os Lakland Xokleng chamam o tempo que viviam antes da colonizagdo, onde
mantinham seu modo de vida, sua cosmologia e autonomia coletiva, seu gosto por
estar junto, alimentando e convivendo. Essa experiéncia se presentifica no cotidiano
atual, como por exemplo na luta no campo universitario (Viana, 2017).

Figura 41 - Jovens cantam coletivamente.
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Fonte: Coletivo Juventude Xokleng.

Se por um lado este tempo histérico passou, a memoéria ancestral e coletiva
nao morreu, mas esta viva nos corpos-territérios de criangas, jovens e adultos.
Retomar o canto é exemplo de ferramenta de fortalecimento desta ancestralidade, um
canto que anuncia a existéncia e resisténcia do tempo do mato, do modo de vida
Lakland Xokleng contra os novos projetos de colonizagdo (Viana, Pripra, Patté e
Maheirie, 2025).
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O refrao “Ag Té Txukleng V&~ quer dizer “somos todos Xokleng” na lingua
materna do povo Lakland Xokleng e faz parte de um dos cantos do povo, utilizado
pelo coletivo juventude Xokleng. A educadora e sabia lonete Nambla explica que este
canto hoje cantado pela Juventude, € inspirado em parte de outros cantos mais
antigos, criados pelos mais velhos que vieram do”tempo do mato” e que viveram o
processo de aldeamento imposto pelo Servigo de Protegdo ao indio, em 1914. Este
canto e outros antigos podem ser ouvidos na plataforma “Portal Saberes Laklang”s#,
projeto desenvolvido por outros jovens pesquisadores da comunidade e que reune
cantos gravados na década de 1980, feito por ancides e que mostram a variedade de

versdes musicais para lamento, guerra, casamento, luto, etc.

Antes da juventude [do coletivo] eu estava perdida, me sentia muito sozinha,
o coletivo abriu minha mente para o movimento indigena. Se nao fosse a
juventude eu ndo sei se eu estaria aqui. Isso me fez me orgulhar de quem eu
sou, de poder cantar. Antigamente as musicas estavam se perdendo, nao
cantavamos muito (Betina Nambla, entrevista, 2025).

O canto “Ag T6 Txukleng V&” foi retomado no contexto da escola de educacéo
indigena Lakland, a partir dos anos 2000, e o coletivo Juventude Xokleng passou a
levar este canto para fora da escola, ganhando visibilidade em diferentes espacos de
luta. Este encontro hibrido entre conteudos antigos, afirmacdes contemporaneas e
modos de cantar novos, deu origem a retomada de um modo antigo de estar junto:

cantando em espacos de mobilizacéo, eventos e festas.

Figura 42 - Betina Nambla durante manifestacédo em Brasilia.
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Fonte: Coletivo Juventude Xokleng.

54 Disponivel em <portaldesabereslak.wixsite.com/portaldesaberes/sons>.
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Uma outra forma de retomada da ancestralidade, é a valorizagao que o coletivo
promove a lingua materna e aos nomes dados as pessoas, dentro da cultura Lakland
Xokleng. Além da presenca dos cantos, ha o esforgo de fazer a tradugao da lingua
portuguesa para a escrita Xokleng, conforme desenvolvido por professores indigenas
desde a década de 1990 no contexto da educacéo escolar indigena (Nambla Gakran,
2005; 2015). Apesar de ser a oralidade o modo de vida do tempo do mato, a escrita
ganhou relevancia, ressignificando instrumentos de dominagao colonial.

O povo também costuma escolher nomes ancestrais para dar nome a seus
filhos. Esta pratica, segundo Txuluhn Gakran, remonta a cosmovisdo ancestral e
espiritual de um tipo de reencarnacgao, de continuidade de vida. Ao receber um nome
de um ancestral, a crianga traz o espirito e a personalidade deste, devendo dar
continuidade a sua vida junto ao povo Lakland Xokleng, como € o seu caso, que teve
seu nome escolhido pelo seu bisavd: “A histéria da Txuluhn é longa, nem vou contar.
Mas é uma histéria que aconteceu no passado e ele me deu esse nhome para que eu
continuasse a vida desta mulher”.

Também Jaciara Kuwi Pripra de Almeida explica que o nome que ganham
geram a continuidade das caracteristicas das pessoas ancestrais, ndo sé fisicamente,
mas no jeito de ser. Jodo Voia complementa dizendo que os nomes sao herangas,
que trazem também a responsabilidade de seguir em frente: “o destaque ao nome
tradicional, € uma forma de resgatar caracteristicas importantes da nossa cultura.
Muitos costumes se perderam ao longo do tempo, e aqueles que de alguma forma
chegaram até nos, estamos buscando preservar’.

O colonialismo gerou a ideia de que precisam crescer e ser um profissional
para ter valor na sociedade. Para o povo Lakland Xokleng, a nogdo de pessoa nao
esta vinculada ao reconhecimento externo ou a conquistas materiais, como € comum
na légica da sociedade nado indigena, onde muitas vezes se afirma que alguém “sé
tera nome quando for alguém na vida”, isto é, quando atingir status, sucesso ou
posicao social. O individuo ja é alguém desde o nascimento. O simples fato de vir ao
mundo ja garante identidade, pertencimento e importancia dentro da familia e da
comunidade. O nome que se recebe ao nascer nao é apenas um roétulo social, mas a
confirmagéao de que a crianga é reconhecida como parte do povo, carregando consigo

a ancestralidade, a histoéria e a continuidade do coletivo.

Foi esse trabalho de pouquinho em pouquinho que foi trazendo uma pessoa
de cé e outra de 14, pessoas que a gente nem esperava que viesse. Outras
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pessoas que moram longe, jovens que sao muito novinhos, muitas criangas
também. E esse é nosso papel: trazer estes jovens (...) para que possam
assumir essa luta para si (Txuluhn Gakran, 2023).

Todo esse processo de acolher diferentes pessoas e idades, de diferentes
aldeias da Terra indigena Lakland, com diferentes origens familiares frente ao racismo
e ao colonialismo, produziu um encontro que contribuiu para o aumento da
autoestima, fortalecendo uma identidade coletiva: o sentido de pertencimento que um
grupo compartilha em relagdo a valores, experiéncias, objetivos e lutas comuns.
Compreendemos a identidade politica sendo construida em constante negociagao
entre os membros do grupo; socialmente, envolvendo dimensdes cognitivas
(percepcado de semelhanca), afetivas (sentimentos de solidariedade ou orgulho) e
comportamentais (agbes coletivas). Funciona como base para resisténcia,
mobilizagc&o social e enfrentamento de injusticas (Montero, 1997).

O coletivo Juventude Xokleng, vem demonstrando como este processo de
unificagdo em torno de um objetivo comum, gera a movimentagcdo de concepgodes
ancestrais sobre a vida, os valores coletivos e as disputas em torno do campo politico.
Quando o tema é protagonismo, explicam que este n&o iniciou porque entraram no
coletivo, mas quando se viram como parte importante de seu povo, que sdo pessoas
que ja nascem lutando, entdo, ndo é sobre entrar na “juventude Xokleng” e ser

protagonista, mas se reconhecer como juventude deste povo.

Porque nés somos protagonistas desde sempre (...) A questdo de a gente
hoje ter esse protagonismo é por conta dessa auto afirmagdo. E como se
fosse autoestima, sabe? Como se a gente tivesse, a partir desse nosso
movimento, criado essa autoestima que hoje a gente tenha o orgulho das
nossas raizes (Txuluhn Gakran, 2025).

Uma questdo que atravessa esse modo de se organizar da juventude, é
compreender qual o papel da juventude indigena no espaco politico dentro do territério
e de que forma podem colaborar com as liderangas e comunidade. Nesse movimento,
diferentes agdes coletivas tém impulsionado o reconhecimento de novos espacos
sociais de ocupacgao e fortalecimento indigena, como a participagdo na Conferéncia
das partes (COP), e realizagdo de debates necessarios para fortalecer o
conhecimento mutuo sobre o sistema, o qual possibilita um novo olhar e uma nova
forma de fazer politica dentro do territério. A realizacdo da pré COP e a insergao no
Conselho Nacional de Juventude (CONJUVE) sdo exemplos que reafirmam a
importancia de ocupar e ressignificar tais instancias para assegurar um conhecimento

claro na construgio pessoal e comunitaria na politica.
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Figura 43 - Coletivo entrega carta de solicitacédo a presidéncia da republica.

Fonte: Coletivo Juventude Xokleng.

Uma das dificuldades experienciadas em contextos alvos da colonizacgao, é
que - em meio a tantas nomeacgdes e categorizagdes brancocentradas - falta
nomeagado para a ferida que o racismo e a violéncia provocam, bem como a
responsabilizacdo dos autores destas acdes. A falta de nome é uma das principais
estratégias de manutencado da dominacao colonial até hoje (Kilomba, 2019; Santos,
2022). Se negada ou silenciada a violéncia, os efeitos psicossociais sdo como uma
ferida que nao cicatriza.

Cotidianamente, efeitos psicossociais do racismo podem aparecer quando
vemos pessoas da comunidade indigena apontarem para a experiéncia de ser tratado
como inferior e ver isso se tornar algo constante, um “sofrimento ético-politico”
(Sawaia, 1999) diante da opresséao que tenta apagar o modo de vida, a lingua, cultura,
a cosmovisdo de um povo. Sentimentos como de vergonha por ser indigena, sua
aparéncia, cor, estética, cultura, lingua, modo de vida, etc. gerando baixa estima, e
paralisacdo diante das micro agressdes vividas diariamente, bem como o
aparecimento de problemas de saude nos corpos-territérios (Baniwa e Kaingang,

2019). Muitos destes sao relatados no contexto da Juventude Lakland Xokleng.
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Quando eu era crianga, minha mae falava em Xokleng comigo. Aos poucos
comecei a ouvir de familiares mesmo que era feio falar na lingua materna e
parei de falar. Por muito tempo eu odiava meus tragos, meu cabelo, meu
corpo. Eu olhava e achava muito feio. Eu queria mudar tudo, se eu tivesse
dinheiro. As pessoas me faziam sentir feia, por eu ter o olho mais puxado.
Na aldeia nem todo mundo é como eu, apesar de serem Xokleng, nao tém
0s mesmos tragos. Uns sdo mais brancos, outros sao mais pretos. Eu
sempre me via como estranha, diferente. Quando eu ia pro lugares, me
chamavam de “india taind” e quando a minha mae falava em xokleng comigo,
me olhavam como se eu fosse um bicho que precisava ser domesticado, tipo
isso.(...) Ainda tem algumas coisas que ainda me incomodam: quando eu
chego as pessoas ja impde que eu sou “burra”, por exemplo, por eu ser
indigena e ser mulher (Betina Nambla, 2025).

Um dos jovens do coletivo explica que se aproximou do grupo pois se
preocupava com os muitos casos de problemas de saude mental entre jovens da
comunidade, e que passou a conhecer a fundo quando comecou a trabalhar na Saude
Indigena. Segundo ele, o preconceito e a violéncia afetou a saude, com altas taxas de
suicidio, depressao, auto mutilagao, alcoolismo entre outros. Outra jovem, explica que
na adolescéncia foi morar fora da aldeia com os pais, apods ter vivido a infancia com
seus avos. Quando jovem na cidade, percebeu que nao se importava muito com sua
cultura, acabava ficando por fora dos acontecimentos envolvendo seu povo e
considerou isso grave: “eu nao estava me importando com minha propria cultura, com
as pessoas que moravam na aldeia, com meus avos. Eles me ensinaram tudo que sei
hoje (...) percebi quem realmente eu sou”. Relatos como estes evidenciam o processo
de percepcgao do racismo, nomeacao e agao do coletivo frente a este tema, mesmo

que nao fosse esta a principal pauta inicial do grupo.

Estava acontecendo um apagamento, vamos dizer, nesse sentido. Com
certeza, era um apagamento. E um apagamento que vem ha muito tempo.
Antes, ele foi com a lingua, agora foi com o costume, com a nossa crenga,
tradicdo. Até eu mesmo, como jovem, eu tinha um pouco de preconceito (...)
Eu também tinha esse preconceito comigo mesmo, né? Tipo, vergonha de
dizer que eu era indigena, vergonha das minhas raizes também, de dizer de
onde que eu vim. Eu tinha muito isso. Ndo, é de 14 que eu vim. E ali que eu
sou. Ndo tem como eu esconder algo que ndo é nossa realidade e tentar ser
uma pessoa que a gente ndo é. Também eu acho que um pouco mais, assim,
0 meu lado vai, pela minha questéo, ser “clarinho”, sabe? Um colega nosso
estava com a gente 13, conversando, ai ele falou: mas tu é “branco” (Vitor
Moconan, 2025).

Figura 44 - Jodo Voia fazendo grafismo em seu corpo (a esquerda);

Figura 45 - Vitor Moconaa durante mobilizacdo em Brasilia (a direita).
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Fonte: Coletivo Juventude Xokleng

E muito importante esse nosso trabalho, porque a gente esta vendo como
nosso povo esta sendo reprimido, quase fomos extintos, perdemos muitas
pessoas, muito sangue foi derramado nas nossas proprias terras. Elas foram
tomadas da gente, e n&o bastasse isso, agora elas estdo sendo poluidas, os
nossos rios estdo sendo contaminados. Além de os colonos terem tomado
nossas terras, ainda tem uma ameaga (...) quando envolve a Tese do Marco
Temporal a gente escuta dos colonos que se os Xokleng passarem |3, vao
atirar ou bater, porque ndao querem devolver as terras (EVM, Entrevista,
2023).

A questdo da auto afirmagéo é a maior transformagédo que a gente causou
no territério. Eu a vejo assim. Que ndo é questdo relacionada a um
movimento, ndo sei o qué. Mas da juventude ter mudado sua percepgao,
sabe? Sobre si mesmo. Porque eu acho que era tdo enraizado. N&o é que a
gente sentia vergonha de ser indigena. E que era tdo enraizado que a gente
nem parava para pensar quem a gente era. (...) Nunca parei para pensar “Ah,
eu sou indigena, nossa, que legal’, sabe? Ou me orgulhar da minha
identidade, sabe? Nunca parei assim. Mas hoje a galera, elas param para
repensar sobre isso, sabe? (Txulunh Gakran, 2025).

Para além da opressao cotidiana, este povo sobrevive e luta contra projetos de
morte, promovidos pelo proprio Estado, desde o século XIX. Violéncias politicas que
desumanizam e geraram um trauma psicossocial (Bard, 1994). O trauma psicossocial
nao & apenas uma experiéncia subjetiva ou clinica (como o trauma individual descrito
pela psicologia tradicional), mas um dano que atinge as relagdes sociais, a cultura e
a memoria coletiva. Surge quando grupos inteiros vivem sob violéncia prolongada e
desenvolvem medo, desconfianga e desagregacgao social, que se perpetuam mesmo
apds cessar a violéncia direta. Neste caso, ndo basta tratar “sintomas individuais”; é
necessario transformar as estruturas sociais injustas e reconstruir lagos comunitarios
para superar o trauma (Bard, 1994), afinal ele pode ser revivido diante de novas
ameacas de violéncia. As ameacas envolvem o direito a terra cotidianamente.

Durante o encontro “Racismo ambiental e crise climatica” promovido pelo
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coletivo Juventude Xokleng em 2023, os jovens apresentaram propostas para
enfrentar as problematicas que envolvem a situacido de seu povo. Entre elas,
indicaram ser necessario representatividade politica nos niveis municipais, estaduais
e federais, pois “sofrem preconceitos”, em todos estes niveis de relagdo com o
Estado. Recentemente o prefeito de José Boiteux (SC), Adair Antonio Stollmeier (PP),
publicou o decreto n°® 106/2023, que determinou o uso exclusivo da lingua portuguesa
nas reparticoes publicas do municipio, a qual ignora as especificidades e a lingua
tradicional do povo. Na pratica, a norma impede o uso de linguas indigenas em 6rgaos
subordinados a prefeitura, ao restringir a comunicacéo institucional apenas ao
portugués. Isso aconteceu apds a conselheira tutelar Laklandé Xokleng, atender uma
familia vitima de violéncia na lingua materna, direito previsto na Constituicdo Federal
de 1988, resultado da luta do movimento indigena.

O tratamento desigual aparece também na precarizagdo das condigdes de
vida, como por exemplo no acesso a politica de saude, efetivamente. No caso da
Barragem Norte, seus impactos cotidianos geraram a discussao sobre a importancia
das comunidades e jornalistas indigenas, que de fato contem o que esta acontecendo
dentro da comunidade por conta desta barragem. Esta realidade é invisibilizada e
distorcida pelas midias locais, que agem de forma racista, se omitindo no debate.
Relatos do coletivo Juventude Xokleng, ja denunciavam que esta negagao néo é de
agora. No sul do Brasil ha a ideia de que nao existem mais pessoas indigenas nesta
regido, ou até que elas nunca existiram como se esta fosse uma “terra de ninguém”
que foi desenvolvida gragas aos imigrantes europeus e sua superioridade branca.
Neste contexto, se por um lado ha a negagéo do modo de vida Lakland Xokleng, por
outro lado, ha a producédo de hierarquias étnico-raciais que criam a ideia do “indio de
verdade” baseado em esteredtipos coloniais que reduzem a aparéncia e a ideia de
“‘pureza racial”’. Estes sdo outros efeitos psicossociais doracismo e da ideologia de
branqueamento, que foram presentes na politica do Estado brasileiro, especialmente,
com o incentivo de imigragao alema a partir da Lei de Terras, em 1850 (Wittmann,
2007).

No Brasil, teorias cientificas que serviram ao racismo propunham o
embranquecimento como processo evolutivo ideal para a espécie humana (racismo
cientifico). Mais tarde, apds abolir a nogao biolégica de raga, passa a vigorar o
culturalismo, que retira de debate a nocado de raca e da énfase ao aspecto étnico

(Munanga, 2003). Se no primeiro havia hierarquia biolégica, no segundo passa a
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existir uma hierarquia cultural, sendo necessario, da mesma forma o
embranquecimento, e a mesticagem passa a ser vista como mistura positiva,
necessaria para a identidade brasileira, e seu mito de “democracia racial” (Milanez et
al, 2019).

Marcadas pelo racismo estrutural e pelos privilégios materiais e simbdlicos
herdados pela branquitude (Schucman, 2012), as hierarquias étnico-raciais anunciam
os modos de vida indigenas como primitivos, desorganizados, incivilizados e
inferiores. Isso pode ser reproduzido nas relagbes interpessoais por hierarquias
baseadas no racismo “pseudocientifico”, e na ideia de pureza racial, que vé a
miscigenagdo como um fator degradante, sendo necessario “embranquecer” o corpo
e a mente. Na década de 1980, aparecia em etnografias a existéncia de categorias
como “indio puro”, “mestico” e “branco” dentro da comunidade indigena Lakland
Xokleng (Namem, 1994). Ao mesmo tempo, do ponto de vista do indigenismo
brasileiro, indigenas eram definidos como categorias transitorias em processo de
aculturacao e integragao a sociedade branca, definida como civilizada. Deixariam de
ser indigenas quando se integrassem ao sistema escolar, a lingua portuguesa, e
outros elementos “nacionais” (Ribeiro, 1970).

Frente a este processo etnogenocida de tentativa de homogeneizagdo e
apagamento dos modos de vidas indigenas, proprios da colonizagdo e do racismo
(Longhini, 2022; Bispo, 2015), é da propria organizagao da juventude Lakland Xokleng
que emerge a poténcia para sua nomeagao e enfrentamento. Uma das formas de
enfrentamento vem pelo acolhimento que n&o separa as pessoas por idades, ou faixas
etarias. Tanto criangas como jovens e mais velhos fazem parte das construgoes,
organizagdes, viagens e mobilizagdes.

Esta participacdo heterogénea tem promovido o reencontro com a
ancestralidade que se renova pela alegria da crianga e pelo conhecimento dos mais
velhos. Txulunh Gakran reconhece que “a gente vé até as criangas inseridas nos
movimentos, mesmo sem saber o que esta acontecendo (2025)”. Betina Nambla
relaciona sua participacdo atual no movimento indigena, a sua infancia: “No
movimento dos brancos n&o tém criangas. E muito importante a presenga das
criangas. Minha mae sempre me levou, desde crianga, nos movimentos. De repente
eu decidi que eu mesma quero ir’ (2025).

A juventude Xokleng demonstra que a luta pela vida ndo é apenas uma

resisténcia a morte imposta pelo colonialismo, mas também uma afirmacao criativa de
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novos futuros possiveis. O coletivo como uma organizagéo de base, constitui se como
forgca politica capaz de dialogar em diferentes esferas sociais, questionando as
hierarquias étnico racial discutindo narrativas e ampliando o olhar indigena. O
percurso ao longo do tempo e os desafios do povo Lakland Xokleng, narrado ao longo
deste texto evidencia que a luta pela terra, pela memoria, e pela vida ndo se restringe
s6 no campo juridico ou politico institucional, mas se enraiza na ancestralidade, na
identidade coletiva e na resisténcia cotidiana. Sendo assim, ao se organizarem como
coletivo, os jovens ressignificam dores historicas e transformam os desafios ético-
politicos em motor de mobilizagdo, recriando lagos comunitarios e fortalecendo sua
autoestima.

A retomada do canto, da lingua e dos nomes tradicionais, por exemplo,
expressa nao apenas a preservagao de um passado, mas a atualizagéo viva de uma
cosmologia que se recria frente as adversidades do presente. Nesse movimento,
ancestralidade e identidade politica ndo se separam, pois tem uma dimensao
interdependente que sustentam a continuidade da existéncia e orientam os modos de

agir no mundo.
Figura 46 - Trés geracdes de mulheres Lakland Xokleng (a esquerda);

Figura 47 - Jovens Lakland Xokleng em sua diversidade (a direita).

'
- |

Fonte: Coletivo Juventude Xokleng.

Os efeitos psicossociais do racismo, que historicamente tentam silenciar e
inferiorizar o povo Lakland Xokleng, encontram respostas na construgao de espagos
coletivos de acolhimento e protagonismo. Criangas, jovens, adultos e ancides
compartilham vivéncias, reconhecem suas feridas, nomeiam violéncias e afirmam que
ser Lakland Xokleng é viver em dignidade. O processo revela que a superagao do

trauma psicossocial exige ndo apenas o enfrentamento das estruturas coloniais, mas
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também a criagdo de alternativas enraizadas no corpo-territorio, tradicdo e na
espiritualidade do povo.

Dessa forma, reafirma-se que a Juventude ndo é o futuro, mas o agora. E no
presente que os jovens Lakland Xokleng assumem o protagonismo politico, propondo
novas formas de organizacgéo e resisténcia, abrindo campos possiveis ao futuro. Ao
reivindicar o direito de existir plenamente, abrem novas possibilidades e formas de
visdo de mundo politico, que rompe com paradigmas coloniais e ressignifica o modelo
de convivéncia social. A Psicologia Social Critica, em relagcdo com a luta do povo
Lakland Xokleng, abre-se para novos caminhos epistemolégicos de reconhecimento
da ancestralidade e espiritualidade como parte do processo de construgao coletiva de
um povo.

Portanto, a experiéncia do coletivo da Juventude Xokleng desde a iniciativa de
se organizar, aponta para a urgéncia de reconhecer as epistemologias indigenas
como centrais nos debates sobre democracia, justica social, saude e bem-estar dos
jovens Laklané Xokleng. O protagonismo juvenil, enraizados na ancestralidade,
mostra que nao se trata de “dar voz” a quem ja fala, mas de aprender a escutar e
legitimar vozes que, embora silenciadas pela colonialidade, seguem cantando: Ag t6

txukleng va, Somos todos Xokleng.

5.4.1 ldentidade étnica, coletiva e politica: notas desde uma Psicologia Social.

O conceito de “identidade” ndo é objeto especifico da Psicologia, mas é
amplamente discutido em diferentes areas das ciéncias humanas e sociais. Interessa
aqui apresentar algumas notas tedrico-conceituais de aproximacbes e
distanciamentos entre conceitos de identidade étnica, coletiva e politica, junto ao
campo da Psicologia Social Critica.

Partindo de uma compreensdo ndo cartesiana, compreendemos que as
relagdes sociais humanas se dao na dialética entre concepgdes ontoldgicas
imanentes e transcendentes. Isso significa dizer que é no contexto localizado que
emergem conceitos cotidianos que nomeiam e agenciam relagdes humanas e
pertencimentos coletivos. Ao mesmo tempo, as condigdes sbécio-histoéricas,
econdmicas e estruturais, impelem sujeitos e coletivos a se subjetivar na relagdo com
a priores sociais, predeterminados por ideologias, como é o caso do racismo.

O racismo anti indigena predetermina lugares fixos para o reconhecimento
“i

social de quem é “autenticamente” um “indio verdadeiro”. Estes lugares estéo

marcados por concepgdes coloniais e estereotipadas de aparéncia, modo de falar,
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modo de viver, modo de ser - facetas da colonialidade que atinge difusamente todos
0s campos da vida social. Mas, muito antes da coloniza¢do, milhares de nacdes
diferentes ja ocupavam e viviam suas relagdes interétnicas na América Latina. Uma
diversidade de cosmologias, culturas, linguas e modos de viver. A homogeneizagao
dessa diversidade por meio do racismo, cria a ideia de “indio” e, no Brasil, demarca o
imaginario social e atrela-se a ideologia do capitalismo moderno colonial.

Os muitos povos e nagdes que foram invadidos pelo processo colonial,
compartilhavam de concepg¢bes de vida, cultura, lingua, tradigdes, parentalidade,
organizagado social e familiar, tecnologias, ciéncia, espiritualidade, etc. Cada povo
indigena se reconhece a partir de uma histéria comum, uma ancestralidade presente
na memoria coletiva e, em geral, um territério. O que seria isso? Para a Psicologia
Social, este € um exemplo de “identidade social” marcada pelo pertencimento que
pessoas tém a grupos étnicos, mas também pode ser lido como uma identidade
coletiva que regula a distingdo entre um “nds” e os “outros”, podendo ainda vir a ser
uma identidade politica, um processo temporario que € acionado para a luta por
direitos sociais. Importa compreender, em todo caso, que todas estas definicbes
conceituais ndo podem reduzir a poténcia de vida de sujeitos e grupos a categorias
opressoras que aprisionam a experiéncia subjetiva, mas sim como articulagbes de
base comunitaria e que potencializam o pertencimento coletivo e o fortalecimento das
redes de sociabilidade e construcao de projetos de futuro.

Com base em perspectivas criticas em Antropologia Social e Psicologia Social
Critica, este texto visibiliza perspectivas do povo Lakland Xokleng sobre
pertencimento étnico-racial, em dialogo com teorias em torno do racismo anti indigena
e identidades. Por meio de uma analise dialética, as narrativas sdo colocadas em
relagdo com os conceitos de identidade étnica, identidade social, coletiva e identidade
politica. Este olhar contribui, deste modo, para a aproximagao entre areas distintas do
conhecimento em prol de uma praxis antirracista.

Ha diferentes possibilidades de analisar o processo de identidade social,
coletiva e politica. Partimos aqui de contribuicdbes da Psicologia Social Critica,
vinculada aos estudos de coletivos e movimentos sociais na América Latina, buscando
aproximar das perspectivas criticas de identidade étnica e etnicidade. Esta discussao
amplia a nogao de identidade social.

“Identidade Social” € uma perspectiva tedrica que se vincula ao sentimento

individual de pertenca a diferentes grupos sociais como familia, género, etnia, classe,
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religido, profissdo, comunidade, nagdo etc. Esta aposta € central na Teoria da
Identidade Social de psicologos como Henri Tajfel e John Turner que procuraram
compreender como as pessoas constroem suas identidades individuais em relagao a
categorias sociais e como isso afeta as interagdes entre grupos. Neste caso, o foco
esta na relagdo de um individuo frente a grupos. “Esta perspectiva foi de suma
importancia para a Psicologia Social, sobretudo por estabelecer pilares para a
edificacdo de uma Psicologia Social menos individualista e mais preocupada com o
tema da mudanca social e da relagéo entre grupos sociais” (Prado, 2002, p. 70).

A partir dos contextos latinoamericanos, a Psicologia Social Critica contribui
para ampliar dialeticamente a nog¢ao de “eu” e a nog¢ao de “nés” no tema da identidade,
considerando que é a partir do encontro em torno de valores comuns, que se
desenvolvem as identidades, ndo como significados essenciais intrapsiquicos, mas
como efeitos dos encontros entre diferentes discursos e praticas sociais que se
articulam em torno de signos e significados construidos coletivamente. Aqui, portanto,
o foco esta nas relagdes que geram a identidade de um grupo: a identidade coletiva
como sendo o sentido de pertencimento que um grupo compartilha em relagéo a
valores, experiéncias, objetivos e lutas comuns, construida em constante negociagéo
entre os membros do grupo; envolvendo dimensdes cognitivas (percepg¢ao de
semelhanca), afetivas (sentimentos de solidariedade ou orgulho) e comportamentais
(acdes coletivas). A identidade coletiva funciona como base para resisténcia,
mobilizacdo social e enfrentamento de injusticas (Montero, 1997). E uma ficcdo
necessaria a emancipagao psicossocial e grupal e se atualiza nos enfrentamentos

cotidianos as opressodes da dialética da exclusao/inclusio.

Na dialética da exclusao/inclusao, os sujeitos ndo sao expectadores passivos,
ao contrario, sdo atores sociais, produtores de acbes e significados que
constroem no cotidiano e na histéria. Desta forma, ha transformacgées e
reprodugdes que se constituem num movimento espiral de quedas e avancgos,
onde os sujeitos expressam, ao mesmo tempo, sua situagao atual, as formas
de opressao e um certo devir, apontando possibilidades futuras de superagao
(Maheirie, 2004, p. 54).

Desde um olhar psicossocial sobre a construcdo de identidades, tomamos o
contexto social, cultural, histérico e econdmico que demarcam as relagdes sociais em
cada contexto, que marcam o devir aberto e inacabado que os movimentos sociais
produzem frente as opressdes que tentam os coisificar (Maheirie, 2002; Sawaia,
1999). A mudanca social, em nossa compreensao, “é fruto obrigatério da constituicéo

da identidade politica e ndo da identidade social” (Prado, 2002). Além disso, é
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importante destacar que a mudancga de paradigma na abordagem dos movimentos
sociais, impulsionada pelo surgimento dos chamados “movimentos sociais
contemporaneos”, foi decisiva para o retorno do interesse na analise dos aspectos
psicossociais, fundamentais para compreender os elementos que constituem os
processos de mobilizacdo e desmobilizacdo social. Nesse contexto, a questado da
identidade passou a ocupar um lugar central nos debates sobre mobilizagdo social e
nos estudos sobre acgao coletiva (Prado, 2002).

A identidade politica, especificamente, desenvolve-se fundamentada na
identidade social, mas se constitui no contexto de mobilizagdo politica diante do
reconhecimento da opresséo. Trata-se de um conjunto temporario de significados que
delimitam fronteiras na questao dos direitos sociais e que geram ag¢des mobilizadoras

para mudancga social.

Ela é experienciada como um NOS que esta sendo impedido por um ELES
de realizar suas demandas sociais, portanto como uma relagdo antagébnica.
Ela se estrutura na passagem da consciéncia das relagdées de subordinagéo
para o reconhecimento do carater opressivo destas, ndo por outro motivo, a
identidade politica esta centrada em relacdes entre um NOS e um ELES
(Prado, 2002, p. 60).

Ao pensarmos no contexto de opressao anti indigena sistematica no Brasil,
identificamos diferentes facetas de estabelecimento de lugares subalternizados na
experiéncia coletiva diante dos direitos mais basicos de vida. O racismo que estrutura
o capitalismo moderno/colonial (Quijano, 1999), é ideologicamente presente nas
relagdes sociais diversas e, portanto, produz identidades raciais que estao para além
de “diferencas culturais”, mas que homogenizam e animalizam diversidades de povos
em torno da definicdo eurocentrada de superioridade branca, crista, ocidental,
capitalista e heteronormativa (Longhini, 2021; Kilomba, 2019).

Quando relacionamos identidade social, coletiva e politica ao pertencimento
étnico-racial no contexto indigena, encontramos desafios em sua aplicagao isolada,
pois as experiéncias indigenas frente ao racismo e ao colonialismo, apontam para a
interrupcado de nogdes ocidentais de pertencimento. Se por um lado evocamos as
diferengas culturais (étnicas), as identificamos como produto das relagdes raciais no
contexto colonizado: ou melhor, séo “diferencas coloniais”. Nambla Gakran (2021),
por exemplo, explica que o povo Lakland Xokleng ndo possuia uma autodenominagéao
homogénea antes da colonizagéo, mas isso foi necessario somente apds o contato do
“‘homem branco” e explica como mais recentemente, parte do povo adotou o termo

“Lakland”, que significa “descendentes do sol”.
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O povo Lakland Xokleng foi identificado pela colonizagdo como “indios
arredios”, botocudos, selvagens, silvicolas, indios e bugres. Pesquisadores também
os classificaram de formas diversas etnonoldgicas — kaingangs, xokrens, xokleng
(Santos, 1973). Estudos etnolégicos apontaram que na organizagado social étnica
deste povo, ha uma sub-divisdo de clas que n&o se dilui sob um pertencimento
homogéneo, mas que convive como grupos divergentes dentro de um mesmo povo
(Urban, 1978; Henry, 1964). Além disso, € um grupo étnico considerado pela etnologia
como parte das “sociedades simples”: vivem em culturas materiais simples e em
territorios onde os recursos naturais ndo sdo abundantes.

Suas formas de organizagdo social, familiar, sexual e politica nédo se
enquadram em categorias pré-estipuladas pela etnologia brasileira eurocentrada,
como por exemplo nas nogdes de metades exogamicas e de relagdes de parentesco
e residéncias pos-marital (Namem, 1994). Alguns etndlogos apontaram, no entanto,
para a existéncia de formas ndo conhecidas de instituicdo entre grupos étnicos do
Macro Jé, como por exemplo os grupos de idades, os sistemas de nominagao e as
associagdes de homens (Maybury-Lewis, 1979).

Apds anos de producgdo cientifica em torno da nogéo integracionista nas
politicas indigenistas e na antropologia brasileira, vigorava a ideia de assimilagcéo de
um processo pelo qual um grupo étnico se incorporava noutro, perdendo sua
peculiaridade e sua identificacdo étnica anterior. O reconhecimento da existéncia
destes povos foi motivo de debate entre pesquisadores e o6rgaos oficiais,
principalmente até a década de 1960 quando vigoravam estas perspectivas
assimilacionistas. Nesta perspectiva, haveria o fim progressivo das identidades
indigenas, tendo em vista sua integragdo ao mundo nao indigena. Neste momento
historico, o antropdlogo Silvio Coelho dos Santos (1973) demarcou uma ruptura ético-
politica-tedrica e metodoldgica na produgéo cientifica sobre estes povos, trazendo
concepgdes abertas e comprometidas em dar visibilizagado as diferentes formas de
resisténcia Lakland Xokleng.

Este processo de tensdo em torno da ideia de identidade étnica do povo
Lakland Xokleng, ndo é caso isolado no contexto de estudos etnoldgicos, mas parte
de um processo maior presente na Antropologia e nas ciéncias sociais, que
historicamente alteraram suas perspectivas diante do que seria “etnia”, “identidade
étnica” ou “etnicidade”. No estudo intitulado “A nocdo de Identidade Etnica na

Antropologia Brasileira- de Roquette Pinto a Roberto Cardoso de Oliveira” (Athias,
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2007) fica evidente que inicialmente havia dentro desta ciéncia uma perspectiva

racialistas, seguida de uma abordagem cultural e, posteriormente, relacional.

A etnologia brasileira esta intimamente ligada, em seu desenvolvimento, a
iniciativa de etndlogos estrangeiros que fizeram numerosas expedigbes ao
Brasil, com o objetivo de coletar objetos de arte indigena para as colegdes de
museus da Europa e para responder as questdes formuladas pelos europeus
a época, como por exemplo, o estado dos "povos naturais" e a tese da
"degenerescéncia das ragas (p. 41).

Portanto, ha que se pensar: qual o arcabougo epistemoldgico que sustentava
as ciéncias etnoldgicas desde seus principios metodoldgicos? Reconhecer que etnia
€ 0 novo conceito atribuido a antiga “raga” é fundamental para compreender as
nuances do processo de pertencimento étnico-racial. Renato Athias (2007) evidencia
que “o termo etnia inseriu-se no glossario técnico das Ciéncias Sociais em oposi¢céao
ao termo ‘raga’ no intuito de limpa-lo de tudo o que pudesse ser identificado como fruto
das teorias racistas” (p. 27). Mas o racismo, enquanto sistema que mantém
desigualdades e violéncias a grupos racializados, nao foi encarado profundamente,
sendo que muitas vezes o debate em torno do étnico invisibiliza as experiéncias de
opresséo racial de uma comunidade indigena.

Kabengele Munanga (2003) lembra que as supostas “descobertas” do século
XV colocaram em duvida o conceito de humanidade até entdo conhecida nos limites
da civilizagao ocidental: quem sao esses seres recém descobertos por nés, europeus?

Neste momento histdrico, as explicagbes eram teoldgicas.

Sao bestas ou sdo seres humanos como “nés”, europeus?”. Até o fim do
século XVII, a explicagédo dos “outros” passava pela Teologia e pela Escritura,
que tinham o monopdlio da razdo e da explicagdo. (...) Mas o indio
permanecia ainda um incognito, pois néo incluido entre os trés personagens
representando semitas, brancos e negros , até que os teélogos encontraram
argumentos derivados da propria biblia para demostrar que ele também era
descendente do Adao (Munanga, 2003, p. 12).

Munanga nos mostra que no que tange a ideia de “raga”, ela se separou da
explicagéo teoldgica e adentrou os estudos pseudocientificos do século XVIII e do
racionalismo europeu, que bebia do darwinismo social e no movimento classificatorio
das diferengas humanas. Segundo o autor, para classificar € sempre preciso
primeiramente estabelecer alguns critérios objetivos com base na diferenca e
semelhanca. Inicialmente, a cor da pele foi considerada como um critério fundamental
e divisor d’agua entre as chamadas ragas. “Por isso, a espécie humana ficou dividida
em trés racas estanques que resistem até hoje no imaginario coletivo e na terminologia

cientifica” (Munanga, 2003. p. 15). Posteriormente, outros tracos biologicos foram
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acrescentados a estes critérios, mas sempre pensando na raga como realidade fisico-
bioldgica.

A categorizacdo da humanidade em ragas hierarquizadas resultou na
raciologia, uma pseudociéncia que alcangou grande notoriedade no inicio do século
XX. Embora apresentada sob uma aparéncia cientifica, tratava-se de uma doutrina
voltada mais a sustentacao dos sistemas de dominacao racial do que a compreensao
da diversidade humana. Com o tempo, seus pressupostos ultrapassaram os limites
académicos e intelectuais, difundindo-se no seio das sociedades ocidentais
dominantes. Mais tarde, foram incorporados por movimentos nacionalistas, como o
nazismo, para legitimar os exterminios praticados contra a humanidade durante a
Segunda Guerra Mundial (Munganga, 2003). Além de seus efeitos genocidas, as
pesquisas bioldgicas e genéticas, deixaram evidente a inexisténcia de diferencas
humanas baseadas em “ragas”, um conceito cientificamente inoperante para explicar
a diversidade humana. Enquanto isso, a colonizagdo iniciada no século XV nas
américas, objetificam as diversas nagdes originarias a fim de estuda-las, categoriza-

las, compreendé-las.

Como uma das violéncias da escravizagao foi o roubo das memoarias étnicas,
a maioria das pessoas negras brasileiras foi tomado o acesso direto a
saberem a quais etnias, linguas e modos de vida especificos seus ancestrais
pertenciam. Com isso, o mote de luta histérico do movimento negro vem
sendo muito mais em torno da categoria raca social do que em pluralidades
étnicas. Ja nos movimentos indigenas, esse percurso histdérico € outro, pois
nossa identidade étnica € central para a luta antirracista: pertencermos a um
povo nao se dissocia de sermos indigenas (Longhini, 2021, p. 56).

Neste viés, identifico que em contextos de opressao étnico-racial, € comum o
entrelagamento entre “identidades coletivas”, “identidades politicas” e “identidades
étnicas” de modo que é fundamental o aprofundamento interdisciplinar e intercultural

neste dialogo.
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6 CONSIDERAGOES FINAIS

O racismo, como ideologia que sustenta o desenvolvimento do colonialismo e
do capitalismo, opera por meio da ideia de raga - uma construgao social e historica que
precisa ser analisada em seu contexto discursivo e cotidiano. Afinal, raga € um
dispositivo de poder que se constitui por meio de discursos e praticas cotidianas,
difusas e letais, dentro e fora do Estado. O racismo anti-indigena, no contexto
brasileiro, carece de aprofundamento tedrico e politico.

Metodologicamente, apostei em uma pesquisa colaborativa junto ao povo
Lakland Xokleng, dentro e fora da Terra Indigena. Como objetivo central, busquei
compreender como opera o racismo anti-indigena a partir da luta Lakland Xokleng, e
especificamente, o estudo objetivou identificar condicbes de possibilidade para a
producao do racismo anti indigena; analisar como “raga” é construida e modulada no
contexto Lakland Xokleng; visibilizar perspectivas da luta contracolonial Lakland
Xokleng frente ao racismo e apontar efeitos psicossociais do racismo anti indigena.

A tese se debrugou sobre concepgdes criticas de raga, racismo, etnia,
branquitude e dialogou com estas perspectivas indigenistas, indigenas e
antropoldgicas de territorio, letalidade branca, poder tutelar, movimento indigena,
etnogenocidio, tempo do mato, e outros. A partir da luta Lakland Xokleng no sul do
Brasil, foi possivel identificar que o racismo anti indigena opera como um dispositivo
de racialidade, que reune concepgdes biologicistas, culturais e tutelares de raga e que
€ acionado para justificar agdes necropoliticas.

Neste bojo, chama atengdo como o poder tutelar (Souza Lima, 1995)
institucionaliza a ideia de incapacidade indigena e, até hoje, opera como um fantasma
(Baniwa, 2002) que tende a invalidar, objetificar, infantilizar e romantizar os povos
indigenas na relagdo com seus direitos e politicas publicas. Defendo a necessidade de
racializar o poder tutelar, apontando para a letalidade branca (Cruz, 2021) que produz
o etnogenocidio (Longhini, 2022). A branquitude (Bento, 2002; Schucman, 2012), neste
sentido, tem sido ampliada para além das relagdes interpessoais ou institucionais entre
‘humanos”, mas como uma ideologia que se vincula a dominagao sobre territérios,
natureza e ancestralidades, ou aquilo que n&o é considerado como “humano”.

O povo, em suas diferentes taticas de luta contracolonial, constréi caminhos
de nomeacgao e enfrentamento ao racismo e a ferida colonial elaborando o trauma

psicossocial e enfrentando o sofrimento ético-politico, descolonizando também a
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prépria ideia ocidental de “luta”. Emergiram como taticas contracoloniais a forga da
ancestralidade (o tempo do mato vive), a organizagao coletiva (juventude xokleng) e
sua denuncia do racismo; a ocupacado de novos espagos (universidade, cultura,
esporte, politica), as retomadas territoriais, a subjetivagdo politica, a identidade
politica (va t6 txukleg va) e os processos comunitarios e agdes coletivas diante da
barragem norte e da tese do marco temporal. Esses movimentos demonstram que,
mesmo diante das necropoliticas que pretendem apagar suas existéncias, os Lakland
Xokleng elaboram modos préprios de reparagao e reconstrugao de vida, questionando
a logica do Estado tutelar e a hegemonia epistémica ocidental.

O povo Lakland Xokleng, retoma o “tempo do mato” cotidianamente. Seu modo
de vida, ancorado em sua ancestralidade, opera como enfrentamento transgeracional
e cotidiano contra a colonizagdo que n&o acabou. De modo que o racismo é
experienciado nas diferentes facetas da vida dentro e fora da Terra Indigena,
materializando-se institucionalmente em praticas necropoliticas como o genocidio por
meio de Bugreiros, o processo de aldeamento chamado pelo Estado de “pacificagao”,
a violéncia do servigo de protecao ao indio, a exploragao ilegal das riquezas naturais,
a construgcdo da Barragem Norte, a tese do marco temporal, a tentativa de proibi¢ao
da lingua, as desigualdades de acesso a politicas no contexto aldeado e n&o aldeado,
a invisibilizagdo nas midias sociais e jornalismos de massa, entre outros.

Frente a uma realidade tdo complexa e estrutural, a poténcia Lakland Xokleng
se reinventa, e produz meios para elaboragao do trauma psicossocial (Baro, 1994) e
enfrentamento ao sofrimento ético-politico (Sawaia, 2002) tais como a organizagéo
coletiva da juventude, a ocupacéo de territérios como educacéo, arte, esporte e outros.
Ao mesmo tempo, diante da auséncia de politicas de reparagcédo do Estado, agem para
aléem da denuncia, construindo caminhos de reparagao tais como as retomadas
territoriais, a mobilizacdo politico-partidaria, as acbes coletivas e processos
comunitarios em torno da barragem norte e do marco temporal.

A partir dos processos comunitarios e agdes coletivas que fizeram parte deste
estudo, identifico a existéncia de elementos que constituem e modulam raga no
contexto Lakland Xokleng, como um dispositivo de racialidade (Carneiro, 2022),
especialmente a partir dos pressupostos do racismo cientifico e do racismo cultural,
envoltos pelo dispositivo do poder tutelar, podendo indicar a existéncia de um “racismo
tutelar”. O racismo tutelar € aqui compreendido como o dispositivo de poder que institui

a tutela como uma forma de racializagdo, produzindo a ideia de incapacidade
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indigena, infantilizacdo e transitoriedade étnico-racial em nome da protegdo. Essa
forma de racismo, ao mesmo tempo difusa e institucionalizada, permite que a violéncia
colonial seja atualizada sob o discurso humanitario e salvacionista, sustentando a
continuidade da dominagao branca sobre os povos indigenas e seus territérios. Ao
nomear e teorizar o racismo tutelar, a tese propde uma ampliacdo do campo de
estudos sobre o racismo no Brasil, incorporando a analise das estruturas estatais e
juridicas que perpetuam a subalternizagao dos povos indigenas.

Se 0 processo de escravidao transatlantica institucionalizou por séculos a
inferiorizacdo de diferentes etnias africanas sob a reducédo racista que homogenizou
fenotipacamente diferentes povos negros. Ja no caso dos povos indigenas no Brasil,
foi alegado a existéncia de alguma humanidade (alma) que deveria ser catequizada,
civilizada, tutelada como se estes fossem como criangas que dependem de uma
protecdo do branco, agente da igreja ou do Estado. Portanto, a institucionalizagéo do
racismo anti indigena nao se concretizou no Brasil pela relagéo fenotipica como para
0s negros, mas pelo lugar étnico-territorial que cria a ideia de “indio” e “silvicola”,
institucionalizada pela tutela.

Ao tornar-se “civilizado”, o indigena deixaria de ser indigena, sua identidade
étnica seria apagada ao passo que o Estado desse conta de promover a integragéo
nacional prevista pelo regime tutelar e, consequentemente, perderia os direitos
territoriais. Afinal, por tras de todas estas estratégias, esta o interesse capitalista de
explorar terras e seus recursos naturais e que faz uso de agdes necropoliticas em
nome da protecdo. Trata-se de uma letalidade branca, um poder difuso e implicito
junto aos povos indigenas. Portanto, o racismo anti indigena estad diretamente
imbricado com o projeto de poder econdmico que nao vé diferencgas culturais, étnicas,
organizagdes sociais nao ocidentais, mas que homogeiniza todas as diferencas de
forma etnogenocida, matando e silenciando uma diversidade cosmoldgica e ancestral.

Estas sinteses da tese, por outro lado, estdo abertas. De modo que este texto
final reune parte de um processo maior, do qual nem tudo pbéde ser analisado ou
aprofundado. Ao mesmo tempo, este material responde a questdes que interpelam a
mim e a outros pesquisadores contemporaneos que se voltam para uma praxis
antirracista que seja indigenista: que defenda os direitos de cada povo indigena em
sua especificidade étnica e territorial. Estas conclusdes resultam de um movimento
progressivo-regressivo que pude realizar a partir de uma realidade singular: o contexto

de lutas do povo Lakland Xokleng.
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N&o tive intengéo de fazer uma descricdo densa como em uma etnografia, ou
de ficar no plano socioldgico da raga, mas busquei problematizar o fenbmeno do
racismo anti indigena no sul do Brasil a partir da agéncia contracolonial deste povo.
Acompanhando processos comunitarios e ag¢des coletivas dentro e fora da Terra
Indigena entre 2023 e 2025, aprendi mais sobre como a letalidade branca e a
branquitude acritica se manifestam no cotidiano: nas relagdes interpessoais, no
acesso a politicas publicas, na politica, na arte, no esporte, nas disputas institucionais
e juridicas em torno dos direitos territoriais (como a tese do marco temporal € nos
efeitos da Barragem Norte). Para além disso, aprendi que a relagédo tempo-espaco-
poder branco colonial ndo consegue apreender aspectos da ancestralidade Lakland
Xokleng: os projetos para fazer morrer este povo nao se efetivaram, o tempo do mato
vive!

O “tempo do mato” emerge como um conceito-poténcia que fala de um tempo
circular, ancestral, e de um modo de vida Lakland Xokleng insubmisso ao poder
colonial. E a forca coletiva que agencia novas taticas de protecdo do modo de vida: o
tempo do mato vive nos corpos-territorios Lakland Xokleng de criangas, jovens,
adultos e ancidos hoje. A partir da organizagao de jovens indigenas, uma identidade
politica é produzida para enfrentar as hierarquias inventadas pelo racismo. Se o
racismo criou a ideia de que pessoas “mestigas” ndo sdo mais pessoas indigenas, a
acao coletiva Lakland Xokleng declara: “ag té txukleg va” (somos todos xokleng)
independente de fendtipos diversos que compdem o povo hoje. Ao reconhecer o
tempo do mato como conceito-poténcia e epistemologia viva, o estudo reafirma que a
resisténcia indigena ndo se da apenas no campo politico, mas também no campo
ontolégico: o tempo do mato vive nos corpos, nas memdarias e nas cosmologias
Lakland Xokleng, constituindo-se como fundamento de uma luta que €, ao mesmo
tempo, politica, espiritual e existencial. Essa forga ancestral desafia a linearidade
colonial do tempo, reafirmando que a colonizacdo nado terminou, mas tampouco se
completou — porque a vida insiste, e o mato vive.

As sinteses deste estudo estdo envolvidas em aberturas, em uma
continuidade pois, como todo trabalho académico, ha lacunas a serem aprofundadas
e espago para que estas reflexdes sejam colocadas em debate, gerando novos
conhecimentos sobre a relagcao entre cor/raca para os povos indigenas; o poder tutelar
e o0 racismo anti indigena, a branquitude critica indigenista; a letalidade branca e o

racismo; a supremacia branca e os povos indigenas, os agenciamentos antirracistas
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indigenas e suas especificidades étnico-territoriais; a relagdo entre identidade étnico-
racial e identidade politica, entre outros.

Espero que novas pesquisas colaborativas se estabelecam em prol de uma
praxis anticolonial, que se impliquem na construgédo de politicas de reparacéo e
antirracistas de interesse do movimento indigena. A poténcia do conceito-poténcia do
“tempo do mato” Lakland Xokleng nos amplia a possibilidade de uma insubmisséo a
l6gica colonial, uma desobediéncia epistémica necessaria para o compromisso efetivo

com o enfrentamento ao racismo tutelar.
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APENDICE A - TERMO DE COMPROMISSO DE PESQUISA

28248
99824

UNIVERSIDADE FEDERAL
DE SANTA CATARINA

TERMO DE COMPROMISSO DE PESQUISA

Prezados caciques da Terra Indigena Laklans, venho por meio deste documento
formali

Zar o compromisso de Pesquisa junto ao povo Xokleng. Me chamo Idlicia Viana, sou
Pesquisadora em Psicologia Social e

Cultura pela UFSC e estou desenvolvendo um estudo
chamado “o racismo anti indigena -
Xokleng”, Meu objetivo ¢ produzir

comunidade Laklang. Este estudo vai

experiéncias no contexto da Terra Indigena Lakléné

Um conhecimento académico que seja Util para a

longo desta histéria como a pacificagdo, barragem,
Também, Possivelmente farej entrevistas com indigenas e com n3o
80 de José Boiteux e demais munici
a reproducéo da discriminacso contra indigenas.

marco temporal,
indigenas na regi

pios vizinhos, buscando compreender

Eu me Comprometo a compartithar os resultados do trabalho e dialogar possiveis
efeitos desta pesquisa, estando a disposicao para colaborar com agdes concretas contra o
racismo e tendo como horizonte a melhoria das qualidade de vida de criangas, jovens,
adultos e idosos. A pesquisa estara sob orientacsio da professora Katia Maheirie (UFSC) e

apoio do professor indigena Felipe Tuxa (UFBA) e sera defendida/publicada durante 2025
O cronograma envolve:

Fase de mapeamento: jutho a dezembro de 2023.
Fase de aprofundamento: janeiro a junho de 2024.

- Fase de analise: Julho a dezembro de 2024.

- Apresentagéo dos resultados: abril de 2025.

Apés finalizada, vou apresentar os resultados para andlise de cacigues e comurzidade,

e somente depois enviar para avaliagdo da universidade. Liderangés poderao sef
convidadas a compor a banca de defesa do trabalho final. Pego seu apoio e me coloco a
disposigéo para quaisquer duvidas.

Atenciosamente,

(ffﬁ@ Vrgua.

Iclicia Viana
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APENDICE B - TERMO DE AUTORIZAGAO DA PESQUISA, CACIQUES DA TI
LAKLANO

UNIVERSIDADE FEDERAL
DE SANTA CATARINA

TERMO DE AUTORIZAGAO PARA REALIZAGAO DE PESQUISA

Nos, cacique presidente e regionais da Terra Indigena Lakland em 2024,

autorizamos a realizagdo da pesquisa "O racismo anti indigena - experiéncias na Terra
Indigena Lakiang Xokleng". Temos ciéncia que serd realizada entre janeiro e dezembro de

2024 pela pesquisadora Iclicia Viana, na area da Psicologia Social e Cultura, sob orientagao
da professora Katia Maheirie (UFSC) e apoio do professor indigena Felipe Tuxa (UFBA).

O trabalho podera realizar entrevistas nas aldeias e na cidade, e fara conversas
informais, andlise de documentos, participagio em eventos e reunides dentro e fora da

Terra Indigena. A pesquisadora podera realizar fotografias, audios e videos para fins de
pesquisa, se autorizada pelas pessoas interessadas.

Outras observagoes que consideramos importantes:

Assinaturas e nome completo:
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APENDICE C - TERMO DE CONSENTIMENTO LIVRE E ESCLARECIDO

=

UFSC

UNIVERSIDADE FEDERAL DE SANTA CATARINA
PROGRAMA DE POS GRADUACAO EM PSICOLOGIA

gt

)

RACISMO ANTI INDIGENA E A LUTA LAKLANO XOKLENG
Orientadora Responsavel: Profa Dra Katia Maheirie
Pesquisadora Doutoranda: Iclicia Viana

TERMO DE CONSENTIMENTO LIVRE E ESCLARECIDO
Vocé esta sendo convidado (a) a participar de uma pesquisa em Psicologia Social sobre o racismo contra
indigenas do povo Lakldnd Xokleng. A funcdo deste termo de consentimento livre e esclarecido (TCLE)
é explicar os objetivos desta pesquisa e solicitar a sua permissdo para que o mesmo seja publicado em
meios cientificos.
Este estudo pretende compreender como opera o racismo anti indigena no sul do Brasil a partir da luta
do povo Lakland Xokleng. Para isso, a pesquisa busca analisar as condi¢des de possibilidade para a
emergéncia do reconhecimento do racismo contra indigenas no Brasil; identificar como a ideia de raca
€ objetivada em contextos do povo Laklind Xokleng; visibilizar a luta Lakland Xokleng contra a
colonizacdo e o racismo. Se vocé aceitar participar desta pesquisa, farei perguntas de uma entrevista
semi aberta buscando conhecer sua experiéncia com o tema. Sua participacéo ¢ totalmente voluntaria,
ou seja, nio é obrigatéria. Caso decida ndo participar ou, ainda, desistir de participar e retirar seu
consentimento durante a realizacdo da entrevista, nio havera nenhum prejuizo a vocé ou seu coletivo.
Esta pesquisa pode apresentar como “risco” a estimulagdo da memoria afetiva e de sentimentos
negativos sobre o tema do racismo. Como pesquisadora psicologa, estarei atenta aos efeitos
psicossociais do racismo e dos estimulos que a pesquisa pode trazer, estando disponivel para acolher
situacdes em didlogo com setores de acolhimento da universidade, para possiveis atendimentos
necessarios. Também me comprometo a respeitar os limites e desejos dos/as participantes sobre o que
podera ser registrado de forma escrita nesta pesquisa. Contudo, sua participagdo também pode trazer
beneficios coletivos, pois com os seus resultados poderemos colaborar para dar visibilidade ao tema do
racismo, produzindo estratégias de enfrentamento cotidiano e institucional.
Nio estd previsto nenhum tipo de pagamento pela sua participagdo e vocé ndo tera nenhum custo com
respeito aos procedimentos envolvidos. Caso ocorra algum problema resultante desta pesquisa vocé
recebera todo o atendimento necessério, sem nenhum custo pessoal. E garantido a vocé o livre acesso a
todas as informagdes e esclarecimentos adicionais sobre a pesquisa e suas consequéncias, enfim, tudo
que queira saber antes, durante e depois da sua participacdo. Vocé também podera indicar como deseja
ser identificado no texto, de forma anénima ou nominal.
Caso tenha duvidas, pode entrar em contato com Iclicia Viana ou com pesquisadora responsavel Profa
Katia Maheirie, pelo telefone 48999890401, endereco Centro de Filosofia e Ciéncias Humanas - CFH,
Universidade Federal de Santa Catarina - UFSC. Campus Universitario - Trindade CEP 88040-970 -
Florianopolis, SC Bloco F - 5° andar e/ou pelo e-mail (maheirie@gmail.com ou
iclicia.ufsc@gmail.com).

Documento assinado digitalmente
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Documento assinado digitalmente
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Profa Dra Katia Maheirie Doutoranda Iclicia Viana
Orientadora responsavel pela pesquisa Pesquisadora
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Titulo do Estudo: RACISMO ANTI INDIGENA E A LUTA LAKLANO XOKLENG
Orientadora Responsavel: Profa Dra Katia Maheirie
Pesquisadora Doutoranda: Iclicia Viana

DECLARAGAO DE CONSENTIMENTO

Declaro que compreendi os objetivos, riscos e beneficios da pesquisa "RACISMO ANTI
INDIGENA E A LUTA LAKLANO XOKLENG" desenvolvida pela doutoranda Iclicia Viana,
entre 2023 e 2025, sob orientacdo da Profa Katia Maheirie do Programa de Pés Graduacéo
em Psicologia da UFSC. Estou ciente de que as informacdes seréo utilizadas para fins
cientificos, respeitando o sigilo que eu solicitar, registrando somente as informacdes
previamente autorizadas por mim. Sei que poderei desistir deste consentimento a qualquer
momento, se eu sentir necessidade; e que terei acesso aos resultados do estudo.

Declaro estar ciente e de acordo com os termos desta pesquisa:

Nome completo da(o)
participante

Assinatura da(o) participante ou

responsavel (para menores de
18 anos)

Idade

Nome pelo qual deseja ser
identificado na pesquisa

Contato de e-mail

Contato de telefone
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