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O DESPERTAR PELOS ENCANTADOS DE UMA “IDENTIDADE ADORMECIDA”:

DESCONSTRUINDO O CABOCLO, RECONSTRUINDO O/A TUPINAMBA
TAMIRES BATISTA ANDRADE VELOSO DE BRITO*

Segundo a tese Tupis, Tapuias e Historiadores de John Monteiro (2001), a
historiografia brasileira — sob a perspectiva de Von Martius — acreditava que 0s povos
origindrios “estavam a beira de total extingdo, resultado do processo de inser¢ao e
‘civilizagdo’ dos povos indigenas na sociedade ndo-indigena”. As representagdes dualistas de
“indio aculturado” e “indio puro” foram construidas no século XIX e ainda hoje encontram
ressonancia entre 0s que se posicionam contra a demarcagdo territorial Tupinamba em
Olivenca, mantendo-se em nossa historiografia até a década de 1970. A partir de pesquisas
interdisciplinares realizadas por historiadores, antropo6logos, arquedlogos e linguistas, que
trabalharam junto aos povos indigenas do Nordeste, tornou-se possivel uma “nova historia
indigena” em que a crenga na extingdo de tais povos ¢ substituida pelas evidentes etnogéneses
(ALMEIDA, PROFICE & SANTOS, 2014: 61).

Em 13 de maio de 2002 a FUNAI (Fundacdo Nacional do indio) reconheceu a
identidade étnica dos/as Tupinamba de Olivenca, que entre os finais do século XIX e durante
todo o século XX foram identificados/as como caboclos/as, “visto que o conflito de terras na
regido gerava o risco de morte ao se auto-afirmar indigena”, e também porque n&o indigenas
os denominavam assim a fim de deslegitimar qualquer tentativa de reivindicar uma
especificidade étnica (ALMEIDA, PROFICE & SANTOS, 2014: 64; COSTA, 2013: 29;
FERREIRA & MESSEDER, 2010: 186). Esse reconhecimento étnico, porém, foi e continua a
ser questionado pela populacdo regional (Sul da Bahia), principalmente pelos ditos
proprietarios das terras de Olivenca.

A negacdo da identidade Tupinamba pela sociedade circundante, porém, nao é recente.
Em 1803, o ouvidor da Comarca de Ilhéus afirmou que os/as indigenas da Vila de Olivenga
estavam civilizados/as, pois integraram elementos da cultura dos/as ndo indios/as: “eram
cristdos, falavam a lingua portuguesa, vestiam-se a moda ocidental, inclusive casacas,
adotavam nomes cristdos e praticavam atividades ligadas ao comércio e a administracdo

publica” (MARCIS, 2004: 118). Admitia-se que os/as moradores/as de Olivenca eram
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descendentes dos/as indigenas do antigo aldeamento, porém, o Estado negava que tais
descendentes ainda fossem Tupinamba.

No entanto, é questionavel a suposta integragcdo dos/as Tupinamba a sociedade brasileira
tendo em vista 0s processos colonizadores e as tentativas de imposicao ocidental vivenciados
pelos/as indigenas de Olivenca. A respeito dos povos indigenas no Nordeste, Edson Silva
(2003) assinalou suas estratégias de resisténcias cotidianas (visiveis e invisiveis) sob as
continuas acOes agressivas colonialistas. O autor questionou visdes tradicionais nas quais
os/as indigenas eram descritos como absolutamente passivos/as, apontando novas abordagens
historicas: Gruzinski (1995), Monteiro (1994) e Vainfas (1997) ! em que os indigenas foram
evidenciados sujeitos sociopoliticos.

Jodo Pacheco de Oliveira (1999) se reportou aos indigenas do Nordeste, explicando a
relacdo de etnogénese — reconstrucdo da identidade étnica — e os “processos de
territorializagdo” envolvendo esses povos. Um desses processos ocorreu no Século XVII e nas
primeiras décadas do Século XVIII, e esteve vinculado as missdes religiosas ou “guerras
justas”, instrumentos da politica colonial que possibilitaram a expansao territorial sobre as
terras indigenas e uma “primeira mistura”, a partir da catequizacdo de indigenas de povos
diversos reunidos/as nos aldeamentos, produzindo perdas e reelaboracdes na identidade
étnica.

Numa perspectiva complementar a de Jodo Pacheco de Oliveira, Teresinha Marcis
observou ainda que os/as Tupinambé enfrentaram diferentes tentativas de etnocidio desde que
viviam aldeados/as em Olivenca. A violéncia recrudesceu especialmente com a instalacdo do
Diretério dos Indios (1758) quando os/as indigenas no Brasil foram pressionados/as para
serem integrados/as a sociedade colonial, o que pressupunha que abandonassem a sua
diversidade indigena, a fim de que tivessem suas terras incorporadas aos interesses do Estado:
transformar os aldeamentos em vilas que tornaram-se projetos de cidades (MARCIS, 2004
50).

L A Santidade de Jaguaripe — sua “mensagem rebelde”, sua organizacio, crengas e seu templo “que mesclavam,
de forma original, o catolicismo e a cultura tupinamba” — foi objeto de estudo de Ronaldo Vainfas (1995) em sua
contextualizagdo da resisténcia indigena ao colonialismo, assim como “as metamorfoses da mitologia tupi sob o
impacto do colonialismo™ e as “atitudes cotidianas de boicote e transgressdo a Igreja e & dominagdo colonial”
(VAINFAS, 1995, pp. 15-6 e 31).

Em algumas circunstancias, os indigenas resistiam ao Cristianismo de tal modo que zombavam dos padres, das
missas e da simbologia cristd. Nessa vivéncia multifacetada, simbolos religiosos cristdos foram aceitos pelos
indigenas, assim como a doutrina dos Jesuitas foi modificada e rejeitada conforme as tradigdes tupis (VAINFAS,
1995, pp. 107-21). Existiram acordos e desacordos, apropriacfes que estdo presentes ainda nos dias atuais e
“casos de acordes dissonantes que revelam contrastes mal resolvidos” (BOSI, 1992, p. 30).
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Entre outras agdes, a integracdo imposta pelo Diretorio do Marqués de Pombal ocorreu
a partir de casamentos interétnicos e a acomodagdo de colonos brancos nos antigos
aldeamentos, 0s quais tiveram as propriedades regularizadas pela Lei de Terras de 1850.
Como visto, ja em 1803, o Ouvidor da Comarca de llhéus, Domingos F. Maciel, afirmou que
o processo de “civilizagao” dos indigenas de Olivenga estava concluido, e que os indigenas
teriam perdido ndo somente a identidade como também a posse da terra (Idem: 50-62).

Como observou Jodo Pacheco de Oliveira (1999: 26):

Ao final do Século XIX, j& ndo se falava mais em povos e culturas indigenas no
Nordeste. Destituidos de seus antigos territdrios, ndo sdo mais reconhecidos como
coletividades, mas referidos individualmente como “remanescentes” ou
“descendentes”. Sao os “indios misturados” de que falam as autoridades, a
populagdo regional e eles proprios, os registros de suas festas e crencas sendo
realizados sob o titulo de “tradi¢des populares”.

Pelo que sugere esta citacdo, muitos aldeamentos foram extintos no Nordeste e 0s/as

2 ¢

indigenas passaram, entdo, por um processo de “caboclizagdo”, “mistura” ou “mesticagem’:
sendo denominados/as caboclos/as pela sociedade local (SILVA, 2003: 43) e supostamente
tomando como sua a cultura regional, como se o “indio” fosse um estado transitorio e pudesse
ser transformado imediatamente em ndo indio (ARRUTI, 1995: 57-60; CARVALHO,
DANTAS & SAMPAIO, 1992: 451-2).

A definicdo de uma indianidade, importante para o reconhecimento étnico oficial, se da
por meio da desconstrucdo da identidade enquanto caboclo (a) e da reconstrugéo do jeito de
ser Tupinamba. E importante lembrar que no inicio do século XX, houve uma ascenséo de
uma “classe politica, econdmica e social indigena”, de uma “elite indigena” que ocupava
cargos administrativos relevantes, inclusive havia um coronel Tupinamba, Manoel Nonato do
Amaral. Essa ascensdo ocorreu ainda que os Tupinambé fossem denominados “caboclos” ou
por isso mesmo, ja que ser identificado como “caboclo” era sindnimo de pertencer ao “povo
de Olivenga”, um pertencimento que ndo deixou de ser indigena (MARCIS apud MEJIA,
2012: 41, 42 e 44).

O processo de territorializacdo e suas “misturas”, discutidos por Jodo Pacheco de
Oliveira (1999), ndo foram suficientes para exterminar, por meio de etnocidio, o0s/as
Tupinambd de Olivenca, entre outros povos indigenas que resistiram fisico e
tradicionalmente. Os/as indigenas de Olivenca no momento presente se identificam como
povo indigena: sdo Tupinambd, ainda que sua trajetoria cultural tenha sido reelaborada no

decorrer de todo o processo historico vivido, sendo possibilidade que seus “sinais da
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etnicidade” sejam retomados “no momento em que se impde a necessidade de realgar as
fronteiras étnicas” (MARCIS, 2004: 121).

Ao analisar o processo de reconstrucdo da identidade Tupinamba de Olivenca,
Teresinha Marcis (Idem) observou que ocorreram perdas e reelaboragdes, dados os
relacionamentos interétnicos desde antes da colonizagdo, inicialmente entre povos indigenas
diferentes e depois com a presenca europeia no Nordeste brasileiro, 0 que causou grande
impacto nos modos de vida indigenas.

OUVIR MEMORIAS DE UM PASSADO VIVIDO E “COLOCA-LO NO CORAGAO”

O presente artigo € fruto de observacdes participativas a partir de visitas constantes aos
Tupinamba de Olivenga desde 2011, mas principalmente de vivéncias que ocorreram no inicio
deste ano, quando da realizacdo de entrevistas voltadas a escrita de dissertacdo de mestrado.
Observacdes, entrevista com a ancid Tupinamba, Dona Nivalda Amaral de Jesus, por nds
realizada e livros organizados pela ONG Thydéwa? e por professores/as indigenas — a partir
de entrevistas transcritas e textos escritos pelos Tupinamba — sdo as nossas fontes. A
entrevista foi realizada a partir de questdes abertas relativas a identidade® Tupinambé e aos
conflitos territoriais. Foi registrada com auxilio de um gravador digital e posteriormente
transcrita, respeitando-se a linguagem da entrevistada. Os momentos de entrevistas foram
ocasides de reviver, a partir das memorias dos/as entrevistados/as, fragmentos do passado e
“coloca-lo no coragdo” (PORTELLI apud SANTOS, S/D: 02).

Sabemos que “os povos indigenas, assim como outros grupos de marginalizados, foram
sempre discriminados nos documentos oficiais” (SILVA, 2008: 75). Isto ocorreu e ocorre
porque a oralidade predomina sobre a escrita entre os/as indigenas que, ainda nos dias atuais,

possuem pouco acesso a educagdo escolar. Sua sabedoria pratica é ensinada majoritariamente

2 A Thydéwa é uma ONG, regida por Sebastian Gerlic, que iniciou suas atividades no ano de 2000 e se
constituiu juridicamente em 2002. Uma destas atividades é a organizagdo de livros que contém textos escritos
por indigenas de povos diferentes (Tupinambd, Patax6, Pataxd H& Ha Hae, Xokd, Kariri-Xoco, Karapoto e
Pankararu) ou narrativas transcritas.

3 Nesta pesquisa, entende-se identidade como “imagem de si, para si e para os outros. Isto , a imagem que uma
pessoa adquire ao longo da vida referente a ela prépria, a imagem que ela constréi e apresenta aos outros e a si
propria, para acreditar na sua propria representagdo, mas também para ser percebida da maneira como quer ser
percebida pelos outros”. Este conceito considera “as fronteiras de pertencimento” ao grupo ou coletividade,
assim como que “a memoria ¢ um elemento constituinte do sentimento de identidade, tanto individual como
coletiva, na medida em que ela é também um fator extremamente importante do sentimento de continuidade e de
coeréncia de uma pessoa ou de um grupo em sua reconstru¢do de si” (POLLAK, 1992, p. 05), sendo que o
sentimento de unidade e continuidade é equivalente ao sentimento de identidade (ALBERT], 2004, p. 27).
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por meio da tradicdo oral. A ONG Thydéwa, desde 2001, publica livros compostos por textos

escritos pelos/as Tupinamba — entre outros povos indigenas — ou transcri¢des de fragmentos

de entrevistas realizadas com estes indigenas. Estes livros apresentam-se como algumas das
poucas fontes escritas a partir da oralidade dos Tupinamba de Olivenca.

Valorizamos as experiéncias e as subjetividades dos/as Tupinamba que nos concederam
parte de suas historias de vida por meio das entrevistas, ndo cabendo a nds, enquanto
historiadores, julgarmos o que é correto ou ndo, mas analisar o contexto sociocultural em que
as narrativas se inserem. Tomando como base tal contexto, entendemos o que, sem
neutralidade, € esquecido ou lembrado por cada entrevistado/a. Concordamos com a seguinte
assertiva de Portelli (apud SANTOS, S/D: 08): “(...) fontes orais contam-nos ndo apenas o
que o povo fez, mas o que queria fazer, 0 que acreditava estar fazendo e 0 que agora pensa
que fez”.

Apesar dos relatos que compdem os livros organizados pela Thydéwa e das entrevistas
por nos realizadas serem individuais, a partir de “memorias autobiograficas”, estes sao
representativos da histéria do povo Tupinamba de Olivenga “na medida em que toda memoria
individual se apoia na memdria grupal, pois toda historia de vida faz parte da histéria em
geral” (SILVA, 2008: 76). Além disso, tais memaorias submergem num momento de intensas e
constantes mobilizagdes vividas pelo povo Tupinambda, ‘“atuando como criadora de
solidariedades, produtora de imaginario, erigindo regras de pertencimento e excluséo,
delimitando as fronteiras sociais do grupo” (GODOI apud SILVA, 2008: 279-80).

O RECONHECIMENTO ETNICO TUPINAMBA: CONTRADICOES E CONTRAPOSICOES

A Comissdo dos Pequenos Produtores da Regido Sul da Bahia — que representa uma
parcela dos que se posicionam contra a demarcacdo da Terra Indigena Tupinamba de
Olivenca, somada aos latifundiarios (e que talvez sejam parte destes) e empreendedores
imobiliarios estrangeiros — afirma que no processo historico de colonizagdo dos/as Tupinambé
por europeus que teve inicio no século XVI e que ecoa nos atuais dias, ocorreram
“descaracterizagdo étnica” e, consequentemente, “desconfiguracdo dos tragos etnicos”,
especialmente dos “tragos genéticos”, referindo-se ao fendtipo dos Tupinamba (COSTA,
2013: 30).
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Porém, os indigenas que integram este povo, acreditam numa etnicidade comum.
Manuela Carneiro da Cunha apud Marcis (2004: 123) reforca esta ideia, além de antropélogos
interacionistas, ao definir: “assim, ¢ indio quem se considera e é considerado indio”. Reafirma
o Estatuto do indio (Lei n° 6001, de 19 de dezembro de 1973), no Art. 3, sobre a definicéo
“Indio”: “E todo individuo de origem e ascendéncia pré-colombiana que se identifica e é
identificado como pertencente a um grupo étnico cujas caracteristicas culturais o distinguem
da sociedade nacional”. Fica claro, portanto, que o fendtipo ndo é importante para o
reconhecimento étnico de povos indigenas.

O texto Morte e vida no Nordeste indigena: a emergéncia étnica como fendmeno
regional, da autoria de José Mauricio Andion Arruti (1995) apresentou argumentos que
questionaram a possibilidade de avaliar a identidade indigena a partir da aparéncia fisica e da
frequéncia com que séo realizados rituais, e isso colocando sob suspeita os critérios utilizados
pela FUNAI para o reconhecimento de indigenas, os quais se davam, sobretudo, pela
comprovacao daquelas pessoas de terem o dominio do ritual, com seus cantos e dancas.

A negacao da etnicidade dos Tupinamba de Olivenga esté relacionada ao “jogo de poder
entre a heteroidentificacdo e a autoidentificacdo na construcdo das identidades coletivas
envolvidas na formulagdo das relacdes entre os que definem aos outros e os feitos outros”
(MEJIA, 2012: 38-9).

Para o livro Cultura Viva — Esperanca da Terra, Aracy Tupinamba (GERLIC, 2012:
24) traz a baila uma das questdes essenciais a compreensdo da atual e evidente dlvida sobre a
autenticidade identitaria dos/as Tupinambé de Olivenca pela maioria dos que habitam a regido
Sul da Bahia, tanto no senso comum quanto no ambiente académico: a comparacdo dos
Tupinambé do século XXI com aqueles encontrados pelos europeus aqui no Brasil no século
XVI ou com povos indigenas que habitam a floresta amazonica. Para Aracy, ndo somente 0
modo de vida dos Tupinamba foi alterado, assim também, a cultura europeia:

A realidade indigena nos dias atuais é bem diferente do passado, da mesma
forma que os tataranetos dos portugueses que chegaram com suas caravelas
nesse solo ndo se vestem hoje da mesma maneira que seus avos. NOs povos
indigenas possuimos vestimentas tradicionais proprias e grafismos com os
quais fazemos pinturas corporais, mas nossa nudez ou ndo nudez, ndo define
ser indigena ou ndo indigena. Toda cultura é dinamica, esta sempre em
constante movimento...

Aracy Tupinamba refere-se essencialmente as indumentarias e grafismos feitos na pele

do povo indigena Tupinamba em momentos de reivindicacOes e celebracdes, isto porque é
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corrente na regido Sul da Bahia a expressdo do pensamento de que os/as Tupinamba de

Olivenca deveriam andar nus/as para a comprovacdo de sua identidade indigena aos nao

indigenas. Concordamos com Aracy quando afirma que a cultura, ou 0 modo de ser e viver

dos/as indigenas, assim como a dos/as nao indigenas, passou e passa por movimentos

historicos, dinamicos e fluidos. Também para o historiador Edward Palmer Thompson (1987)

a cultura “¢ um produto histdrico, dindmico e flexivel que deve ser apreendido a partir das

experiéncias vivenciadas por homens e mulheres” (apud ALMEIDA, PROFICE & SANTOS,
2014: 61).

As narrativas produziram e produzem memorias que poderdo colaborar na producgéo
de “outras histérias” que fagam o contraponto com certa visdo preconceituosa que estabelece
critérios para identificar os “indios auténticos” em oposicao a ideia de “falsos indios”, onde
os/as Tupinambé estariam situados. A abordagem aqui utilizada busca demonstrar que os/as
Tupinamba de Olivenca estdo inseridos na historia, a partir da visdo deles/as proprios/as,
demonstrando como eles/as operam no dia-a-dia e que lugar ocupam na rede social. Seguindo
a proposicdo de Portelli (2006), as memorias sdo entendidas como um processo social
dindmico que possibilita a explicacdo das relagcdes sociais em profundidade, sendo que ela é
moldada no meio social.

Para o livro Cultura Viva — Esperanca da Terra, Kaluand Tupinamba escreveu artigo
intitulado A Histéria do povo Tupinamba de Olivenca que ndo estd nos livros (GERLIC,
2012: 28) no qual expde quais elementos das tradi¢des foram forcosamente excluidos
temporariamente do cotidiano Tupinambé: “Para os povos que ndo morreram, os portugueses
forcaram muita coisa: ndo falar mais nossa lingua materna, vestir roupas e ndo fazer mais
nosso ritual sagrado, ou seja, queriam descaracterizar um povo que sempre teve sua propria
cultura”. Atualmente, os/as Tupinamba vivenciam processos de retomada, ndo somente de seu
territorio sagrado, como também de sua lingua e da pratica do Porancim.

Arruti denominou “reencantamento do mundo” a possibilidade de recuperar e
constantemente (re)construir e intervir nos elementos simbélicos e culturais, tais como o ritual
(ARRUTI, 1995: 76; VAINFAS, 1995: 76-82). O Porancim ndo somente acontece enquanto
um dos meios de expressao das mobiliza¢6es pelo reconhecimento identitério e pela posse da
terra, como também é visivel que a realizac¢do do ritual acentua os lagos coletivos e espirituais

que sdo as bases para a conquista e consolidacao dos direitos.
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O Porancim é celebrado nos momentos de reunides para discussdes e outras acdes em
prol da demarcagdo da Terra Indigena, a fim do fortalecimento espiritual e da identidade
coletiva — “comunicacdo dos participantes do ritual com os encantados” — no processo de
reivindicacdo por seus direitos (COUTO, 2003: 74-5). A garantia do territdrio indigena se
constitui essencial para a continuidade desta pratica. Os Encantados sdo “entidades nao
humanas que dispdem de dominios territoriais especificos e, conforme a cosmologia
Tupinambd, sdo os verdadeiros donos da terra” %,

Ensinado pelos antepassados e pelos/as ancifes/ds o Porancim aproximou e aproxima
criancas de diferentes idades, adolescentes e idosos/as. Em conversa informal com Dona
Nivalda — Amotara Tupinamba —, a mesma nos contou que, quando crianca, ela e outras
criancas percebiam o Porancim como uma grande ciranda, uma brincadeira importante. A
partir de tal atividade ludica, foram e sdo ensinados conhecimentos acerca das relagdes sociais
e com 0S espacos naturais, e a importancia das tradicdes para os/as Tupinamba.

O Porancim propicia, desde a infancia e de maneira ludica, vivéncias necessarias para o
desenvolvimento e a manutencdo do jeito de ser Tupinamba. Desde cedo, a partir da posi¢cdo
que cada um ocupa na grande roda (quem a lidera e em que ordem os demais se posicionam),
assim como atentando para quem inicia cada cancdo entoada durante o ritual, aprende-se
sobre as relacBes sociais estabelecidas no territorio. Bem como, ao prestar atencéo as letras
das cancgdes e atribuir sentido as mesmas, pode-se compreender as relacdes tradicionalmente
estabelecidas com o ambiente. Assim, pde-se em prética a funcdo de preservar as tradicGes.

Relevante é para os Tupinamba de Olivenca a comunica¢do com os Encantados. Obras
de Alfred Métraux (1979) e Florestan Fernandes (1970) ja indicavam esta relacdo com 0s
“espiritos das matas” (METRAUX apud UBINGER, 2012: 46). Foram os Encantados que
despertaram a identidade adormecida, pois “vém sendo parte dessa reestruturagdo coletiva”
(UBINGER, 2012: 53). E fortalecedora a comunicagio com os Encantados, que por vezes sio
também seus antepassados, “com os quais mantém um laco vivo entre o passado e o presente,
mediante sonhos, intui¢des, sentimentos, sensagdes, decisdes e também lembrancas” (MEJIA,
2012: 38).

A tradicdo indigena de beber giroba (bebida feita de mandioca), celebrar o Porancim

junto aos Encantados, bem como a Festa do Divino Espirito Santo e a Puxada do Mastro de

4 ALARCON, Daniela Fernandes. O indio que cortava orelhas: a criminalizagéo dos Tupinamba. Disponivel em:
<http://etnico.wordpress.com/2014/09/10/o-indio-que-cortava-orelhas-a-criminalizacao-dos-tupinamba/#_ftnref7>.
Acesso em 18 de set. 2014.
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Sao Sebastido, utilizando as vestimentas tradicionais, de fazer artesanatos, construir suas
casas de taipa, cacar, pescar e cultivar foram passados para os/as curumins pelos/as ancifes/as
“por meio das interacdes cotidianas (...) de uma forma ludica e divertida”. Além desses
saberes de ordem pratica, quando adolescentes, os/as Tupinamba passam a conhecer “os
saberes abstratos” ou “os saberes filosoficos de sua cultura” ligados a espiritualidade, a
coletividade e ao sentimento de pertenca & natureza, que atribuem significado sagrado a tais
praticas (ALMEIDA, PROFICE & SANTQOS, 2014:. 68 ¢ 69). Deste modo, ¢ mantida “viva a
chama da ancestralidade” (COSTA, 2013: 35).

UMA “IDENTIDADE ADORMECIDA”

Claudio Magalh&es, no livro indios na Vis&o dos indios — Tupinamba (GERLIC, 2001:
07 e 08), fala de uma “identidade adormecida” por um periodo de negacdo identitaria vivida
por seus antepassados. Traz a baila, ainda, uma ideia frequente entre os ndo indigenas
preocupados com a ascensao constante do capitalismo: a de que os indigenas sdo empecilhos
ao progresso do pais. Sobre isto, pensamos que “cada sistema social utiliza suas energias
intelectuais dentro dos limites de seu horizonte cultural (...). Ndo podemos mensurar ou
classificar esta forma de organizagdo a partir de uma escala civilizatoria ou primitivista...”
(ALMEIDA, PROFICE & SANTOS, 2014: 66).

De acordo com o narrador, ainda na atualidade, existem Tupinambéa que ndo assumem
sua identidade indigena por conta da interpretacdo distorcida desta identidade que predomina
entre os ndo indigenas com o0s quais estes/as indigenas tém contato. Tal interpretacdo incorre
em preconceito que marginaliza os/as indigenas.

Ndés ndo tivemos descanso, sdo 500 anos de confronto, e sempre
preservando, reconstruindo. Muito de nossos parentes ndo falam da historia
porque foram muito humilhados, hoje estdo com a identidade adormecida.
Os indios daqui sempre foram muito reprimidos, perseguidos. Nés fomos
cercados ideologicamente, sempre nos dizendo que ndo somos indios, que
ndo temos direitos, que somos selvagens, brutais, que ndo queremos que 0
pais desenvolva, mas no6s indios somos solidarios, libertarios, sempre
buscando a igualdade.

(...) Alguns indios ndo se assumem como indios, mas ndo por uma questao
de covardia, e sim, de sobrevivéncia.

Com base na compreensdo do processo histérico vivenciado pelos/as Tupinamba de

Olivenca, que envolveram interacOes étnicas de assimilacdo, reelaboracéo e resisténcia, com
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relagdo a identidade deste povo, podemos afirmar que “a for¢a de sua diferenga se mantinha”
(CERTEAU apud COSTA, 2013: 32). Ainda que sempre distintos dos ndo indigenas, os/as
Tupinamba foram e, por vezes, ainda sdo, denominados “caboclos de Olivenga”, tendo sua
identidade indigena negada. No entanto, “se ainda hoje tais argumentos ecoam e encontram
guem os defenda é porque existem aqueles que, num movimento contrario, continuam a
reafirmar suas identidades” (CARVALHO, 2012: 05). As mobiliza¢gdes dos/as Tupinamba
sdo, portanto, continuas e resistentes as negacdes de sua identidade.

Para a composicdo do livro Cultura Viva — Esperanca da Terra, o Tupinamba
Jeanderson®, ao apresentar um pouco de sua atuagio na Oca Digital, traz a tona a necessidade
de viver com dignidade e liberdade, sem que a identidade de seu povo seja distorcida
preconceituosamente. Os invasores do territério reivindicado pelos/as Tupinambd, assim
como os demais ndo indigenas contrarios a demarcagdo territorial costumam divulgar por
midias eletrdnicas (blogs e sites), outdoors (espalhados na entrada da cidade de Buerarema) e
outros meios de comunicacdo, tais como jornais, radio e televisdo, uma caracterizacao falsa da
identidade Tupinamba.

N&s aprendemos a lidar com o mundo e também passar para 0 mundo quem
somos € como nds agimos, nds lutamos por um mundo melhor com
dignidade, porque o que n6s mais queremos é ser livre, poder andar
tranquilamente nas ruas sem sermos olhado dos pés a cabega e sem sermos
chamados de vagabundos, ladrdes, descarados. (...) O mais importante é
gue além do orgulho de sermos indigenas, somos pessoas direitas (GERLIC,
2012: 26).

Sao “representagdes sociais e culturais sobre os indios Tupinamba” que decorrem numa
“visdo negativa acerca das suas agdes”, além de ‘“criminaliza¢do, preconceito e violéncia”
(COSTA, 2013: 30). Por meio da Oca Digital e/ou também por midias eletrdnicas, Jeanderson
e outros/as Tupinamba divulgam outra imagem identitaria de si mesmo e de seu povo.
Atualmente, os/as Tupinamba contam com uma radio local, a partir da qual podem reforcar
sua identidade indigena (com base na apresentacédo de palavras na lingua Tupi, de musicas de
seu ritual Porancim e outros tragos identitarios proprios de seu povo) e divulgar informagdes e
momentos de reunides para discussdes relacionadas a demarcacéo territorial.

A emergéncia de uma historia sobre as retomadas de identidades e territorios indigenas

no Nordeste existe como uma demanda dos/as proprios/as indigenas, “uma espécie de

S Integrante da Oca Digital, um dos laboratérios ativo da ONG Thydéwa, de tecnologias e artes para a ampliagdo
da comunicacéo a favor dos Tupinamba.
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exigéncia de que sua historia seja reconhecida”. A memoria oral e os livros escritos por
eles/as s@o contribui¢fes dos/as mesmos/as a historia que, em contrapartida, toma um “sentido
humano”, democratizando-se ¢ devolvendo a estas pessoas seu passado, “reafirmando-lhe um

protagonismo que haviam perdido em beneficio de uns poucos” (GARRIDO, 1992, p. 36).
O DESPERTAR DA “IDENTIDADE ADORMECIDA” PARA SUAS TRADICOES

A partir do trabalho na Pastoral da Crianca e do Coletivo de Educadores da Regiédo
Cacaueira (CAPOREC), em 1989, Dona Nivalda — cujo nome indigena € Amotara — que
significa “amar a todos” —, importante lideranca Tupinambd, que marcou a historia de seu
povo na afirmacdo da identidade enquanto povo indigena, NUbia Batista e Pedrisia Damasio —
que também sdo liderancas Tupinambéa — dialogaram com outros/as Tupinamba a respeito da
“consciéncia identitaria indigena” e do etndnimo do grupo. O pajé Lirio, morador da Serra do
Padeiro, no municipio de Buerarema-BA foi quem confirmou que os/as indigenas de Olivenca
sdo Tupinamba. Desde entdo, a partir das memorias dos/as ancides/ds, os Tupinamba
despertaram para suas tradi¢cdes (UBINGER, 2012: 53-55).

Conforme narrativas concedidas por elas, ambas deram continuidade ao rompimento do
siléncio a respeito da identidade indigena entre os/as Tupinamba de Olivenca. Nas palavras de
Pedrisia:

Foi em 1989 que eu procurei buscar um pouco, saber a identidade nossa, ai
0 pessoal ficou perguntando, até meus primo ficava: “Vocé é caboca?” E eu
dizia assim: “Sou caboca e sou india, porque caboco, no que eu li nas
historia, é uma mistura de branco com indio” (COUTO, 2003: 67).

As evidéncias indicam que os/as Tupinamba de Olivenca foram inicialmente
estimulados por Dona Nivalda, Pedrisia Damasio e NUbia Batista a pesquisarem, refletirem
sobre a tematica indigena para assumir a identidade Tupinamba e a reivindicacdo de direitos
territoriais. Contudo, em memorias contidas nas narrativas de ancides/as e liderancas,
registradas no livio Memdria Viva dos Tupinamb& de Olivenca (2007: 12), organizado por
professores/as Tupinamba, € apresentada uma Carta Indigena Tupinamba de Olivenca a
Sociedade Brasileira, na qual os/as Tupinamba de Olivenga afirmaram que estdo “excluidos
do direito a existéncia como povo Tupinamba de Olivenga”. A carta deixa evidente que existe
ainda um quadro recente de ndo reconhecimento da identidade Tupinambé pelos ndo indios,

especialmente no Sul da Bahia.
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Em 22 de janeiro deste ano, realizamos entrevista com Dona Nivalda Amaral de Jesus
(83 anos, Tupinamba nascida e moradora de Olivenca). Nesta entrevista, Dona Nivalda nos
falou, com tristeza, mas também com esperanca, sobre uma viagem a Brasilia realizada em
2012, segundo a narradora, para conversar com Lula. No entanto, sabemos que neste periodo
a presidente da republica era Dilma Rousseff. Compreendemos a confusdo com relacdo aos
nomes, pois como pensou Halbwachs a respeito das lembrancas reconstruidas: “A medida em
que os acontecimentos se distanciam, temos o habito de lembra-los sob a forma de conjuntos,
sobre os quais se destacam alguns dentre eles, mas que abrangem muitos outros elementos,
sem que possamos distinguir um do outro, nem jamais fazer deles uma enumeragao completa”
(HALBWACHS apud SILVA, 2008: 222).

A partir desta entrevista, Amotara (nome indigena de Dona Nivalda) denuncia a
auséncia do manto Tupinambé no territério indigena:

Com Lula. Conversei sim. Eu queria que ele trouxesse, até hoje n6s temos
esperanga... O manto. O manto que foi feito pelo um... Um... Um primeiro
cacique, chamava-se Fulgéncio. Meu tio Fulgéncio foi quem fez o manto
tupinamba4, tudo de pena vermelha de guara, pena de guara.

(...) E ja foi baixo assinado, ja foi tanta coisa, mas eu acredito que se ele, se
Lula tivesse assim uma firmezazinha nesse, podia ter mandado s6 os indio,
nera? Com firmeza, trazia. Muito disse que 14 é rei, né? Chegou e disse
assim: “E... E bom que apareceu o dono!”

Foi roubado! Porque vivia huma arca de couro, dentro da igreja debaixo do
subterraneo. Entdo, foi roubado. Os portugueses quando chegaram por
aqui, que foi quando os jesuita tava fazendo a igreja, ficou a vontade... N&do
tinha ninguém pra olhar uma obra e tudo e roubaram. Acharam que era de
valor, levaram. Disse que até hoje, até hoje, tem! Porque eu fui, eu fui ver se
era ele mesmo. Nao fui em Brasilia, mas fui em Sdo Paulo. No Parque de
Berapoera. Ai teve uma exposicao que teve mais de quinhentos, quinhentos...
amostra indigena. Incrusive ele estava também. Eles levaram, pessoa ja
representou ja, ele tupinamba. E eu fui. (...) Nunca cheguei assim pra pegar,
pra ver, pra pdr assim de perto assim ndo! Sabia porque minha v6 contava
tudo, né?

(...) Ele me soltou, me soltou assim la e eu fui guiada pelo espirito de minha
véa Ester, minha vo, eu fui guiada por ela. Eu via ela assim... (...) Quando
eu cheguei assim uns cinco metro, cinco metro — mediram, deu cinco metro
mermo —, antes de chegar de junto do manto, eu reconheci, e me deu um frio
minha fia, um frio, me veio um frio assim por debaixo de meus pés assim...
Aquele frio assim que me tomou toda assim! (...) Fui chegando perto,
quando cheguei assim, eu disse: “E esse aqui!” Botei a mdo nele assim... “E
esse aqui! O meu Deus! Primeira vez que t& pegando no manto que meu avd
fez! O manto tupinamba!” (...) Nos nunca que queria desapartar desse
manto! Toda vez, era caminhada, era reunido na praca, entdo, toda vez que
tinha uma coisa assim, feita assim pelos espirito tupinamba, ele tava ali
presente, e pronto!”’(...) Dinamarca. E... Dinamarca. Mas eu té dizendo que
se se juntasse, se esses indio fosse tudo unido, juntasse! Porque abaixo
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assinada ja foi, e tudo... J& foi até de outras pessoas, quer dizer, e ndo deu...
E ele ndo entregou, entdo, quer uma forga mais forte, né?

Amotara Tupinamba recorda, a partir das historias contadas por sua avO Ester, as
caracteristicas do manto feito por Fulgéncio: vermelho, feito com penas de guard. Foi
convidada ironicamente a reconhecé-lo numa exposicdo num Museu do Parque
Ibirapuera/S&o Paulo, e, mesmo tendo reconhecido, guiada pelo espirito de sua avo, ndo pode
leva-lo consigo, sonhando com o dia em que os/as guerreiros/as Tupinamba de Olivenca
resgatardo na Dinamarca o importante simbolo da identidade e ancestralidade destes
indigenas. Este € um dos simbolos culturais entre tantos outros roubados dos/as Tupinamba.

Uma das caciques Tupinamba de Olivenca, Valdelice Jamopoty, concedeu narrativa em
dezembro de 2010 a ONG Thydéwa. Esta narrativa, apés transcricdo, tornou-se um dos textos
que compdem o livro Cultura Viva — Esperanca da Terra. Nesta, Valdelice discorre sobre,
entre outras reflexdes, a forte ligacdo entre a identidade tradicional Tupinamba e o territdrio:
“Nao se pode falar de cultura, educacdo, de saude, sem falar de territorio” (GERLIC, 2012:
23). Assim como Valdelice, entendemos que € no territério Tupinamba em Olivenca que
“ocorrem as relagdes entre” estes indigenas “de maneira coletiva e individual, formando
identidades” (SANTOS apud COSTA, 2013: 29).

A identidade étnica dos Tupinamba de Olivenca é percebida aqui como uma construgdo
historica e dinamica, admitindo reelaboracdes, perdas e incorporaces de novos
conhecimentos advindos de experiéncias individuais e/ou coletivas que se
desenvolveram/desenvolvem a partir de condic6es sociais, politicas, econémicas e ecolégicas.
Ndo havendo, portanto, a pretensdo de encontrar uma suposta cultura original desses
indigenas (MARCIS, 2004: 8 e 10).
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