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“O que é importante

€ a nossa vida,

0 NOSSO costume.

N&o podemos deixar nossas

coisas,

para nao pegar as coisas do branco

nés tem tudo.

NOGs tem de lembrar as coisas para ndo perder o nosso costume.”

) Wayrosu
Indio Xavante.



RESUMO

Este trabalho apresenta um estudo bibliografico dos povos indigenas em contexto
geral e tem como a tematica principal um estudo referente a espiritualidade indigena
dos indios Wari Pacaas Nova situados no municipio de Guajard-mirim no estado de
Rondo6nia. Através desse estudo sera abordado o histérico desse povo, localizagéo e
as praticas rituais de costumes ancestrais. O hébito da pratica do canibalismo
funebre era muito forte, atualmente encontra-se na memoria e na lembranca de
muitos Wari Pacaas Nova. Os indios Wari sédo povos que tém a ligacao forte com a
natureza, um dos fatores que mais influenciou em relacdo as suas crencas foi a
chegada dos missionarios cristdos e protestantes, que tentaram catequiza-los. Este
processo de catequizacao durou por muito tempo. Na época o povoado indigena era
muito resistente a mudanca, devido a persisténcia dos missionarios, os Wari
passaram a ser coagidos e enganados, logo depois alguns indios passaram a
acreditar no Deus do homem branco. Os missionarios diziam que 0s processos de
rituais do Pajé na cura de algumas enfermidades eram de cunho demoniaco, porque
0 pajé era incorporado pelos espiritos dos antepassados ou de animais, pois os Wari
acreditavam que os espiritos vinham para curar e/ou revelar algo. Esta monografia
pretende demonstrar a resisténcia dos Wari no ambito da espiritualidade indigena
nos dias atuais como fator integrador da cultura e da vida desses povos.

Palavras-chave: Espiritualidade. Religi&o. Religido Indigena. indios Pacaas Nova.



ABSTRACT

This research presents a bibliographical study regarding the spirituality of the
indigenous Native-Americans, the Wari Pacaas, located in the city of Guajara-Mirim,
in the state of Ronddnia. The research will address the history of this people culture,
spiritual locations and ritual practices of ancient customs. The practice of funerary
cannibalism was very strong; the Wari Pacaas Nova did this ritual to preserve the
memories of their ancestors. In their ancient traditions, the Wari Indians had a strong
connection with nature, however, one of the factors that most influenced their beliefs
was the arrival of Christian missionaries. When these missionaries arrived, they
began the process of converting the Wari to Catholicism. The process of converting
the Wari took a long time. At the time the Wari Pacaas were very resistant to change,
but due to the persistence of the missionaries, the Wari eventually converted; some
of the Natives came believe in the God of the missionaries. The missionaries said
that the processes of the shaman rituals in curing some diseases were of evil nature.
To the Wari, the shaman was a represented by the spirits of ancestors or animals -
the Wari believed that these spirits came to heal or reveal something. This briefing is
intended to demonstrate the strength of the Wari in the context of Indian spirituality
as a factor integrating the culture and life of these peoples.

Keywords: Spirituality. Religion. Indigenous Religion. New Pacaas Indians.
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INTRODUCAO

O presente trabalho trata-se de um estudo bibliografico dos indios Wari
Pacaas Nova situada no municipio de Guajara-Mirim no estado de Rondénia, onde o
objeto principal ser4 a espiritualidade indigena da tribo acima citada. Conforme
estudos verificar-se-a a espiritualidade do povo indigena Pacads Nova e as
mudancas religiosas ocorridas devido ao processo de civilizacdo e socializacdo dos
mesmos. A interferéncia do homem trouxe consequéncia agravante na cultura dos
povos indigenas, envolvendo véarios elementos de seus aspetos culturais, e uma
delas foi em relacdo a questdo do modo de como era praticado a religido, no qual
sera um tema principal neste trabalho.

A pesquisa bibliografia envolvera obras direcionadas ao contexto indigenas,
religido, observacdo a sede de alojamento situado em Guajard-Mirim e visita aos
6rgéos, FUNAI — Fundacido Nacional do indio e o CIMI — Conselho Missionario
Indigena, situados no municipio de Guajara-Mirim, ambos trabalham diretamente
com o0s povos indigenas, respectivamente o primeiro 6rgdo € responsavel pela
protecdo e o segundo 6rgao por evangeliza-los. O CIMI de Porto Velho, capital do
estado de Rondénia, foi visitado para coleta de materiais, livros e periddicos
conforme a tematica apresentada.

O capitulo 1, tem por finalidade apresentar inicialmente uma restropectiva
breve dos povos indigenas no Brasil, mostrando a presen¢a muito antes da chegada
no territorio brasileiro ha 1500 anos. Nesse capitulo relatam-se os estudos feitos por
antropologos, paleontdlogos, arqueodlogos e etnologos, 0s quais tentaram desvendar
dentro de suas expectativas como os amerindios chegaram ao Brasil. Apresentam-
se também estudos cientificos e histérias que tentam revelar origem do povoado
indigena, suas linguas, artes, costumes e cultura. De forma sucinta, apresenta-se o
SPI — Servigo de Protecéo ao indio, 6rgdo criado em 1910 que tinha por o objetivo
defender e a lutar pelos direitos indigenas. Depois, a criacdo da FUNAI — Fundacédo
Nacional do indio.

Adiante, o capitulo 2 descreve a respeito da relacdo entre espiritualidade e
religido entre os povos indigenas. Mostra-se de forma objetiva a distincdo entre
religido e espiritualidade. As influéncias das entidades na experiéncia religiosa dos

povos indigenas também sdo mostradas neste capitulo.
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O capitulo 3 apresentara conteudos sobre a religido indigena de cunho geral.
E de suma importancia mostrar a for¢a que os indios tém a sua religi&o, pois se trata
de uma identidade cultural secular. Foram enganados por missionarios e obrigados
a conversdo, deixando assim, a pratica de seus costumes religiosos, cerimonias e
em algumas tribos o canibalismo fanebre.

No capitulo 4 serdo abordados especificamente varios aspectos sobre o0s
indios Wari Pacaas Nova, situados no municipio de Guajara-Mirim (RO), fronteira
com a Bolivia. Descrever sobre esse povo ndo foi uma tarefa facil, por haver poucas
obras e relatos de suas vidas.

O nome acidental originou-se pelo rio chamado Pacaa Novo, surgindo a
nomenclatura Pacais Nova, mas a autodeterminacdo € Wari. Sao divididos em oito
grupos, no qual essa divisdo é valida entre si. Quando representam-se para o0
Estado e sociedade, os mesmo unem-se, formando apenas um grupo chamado:
Pacaas Nova. Descrever sobre espiritualidade indigena envolve ndo apenas o ato
de acreditar, mas envolve todo o0 universo, a natureza e a Terra-Mae, como
costumam se referir. Tinham como objeto de espiritualidade alguns animais e parte
da natureza. Para eles, o xamanismo era um rito, no qual a responsabilidade do pajé
era incorporar e depois de incorporado curar doencas. Acreditavam ainda, que os
espiritos do xama fossem de um animal.

Os indios Wari eram povos adeptos ao canibalismo fanebre. Devido ao
processo de conversdo, os Wari foram abandonando essa pratica funebre, que hoje
faz parte apenas de forma simbdlica como rito do passado.

A conclusdo do trabalho aponta alguns resultados das influéncias de
entidades religiosas na vida dos Wari. Serdo descritas as observagfes feitas na
FUNAI de Guajara-Mirim e no alojamento dos Wari no municipio citado, que

julgamos de fato um caso importante, de manifestacdo e emergéncia.
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1 A REALIDADE DOS POVOS INDIGENAS DO BRASIL: VISAO GERAL

Historicamente a palavra indio vem sendo estudado por muito tempo, desde a
descoberta da América. Os europeus ha época queriam uma explicacdo sobre o0s
indios encontrados, pois acreditavam que os amerindios tiveram origem separada
do Velho Mundo, no entanto, tinham em mente que os indios ndo eram
descendentes de Adédo e como consequéncias disso, eram definidos como né&o

homens.

A narrativa biblica era entdo a Unica explicagdo que 0s europeus possuiam
para a origem dos homens. Se fossem, pois, definidos como ndo-homens,
0S europeus se permitiam submeter os indios a todos os tipos de
exploragdo, da qual estes, alias, ndo escaparam mesmo depois da
intervencdo do Papa Paulo Ill, em 1537, declarando-os, através de uma
bula, verdadeiros homens.*

Os estudos sobre a origem dos amerindios ndo pararam. Existem varias
hipéteses a respeito dessa origem. Os paleontdlogos, arquedlogos, antropdlogos e
etndlogos fizeram um estudo dos amerindios tentando desvendar a sua suposta
origem.

Em seus estudos, um antrop6logo fisico fez comparacbes entre as
caracteristicas herdadas biologicamente pelos amerindios e os habitantes®. Afinal
contribuicdo do etndlogo foi perpetrar um estudo acerca dos instrumentos usados
pelos amerindios confrontando com os de outros povoados de outra parte do
mundo. Por sua vez, o papel do arquedlogo nesse estudo foi a de revelar objetos
confeccionados pelos povos desaparecidos naquela época.

Aos estudiosos do povoamento da América “interessam ndo somente
conhecer o ponto ou pontos por onde os primitivos habitantes penetraram no
continente e o lugar ou lugares de onde vieram, mas também as direcbes que tomou
o povoamento no Novo mundo™.

Apesar de varios estudos sobre a origem dos amerindios, hd uma sintese,

sobre os estudos dos especialistas. BOSCH enfatiza que:

MELATTI, Julio Cezar. indios do Brasil. S&o Paulo: HUCITEC (Brasilia): Editora da Universidade,
1993, p.5.

> MELATTI, 1993, p.7.

® MELATTI, 1993, p.8.
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a) O homem nao surgiu na América, veio de fora, sendo muito mais recente
no Novo do que no Velho Mundo; b) a migracdo mais importante para o
povoamento da América, mas nao provavelmente a Unica, foi a de
elementos asiaticos que vieram em levas sucessivas do Estreito de Bering;
€) os primeiros contingentes humanos chegaram a America na Ultima idade
glacial, denominada Wisconsin, num periodo que se pode situar a quarenta
mil anos passados; d) os primeiros migrantes estavam no nivel cultural de
cagadores, ndo dispondo, entdo, ja que, quando o homem chegou a
America, o Velho Mundo néo tinha passado do paleolitico Superior; €) os
ultimos grupos migratdrios foram os de esquimds, que se radicaram na
regido mais setentrional do continente americano.*

Alguns autores acreditam que os indigenas vieram de outros lugares e nao

certamente da Asia. Por conseguinte:

Muito pouco contribuiu a comparag¢do de dados bioldgicos e culturais das
atuais populacdes americanas e extra-americanas; € necessario que tanto
0s estudos biolégicos como o0s culturais se desenvolvam de modo que se
possa obter uma cronologia das modificacdes observadas de um e de outro
lado do Pacifico desde que o primeiro homem entrou na América.’

De um modo geral os arquedlogos tem se preocupado com o Brasil Central e

a parte Meridional. Conforme:

Os arquedlogos tém se preocupado, sobretudo com trés problemas: a
antiguidade do homem da regido da Lagoa Santa, em Minas Gerais; a idade
e a cronologia dos sambaquis, ou seja, os restos de cozinha deixados pelos
primitivos habitantes do litoral do Brasil; e sitios caracterizados pela
presenca de Tupi-Guarani.®

Resultados recentes permitem admitir a presenca do homem em Lagoa Santa
desde 8.000 anos a.C. Segundo ALTERNFELDER & MEGGERS “os artefatos

coletados como a ele pertencentes, incluem projéteis de 0sso e de pedra, bem como

machados e martelos de pedra, lascas e fragmentos de cristal de quartzo, contas e

ornamentos de conchas de olivella”.

» 7

* apud MELATTI, 1993, p.10.

°> MELATTI, 1993, p.10.

*ALTERNFELDER & MEGGERS apud MELATTI, 1993, p.12.
"apud MELATTI, 1963, p.123-124
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Por outro lado, HURT escreve que “as datas mais antigas para os sambaquis
brasileiros sdo as do sambaqui de Maratua, na Baia de Santos, em S&o Paulo, que

atinge ha 5000 anos a.C.”® J&4 FARIA informa que:

Os sambaquis mais antigos apresentam artefatos bifaces lascados,
martelos de pedra e faces grosseiramente lascadas. Outros mais recentes,
por volta de 500 anos a.C, sdo caracterizados pela presenca de machados
de pedra polida, instrumentos de ossos, ornamentos de conchas, bem como
por uma interessante manifestacédo de arte, realizada em pedra: os zoolitos
constituem pequenas pecas esculpidas em pedras, geralmente o diabésio,

. . . . 9
que representam animails, em sua mailor parte peixes e aves.

Ha muitos estudos sobre os amerindios, mas os indigenas também tinham
uma pergunta a questionar, de onde vieram os civilizados?

Apos todos esses estudos sobre a possibilidade de encontrar, de forma
definitiva, a origem dos indios, existe uma histéria com a palavra Auké, na qual
alguns indios da tribo Timbira, que esta localizada no Maranhdo e no norte do
estado de Goias, acreditavam que o0s povos civilizados tivessem surgido da

modificacdo da palavra Auké, que por sua vez era um menino.

A historia desse menino comega assim: antigamente ndo havia civilizado,
mas apenas indios. Uma mulher ficou gravida. Toda vez que ela ia tomar
banho no ribeirdo da aldeia, seu filho, que ainda ndo havia nascido, saia de
seu ventre e se transformava em animais, brincando a beira d’agua. Depois
voltava outra vez ao ventre materno. A mée nao dizia nada a ninguém. Um
certo dia 0 menino nasceu. Era o Auké. Ainda recém-nascido, transforma-se
em rapaz, em homem adulto, e velho. Os habitantes da aldeia temiam os
poderes sobrenaturais de Auké e, de acordo com o seu avd materno,
resolvem maté-lo.

As primeiras tentativas de liquida-lo ndo tiveram sucesso. Uma vez, por
exemplo, o seu avd o levou ao alto de um morro e empurrou-o de la do
abismo. O menino, porém, virou folha seca e foi caindo devagarinho,
voltando sdo e salvo para a aldeia. Até o avd resolveu fazer uma fogueira e
nela atira-lo, o que realmente fez. Dias depois, quando o avé foi ao local do
assassinato para recolher as cinzas do menino, achou la uma grande casa
de fazenda, com bois e outros animais domésticos a porta. Auké ndo havia
morrido, mas sim transformara-se no primeiro homem civilizado. Auké
ordenou, entdo, ao avd, que fosse buscar os outros habitantes da aldeia. E
eles vieram. Quando Auké fé-los escolher entre a espingarda e o arco, 0s
indios ficaram com medo de usar a primeira, preferindo o segundo. Por
terem preferido o arco, os indios permaneceram como indios. Se tivessem
escolhido a espingarda, teriam se transformado em civilizados. Auké chorou

com pena dos indios por ndo terem escolhido a civiliza(;éolo.

® apud MELATTI, 1993, p.12.
® apud MELATTI, 1993, p.12.
1 MELATTI, 1993, p.16 e 17.
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Esse mito mostra, segundo a crenca dos indios Timbira, que os civilizados
surgiram dessa fabula do menino Auké, na qual explicam a subordinacdo que
caracteriza a vida dos indios perante a civilizacdo do homem néo indigena.

O termo indio veio a partir da chegada dos europeus na América, pois
achavam que tinham chegado a terra da india. Diante disso, o nome indio
prevaleceu até hoje trazendo mistérios para pesquisadores e estudiosos que tentam
desvendar quais as inUmeras linguas, rituais, costumes e organizacdo de cada etnia.

Diante das conquistas, os colonizadores achavam os povos muitos diferentes
entre si, pois havia distincdo nos costumes e na fala. Foi percebido conforme
MELATTI que:

Os Incas e os Tupinamb4, falavam linguas diferentes, que tinham costumes
diversos, sendo os primeiros construtores de estradas e de cidades, vivendo
num império administrados por um corpo de burocratas e organizados em
camadas sociais hierarquizadas, enquanto os segundos viviam em aldeias
de casas de palhas, numa sociedade sem camadas sociais em que a maior
unidade politica era provavelmente a aldeia, eram tanto uns como 0s outros
incluidos na mesma categoria: indios™.

Nessa época foi facil identificar indio, pois todos os povos que estavam na
América eram chamados de indios. A dificuldade mais tarde foi como identificar os
indios dos nao indios, ja que houve outra populacao surgida apds o cruzamento de
brancos e indios; em consequéncia disso, deu-se 0 nome de povos mesticos.
Segundo Melatti, “0 cruzamento de brancos com indios eram os mamelucos, de
pretos com indios eram considerados cafuzos, e também o cruzamento entre 0s
mamelucos e cafuzos. Podem os individuos originados desses cruzamentos
continuarem a serem considerados indios?"*?

Ha cincos critérios para definicdo de indio, tais como: o critério racial, legal,
cultural, critério do desenvolvimento econdmico e, por fim, o da auto-identificacdo
étnica. Todos os critérios sdo importantes, mas dois dos cinco critérios sdo mais
relevantes. Primeiro seria o critério cultural, que sédo transmitidos e repassados

valores da cultura, como: os costumes, a lingua, ceriménias e qualquer outro tipo de

' MELATTI, 1993, p. 19 e 20.
2 MELATTI, 1993, p. 20.
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habitos praticados naquele povoado. E o critério da auto-identificacdo étnica, este o

mais importante:

O indio é o descendente dos povos e nagfes pré-colombiana que tém a
mesma consciéncia social de sua condicdo humana, assim mesmo
considerada por eles proprios e por estranhos, em seu sistema de trabalho,
em sua lingua e em sua tradicdo, mesmo que estas tenham sofrido
modificagdes por contatos estranhos. O indio é a expressdo de uma
consciéncia social vinculada com os sistemas de trabalho e a economia,
com o idioma préfrio e com a tradicdo nacional respectiva dos povos ou
nacao aborigines'®.

Isto mostra que o indio contemporaneo, mesmo com mudancas devido ao
contato com outros povos, tem a consciéncia social conectada com as suas
tradicbes nacionais. Apesar da influéncia forte dos civilizados, estavam tentando
preservar a sua cultura tradicional.

Estudos da antropologia apontam os diferentes povos e sua expansao
cultural, as caracteristicas linguisticas de cada etnia, costumes, organizagao social e
até mesmo de cunho teoldgico: da seguinte forma: “uma éarea cultural € uma regiéo
gue apresenta certa homogeneidade quanto a presenca de certos costumes e de
nl4

certos artefatos que a caracterizam.
No Brasil, DARCY RIBEIRO, indigena é:

Aquela parcela da populacdo que apresenta problemas de inadaptacdo a
sociedade brasileira, motivados pela conservacédo de costumes, habitos ou
meras lealdades que vinculam a uma tradicdo pré-colombiana. Ou, ainda
mais amplamente; indio é todo individuo reconhecido como membro por
uma comunidade pré-colombiana que se identifica como etnicamente
diversa da nacional e é considerada indigena pela populagéo brasileira com
que esta em contato.™

Em termos gerais, a palavra indio segundo AURELIO refere-se: “aborigine
das Américas; habitantes das terras americanas, ao chegarem o0s primeiros
europeus, nos séculos XV e XVI; Individuo que pertence a grupo étnico

descendentes dos aborigenes americanos” *°.

el Congresso Indigenista Interamericano em Cuzco, no Peru, 1949, apud MELATTI, 1993, p.25.

* GALVAO apud MELATTI, 1993, p.43.

> apud MELATTI, 1993, p. 27.

® FERREIRA, Aurélio Buarque de Holanda. Miniaurélio: Dicionario da lingua portuguesa. 62 Ed.
Curitiba: Positivo, 2006, p.473.
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O contato com os europeus reduziu imensamente a populacdo indigena
brasileira, além disso, 0 mais grave desse contato foi que os indigenas perderam de

fato alguns de seus costumes ao longo do tempo.

Desde a ultima década do século passado vem ocorrendo no Brasil um
fendmeno conhecido como “etnogénese” ou “reetinizagdo”. Nele, povos
indigenas que, por pressdes politicas, econdmicas e religiosas ou por terem
sido despojados de suas terras, estigmatizados em fung¢@o dos seus
costumes tradicionais, foram forcados a esconder e a negar suas
identidades tribais como estratégia de sobrevivéncia — assim amenizando
as agruras do preconceito e da discriminacdo — estdo reassumindo e
recriando as suas tradi¢cdes indigenas.*’

Isso significa que os indigenas sofreram e ainda sofrem pressdes da
sociedade brasileira, que foram de fato obrigados a silenciar as suas identidades
culturais, conforme afirmou o autor.

Conforme dados do Censo 2010:

No Brasil vivem 817 mil indios, cerca de 0,4% da populacdo
brasileira,. Eles estdo distribuidos entre 688 Terras Indigenas e
algumas areas urbanas. Ha também 82 referéncias de grupos
indigenas néo-contatados, das quais 32 foram confirmadas. Existem
ainda grupos que estdo requerendo o reconhecimento de sua
condicao indigena junto ao 6rgéo federal indigenista.18

O resultado das agravantes ameacas e maus tratos € observavel de fato no
levantamento das estatisticas dos indios no Brasil. Ainda existem indios n&o
contatados, mas isso é uma vitoria de uma luta diaria contra a civilizacdo cruel e

assassina.
1.1 Servico de Protec&o aos indios — SPI: surgimento e exting&o
Os indigenas necessitavam de protecdo do Estado para preservacédo da sua

cultura e suporte quanto a saude, exploracédo e defesa dos invasores de suas terras

no século XIX. Em 1910, a partir de um historico preocupante, foi criado o SPI

7 SANTOS, Gersem Luciano dos. O indio Brasileiro: o que vocé precisa saber sobre 0s povos
indigenas no Brasil de hoje. Brasilia: Ministério da Educacao, Secretaria de Educacao Continuada,
Alfabetizac&o e Diversidade; LACED/Museu Nacional, 2006, p.28.

18 http://www.funai.gov.br/indios/indios.htm



17

(Servico de Protecéo ao indio). “Criado pelo Decreto-Lei n° 8.072, de 20 de junho de
1910, sua principal finalidade era proteger os indios e, a0 mesmo tempo, assegurar
a implementacéo de uma estratégia de ocupacao territorial do Pais™*®.

Na época havia muitos conflitos gerados pelas tentativas de ocupacdes nas
terras indigenas, chegando a um patamar internacional, conforme publicacdes
ocorridas no XVI Congresso dos Americanistas, ocorrido em Viena, 1908, onde o
Brasil foi acusado de massacre aos indios. Surge entdo a necessidade de criar esse
orgdo de protecdo aos povos indigenas cujo primeiro presidente foi o Marechal
Rondon. Com a falta de recursos, o SPI ficou sendo administrado por pessoas
oriundas da zona rural e com isso surgiram diversas denuncias e corrup¢cdes em
torno de 1960. Apds esse ano, o SPI e o CNPI (Conselho Nacional de Protecao aos
indios), uma instituicdo criada na década de 1940, foram suprimidos, surgindo a

Fundac&o Nacional do indio — FUNAL.

1.2 Fundac&o Nacional do indio — FUNAI: povos isolados, linguas e culturas

indigenas

Em 1967, com a extingdo do SPI, foi criada a FUNAI, “érgdo indigenista oficial

responsavel pela promocdo e protecao aos direitos dos povos indigenas de todo

territorio nacional”.?°

Segundo pesquisas da Fundagdo Nacional do indio (FUNAI), “existem
equivalentes 1.300 linguas indigenas diferentes faladas no Brasil ha 500 anos”.
Conforme SANTOS, 2006:

Somente 180 ainda sao faladas hoje e delas mais de 40 estdo ameacadas
de extincdo em curto prazo por numero reduzido de falantes, baixa
transmissao as novas geragoes [...] O desaparecimento de linguas acarreta
prejuizos de toda ordem no ambito individual e coletivo, porque a lingua
identifica, caracteriza e qualifica um individuo ou uma comunidade humana.
Elas expressam e organizam cosmologias, racionalidades, temporalidades,
valores, espiritualidades. Uma lingua funda e organiza o mundo, pois é
material constituido de culturas, de sujeitos culturais, politicos e humanos. A
lingua indigena é um elemento cultural importante para a autoestima e a
afirmacao identitaria do grupo étnico, ao lado de outros elementos culturais,

19 http://www.funai.gov.br/quem/historia/spi.htm
20 http://pib.socioambiental.org/pt/c/politicas-indigenistas/orgao-indigenista-oficial/funai
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como a relagdo com a terra, a ancestralidade cosmolégica, as tradicbes
culturais, os rituais e as cerimonias®'.

A estima da lingua indigena é relevante, pois a mesma é um elemento cultural
de fundamental importancia para a continuagao de suas tradigdes culturais, rituais e
da identidade dos grupos étnicos. A luta do indio depende também de uma
organizacao politica séria que defenda e preserve esses direitos, vivendo conforme
0S seus tracos culturais, sem qualquer interferéncia do homem branco.

De acordo com estudos da FUNAI, havia aproximadamente 68 tribos
indigenas isoladas, dessas, 24 ja foram confirmados. A maior concentracao dessas
tribos fica na regido Norte, Acre e no Sul do estado do Amazonas.

Com esses dados verifica-se que a quantidade de indios isolados é pequena.
Comparando com a quantidade de povos que existiam h& 500 anos, verifica-se um
alto indice de invaséo nas terras indigenas ao longo do tempo, uma invasao nao
apenas desde o descobrimento, mas também a desorganizacdo dessas etnias, das
culturas, dos ritos e existem ainda o0s interesses politicos, sociais e econdmicos
diante os indios.

Recentemente, quatro grupos foram contatados e reconhecidos pela FUNAI
como “isolados”, e que ainda continuam sendo protegidos e assistidos de forma

individualizada por este 6rgédo. Sao eles:

1 Os Kanoé: contatados ha cinco anos, no estado de Rondbnia. 2 Os
Akuntsu: contatados h& cinco anos, no estado de Rondénia. 3 Os Zo'é: este
grupo foi contatado pela FUNAI em 1989, no estado do Para, embora
travasse relacdes com missionarios protestantes desde 1982; j4 na época
aparentava indicios de mais de 80 anos de contato com n&o-indios. Ele
pertence ao grande grupo Tupi-Guarani e esti localizado na bacia do
Cuminapanema (PA). Suas terras foram delimitadas entre os anos de 1996
e 1998. A partir dai, a interacdo com segmentos da sociedade nacional,
como médicos, antropdlogos, indigenistas, ambientalistas e outros, tornou-
se inevitavel. 4 Os Korubo: eles ficaram conhecidos em 1996, quando uma
expedicdo da FUNAI, acompanhada por reporteres da revista National
Geographic, transmitiu ao vivo e on-line para todo o mundo os primeiros
contatos com uma parcela do grupo, no Vale do Javari, estado do
Amazonas, o qual habitam. E a mais recente experiéncia de contato. Na
regido, eles sdo mais conhecidos por “indios caceteiros”, por usarem
“cacetes” ou bordunas para se defenderem e para atacar seus inimigos, ao
invés de arcos e flechas, como é comum entre os indios da Amaz6nia. O

L SANTOS, Gersem Luciano dos, 2006, p.117, 122 e 123.
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grupo contatado, que em 1996 era constituido por 17 pessoas, separou-se
do grupo original, que permanece em constante fuga.?*

As linguas dos povos indigenas sdo bem diversificadas. Uma delas é a lingua
Tupi, a partir dela originou-se também o guarani, umas das linguas mais famosas
entre esse povo, depois da lingua Tupi. Naquela época com da chegada dos
missionarios oriundos da Europa, encontraram no litoral brasileiro indios que
falavam predominantemente a lingua Tupi. Esta foi a primeira lingua que o0s
missionarios jesuitas aprenderam a falar. No processo do encontro entre indios e
missionarios, conheceu-se- a lingua Guarani, diferente Tupi. Durante esse processo
a lingua Tupi sofreu alteracbes. Os missionarios jesuitas acabaram por formar a
“‘lingua geral” como lingua materna oriunda do tupi e que serviu para comunicagao a
qual no Brasil modificou.

Outra caracteristica diferente entre os indios é a diversidade cultural. Cultura,
segundo TYLOR “é complexo total de conhecimentos, crencas, artes, moral, leis,
costumes e quaisquer outras aptidées e habitos adquiridos pelo homem como
membro da sociedade”.®

A cultura indigena sao valores, costumes e quaisquer habitos praticados a
longo prazo, mas o que a diferencia é a diversidade, ou seja, a distincdo entre as

culturas. Dentre tantas definicbes, os indios sao:

Povos que representam culturas, linguas conhecimentos e crengas Unicas,
e sua contribuicdo ao patrimbnio mundial — na arte, na mdusica, nas
tecnologias, nas medicinas e em outras riquezas culturais — € incalculavel.
Eles configuram uma enorme diversidade cultural, uma vez %ue vivem em
espacos geograficos, sociais e politicos sumamente diferentes .

A diversidade indigena e o contexto em que estdo inseridos requerem
mudanca nos seus costumes e habitos de vida, devido as dificuldades que
enfrentam frente ao homem branco. Os indios precisam se adequar a cultura da

sociedade nacional, pelo fato de estarem de forma indireta submissa a ela. Em

22 SANTOS, Luciano, 2006, p.53 e 54.
2 apud ENCICLOPEDIA BARSA, 1995, p.131
> SANTOS, 2006, p. 43.
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geral, ndo aceitam as tentativas exteriores de retrata-los e defendem como um

principio fundamental o “direito de se autodefinirem’®. Antes ainda que:

As culturas indigenas séo concretas, como concretos séo os que ddo vida a
elas. Os indios conservam suas linguas, suas experiéncias e sua relagéo
com a natureza e com a sociedade. Eles mantém a tradig&do oral e os rituais
como manifestacao artistica e maneira de vinculacdo com a natureza € o
sobrenatural. Mantém o papel socializador e educador da familia, aplicam
os sabios conhecimentos milenares e praticam o respeito a natureza. Com
isso, as culturas indigenas seguem manifestando sua personalidade
coletiva e de alteridade, seja no trabalho ou na festa, e por isso séo
democraticas e populares. As culturas indigenas em grande medida tém
conservado sua singularidade em face do mundo moderno, sem isolamento.
Até hoje existem cddigos culturais autéctones poucos conhecidos das
civilizagBes européias, como sdo as medicinas tradicionais. A consciéncia
de uma cultura propria é em si um ato libertador, na medida em que vence o
sentimento de inferioridade diante da cultura opressora.

A cultura indigena tenta se sustentar no mundo moderno, pois apos o

contatos ficaram a

mercé da sociedade e diante de uma cultura opressora e

exploradora. Ha alguns povos gue ndo aceitam esse mundo moderno, ou seja, a

interacdo com o homem branco, estes povos buscam manter essa cultura tao rica e

concreta fortalecida, mesmo sendo invadidos por outra cultura. “A resisténcia desses

povos, de fato, se expressa no reconhecimento e garantia dos direitos individuais e

coletivos numa perspectiva integral.

n27

De acordo com o IV Encontro Continental de Teologia india (2003), os indios

da delegacédo mexicana apresentaram uma contribuicdo como segue:

Abrimos um pouco o cofre dos tesouros dos nossos povos, para que se
juntem aos outros e vocés descubram o que vem do nosso coracdo. A
palavra que vocés vao conhecer é essa dor, 0 nosso pranto, mas ao
mesmo tempo, mostra a fé e a esperanga na vida que sonhamos para nés
e para todos. Na nossa palavra ndo tem falsidade e nem mentira. Falamos
daquilo que sai diretamente do nosso coracdo: 0s nossos sonhos de futuro
s&0 0 nosso caminhar tdo cheio de espinhos e dificuldades.?®

> SANTOS, 2006, p.47.
6 SANTOS, 20086, p. 50.

2’|V Encontro continental de Teologia [ndia, 2003. p.170.
%8 |V Encontro continental de Teologia India, 2003, p.171.
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As lutas e as ameacas persistem, mas eles tentam buscar o equilibrio, a paz e o
sinal da esperanca. “Queremos que ndo apague de nossas mentes e de nossos
coracdes, aquilo que os nossos avOs e avos narraram, porque eles sabem muito.
Que nosso distintivo seja, ndo sé a roupa e a lingua, mas nossa forma de ver e estar
no mundo.”?®

A identidade indigena deve ser representada. E fato como transmite através de
suas falas a dor, revolta e sentimento da consequéncia da civilizagdo dos brancos.
Na Amazo6nia, um dos processos de desenvolvimento no inicio do século 20 foi a
construcdo das linhas telegréficas obras dirigidas pela Comissdo Rondon, gerando

conflito devido a esse desenvolvimento. SANTOS afirma:

A falta de terra ou a sua insuficiéncia acarreta ndo apenas dificuldades de
sobrevivéncia fisica das comunidades indigenas, mas ameaca a prépria
continuidade étnica, na medida em que impede a realizacdo de préticas
tradicionais, como o0s rituais, as cerimdnias, as festas e outras tradicdes

fundamentais para a reproducédo da cultura ancestral do povo.

A invasdo nas terras dos indios proporcionou uma grande descentralizacdo
das suas culturas, dificultando assim, a realizacbes de costumes tradicionais
existente na cultura desse povo.

Segundo a Declaracdo das NacGes Unidas sobre os direitos dos Povos

Indigenas, Artigo 10:

Os povos indigenas ndo serdo removidos a forca de suas terras ou

territorios. Nenhum traslado se realizard sem o consentimento livre, prévio e

informado dos povos indigenas interessados e sem um acordo prévio sobre

uma indenizagéo justa e equitativa e, sempre que possivel com a opgéo do
31

regresso.

Esse artigo da Declaracdo das Nagbes Unidas, conforme a convicgao que 0s
povos indigenas tém de seus direitos, mesmo sendo violados. A propria FUNAI deve
ser um oOrgao a favor e em defesa do indio e mostra-se utdpica diante de tantos

descasos com o0s povos indigenas do pais. As invasfes e posse das terras

29 Complementa os indigenas no IV Encontro Continental, 2003.

% SANTOS, 2006, p.104.

st DECLARACAO DAS NACOES UNIDAS sobre os direitos dos povos indigenas. 22 Ed. — Rio de
Janeiro: UNIC; Brasilia: UNESCO, 2009, p 20.
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indigenas foram ostentadas de forma agressiva. Outro artigo em favor dos indios
mostra o direito do indigena de lutar pelo seu sustento necessario, ndo quanto
alimento, mas enquanto cultura, terra, praticas dos ritos e continuidade dos seus

costumes ancestrais. Trata-se do que o artigo 8, assim declara:

1. Os povos e pessoas indigenas tém direito a ndo sofrer assimilacao
forcada ou a destruicdo de sua cultura;

2. Os Estados estabelecerao mecanismos eficazes para a prevencédo e a
reparacao de:

a) Todo ato que tenha por objetivo ou conseqiiéncia privar os povos e as
pessoas indigenas de sua integridade como povos distintos, ou de seus
valores culturais ou de sua identidade étnica;

b) Todo ato que tenha por objetivo ou conseqiiéncia subtrair-lhes suas
terras, territérios ou recursos;

¢) Toda forma de transferéncia forcada de populacdo que tenha por
objetivo ou consequéncia a violacdo ou a diminuicdo de qualquer dos seus
direitos;

d) Toda forma de assimilacdo ou integragéo forcada;

e) Toda forma de propaganda que tenha por finalidade promover ou incitar
a discriminacdo racial ou étnica dirigida contra eles.*

Os povos indigenas tém direitos a serem seguidos, mas o proprio Estado
brasileiro ndo cumpre a Declaracdo das Nacdes Unidas, deixando assim 0s povos
indigenas sem nenhum resguardo legal. No entanto, eles tendem a fazer
movimentos organizados para lutar pelos os seus direitos como retrata e defende a
Declaracéo das Nag6es Unidas e o proprio Estatuto do indio e sua nova formulagéo
ainda em estudos no Supremo Nacional, denominada Estatutos das Sociedades
Indigenas, para informar o novo direito internacional e as mudangas importantes da
Constituicdo Federal de 1988.

%2 DECLARACAO DAS NACOES UNIDAS, 2009, p. 18
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2 ESPIRITUALIDADE X RELIGIAO: POVOS INDIGENAS E INSTITUICOES
RELIGIOSAS MISSIONARIAS

2.1 O conceito de espiritualidade e a sua relacdo com os povos indigenas

E necessaria uma ideia especifica quando se fala de espiritualidade indigena.
Assim precisamos entender que espiritualidade e religido sao distintas.
Espiritualidade é universal, e a religido também, mas a ciéncia da religido explica de
forma abrangente essa diferenca. Murad define espiritualidade como “o caminho
existencial de evolugdo espiritual de uma pessoa quanto a dimensdo mistica da fé e
da religido.” Todo chamado de Deus se traduz na histéria humana em realidade
vivenciada pela criatura. Nascendo de nossa propria experiéncia de vida e
manifestado pela palavra de Deus, que nos da a conhecer o convite a participacao
da sua vida, o desejo que experimentamos no fundo do coragédo e que, portanto,
sustenta toda a nossa vida, € a espiritualidade como caminhar com Deus, incluindo
uma participacdo no relacionamento pessoal de Jesus com o Pai e com o Espirito
Santo.

Segundo o Diciondrio Aurélio, conceitua-se como espiritualidade: “1.
qualidade ou carater espiritual. 2. progresso de valores espirituais.”** Portanto, uma
qualidade que o ser humano tenta buscar para estar em paz consigo mesmo, ou
seja, um caréater espiritual do ser humano. Mas esta definicdo ainda revela o
conteudo teologico do conceito em perspectiva biblica. Segundo apéstolo Paulo,
pode-se dizer que espiritualidade cristd é o caminhar “uma for¢ca que envolve todo o
ser da pessoa. A espiritualidade é justamente 0 nosso modo de perceber o espirito
do que acontece a nossa volta [...] nos faz entender o que ha de transcendente ao

nosso redor’®

% MURAD, Afonso. Gestdo e Espiritualidade: uma porta entreaberta. 82 Ed. S&o Paulo: Paulinas,
2007, p, 126.

* FERREIRA, Aurélio Buarque de Holanda. Miniaurélio: Dicionario da lingua portuguesa. 62 Ed.
Curitiba: Positivo, 2006, p. 372.

% http://catequistabr.dominiotemporario.com/doc/CBV-CATEQUISTA-FORMACAO-DIO-PA-03.pdf.
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2.2 O conceito de religido e os povos indigenas

Deus revela-se de maneira imprescindivel ao ser humano, numa forma
simples que os olhos ndo véem. Quando falamos sobre religido, espiritualidade,
igreja, seitas e rituais, logo pensamos em Deus. Culturalmente ha varios caminhos a
perceber ou sentir a presenc¢a do Sagrado.

E cultural como as pessoas véem a Deus, pois cada sociedade tem seus
costumes no tempo e no espaco. Essa passagem diz a respeito de como a
humanidade é tdo variada em sua esséncia como expressao cultural. Conforme o
Aurélio, cultura significa: “o complexo dos padrées de comportamento das crengas,
das instituicbes, das manifestacbes espirituais e intelectuais transmitidos
coletivamente, tipico de uma sociedade”®. A cultura abre novas definicdes acerca
de como cada sociedade demonstra seus interesses, seus valores, costumes e
também sua plenitude em relacao ao Sagrado.

Assim as culturas sédo transformadas a cada momento histérico, perdendo
alguns tracos de tradicdo e alguns permanecem na cultura. A palavra universal
nesse contexto, a figura mais predominante que permanece diante de tantas
maneiras de encontrar a Forca-Divina é Deus. Com as diversidades culturais e
religiosas, cada povo tem a sua forma de crer, que diz respeito as formas da cultura
construida pela populacdo no decorrer dos séculos. Antes de falarmos de religido,
eis uma pergunta antropoldgica: O ser humano € naturalmente religioso?

As sociedades antigas explicam a realidade por meio da religido. Os deuses
eram responsaveis pela chuva, pelos trovbes, pela furia do mar, pelas doencas e

curas. Segundo Harvey Cox:

O homem pré-histérico secular [pré-moderno] vive numa floresta encantada.
Os vales e bosques estdo infestados de espiritos. As rochas e os riachos
sdo vivos e encerram demodnios amigos ou diabdlicos. A realidade esta
carregada de poderes mégicos.37

*® FERREIRA, Aurélio Buarque de Holanda. Miniaurélio: Dicionario da lingua portuguesa. 62 Ed.
Curitiba: Positivo, 2006, p. 280.
%" COX, Harvey. Religido, nova floresta, [s.n].1968, p.32
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Muitos povos que ainda ndo foram contagiados pelo racionalismo moderno
buscam encontrar respostas e dar sentido a muitos fendbmenos naturais, valendo-se
da religido, mitos, rituais, crendices e supersticoes. Define-se religido. “como um
fundo-maégico-religioso.”*® Nesse sentido, magia e religido séo formas bem proximas,
respectivamente magia seria uma forma deturpada adquirida por uma religido do
outro, associada a disputa de legitimidade. Evidentemente, isso ultrapassa os dados
da simples razdo e decorrera daquilo que chamamos de fé ou de revelacao;
pensamentos para imaginar diversos nomes, habitos ou falsas aparéncias, em
relacdo a experiéncia inapreensivel do Sagrado.

Segundo Wilges, “o fendmeno religioso € universal. Em todos os tempos,
lugares e povos, encontramos o fendmeno religioso.”® A religido de forma geral é
marcada por momentos histéricos, nos quais passaram por reformas, lutas e gldrias.
A espiritualidade é intrinseca, ndo ha alguém que ndo a tenha sentido. O padre
Cicero diz que “ndo ha povos tao primitivos, tdo barbaros, que ndo admitam a
existéncia de deuses, ainda que se engane sobre a sua natureza*.

WILGES, afirma que a palavra religido no sentido etimoldgico, caracteriza

como.

Re-legere (re-ler), considera atentamente o que pertence ao culto divino, ler
de novo, ou entdo reunir, reconhecer”. Para Lactancio: a religiao é “religa-re
(religar), ligar o homem de novo a Deus. Temos aqui que a religido é aquilo
que nos liga a Deus. O homem vai a Deus e Deus vem ao homem.
Segundo Agostinho, a religido tem por re-eligere (re-eleger), tornar a
escolha de Deus, perdido pelo pecado. Toda religido tem a sua doutrina, a
forma de crer, a visdo da origem e sobre o além do espirito e matéria. [...]
religido é o conhecimento pelo homem de sua dependéncia de um Ser
Supremo pessoal, pela aceitacdo de vérias crencas e observancia de varias
leis e ritos atinentes a este Ser.**

A palavra religido vem sendo definida de varias formas, mas a principal

definicdo é a do verbo religar a Deus.

% PORTELLA, Rodrigo. Religido, sensibilidades religiosas e pés-modernidade da ciranda entre

religidio e secularizacdo. Seminario de Ensino Religioso Escolar: religiosidade Regional (estudo de
crencas, tradi¢des, culturas e Educacéo Religiosa nas sociedades em Rondénia). 2. ed. Porto Velho:
SEDUC (Secretaria Estadual de Educacéo), 2010. p.111.

% WILGES, lIrineu. Cultura Religiosa — as religies no mundo. Vozes, 1989. Volume I. 9. ed.
Petropolis, 1999, p.9.

O WILGES,1999, p.9.

L WILGES, 1999, p.9 e10
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Para o sentimento mitico e religioso a natureza se torna uma grande
sociedade, a sociedade da vida. Nesta sociedade, 0 homem n&o ocupa uma
posicdo destacada. As geracBes dos homens formam uma cadeia Unica e
ininterrupta [...]. O presente, passado e futuro fundem-se sem qualquer linha
precisa cillze demarcacao; os limites entre as geracdes do homem tornam-se
incertos.

A religido esta conectada a cultura e conforme a mudanca da sociedade a
religido vem se transformando, trazendo mudangas dentro da sociedade, onde
aquelas religibes que eram mais rigidas tornam-se mais liberais, adequando- se aos

novos tempos e novas culturas. Conforme CASSIRER:

N&o podemos querer medir a profundidade de um ramo especial da cultura
humana sem a precedéncia de uma andlise descritiva. A visdo estrutural da
cultura deve preceder a meramente histérica. A prépria histéria se veria
perdida na massa infinita de fatos desconexos se ndo possuisse um plano
estrutural geral por meio do qual pudesse classificar, ordenar e organizar
estes fatos.[...], 0 mito, a religido, a arte, a linguagem, a prépria ciéncia sao
hoje consideradas como outras tantas variagbes de um tema comum - e
cabe a filosofia tornar a cultura audivel e compreensivel. **

Verifica-se que sao fortes os fatores de mudancas ocorridas nas religides,
pois haviam regras que ndo eram coerentes com o desenvolvimentos intelectual e
as mudancas de comportamento das pessoas, como por exemplo: a mulher no
mercado de trabalho.

As religides tém que se ajustar, conforme os modelos que a sociedade cria e
pelos quais vai se transformando e em conseqiiéncia disso, regras rigorosas vém a
ser liberadas. Em algumas religibes isoladas, observa-se que em novos tempos se
admitem verificam a possibilidade da legalizacdo do aborto, da unido estavel de
homossexuais e divércio. Essa triade €& consequéncia de novos paradigmas
formados pela sociedade.

Essa maneira de se religar a acontecimentos sao formas da transcendéncia,
gue ocasionam varios tipos de atitudes que cada um aceita do jeito compreensivel
ao coracao.

Para KANT, “a religido constitui o absoluto que deve ser em uma historia

politica e em uma historia religiosa. Sem a religido ndo existe liberdade consumada

2 CASSIRER, Ernst. Antropologia filoséfica: ensaio sobre o homem — introdugdo a uma filosofia da
cultura humana — traducéo Vicente Felix de Queiroz. S&o Paulo: Mestre Jou, 1977, p.137.
43 CASSRIER,Antropologia filosofica. Sado Paulo: Mestrejon, 1977, p.118 e 120.
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e sem liberdade ndo ha historia.”** Segundo Kant, o ser humano racional se define

para o uso da razao e da sua liberdade:

O homem é um ser racional, pois o ser racional € aquele que age segundo
representacdo de leis; todo o ser racional tem vontade livre, de onde o
homem € livre. Uma vez assegurada a liberdade, esta garantia a validez da
causalidade por liberdade (como Kant insiste, vontade racional, vontade
livre e vontade moral séo idénticas). [...], Kant justifica o ser racional livre do
homem.*

O homem possui livre arbitrio para fingir os seus fins, motivado pelas suas
escolhas através da razao.

MARX, um critico da religido, pensa diferente:

O fundamento critico da irreligiosidade é: foi ao homem que fez a
religido, nao foi a religido que fez o homem. Em outras palavras, a religido é
a consciéncia de si mesmo e o sentimento de si que possui 0 homem que
ainda entrou, ou que se tornou a perder. Mas o0 homem é o mundo do
homem, o Estado, a sociedade. Este estado, esta sociedade, produz a
religido, uma consciéncia invertida do mundo, porque eles proprios sdo um
mundo invertido. A religido é tedrica geral do mundo, seu compéndio
enciclopédico, sua ldgica sob forma popular, seu point d’houner
espiritualista, a sua sancdo moral, o seu complemento solene, a sua
consolacgéo e justificacdo universais. E a realizagdo fantastica da esséncia
humana, porque a religido é, pois, indiretamente, lutar contra esse mundo,
de que a religido é o aroma espiritual. [...], a religido é nada mais que o sol
ilusério que gira em torno do homem enquanto o homem n&o gravita em
torno de si mesmo.*

Para Marx, a religido € uma criagdo do homem, mas funciona como iluséo. O

filbsofo aponta como o mundo precisa ser transformado.

2.3 Influéncias de instituicdes religiosas entre os Wari

A invasdo e influéncia das instituicdes religiosas na cultura dos povos
indigenas trouxeram varios fatores que interferiram diretamente nos principais
valores culturais existente na vida dos Pacaas Nova, cujos costumes eram

repassados de geracao a geracao e a pratica da religido indigena era uma heranca

* apud HERRERO, p.31 HERRERO, Francisco Javier. Religido e histéria em Kant/traducdo José A.
Ceschia. S&o Paulo: Loyola, 1991, p.109.

5 ZINGANO, Marco Anténio. Razao e histéria em Kant. S&o Paulo: Brasiliense, 1989, p.112.

5 apud SUNG, 1996, p.37.
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cultural, que por sua vez, foi invadida, sem nenhum respeito. GARLET considerando

0 processo de catequizacao catolica dos indigenas, afirma:

A Igreja Catolica cabia a tarefa de buscar os indios no mato (os
descimentos), reuni-los em determinadas areas (aldeados ou redugoes),
catequiza-los (preparéa-los para o mercado de trabalho) e distribui-los aos
colonos, fazendas, governos e as proprias ordens religiosas, como
escravos.”’

Assim pela atuacao dos missionarios houve mudancas do ambito da sua vida,
na cultura, religido e costumes seculares.

A presenca dos missionarios na vida dos indigenas gerou um conflito muito
grande, pois eles acreditavam que os indios ndo tinham nenhuma ligacdo divina.

Conforme alguns pesquisadores:

Os indios lutavam e resistiam. Os indios fugiam. Os indios ndo aceitavam
trabalhar para o branco. Entdo o governador trouxe padres [...]. Naguele
tempo, muita gente pensava que o indio ndo tinha religido. Pensava que o
indio ndo era gente, que o indio ndo tinha alma [...] 0s missionarios iam
longe atras dos indios. lam para todo o canto procurar os indios. Falavam
gue s6 no meio do branco, s6 na religido do branco o indio poderia ser feliz
[...].- Os missionarios ensinavam que: os indios tinham que ter paciéncia.
Cristdo bom tem que ser manso. Cristdo bom ndo pode se revoltar, cristao
bom tem que respeitar os padres [...]. Cristdo bom tem que aguentar todo o
sofrimento aqui na terra, para ser feliz, depois, & no céu. Com esses
ensinamentos, os indios foram ficando calados, foram ficando mansos, e
trabalhavam, trabalhavam sem se revoltar [...]. Quando os indios faziam
diferente, quando os indios ndo viviam do jeito que o0s missionarios
ensinavam, eles eram castigados.*®

Os indios eram induzidos e enganados pelos missionarios, extremamente
manipulados pela Igreja Catélica.

O senador Odacir Soares afirma que “até meados do século XX, a Igreja
Catolica teve o monopolio, inclusive, como delegada do Estado, para a catequizagcao
e educacdo dos indios.”® A Igreja Catdlica teve grande responsabilidade pela
interferéncia na vida dos povos indigenas. Os indios eram obrigados a fazer o que a
igreja queria, muitos deles foram obrigados a construir casas, igrejas e, além disso,

*" GARLET, Marinez. O Servico social e a questdo indigena — alguns apontamentos. Porto Alegre,.
Dissertacao (Mestrado) — Faculdade de Servico Social da Pontifica Universidade do Rio Grande do
Sul, Porto Alegre, 1991.p, 28.

8 GARLET , 1991, p.30.

%9 SOARES, Odacir. O Brasil e os seus indigenas. Documento 5. Senado Federal; Brasilia, 1987, p.9.
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tiveram que trabalhar como escravos a pedido dos donos de capitanias. Bem mais

tarde, outras igrejas de origem protestante foram marcando presenca na vida dos

indigenas. SOARES aponta ainda que:

Até hoje, as missBes religiosas, apdés sérias reflexdes sobre as
consequéncias negativas da acdo missionaria, no curso de 500 anos de
existéncia do Brasil, continuam a desenvolver as suas atividades. Nota-se,
hoje, a preocupacdo de exercer formas de evangelizar que preservem, de
alguma maneira, a identidade étnica dos indios.*

A influéncia da igreja catdlica na época era forte, era uma organizacdo pela

qual dominavam praticamente todo o continente Latino Americano. Apesar de

forcada catequizacao dos indios “no batismo, no casamento e no cerimonial funebre,

0 Xamanismo mostra-se ainda bastante ativo”. Abreu demonstra algo dessa historia:

Acreditaram [...] que missionarios cristaos, talvez monges irlandeses, teriam
atingido as Américas entre os séculos VI e X quando tentaram evangelizar
0s nativos, dando-lhes uma nog¢do dos sacramentos [...], pois em terras
brasileiras ja eram praticados o batismo, a confisséo e outras formalidades
litirgicas que lembravam as do cristianismo.>*

Apods o Concilio do Vaticano Il houve entre os missionarios catélicos uma forma de

consciéncia nos que permiti fazer a critica da missdo e da catequese coloniais.

Nesse contexto, foi criado o CIMI - Conselho Missionério Indigenista em 1972. Por

ser uma entidade ligada a Igreja Catdlica passou a desenvolver um novo papel em

relacdo a evangelizacdo dos indios.

2.3.10 Conselho Missionéario Indigenista - CIMI e a nova pastoral indigenista

Este érgéo foi criado em 23 de abril de 1972, “durante a ditadura militar, numa

década de violéncia causada pelo modelo de desenvolvimento.”®® Esta ligado &

Igreja Catolica e a CNBB (Conferéncia Nacional dos Bispos do Brasil). “Na época da

*® SOARES, 1987, p.9.

L ABREU, Aurélio M.G de. Culturas Indigenas do Brasil. Sdo Paulo: Traco, 1987. p. 52.
°2 SUESS. Paulo. Inovacdo pastoral da Igreja Catélica: O Conselho Indigenista Missionario (Cimi),
p.1.< http://www.missiologia.org.br/cms/UserFiles/cms_artigos_pdf 85.pdf>.
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fundacdo do CIMI, em 1972, a sociedade brasileira e as Igrejas locais néo
acreditavam na possibilidade de os povos indigenas virem a ter futuro préprio, como

povos e nacdes. Esperavam que o desenvolvimento e o0 progresso pudessem

«53

solucionar a questao indigena “>°, portanto, o CIMI atua em vérias dimensdes juntos

aos povos indigenas, como aponta HUTTNER, as linhas de atuacdo do CIMI s&o as

seguintes e ja demonstram grande mudanca em relacao as concepcdes tradicionais:

a) Terra. Para os povos indigenas, trata-se de uma questdo fundamental
para a sua existéncia e desenvolvimento de tradigdo cultural; b) Movimento
indigena — a organizac@o e o0 apoio aos movimentos indigenas passam a
ser um instrumento para articulacio de projetos e de novas aliancgas. [...]; )
Aliancas — buscam fazer aliangas com setores da sociedade civil e
organizagdes em nivel latino-americano em vista da valorizag@o das etnias
e sua emancipac¢éo sociocultural; d) formacéo — a capacitagédo de liderancas
indigenas e de missionarios é outro elemento importante para a qualidade
da mensagem e sua eficacia no discurso pro-indigenista; e€) Educacéo,
salde e auto-sustentacdo — assume estes trés principios visando a
valorizacdo da pessoa e da cultura através de projetos inovadores junto a
orgdos da sociedade civil, como: escolas indigenas, aproveitamentos de
plantas medicinais, a piscicultura nas comunidades indigenas, etc.; f)
Dialogo intercultural e inter-religioso- interesse pela cosmovisdo do povo
indigena pressupde uma postura de didlogo e respeito, pois representa a
posicdo da igreja; g) indios da cidade — com a exploracdo das culturas
indigenas, muitos povos foram habitar nos centros urbanos.>

O CIMI atua de forma integral na vida dos povos indigenas, desde sua Terra-
Mae como costumam chamar, até aos indios que moram na cidade. O papel do CIMI
€ “de evangelizar, de promocdo da pessoa humana, que leva em conta as
necessidades dos povos indigenas, como a importante questdo da terra e da
educacdo.”™ Ha uma coluna no jornal PORANTIN de 1993, que retrata o CIMI na
avaliacdo dos lideres indigenas. Os lideres indigenas solicitaram que o Conselho
Indigenista continuasse a apoiar movimentos em suas lutas e ajudando na formacéo
dos indios, na perspectiva de que os povos indigenas sejam alcancados. Os lideres
indigenas destacaram alguns pontos positivos e negativos nessa avaliacdo; 0s

destaques foram os seguintes:

> SUESS. Paulo. Inovacéo pastoral da Igreja Catélica: O Conselho Indigenista Missionario (Cimi), p.2
http://www.missiologia.org.br/cms/UserFiles/cms_artigos_pdf_85.pdf.

** HUTTNER, Edson. A igreja e os povos indigenas do Brasil: os Ticuna da Amazdnia. Porto Alegre:
EDIPUCRS, 2007, p.126 e 127.

** HUTTER, 2007, p. 127.
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Destacaram como ponto positivo: compreensdo dos direitos indigenas;
formacao e informacédo na luta pela terra; apoio a criacdo de organizacdes
indigenas; participacdo em mobilizacdo; participacdo em assembléias
indigenas; valorizacdo da cultura, religido e historia dos povos; formacéo de
professores para escolas indigenas; ajudou na troca de experiéncia entre os
povos; articulagcdo no Congresso Nacional e 6rgdos do governo. Os pontos
negativos foram: em certas regides o CIMI ndo teve como prioridade a
salide e educacdo; em algumas areas falta de sensibilidade da realidade
das comunidades (reflexdo na busca de alternativas); ainda existem
missionarios que consideram os indios incapazes; alguns missionarios nao
respeitam as diferencas étnicas; ha missionarios que impdem suas idéias,
desrespeitando os povos; faltou dialogo entre os missionarios e
comunidades indigenas.®

Observa-se que o0s pontos negativos sao fatores que envolvem relacdo
desigual dos missionarios com os indios. Os indigenas apontam como fator negativo
gue alguns missionarios ndo respeitam as diferencas étnicas, desrespeitam o0s
povos; a auséncia do dialogo foi marcante nessa avaliacdo. Isso significa que alguns
missionarios ndo estdo envolvendo-se em um trabalho arduo, como € a luta da
sustentacao dos povos indigenas. Vale aqui registrar que a Declaracdo das Nacdes
Unidas declara um artigo no qual menciona atributos do direito do povo indigena.
Art. 18°:

Os povos indigenas tém o direito de participar da tomada de decisdo sobre
guestdes que afetem seus direitos, por meio de representantes por eles
eleitos de acordo com seus préprios procedimentos, assim como de manter
e desenvolver suas instituicdes de tomada de decisdes.’

A medida que o artigo 18 menciona que os povos indigenas tém o direito de
participar nas tomadas de decisOes sobre questbes que afetem os seus direitos, 0s
missionarios devem criar vinculos de dialogo, respeitando as diferencas e consentir
com as ideias indigenas a respeito da sua cultura e diferenca étnica. SUESS afirma
que: “os povos indigenas ndo sdo "objeto" de pesquisas, mas sujeitos de uma
memoria a ser resgatada, [...] no paradigma ocidental sdo sempre procedimentos de
identificacdo, de inclusdo/exclusdo e coisificacdo; por isso, ndo se deve confundir

‘solidariedade’ e ‘amor’ pela ‘causa’ com identificac&o.”®

*° JORNAL PORANTIM. Em defesa do Indio. Ano XVI, n® 158; Brasilia - DF, 1993, p.7.

" DECLARACAO DAS NACOES UNIDAS SOBRE OS DIREITOS DOS POVOS INDIGENAS, 2009,
.26.

EB SUESS. Paulo. Inovacéo pastoral da Igreja Catélica: O Conselho Indigenista Missionario (Cimi),

p.13. http://www.missiologia.org.br/cms/UserFiles/cms_artigos_pdf 85.pdf
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De acordo com a 102 Assembléia da Organizacdo Oro Wari, uma das
reivindicacbes mais aclamada, conforme a assembléia foi a “implantagcéo de politicas
publicas nas areas de saulde, educacdo e saneamento basico, entre outras.
Atualmente, a situacdo mais urgente se refere a precariedade no atendimento a

saude.”®

% CIMI — Conselho Missionario Indigenista. 102 Assembléia da Organizacdo Oro Wari. Disponivel em
<http://www.cimi.org.br/site/pt-br/index.php?system=news&action=read&id=5100>.
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3 O POVO WARI: ESPIRITUALIDADE INDIGENA E A REAFIRMACAO ETNICA

“Os indios do Brasil ndo tém fé, nem lei, nem rei, diziam os portugueses do
século XVI."® Todos os povos possuem religido. A religido é construida de forma
cultural, de tal modo que o povo de cada etnia e em contexto geografico tem o seu
modo de relacionar-se diferente com o mundo divino.

O amerindio, em geral, “ndo esta preocupado com conceito de um ou varios
deuses. Interessa-lhe mais a sua relacado pessoal com as forcas cdésmicas, que ele
ausculta em sonhos, contempla em visdes, descobre nos sinais da natureza.”*

Os indios etnologicamente falando sdo todos iguais, mas quando se trata de
ritos, costumes, mitos, organizacdo social é muito distinto. Dentro da religido

indigena:

Ha pessoas especializadas e preparadas pela comunidade para manter a
religiosidade de cada povo. Estas pessoas tém o dom e a sabedoria de
curar, orientar, proteger, iluminar, prevenir e fortalecer. A vida dos indigenas
tem valores diferentes que a nossa sociedade precisa aprender62.

Isso mostra que os valores sdo fundamentais. Assim, como ha pessoas que
tem o dom de curar em outras religides, os indios tém pessoas especializadas que
tem o dom de curar, orientar, proteger e cuidar. Em outra religido, o dom esta na
grandeza da fé ou em tempo de pratica religiosa. “A ligacdo entre o Criador e a
comunidade é responsabilidade do Pajé, que cura as doencas e ndo tem
desconfiangca ou competicdo com medicina do branco®.” A cura da doenca é
evidentemente resultado de terapia indigena, para a qual € escolhido pela tribo, um
deles chamado de pajé na lingua Tupi.

Para os indios tudo é sinal de rito, de cerimdnia e religido. A Revista SEM
FRONTEIRA apresenta uma explicagao interessante, onde mostra 0s momentos

importantes para a acao do rito indigena: “tudo é rito, tudo é religido. Religido e fé

®® GOMES, Mércio Pereira. Os indios e o Brasil. [S.I] Vozes. [s.n], p.54.

®’SEM FRONTEIRA. As Grandes Religides do Mundo. Instituto Comboniano de S&o Judas Tadeu.
n.3.p.7.[s.d].

®2 MEMORIA E RESISTENCIA. A sabedoria dos povos indigenas. Entrevista com os indios Xukurus.
LS.I], [s.n]; 2004, p.21

® SEM REFERENCIAS VISIVEIS.
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ndo se distinguem da vida cotidiana.”® Por isso, também, os momentos mais
importantes da vida — como o0 nascimento, a puberdade, o casamento e a morte sdo
marcados por cerimdnias importantes, que envolvem todo o grupo.

As Religibes indigenas séo:

Religides ligadas a natureza, que é um grande templo, povoado por
espiritos e divindades. Ha espiritos bons e espiritos maus. Uma variedade
enorme de mitos é relembrada em ceriménias de carater religioso, como
forma de conservar as tradigbes e assegurar a unidade do grupo. E grande
o respeito devotado a terra como fonte da vida, aos animais, florestas, rios e

lugares sagradeos. Alguns desses povos dado a terra o nome de mae
(“pachamama”)®.

Os indios Xukurus de Ororuba, situados em Pernambuco, tem um ritual
tradicional, no qual o toré “é uma crenga de origem muito especial, que faz o povo

6 Os Xukurus acreditam

indigena acreditar que estdo mais proximos do pai Tupa
gue essa forma de crenca traz forcas, no entanto, € um costume e tradicdo desse
povo. O toré para os Xukurus representa a vida, “um ato de louvor a Tupa e Tamain
nossa padroeira, a nossa mae, enfim o tore representa uma purificagdo em tudo
aquilo que nos cerca”.’’ Os rituais, dancas, cantos sdo momentos coletivos de
manifestacfes do pajé ou xama da comunidade. Estes sdo momentos em que a
expressdo do corpo, das cores, do contato fisico, das vozes, dos sentidos se
harmoniza coletivamente. Uma festa para os indigenas € celebracdo, € um ato
religioso®. Nos rituais indigenas tem o termo chamado xama (ko tuku nimim) “é
aquele que vé, um ser especial, simultaneamente humano e animal”®®. E “tem a sua
raiz na Sibéria, vinda da palavra “saman”, aparentado com o termo sanscrito
“sramana” que significa: inspirado pelos espiritos”°.

O xama geralmente aparece para curar doengas, segundo alguns estudos,

‘tentam ganhar a benevoléncia ou controlar um ser sobrenatural. Entre os rituais

® SEM FRONTEIRA, p.6.

®> REVISTA SEM FRONTEIRA, p.8.

®® MEMORIA E RESISTENCIA, 2004.p.21.

*” MEMORIA E RESISTENCIA, 2004.p.21.

8 MEMORIA E RESISTENCIA, 2004.p.22.

% VILACA, Aparecida. Quem somos nés: Os Wari encontram os brancos. Rio de Janeiro: Editora
UFRJ, 2006, p.202.

0 http://www.xamanismo.com.br/Universo/SubUniverso1191052266
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empregados com essa finalidade estdo a oracao, as oferendas, as cancdes e as
dancas”.”

A antropdloga VILACA complementa que “o processo de iniciagdo
xamanistica envolve necessariamente a doenca, mesmo quando ela é provocada
por um xama vivo”2. O xama &, na verdade um “Wari qualquer, frequentemente um
homem, que adoeceu por jamikarawa e que nédo foi curado por outros xamas, nem
por remédios dos civilizados.”"”

O xamanismo € um processo no qual os indios tém o dom de curar doencas e
ao mesmo tempo atacando os conterraneos. “A iniciagdo do xama €& marcada pelos
sonhos, pelo banho que jamikarawa d4 no Wari doente em fase iniciatéria, o xama
dorme e sonha com o karawa, que ele v& com a forma humana, como igual. E
durante o sonho que ele serd banhado por jamikarawa e se sentira curado, com
melhor disposicéo fisica” "*. Conforme Ventura, “os indios acreditam que as doencas
sdo espiritos maus que entram no corpo humano [...], portanto para preservar a
saude, eles precisam manter os espiritos maléficos afastados.””

Conforme Melatti aponta, h& ritos de passagens, ritos de gestacdo e
nascimento, ritos de iniciacao, ritos de casamentos, ritos funerarios e cultos. Cada
um desses ritos representa uma fase na qual realiza uma acéo especial da sua vida,
nao s6 em forma individual, mas também na acédo coletiva. Os ritos de passagem
conforme VAN GENNEP, “sdo aqueles cerimoniais que marcam a passagem de um
individuo ou de um grupo de uma situacdo para outra ou de um mundo césmico ou
social para outro”.”® Para os indios tudo é motivo de festa e cerimdnias, cada passo,
um rito diferente.

Para Ventura, a “religidao dos indios € animista, ou seja, eles acreditam que
tudo que existe tem alma.””” Na cultura dos povos indigenas, essa crenca de
acreditar que tudo tem vida é algo magico para esse povoado.

A maioria das atividades indigenas esta ligada a espiritualidade, cada fase da

vida, época de colheitas, nascimentos sao alvos de festejo através de ritos, dancas,

" REVISTA SEM FRONTEIRAS, p.7.

& VILACA, Aparecida. Comendo como gente: formas de canibalismo wari (Pakaa Nova). Rio de
Janeiro: Editora UFRJ, 1992, p.79.

" VILACA, 1992, p. 79.

" VILACA 1992, p.82.

> VENTURA, Nancy Caruso. indio — Recantando a nossa histéria. Sdo Paulo: Editora Noovha
Ameérica, 2004, p.28.

’® apud MELATTI, 1980, p.120

" VENTURA, 2004, p.28.
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cantos e a guerra também é um motivo forte para pedir aos espiritos forca. Ventura
afirma que “antes de iniciar uma guerra ou uma cagada é necessario consultar os
espiritos, o que é feito pelo pajé. Ele é o intermediario entre o mundo sobrenatural e
o mundo real e também conhecedor das medicinas e dos mitos.”’® A presenca da
espiritualidade € um fato marcante na vida dos indigenas.

Os mitos dos povos indigenas diferem bastante. Ha um mito dos indios sobre

a origem do mar, essa lenda comecga assim:

Mona criou o céu, a terra, os passaros e todos os animais. Antes ndo
havia mar.

Os homens habitavam a terra, vivendo do que ela produzia, regada
pelas aguas, enviadas por Amana Tupda, o senhor das nuvens.

Com o tempo, passaram a viver desordenadamente, segundo seus
desejos, esquecendo-se de Mond e de tudo que lhes ensinara. Nesse
tempo Mona vivia entre eles e os tinha como filhos.

Contudo, Mona vendo a ingratiddo e a maldade dos homens, apesar
de seu amor resolveu inicialmente abandona-los e também a terra, onde
viviam.

Depois lhes mandou tata, o fogo, que queimou e destruiu tudo. O incéndio
foi tdo intenso, que algumas partes da superficie se levantaram, enquanto
outras foram rebaixadas. Foi assim que surgiram as montanhas.

Desse grande incéndio salvou-se apenas uma pessoa, Irin-Magé,
porque foi levado para a terra de Mond. L4 de cima, vendo a terra em
chamas, comecou a chorar e o questionou:

- E agora, meu pai, deseja acabar também com o céu?

Mond, arrependido do que fizera com a terra por causa da maldade dos
homens, mandou uma forte chuva, que quase come¢ou a apagar O
incéndio.

Como as aguas nao tinham mais para onde correr, foram represadas,
formando um grande lago, chamado Parana, que hoje é o mar.

Suas aguas até hoje séo salgadas devido as cinzas desse incéndio,
que com elas se misturaram.”®

Essa mitologia retrata a origem do mar. E interessante e bastante 16gico o
pensamento deles, a crenca na natureza € a mais pura rigueza e verdade para 0s
povos indigenas. Para eles a natureza explica tudo, as enfermidades, o trovao, a
chuva, o sol, os animais da floresta, tudo esta explicado na natureza.

Ao contrario do que pensavam o0s missionarios dos séculos XVI e XVII em

relacdo a religido indigena, afirmando que os indios ndo tinham religido, mais tarde

"8 VENTURA, 2004, p. 29.

" JORNAL PORANTIM. Ano XXVI n° 267, Brasilia-DF. Agosto de 2004. Traducdo adaptada por
Benedito Prezia do mito recolhido entre os Tupinambas do Rio de Janeiro por Fr. André Thevet, por
ocasido de sua viagem ao Brasil, em 1565. In: METRAUX, Alfred. A religido dos Tupinambas. 2. ed.
Séo Paulo: Comp. Ed. Nacional, Col. Brasiliana, v.276, 1979, p.197-201.
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descobriram que um dos nomes mais fabulosos em suas crencas era chamado de

Tupa.

Tupd ndo era a maior divindade da Teologia Tupi. Era um dos grandes
espiritos que cuidava da terra, podendo fazer o bem ou o mal, de acordo
com as circunstancias. Estava associado ao trovdo, sempre acompanhado
por violentas tempestades. Por isso quando os trovBes eram muitos fortes,
diziam que Tup&@ estava bravo. Surpreendidos no mar por fortes
tempestades, os Tupinamba langavam oferendas para aplacar a célera de
Tupa. E Tupd quem vird, no fim dos tempos, destruir a terra com um
incéndio universal.®

Tupa era considerado a maior divindade indigena, era ele que cuidava de
todos e da terra. Era considerado o Pai dos deuses na religido indigena. Todos
respeitavam porque era considerado o pai da Teologia Tupi, 0 maior de todos o0s
espiritos, tudo o que vinha por acontecer, foi por que Tup&d ordenou algo bom ou
ruim. A medida que Tupa enviasse uma chuva com trovdes significava que Tupa
estava bravo, acreditavam os indios, por que tudo possuia um significado na

natureza.

3.1 Aspectos da religido indigena: doenca, cura e pajelanca (ou xamanismo)

Estudos revelam que os indios Pacaas Nova foram avistados, segundo a
literatura pela primeira vez em 1870 [sic]®*. De acordo com Meireles: “os Pacads
Nova estavam localizados por volta de 1940, nas margens do Rio Pacaa Nova e
provavelmente de alguns de seus afluentes, onde permaneceram até 1930 [...]. A
partir de 1940 teve inicio a sua grande expansao, fugindo da pressdo dos

seringueiros”®. VILACA afirma que:

Até a segunda metade do século XIX, quando ocorreu o primeiro “boom” da
borracha, o rio Ouro Preto era o centro geografico dos territérios Wari [...],
com o fim do primeiro “boom” da borracha e inicio do segundo, nos anos 40,

89JORNAL PORANTIM. Ano XVI, n°164; Brasilia -DF, 1994, p.16. A citacdo aqui publicada foi escrito
a partir de um relato recolhido pelo antropélogo Roque B. Laraia junto ao Urubu-Kaapor do Maranhao
gTupi: indios do Brasil atual), FFLCH — USP, Sao Paulo, 1986, p235.

! PANEWA ESPECIAL. Em defesa da vida dos povos indigenas. CIMI-RO, n. 2, Porto Velho — RO,
1998. p 15.

8 Apud VILACA, Aparecida. Comendo como gente: formas de canibalismo wari (Pakaa Nova). Rio de
Janeiro: Editora UFRJ, 1992, p.234.
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a regido de Guajara-Mirim (dos rios Pakaas Novos e Ouro Preto) foi
intensamente frentes de exploracdo. E os ataques realizados pelos
seringueiros se tornaram verdadeiros massacres®.

As invasdes dos seringueiros duraram por muito tempo na vida dos indios
Pakaas Novo e nesse periodo houve varias mortes, conflitos e massacres. Mindlin
aponta “que um massacre famoso é o de 1963, do grupo Oroin’®. Nele foram
mortos centenas de indios. Os Pakaas Novo eram ameacados e perseguidos pelos
seringalistas, mas o SPl e FUNAI tentaram ajuda-los, sem interferéncia positiva,
devido a dificuldade de acesso as suas areas, pois nessa época 1940, os Pacaas
Nova viviam em mata fechada. Foram atingidos de forma cruel no século XIX com a
construcdo da Estrada de Ferro Madeira Mamoré no municipio de Guajara-Mirim.

Esse grupo era conhecido pela pratica do canibalismo nos anos sessenta.
Conforme MINDLIN “os indios falavam com orgulho sobre a antropofagia, dos

costumes no passado ndo muito remoto, de comer o corpo dos inimigos”®

[sic].
Observa-se que era uma pratica antropofagica. Segundo Aurélio, antropofagia &
“‘costume de comer carne humana, que existia entre alguns povos: geralmente era
praticada por motivos religiosos e os devorados eram inimigos capturados na
guerra.”® Os Pacaas Nova tinham como tradicdo a pratica da antropofagia. A
antropologa VILACA escreve, “o canibalismo funerario foi abandonado com a
pacificacdo (episddio que durou de 1956 a 1969), atualmente, os cadaveres sao

"87 Devido & chegada dos

chorados por dois dias ou trés e depois enterrados.
missionarios, os indios Pacads Nova comecaram a deixar essa pratica, passando
assim para uma expressao simbolica dos seus antepassados.

Os indios Pacaas Nova vivem aproximadamente nos limites dos rios Mamore,
Guaporé, Madeira e a Serra dos Pacaas Nova no municipio de Guajara-Mirim, no
estado de Rondbénia. O nome originou-se do rio Pacaa Nova, dai entdo essa
denominacdo. Os Pacaas Nova, porém se autodeterminam Wari, que significa o
Povo da Gente, estdo subdivididos em oito grupos, assim sdo chamados uns pelos

outros. Conforme MEIRELES:

% PANEWA, 1998, p.16
8 Apud SANTILLI, 1987, p.54.
% apud SANTILLI, 1987, p.56.
% FERREIRA, Aurélio Buarque de Holanda. Dicionario Aurélio Janior: dicionario escolar da lingua
Bortuguesa. Curitiba: Positivo, 2005, p. 86.

CASTRO, Eduardo viveiro. CUNHA, Manuela Carneiro. Amazonia Etnologia e historia indigena.
NHII/USP FAPESP, 1993, p.285.
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A traducao ou o significado tem uma origem mitol6gica. A explicacdo para o
significado dos nomes conduz mais uma vez ao mito de origem, quando os
grupos foram espalhados pela terra e passaram a ocupar seus territorios.
Eles estdo subdivididos em: Oro Bone — Oro significa ‘conjunto’ e Bone,
fezes; Oro Dao: ‘morcego’; Oro Rame: macaco-preto; Oro Rame Xien:
outros macacos-pretos; Oro Eo; Oro At: significa ‘osso’; Oro Kao Oro Ajé —
Kao: comer, e Ajé: fruta verde; e Oro Jowin significa ‘macaco-prego’.88

Esses povos sdo conhecidos entre si com essa denominacdo dos grupos,
mas para a sociedade racional sdo chamados de Pacaas Nova. Conforme dados da
FUNASA — Fundaco Nacional do indio o total de populacéo dos Wari sdo de 2.721
indios no ano de 2006.

A economia desses indigenas € baseada na agricultura e na confeccdo de
objetos artesanais. O plantio do milho serve para fazer a “chicha”, uma bebida feita
do suco do milho, que eles bebem antes de ir a roca, assim fica com mais energia
para fazer as atividades do dia. A plantacdo de macaxeira, mandioca, café, milho,
feijdo, fava serve também para a troca com os brancos, através da venda.
Atualmente esses povos tém uma cooperativa, na qual serve para a troca de
mercadorias artesanais com a sociedade envolvente. A cooperativa funciona apenas
nos finais de semana, € dirigida por um indigena e as mercadorias sdo
confeccionadas por eles: farinha, produtos artesanais, bacias, cestos, flechas que
sdo trocadas por mercadorias de rapida precisdo dos mesmos, como acgucar e sal.

Conforme Medeiro, “dentro do Posto dos Pacaas Nova, somente o Posto
Indigena Pacaéas Nova sofreu problemas de invaséo. Seus limites estendem-se até o
rio Mamoré, abrangendo uma area dentro da fronteira com a Bolivia, aonde alguns
colonos vém sendo assentados”™. Com a chegada do progresso a construcdo da
Estrada de Ferro Madeira Mamoré, a linha telegrafica no século XIX e a invasao dos
seringalistas, os primeiros contatos foram a partir dessas situacdes. Em decorréncia
disso os povos indigenas de Rondbnia comecgaram a sofrer perseguicdes,
desorganizacao cultural, contaminacdes de doencas, como: catapora, gripes,

tuberculoses, sofrendo assim uma perda em numero preocupante devido ao estado

% MEIRELES, Denise Maldi. Onomastica Pakaas Nova. [S.1].[s.n]. Professora de Antropologia da
Universidade Federal de Mato Grosso.

8 MEDEIRO, Edilson Lucas de. Ronddnia, terra dos Karipunas. Porto Velho: Rondoforms, 2003,
p.117.
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de saude critica. Toda esta nova situacéo atingiu com forca os povos do rio Mamoré

onde vivia os Pacaas Nova.

3.2 Espiritualidade e religido dos Wari (Pacaas Nova)

Descrever sobre espiritualidade indigena envolve ndo apenas o ato de
acreditar, mas envolve todo o universo, a Terra, a natureza, os animais, a chuva, o
sol, a lua, as aves. Os Pacaas Nova tinham como objeto de espiritualidade alguns
animais e parte da natureza. O casamento, a morte, a transicdo da fase
menino/adulto, o parto eram envolvidas de festa e rito espiritual. MINDLIN “todo o
universo magico, religioso e mitico ndo € transparente e parece camuflado no verde
escuro da floresta, defendido com afinco, pois abrir as portas para os néo indios
nunca trouxe muito proveito aos Wari.”*® Esse povo tinha em cuidado em preservar a
sua cultura, mas muitos invasores pretendiam destrui-lo forcadamente, inclusive os
missionarios da Igreja Catdlica e de Igrejas Protestantes que tentavam catequiza-los

de uma forma néo esperada. Conforme VILACA:

Na década de 70 os Wari diziam-se todos crentes, com exce¢do de um
pequeno grupo que, a partir de 1965, passou a viver sob a custddia da
Igreja Catodlica de Guajara-Mirim, na entdo chamada Colbnia Agricola
Sagarana, situada na confluéncia dos rios Mamoré e Guaporé. [..],
pareciam ter perdido o interesse pelos casamentos poligamicos e pelas
relacdes extraconjugais; foram suspensas as brigas internas com bordunas,
as festas em que os convidados bebiam até perder a consciéncia e a pratica
do canibalismo funerario e guerreiro. Nos anos 80, entretanto, os Wari
desistiram em massa do cristianismo, retomando algumas das antigas

praticas abandonadas.”*

A tentativa da conversdo era feita através de leituras biblicas em lingua
nativa. Este processo de conversao foi um processo longo, mas os Wari “insistem
em dizer que a conversao nao foi um processo lento, no qual as pessoas iam, uma a
uma, aderindo ao cristianismo.”*? Catequetizar os indios n&o foi uma tarefa facil, pois

tinham introduzidos em si as praticas provindas dos seus antepassados.

% apud SANTILLI, 1987, p.55
%L apud WRIGHT, 1999, p.133.
%2 WRIGHT, 1999. p.137.
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A questéo da espiritualidade dos Wari estava ligada ao xamanismo, que era
uma pratica comum entre eles. Segundo antropologia “0 xamanismo é um conjunto
de crencas ancestrais que estabelecem contato com uma realidade oculta, ou
estados especiais (alterados) de consciéncia, a fim de obter conhecimento, poder,
equilibrio salide para si mesmo e para as pessoas’®. Um xama Wari era “aquele
que vé enquanto um padre catélico ou missionario protestante é aquele que cré”®*

Os Pacaas Nova formavam em 1982 sem duvidas, “0 grupo mais numeroso
do estado de Rondénia”, segundo Medeiro®™. No inicio dos anos 50 chegaram a
regido dos Pakaas missionarios protestantes da Missdo Novas Tribos do Brasil, que
interferiram diretamente na vida dos indigenas, nos processos culturais que
abrangiam ritos, dancas, costumes tribais, obrigado todo esse povo a rezar e fazer a
leitura biblica. Segundo VILACA “em cultos entremeados de musica ao violéo, na
lingua nativa, liam trecho da biblia e ensinavam sobre culpas e castigos”®®. A partir
disso, os indios “ouviram falar do inferno e elaboraram, a partir do discurso dos

missionarios, uma vers&o bastante particular desse lugar.”®’ O discurso foi assim:

Deus diz: se vocés morreram, os bons irdo para o céu. Quando aqueles de
VOCés que sdo ruins morrerem, irdo para o céu e nao poderdo beber agua.
Chegardo a casa de Deus e pedirdo: - Dé-me agua, estou com sede! —
N&o! Vocé ndo vai beber agua. Vocé foi ruim, pegou coisas, pegou
galinhas das pessoas, comeu ilicitamente tudo quanto é comida. Vocé vai
para fogo. Ele chega no fogo e chega 4. Danga sem motivo. — Dé-me agua,
eu tenho sede! — N&o! Fique ai mesmo! O olho dele fica seco. Ele tem
sede. Os vermes chegam no seu corpo. Sua carne esta mole, podre. Os
restos podres dele dancam sem porqué. E assim que acontece com os Wari
ruins. Temos medo de Deus. Quando éramos crentes, antigamente,
pensavamos que Deus ndo existia. Ouvimos que era para acreditar em
Deus. (relato de um homem Oronao de cerca de 70 anos, habitante do
posto Ocaia).98

Esse relato deu énfase a pratica do canibalismo, um rito tradicional que
funcionava da seguinte maneira: o corpo do morto ficava no chdo para apodrecer. A

antropologa aborda uma interessante parte do rito do canibalismo, como segue:

% www.xamanismo.com.br/universo/subuniverso1191052266.
% WRIGHT, p. 139.

% MEDEIRO, 2003. p.116.

% apud WRIGHT, 1999, p.142

9" WRIGHT, 1999, p. 142.

% WRIGHT, 1999, p. 142.
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Os parentes dos mortos avisam ao recém-chegado que ele deve recusar a
chicha, pois sé assim podera retornar ao mundo dos vivos; a aceitacao da
chicha significa a morte definitiva do corpo na terra. Neste caso, a alma do
morto comporta-se como um convidado em uma festa de chicha, do tipo das
gue sao realizadas, em vida, entre membros de dois subgrupos Wari: deve
beber grandes quantidades, vomitar, dancar, beber mais e mais, até a perda
temporaria da consciéncia, estado que os Wari chamam também de morte.
Enquanto isso, o cadaver, na terra, apodrece, inchando notavelmente. Diz
gue esta fase corresponde ao embriagamento da alma, ja que o excesso de
chicha provoca inchamento analogo, apesar de em menores proporcdes (0s
Wari deixavam os cadaveres apodrecerem por dois ou trés dias antes de

assa-los) 99

Em relacdo ao discurso elaborado pelos Wari citado anteriormente, foi devido
a pratica do canibalismo, que 0s missionarios conseguiram coagir 0s indios
mostrando que o rito do canibalismo funebre era pecado e iam para o inferno. Neste
sentido “a cristianizagao, tomada pelos Wari como possibilidade da eliminacdo em
vida da afinidade tdo indesejada, tornou impraticavel o canibalismo funerario”.*®
Complementa ainda que “os Wari abandonaram o canibalismo funerario
definitivamente, mas ndo a sua expressao simbalica: voltaram a realizar suas festas

"101 'como costumam dizer.

tdo logo largaram de ser crentes

No inicio era espiritualidade, ritos e cerimbnias tradicionais que ligavam
espiritos dos antepassados e a natureza. O xamanismo era uma pratica comum
entre os indios. Os xamas eram fundamentais, pois eram responsaveis pela cura de
enfermidades de outros indios. Geralmente 0 xamanismo era de responsabilidade
do pajé em incorporar e curar enfermidades. A escolha era o homem mais velho da
aldeia ou era escolhido por outros indios da aldeia.

Devido a chegada dos missionarios na regido dos indios Pacaas Nova, muitos
deles foram constrangidos a abandonarem a sua pratica espiritual. Os ensinamentos
biblicos feitos e lidos na lingua nativa por missionarios catolicos e protestantes
fizeram com que os indigenas sentissem a necessidade de ter um Deus na vida
deles.

Conforme VILACA, “os Wari ndo aceitaram esse Deus porque ndo existem
deuses de qualquer espécie em sua cosmologia.”*** No inicio os indios Pacaas

Nova ainda eram resistentes porque acreditavam que Deus estava na cosmologia,

% VILACA, 1996 apud WRIGHT, 1999, p.142
190 \WRIGHT, 1999, p. 149.

1L y/ILACA, 1996 apud WRIGHT, 1999, p. 150.
192 1996 apud WRIGHT, 1999, p.138 e 139.
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fazendo parte da relacdo deles com os animais, as plantas e universo, formando
assim algo sobrenatural. Com a persisténcia e coacdo dos missionarios dentre os
indigenas, os mesmo passaram por uma mudanca, deixando as suas praticas e
assumindo a pratica da religido dos missionarios. Com esse processo de
catequizacdo dos indios, VILACA complementa que “o Deus cristdo tornou-se um
personagem mitico Wari.”*®®> Os Waris convertidos passaram a ver Deus de outra

forma, ficando na memadaria os ritos e cerimonias feitas pelos xamas.

193 1996 apud WRIGHT, 1999, p. 1309.



44

CONCLUSAO

A pesquisa é de grande relevancia, pois demonstra a influéncia religiosa na
vida dos povos indigenas e a luta pela preservacdo da sua verdadeira cultura,
costumes e da religido que € uma continuidade da vida dos seus ancestrais que até
hoje permeia sua existéncia. Os povos indigenas em geral resistiram e sofreram
grandes ameacas, mas o indio esta resguardado dentro lei conforme a Constituicao
Federal Brasileira de 1988.

A interferéncia das entidades religiosas deu-se quando a coloniza¢cao chegou
a regido na qual os indios habitavam. Os indios Pacaas Novo, por sua vez, sofreram
bastante, foram obrigados a submeter-se ao trabalho escravo, ler a biblia e
obrigados também a acreditar que a sua religido era demoniaca. A falta de respeito
e injusticas de entidades religiosas trouxe consequéncias para a cultura indigena em
relacdo a suas cerimbnias e costumes religiosos. Como catequizar um povo
modificando os seus costumes, ritos tradicionais, formados ha séculos?

Os povos indigenas acreditavam em espiritos segundo uma especial
cosmologia, a sua religido estava ligada a natureza e aos animais. Um dos ritos mais
antigos, que ndo se apresenta mais no quadro da cultura dos indigenas Pacaas
Nova era a pratica funebre do canibalismo, pratica muito comum entre eles. Com a
chegada dos missionarios, 0s mesmos obrigavam os indios a ndo praticarem mais
esse rito funebre, pois diziam que isso ndo era de Deus.

Devido o progresso do municipio de Guajara-Mirim e a chegada dos
civilizados nos locais de habitacdo dos indios, os Pacaas Nova passaram por graves
situacbes de saude, foram contagiados por doengas do homem branco, como:
malaria, catapora, sarampo, gripe e tuberculose. Nessa época o Servico de Protecao
ao Indio, era um 6rgdo em defesa dos indigenas e criado para cuidar e proteger,
passou a ndo ter condigbes favoraveis a assisténcia aos mesmos. Posteriormente
esse orgao foi condenado por préaticas de genocidio aos indios, extinto e em seu
lugar foi criado a FUNA - Fundacéo Nacional do indio, com 0 mesmo objetivo.

Hoje os Pacaas Novo sobrevivem a mercé do Estado. Nas observacdes feitas

na FUNAI do municipio de Guajara-Mirim, os indios lutam por melhor qualidade de
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vida, por garantia da terra e por saude. Batalham para ter um barco a motor, visto
gue antigamente ndo precisavam, pois tinham a sua forma de locomocéao.

A presente luta pelos seus direitos da-se pela invaséo dos civilizados na vida
desses povoados, pois hoje eles sentem a necessidade de ter uma vida melhor. A
sociedade brasileira, a fonte colonizadora foi a maior responsavel pela
desestruturacdo cultural dos povos indigenas em todo o Brasil e, em especial, dos
povos indigenas Pacaas Novas situados no municipio de Guajara-Mirim, no estado
de Rondbnia, fronteira com a Bolivia.

Outro fator observado na sede da FUNAI e na casa de apoio a moradia dos
indios, foi em relacdo a precariedade que vivem atualmente. Foi observado que 0s
indios ficam totalmente desamparados e sem direcdo, parecem que perderam o
rumo e o sentido de ser indio. Muitos andavam pela rua, descalgos, as criancas com
o olhar entristecidos e os indios mais velhos sentados no banco da FUNAI
esperando algo.

O pais precisa criar novas politicas publicas em defesa dos povos indigenas,
incentivar as culturas ancestrais, proteger suas terras e, 0 que € mais precioso, a
sua religido. O processo de religido indigena na literatura é algo surreal, € belo como
eles acreditam que a natureza pode |hes fornecer coisas boas, curas através dos
espiritos dos animais ou dos antepassados e revelacbes de sonhos. A cultura
indigena é muito rica e cheia de mistério e precisa sim, de novas politicas publicas
para manter o que restou da invasao e interferéncia dos civilizados.

Em todo este processo historico fica evidente que somente os Wari
organizados conseguirdo mediante a luta por seus direitos continuos. A sociedade,
as igrejas e ao Estado cabe acompanha-los, assessora-los, apoia-los, mas
respeitando seus ritos, costumes e tradi¢cdes, como reza a Constituicdo e como este

estudo procura modestamente esclarecer.
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ANEXO | — Rio Pacaa Nova em encontro com o rio Mamoré

Foto tirada por Talita Faganha

Rio Pacaas Nova

Foto tirada por Talita Facanha

ANEXO Il — Casa dos indios Wari (Pacaas Nova)
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Foto tirada por Talita Faganha

Casa em construgéo no Posto Tanajura

Foto tirada por Talita Faganha



